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Prvi deo

Propovedi i besede Svemogućeg Boga na skupovima

 (od 2007. godine do 25. septembra 2021. godine)


Značaj i put stremljenja ka istini

Brat je upravo završio besedu na temu stremljenja ka istini. Nakon što ste toliko pričali o istini, da li osećate da je stremljenje ka istini najvažnija stvar i da nećete ništa zadobiti ako verujete u Boga a ne stremite ka istini? Možda su sada neki od vas spremni i odlučili su da marljivo streme ka istini, da vredno rade na Božjoj reči i upinju se da bolje razumeju istinu i da je više primenjuju. Da li je to ispravno duhovno ustrojstvo? Naravno da jeste. Ako i nakon silnog razgovora i dalje nemate nikakvu reakciju, onda to nije normalno i ove reči biće uzaludne. Istina je najvažnija stvar svima koji iskreno veruju u Boga i čeznu za tim da se On pojavi, kao i svima koji vole istinu i nadaju se da zadobiju Božje spasenje u poslednjim danima. Stremljenje ka istini najvažnije je od svega: mnogo je važnije od naših poslova, naših života ili naših telesnih planova. Da li sad prepoznajete važnost stremljenja ka istini? Sigurno su vam se javila neka osećanja u srcu i prepoznajete da je stremljenje ka istini najvažnija stvar u vašem životu – takoreći, doživotni proces za sve vas. Nakon slušanja svih tih razgovora u zajedništvu, svi vi možda sada imate takvu osnovu u svom srcu, takvo znanje, osećaj i shvatanje. Takvo znanje i osećanja su ispravni i tačni i dokazuju da je to što ste shvatili potpuno u skladu s Božjom reči, s onim što će On učiniti za svakog od vas kao i sa Njegovim namerama.

Većina ljudi veruje u Boga zarad sticanja blagoslova. Iako razumeju pomalo od istine, ne mogu da se odreknu svoje namere da budu blagosloveni. Kakav je čovekov stav prema istini? U svom srcu, većini ljudi je istina odbojna i čak ni ne mare za nju. Jer istina je čoveku strana. On ne razume šta je istina, a još manje odakle ona dolazi, zašto treba da joj stremi, da je prihvati, da je primenjuje ili zašto je Bog tako često izražava. Sva ta pitanja su strana svim ljudima i oni nikada nisu o njima razmišljali niti im bili izloženi. Sad kad Bog obavlja delo suda u poslednjim danima i izrazio je mnogo reči, dolazimo u dodir s mnogim stvarima koje se tiču svakog aspekta istine na putu vere u Boga. Nema izlaza bez traganja za istinom, tako da nam je potrebno da razumemo istinu i Božje reči moramo čitati u svetlu stvarnosti. Svaka rečenica Božje reči je istina i čovek mora lično da je doživi da bi je shvatio. Jer, od rođenja pa do zrelog doba, do dobijanja posla, braka i stvaranja karijere, sve u okruženju u kom čovek živi – uključujući i ljude, događaje i stvari s kojima dolazi u dodir i sve što se oko njega dešava – zapravo je povezano s istinom, ali baš niko te stvari ne gleda polazeći od istine. Zato se kaže da je istina svima strana. Nijedan čovek ne razume istinu i zato je neophodno da od sad počnete da se suočavate s istinom, da je prihvatate i da joj stremite. To je nužno. Ako još nisi shvatio da vera u Boga zahteva stremljenje ka istini i da te samo istina može promeniti, usavršiti, doneti ti spasenje i zaista te odvesti Bogu – ako ne razumeš te stvari, onda te istina neće zanimati, nećeš biti u stanju da joj stremiš i usput ćeš gubiti polet. Neki ljudi kažu: „Za veru u Boga dovoljno je dobro da živiš crkvenim životom i obavljaš svoju dužnost. Zašto onda moramo i da stremimo ka istini? Ne činimo zlo i ne pratimo druge, a kamoli lažne vođe ili antihriste koji se odupiru Bogu. Svi razumemo neke doktrine o veri u Boga i možemo svoju veru u Boga da održavamo do kraja i zato nema potrebe da razumemo dublje istine.” Da li je ovakvo gledište tačno? (Nije.) Zašto nije? (Zato što ljude Bog može spasiti jedino kad zadobiju istinu.) Tako je. U svom srcu, neki ljudi sada imaju nejasnu svest o važnosti istine za spasenje čovečanstva. Iako su možda i dalje daleko od jasne slike o vrednosti i značaju istine koja postaje čovekov život, to osećanje i ta svest u njihovom srcu veoma su vredni. Ključno je to da li se to osećanje i ta svest mogu ukoreniti u ljudskim srcima, a to zavisi od njihovih budućih stremljenja. Dobro je to što sada imaš tu svest. To budi nadu da ćeš možda hodati putem spasenja. Stremljenje ka istini je zaista važno. Na primer, kad si negativan i slab, možeš li postati jak bez podrške istine i toga što ti ona daje? Možeš li prevazići svoje slabosti? Možeš li prepoznati i detaljno analizirati to zbog čega si slab i negativan? Nikako ne možeš! Ako površno obavljaš svoje dužnosti, možeš li tu iskvarenu narav da ispraviš ako ne stremiš ka istini? Možeš li biti posvećen Bogu dok obavljaš svoje dužnosti? Bez traganja za istinom, može li čovek upoznati sebe i ispraviti svoju iskvarenost, svoju nadmenost? On uvek ima predstave o Bogu i uvek Boga procenjuje kroz sopstvene predstave i uobrazilje. Može li se to ispraviti bez istine? Ne može. U mnogim stvarima koje nas u životu zadese suočavamo se sa izborom. Ako ne razumemo istinu, ako ne znamo koje su Božje namere i šta On od nas zahteva, onda ne možemo ni da primenjujemo istinu. Tada ćemo otkriti svoju iskvarenu narav, lako ćemo praviti greške i poći pogrešnim putem. Može li postojanje čovekove iskvarene naravi biti ispravljeno rečima i doktrinama koje razume? Ako ne tragate za istinom, moglo bi se reći da nemate načela po kojima išta u životu radite, puteva koje pratite, niti ciljeva i pravaca. Ako je to slučaj, onda je sve što radite u suprotnosti sa istina-načelima, znak je da se odupirete Bogu i da ste Ga izdali i Bog će se gnušati vaših dela i kleti ih. Ako živite po svojim iskvarenim naravima, niko od vas neće biti spašen sve dok ne prihvatite Božji sud i grdnju. Znači, pre nego što istinski razume istinu, svako će morati da se suoči sa određenim sudom i grdnjom, sa prekorom i disciplinom. Ove stvari su tu da bi ljudima omogućile da zadobiju istinu i odbace svoje iskvarene naravi.

Iako razumete neke doktrine vere u Boga, često ste zbunjeni kad nešto proživljavate. Ništa vam nije jasno i ne možete da dokučite Božje namere, ne znate šta treba da primenjujete i, koliko god da brinete, to ne nudi rešenje. Hoćete da tražite razgovor s nekim, ali ne znate u čemu je problem, hoćete da potražite odgovore u Božjim rečima, ali Njegove reči su bezgranične a vi nemate cilj. Zar nije često tako? To je znak da novi vernici ne znaju kako da tragaju za istinom u svim stvarima. Stoga, većina pitanja koja postavljate tokom okupljanja nisu vezana za istinu, što važi i za većinu reči vaše besede. To pokazuje da većina ljudi ne zna kako da primenjuje istinu u stvarnom životu, niti zna kako da traga za istinom kad ih zadese određene stvari, a svakako nemaju istinu kao načelo i cilj primene. Da li je to za svakog poteškoća? Da si dokučio načelo istine i shvatio njenu suštinu u događajima koji su te zadesili, da li bi i dalje toliko često bio zbunjen? Svakako da ne bi. Čak i ako se osećaš donekle zbunjeno, to je ili zbog toga što ti je razumevanje istine previše plitko, ili zato što ti je doživljaj istine ograničen. Ne možeš da pojmiš Božje namere, iskvarenost ti nije popravljena i osećaš bol u srcu. Koja vam je sada najveća poteškoća prilikom stremljenja ka istini? Plašite se da govorite na temu istine kada na vas dođe red? Plašite se da izrazite reči i doktrine, kao i toga da ne možete da prenesete stvarnost? A još više se plašite da ćete biti zbunjeni kad vam se dese neke stvari? (Da.) To je zato što nemate istinu u srcima. Da je imate, ne bi vam bilo tako teško da se nosite s tim stvarima. Neki ljudi ne znaju šta da rade kad ih zadese određene stvari. Znaju da tragaju za istinom u Božjim rečima, ali pravi odgovor ne dolazi odmah, pa pribegavaju kompromisu, odnosno zadovoljavaju se bukvalnim značenjem Božje reči i postupaju po pravilima. Ako se mole i srca su im spokojna i ohrabrena i ako pitaju braću i sestre, a ovi nemaju bolje uvide od njih, onda ti ljudi smatraju da je dovoljno što istinu primenjuju na taj način. Zapravo, takva primena je predaleko od merila istine, predaleko od stvarnosti istine i predaleko od Božjih namera. To nije načelo primenjivanja istine. Ako želiš da primenjuješ istinu i da je razumeš, moraš prvo da tragaš za istinom kad ti se dese izvesne stvari u svakodnevnom životu, odnosno, moraš stvari da posmatraš na osnovu Božjih reči i istine; kad ti bude jasna suština problema, tad ćeš znati kako da primenjuješ istinu u skladu sa istina-načelima. A ako uvek posmatraš stvari shodno Božjoj reči, moći ćeš da vidiš Božju ruku – dela Božja – u svemu što se oko tebe dešava. Bez obzira na to šta se oko njih dešava, neki ljudi misle da to nema nikakve veze s njihovom verom u Boga ili sa istinom; oni samo prate sopstvene sklonosti, reagujući u skladu sa filozofijama Sotone. Da li tako mogu da nauče ijednu lekciju? Nikako. Upravo zbog toga, mnogi ljudi veruju u Boga već deset ili dvadeset godina, ali i dalje nimalo ne razumeju istinu ili život-ulazak. Oni nisu u stanju da uključe Boga u svoj svakodnevni život, niti da svemu što se oko njih dešava pristupe shodno Božjim rečima, tako da, kad god im se nešto desi, oni ne umeju tačno da odrede šta je to, niti su u stanju da se s tim nose shodno istina-načelima. Takvi ljudi nemaju život-ulazak. Neki ljudi um aktiviraju samo dok čitaju Božje reči tokom okupljanja; u tim prilikama su u stanju da izgovore ponešto znanja, ali ne mogu da primene Božje reči ni u čemu što im se dešava u stvarnom životu, niti znaju kako da primenjuju istinu i zato misle da ništa što im se dešava u svakodnevnom životu nema veze sa istinom niti s Božjom reči. U svojoj veri u Boga, oni kao da Božje reči i istinu smatraju oblašću znanja, koja se nimalo ne dotiče njihovih svakodnevnih života i potpuno je izdvojena od njihovih gledišta na stvari, životnih ciljeva i životnih stremljenja. Kakav je to oblik verovanja u Boga? Da li će oni moći da razumeju istinu i uđu u stvarnost? Kad čovek veruje u Boga na taj način, da li je Božji sledbenik? To nije neko ko istinski veruje u Boga, a još manje je Božji sledbenik. Sve probleme u njegovom svakodnevnom životu – uključujući sve što ima veze s porodicom, brakom, poslom ili njegovim planovima – on posmatra kao nešto što nema veze sa istinom pa pokušava da ih reši služeći se ljudskim metodama. Ako stvari tako doživljavaju, takvi ljudi nikada neće zadobiti istinu i nikada neće biti u stanju da razumeju šta je to što Bog želi da postigne u ljudima i koji to efekat želi da u njima ostvari. Bog izražava istinu ne bi li spasao ljude, pročistio ih i promenio im iskvarene naravi, ali oni nisu svesni toga da će, samo ako prihvate istinu i njoj streme, moći da reše sopstvene iskvarene naravi; nisu svesni da istinu mogu zadobiti samo ako doživljavaju i primenjuju Božje reči u svom svakodnevnom životu. Zar takvi ljudi nisu priglupi i neuki? Zar nisu budalasti i smešni? Neki ljudi nisu nikada stremili ka istini u svojoj veri u Boga. Oni smatraju da je vera u Boga odlazak na okupljanja, molitva, pevanje crkvenih pesama, čitanje Božjih reči; naglašavaju religijsku ceremoniju i nikada ne primenjuju niti doživljavaju Božje reči. Tako ljudi od religije veruju u Boga. A kad ljudi nešto tako važno poput vere u Boga smatraju religijskim ubeđenjem, zar onda nisu bezvernici? Zar nisu nevernici? Stremljenje ka istini zahteva proživljavanje mnogih procesa. Postoji jednostavna strana toga, ali postoji i složena. Prosto rečeno, treba da tragamo za istinom i primenjujemo i doživljavamo Božje reči u svemu što se oko nas dešava. Kad jednom s tim počneš, biće ti sve očiglednije koliko istine treba da zadobiješ i da joj stremiš u svojoj veri u Boga, kao i da je istina veoma praktična i da je ona život. Bog spašava čovečanstvo da bi ono moglo da zadobije istinu kao život. Sav stvoreni ljudski rod treba da prihvati istinu kao život, ne samo oni koji obavljaju dužnosti, koji su starešine i delatnici ili služe Bogu. Božje reči su namenjene celom ljudskom rodu i Bog se svima obraća. Stoga, sva stvorena bića i ceo ljudski rod treba da prihvate Božje reči i istinu, da tragaju za istinom u svim stvarima i potom je primenjuju shodno istina-načelima da bi mogli da budu u stanju da primenjuju istinu i da joj se pokore. Kad bi se samo od starešina i delatnika zahtevalo da primenjuju istinu, to bi bilo potpuno suprotno Božjoj nameri, jer je istina koju je izrazio Bog namenjena celom ljudskom rodu i izrečena je u svrhu spasavanja ljudskog roda, a ne samo nekoliko ljudi. Da je to slučaj, reči koje je izrazio Bog ne bi bile mnogo važne. Da li sada imate put stremljenja ka istini? Šta je prva stvar koja se mora praktikovati kod stremljenja ka istini? Pre svega, morate provesti više vremena pijući i jedući reči Božje i slušajući propovedi i razgovore u zajedništvu. Kad se suočite s problemom, molite se i tragajte još više. Kada se budete opskrbili mnogim istinama, kada se budete brzo razvili i posedovali rast, bićete u stanju da obavljate dužnost, prihvatite se malo posla i pregurate neke kušnje i iskušenja. Tada ćete osetiti da ste zaista razumeli i zadobili neke istine i osetićete da su sve reči koje Bog govori istina, da su to istine najpotrebnije za spasenje iskvarenog čovečanstva i da su one istina života data od strane jedinstvenog Stvoritelja. Trenutno nemate iskustva; imate samo malu žudnju u srcu. Osećate da su Božje reči duboke i da sadrže previše stvari koje ne možete da zadobijete i previše istina koje ne možete da pojmite. Suština nekih stvari i dalje je nejasna i osećate da je vaše shvatanje istine previše površno. Prosto imate takvu žudnju u srcu i takvu energiju, ali da li ćete moći da zadobijete istinu zavisi od toga kako ćete je primenjivati i kako ćete joj stremiti u budućnosti.

Zamislite da u delu suda poslednjih dana Bog izražava samo neke jednostavne istine: ništa previše duboko, ništa previše vezano za osuđivanje i razotkrivanje ljudi, već samo pokoja reč u skladu s onim što ljudi mogu da prihvate i što njihovi umovi mogu da razumeju – pokoja reč obećanja i blagoslova ili malo bodrenja. Čak i da ljudi prihvate te reči, da li mogu da postignu spasenje? Evo primera. Recimo da Bog prosto kaže: „Iskvarenost u svima vama je preduboka. Svi ste bez istine i niko od vas Mi nije odan. Vaša priroda-suština postala je Sotonina priroda; postali ste žive Sotone. Neprijateljski se odnosite prema Meni i ne volite istinu.” Potom kaže ljudima: „Sad to shvatite!”, pa onda odmah doda: „Blagosloven je onaj koji voli istinu. Onaj koji je odan Meni moći će da udovolji Mojim namerama, da korača putem do kraja i da zadobije Moje obećanje.” Da li bi se ljudska srca pokrenula kad bi im Bog prosto to rekao? Da li bi stremili ka istini? Da li bi se upinjali da dođu do istine? Kako bi se ljudi osećali? „Pročitali smo sve Božje reči i, mada svi imamo iskvarene naravi, nismo zli ljudi i nećemo se opirati Bogu. Prosto imamo buntovne naravi, donekle smo moralno iskvareni, inferiornog smo karaktera i više volimo da pratimo ovozemaljske trendove. Sad kad razumemo neke istine i možemo da promišljamo o sebi i sebe razumemo, sigurno možemo odbaciti te iskvarene stvari.” Postoji li mnogo ljudi u tom stanju? Oni misle da razumevanje doktrina vere u Boga predstavlja razumevanje istine, a to je veoma opasno. Oni koji ponosno propovedaju reči i doktrine smesta padnu i budu razotkriveni kad ih zadesi neka kušnja. Može li se iskvarena narav odbaciti bez stremljenja ka istini i prihvatanja suda i grdnje? To je nemoguće. Treba da vam je jasno da je vremena sve manje i ako niste u stanju da patite i platite cenu da biste zadobili istinu, lako ćete izgubiti vreme verujući u Boga na osnovu predstava i uobrazilja. Potom, kada dođu velike katastrofe, nećete imati vremena da stremite ka istini čak i kad biste hteli i potpuno ćete izgubiti priliku da budete spašeni. Iako sada verujete u Boga, ne razumete Njegove namere. Da li zaista znate zašto Bog izražava istinu i vrši delo suda? Svaka reč, svaka tema, svaka istina koju Bog izrazi značajna je i veoma dobra za vas. Nezavisno od toga da li to danas možete da vidite, doživite ili osetite i bez obzira na to koliko ste zaista zadobili do sad, nakon tri do pet godina iskustva osetićete da su današnje Božje reči istinite i da je sjajno što je Bog te reči izrazio! Kad bi Bog i dalje mazio čoveka kao što je činio tokom Doba blagodati, nazivajući ga „jagnje u Mom naručju” i onom jednom izgubljenom ovcom zbog koje bi napustio ostalih devedeset devet i otišao da je nađe, čovek bi pomislio: „Božja milost, ljubav i dobrota su ogromne; Božja ljubav prema čoveku je tako duboka!” Ako čovek stalno tako misli o Bogu i tako Ga gleda, neće Boga istinski tražiti, neće Mu doći, neće Mu se pokoriti i neće imati bogobojažljivo srce. Bez istinskog shvatanja Boga, čovekova iskvarena narav neće biti odbačena; prema Bogu i istini odnosiće se s prezirom i odupiraće se Bogu baš kao đavoli i Sotona. Ako je tako, čovek nikad neće razumeti šta je istina, nikad neće zaista razumeti šta znači verovati u Boga i slediti Ga i šta znači tragati za istinom i steći je. To je istina. Da Bog nije izrazio takve reči, da nije grdio baš svaku osobu i sudio joj i da nije svima upućivao tako oštre reči, onda bi ljudi mislili da to što veruju u Boga znači da su stekli istinu, da vera u Boga podrazumeva da će naknadno biti uzneti, ući u carstvo i vladati kao car. Neki ljudi kažu: „Čovek kao ja bi gotovo mogao biti centurion!” Drugi kažu: „Ne tražim mnogo. U Carstvu mogu čak i kapiju da čuvam ili da čistim ulice!” To je prvobitna namera, aspiracija i želja svake osobe koja veruje u Boga. Bog je rekao tako mnogo stvari koje detaljno razotkrivaju čovekove predstave i uobrazilje, njegove preterane želje i njegovu iskvarenu narav. Ništa što čovek misli nije usaglašeno s istinom niti je u skladu s Bogom i ništa čemu se čovek nada ili što teži da postigne nije usaglašeno s Božjim namerama. Sve je to potpuno suprotno Bogu. Kad ljudi veruju u Boga, suoče se s Božjim rečima suda i grdnje, s Božjim rečima koje otkrivaju čovekovu priroda-suštinu, s rečima koje se ne slažu s čovekovim predstavama i s Božjim načinom delovanja koji se ne slaže s čovekovim predstavama i uobraziljama. Iako mnogi ljudi prihvataju da su Božje reči istina i voljni su da doprinose Božjem delu i prihvate Božji sud i grdnju, veoma im je teško da odgovore na Božje zahteve. Kad je u pitanju stremljenje ka istini, mnogi ljudi izgube pažnju, a kad se povede razgovor o istini, oni zadremaju i ne žele da slušaju. Ali kad je reč o tajnama, blagoslovima i obećanjima, tad postanu odvažni. Šta se tu dešava? Duboko u duši, ljudi ne vole istinu. Stremljenje ka istini im je previše mučno, teško, bolno i cena mu je previsoka. Da stremljenje ka istini podrazumeva nešto jednostavno poput čitanja udžbenika iz osnovne škole ili dečije pesmice, neki ljudi bi se možda malo zainteresovali jer bi to bilo prosto, lako i ne bi zahtevalo da se plati neka cena ili troši mnogo energije. E sad, potpuno je suprotno. Stremljenje ka istini nije ni tako lako ni tako jednostavno. Nije stvar u tome da ljudi, ako su zadovoljavajućeg kova da čitaju Božju reč i razumeju je, prirodno ulaze u istina-stvarnost; razumevanje reči i doktrina ne podrazumeva ulazak u istina-stvarnost. Neki ljudi su toliko poletni u svojoj veri u Boga da hvataju beleške tokom okupljanja i dok slušaju propovedi i razgovore u zajedništvu. Ali, nakon određenog vremena promisle o tome i ništa iz toga ne izvuku; sve zaborave i ničeg se ne sećaju, čak i kad žele, pa zato misle da zadobijanje istine nije lako i tek tad shvate da vera u Boga nije jednostavna stvar. Drugi ljudi misle da su mnogo toga zadobili i razumeli nakon okupljanja, ali nakon što odspavaju sve zaborave, što nije mnogo drugačije od toga da okupljanja nije ni bilo. A neki drugi se, opet, osećaju prosvećeno i prosvetljeno nakon čitanja Božje reči. Budu vrlo zadovoljni sobom, ali nakon što pričaju s nevernicima neko vreme, um im odluta, pa kad odu kući i pomole se Bogu, više ne mogu da Ga osete. Zaborave sve o stremljenju ka istini, menjanju naravi i Božjem spasenju. To je zato što su premali rastom i razumeju samo neke reči i doktrine. U njima se Božja reč još nije ukorenila, što znači da još uvek nemaju mesta za Boga u svom srcu, pa zato, kad se ophode prema spoljašnjim stvarima, Bog ne upravlja njihovim srcima. Doživljavanje Božjeg dela nije mala stvar. Ako ne dožive i neke kušnje, neuspehe i podbačaje, ljudi neće istinski nešto zadobiti, a puko mehaničko memorisanje neće delovati. Danas, većina ljudi počne da shvata neke istine tek nakon što veruje nekoliko godina. Osete važnost stremljenja ka istini naročito ako su doživeli neke podbačaje i neuspehe i tek tad počnu da se usredsređuju na čitanje Božje reči, na razgovore o istini i na primenjivanje istine. Tek tad počinju da ulaze u stvarnost.

Neki ljudi kažu: „Kada postoji neka poteškoća ili prepreka, zašto se osećam sputano, ne znam šta da radim i čini mi se da je verovanje u Boga preteško? Zašto postajem negativan i nemam energije da verujem u Boga kad nastanu poteškoće? Zašto me nekad ne zanimaju sastanci ili čitanje Božje reči, ali kada pričam o stvarima iz sveta nevernika, to me ponese?” Šta se tu dešava? Zapravo, s obzirom na čovekovu priroda-suštinu, to se dešava zato što čovek ne voli istinu. Ako ljudi ne vole istinu, može li njihova vera u Boga biti prava? Mogu li oni imati mesta za Boga u svom srcu? Da li im je Bog u srcu? Ne, sigurno nije. Ako nemaš Boga u srcu i nemaš mesta u srcu za Njega, to dokazuje da ne nosiš istinu u srcu, da ne razumeš nijednu istinu i da je nećeš primenjivati. Znači, kad je u pitanju promišljanje o Božjoj reči i primenjivanje istine, ljudi su tromi i nemaju put. Ako ti ponude da zaradiš novac i kažu ti da ćeš više zaraditi radeći određenu stvar, onda ćeš učiniti sve moguće da prevaziđeš sve poteškoće i uspeš i nećeš se plašiti neuspeha, već ćeš biti uporan. Određena interesovanja te privlače, zaposela su ti srce. Ti interesi su ti na prvom mestu i smatraš da su novac i interesi previše važni i da nije lako odreći ih se, pa ćeš učiniti sve što možeš da ostvariš sopstvene želje i ciljeve, bez obzira na cenu. Stoga, ako postaviš stremljenje ka istini na prvo mesto u svom životu, verujem da nećeš biti bez puta niti bez vremena i svakako nećeš doživeti neke poteškoće koje te ometaju u traganju za istinom i njenoj primeni. Da li imate takvu odlučnost? To vam kao kad je roditelj voljan da plati bilo koju cenu da udovolji deci. Kad deca kažu koliko košta odlazak na fakultet, ako porodica nema toliko novca, onda roditelji odsvuda pozajmljuju novac, skupljaju ga ili pronalaze poslove, nekad i dodatne, ako nisu u mogućnosti da novac pozajme. Bez obzira na to koliko pate, uspeće da skupe dovoljno novca da im dete ide na fakultet, da mu pomognu da bude uspešno i da mu osiguraju dobre izglede. Ako zaista imate takvu odlučnost u svom stremljenju ka istini, mislim da neće biti prepreke koju neko od vas neće moći da savlada, osim ako nisi mentalno zaostao ili imaš urođeni poremećaj mozga. Sem ako si rođen s intelektualnim nedostatkom, trebalo bi da možeš da postigneš ono što može da postigne um normalne osobe i prepreke ne bi trebalo da postoje. Stremljenje ka istini nije nešto što može da se stekne kroz ljudsku uobrazilju; ono zahteva delo Svetog duha, a čovek prosto sarađuje. Dokle god smo rešeni da stremimo ka istini, Sveti Duh će nas usmeravati, snabdevati nas i neprestano nas prosvećivati, dozvoljavajući nam da prođemo kroz svaku nevolju i shvatimo istinu koju ne shvatamo. Jer, ono što je nemoguće za čoveka, moguće je za Boga, a čovek je ništa; ako Bog ne deluje, onda su svi ljudski napori i nastojanja uzaludni.

Tokom Doba blagodati, ljudi su takođe govorili da veruju u Boga i da Ga slede, ali njihov cilj je bio da odu na nebo. Nisu pričali o primeni i doživljavanju Božje reči, niti su znali šta znači biti spasen. Samo su poštovali pravila, prisustvovali verskim službama, čitali Bibliju i nakon toga gajili slabu nadu, osećaj da je to manje-više prava stvar i da će moći da odu na nebo kad umru. Ova etapa dela u poslednjim danima nije tako jednostavna i svaka stavka Božjeg dela je praktičan i zahteva da platimo stvarnu cenu, da tragamo za njom i doživljavamo je praktično da bismo mogli da steknemo istinu iz reči koje je Bog izrazio. Ako su ljudska verovanja i dalje nalik onima iz Doba blagodati kad bi se ljudi prosto okupili svake nedelje, čitali Bibliju, potom molili, pevali i slavili Boga pa čekali da budu uzneseni na nebo ili da se popnu na treće nebo, koliko divlje nadmen onda može čovek da postane! Iskvareno čovečanstvo je takvo. Bez obzira na to kako Bog deluje, sve dok čoveku daje obećanje, čovek će se njega držati, uvek ga smatrajući pravilom i ni za tren ne tražeći Božje delo ili njegove namere, već samo čekajući da bude uznesen na nebo. Ljudi ne znaju šta su, sanjaju o lepim stvarima i žude za velikim visinama. Nijedan čovek ne misli da je od Sotoninog soja, a kamoli da je predmet propasti. Svi oni misle da iskreno veruju u Boga, mnogo propate tokom obavljanja dužnosti i nikad ne izdaju Boga, da ih je Bog već spasio i da sigurno mogu ući u carstvo nebesko. Takvo gledište je pogrešno i takvi ljudi uopšte ne razumeju istinu. Naročito kad ljudi počnu da veruju u Boga, neposlušni su, kivni i posebno nadmeni, smatrajući sve ostale smetnjom i misleći da su bolji od svih, čak i od Boga. Čak i ako je neko prihvatio Hrista, to ne znači da može da prihvati to što Hristos govori ili sve ono što je On uradio. Tu fazu Božjeg dela ljudi prihvataju samo po imenu, kao što prihvataju i ovaploćenog Boga, ali to ne znači da nemaju predstave, uobrazilje niti otpor onome što je Bog uradio. Neki ljudi su uzbuđeni i oduševljeni kad vide Hrista. Počastvovani su u srcu i smatraju da nisu uzalud živeli. Međutim, pošto im nedostaje istine i ne poznaju Boga, imaju predstave kad vide Hrista kako govori, predstave kad vide Hrista kako rešava probleme, i predstave o tome kakav stav Hristos ima prema nekome; čak imaju predstave, mišljenja i ideje o tome šta Hristos jede i kako se oblači i o svakom Njegovom izrazu lica ili gestu. O čemu se tu radi? Radi se o tome da se bog iz ljudske uobrazilje bitno razlikuje od pravog Boga, a za ljude koji urođeno imaju iskvarene naravi i nadmenu prirodu, nije moguće da nemaju predstave, da se ne opiru i da ne sude ovaploćenom Sinu čovečjem. Ako čovek ne prepoznaje božansku suštinu Boga, teško mu je da se pokori Bogu a još teže da Ga voli i da Ga se boji. No, kako će ljudi koji već godinama doživljavaju Božja dela prepoznati ovaploćenog Boga i ophoditi se prema Njemu, naročito oni koji su slušali brojne Božje propovedi i razgovore u zajedništvu? Oni su lično iskusili proces od toga da imaju predstave o Bogu do sticanja znanja o Njemu, od buntovništva i otpora do istinskog pokoravanja i lično su iskusili da sve što Bog čini, svaka reč koju On izgovori i sve čega se On prihvati u sebi sadrži istina-načela. Ljudi ne bi trebalo da imaju predstave, a još manje otpor ili odbojnost u svom srcu. Nakon nekoliko godina iskustva, kad ljudi razumeju pomalo od istine, pravilno će se prema njoj ophoditi, a kad u sebi imaju pomalo istine kao svoj život i kad steknu načela primene, prirodno neće učiniti ništa budalasto. Oni koji su novi vernici i oni koji nemaju iskustva u tim stvarima skloni su da se bune protiv Boga i da Mu se opiru, kao i tome da čine budalaste i nepromišljene stvari. Neki ljudi ozbiljne prirode mogu osuđivati i huliti Boga, pa potom potpuno pasti; drugi neprestano prekidaju i ometaju rad crkve i oni su eliminisani. Da li ste svi sada puni predstava i uobrazilja o Bogu? Smatrate li da je verovanje u ovaploćenog Boga previše teško? Neki ljudi kažu: „Dok smo verovali u Gospoda, bilo je baš jednostavno. Samo smo se okupljali, slušali propovedi i molili se Gospodu za stvari, niko nije od nas tražio da primenjujemo istinu i pokorimo se Bogu, a kamoli nas navodio da primenjujemo i proživljavamo Božje reči i stremimo ka istini. Razumevanje Biblije kroz propovedi sveštenika i propovednika omogućavalo nam je da je tumačimo kako god smo želeli. Ali sad kad verujemo u Svemogućeg Boga, On je izrekao toliko istina koje nam se čine preteškim za primenjivanje i previše napornim za ulazak u stvarnost!” Jeste li ikad pomislili da biste bili u stanju da steknete istinu i život kad biste i dalje verovali u Boga kao što ste nekada verovali u Gospoda? Da li vas Bog može da spasi? (Ne može.) Činjenica da ste u stanju da to shvatite pokazuje da ste napredovali.

Vera u Boga ne može biti zasnovana na uobraziljama ili predstavama, a još manje na interesu. Ako veruješ u Boga na osnovu trenutnog interesa ili pobude, onda je bolje da se smiriš i pažljivo razmisliš o tome da li želiš da nastaviš da veruješ, da li zaista želiš da stremiš ka istini, da li si istinski vernik u Boga, da li si već odlučio da koračaš putem vere u Boga i da li si već odlučio da stremiš ka istini. Zašto se ove stvari posebno naglašavaju? Zato što je ono u šta sada verujemo ovaploćeni Bog, a Božje ovaploćenje znači da je On sišao s neba na zemlju i zaista postao ljudsko biće čiji je izgled identičan čoveku, ali je zapravo Hristos, sâm Bog, a ne običan čovek. Na praktičan način, Božje ovaploćenje je izvršilo etapu dela suda i pročišćenja ljudi, izrazilo mnoge reči, uradilo mnogo dela, odabralo mnogo ljudi i širilo Njegovo delo i Njegovo jevanđelje. Svaki delić ovog praktičnog dela potvrđuje to da Božja želja da spase i usavrši ljude prirodno zahteva da ljudi praktično iskuse Njegove reči i delo. Samo tada mogu da steknu istinu i da se istinski pokore Bogu i obožavaju Ga. To je ono što Bog želi da dovrši. Od kad ste počeli da prihvatate Božje delo, pa sve do sad, možda ste iskusili neke stvari, nezavisno od toga da li ste pomislili da su natprirodne, vidljive golim okom i dostupne ljudskom umu; ukratko, Bog svaku od ovih stvari čini na praktičan način, radi na nama, među nama i oko nas, tako da mi to možemo da vidimo i dodirnemo. Stoga, stremljenje ka istini je praktična lekcija i moramo tragati za istinom i primenjivati je u svemu što nas zadesi; moramo se oslanjati na sopstvenu marljivu saradnju ne bi li stekli istinu. Stremljenje ka istini nije onako kao što ljudi zamišljaju – nije slučaj da je čitanje Božjih reči i razumevanje njihovog doslovnog značenja zapravo razumevanje istine ili da je dovoljno da čovek vešto govori da bi primenjivao istinu. Nije to tako jednostavno. Stremljenje ka istini zahteva od nas da tragamo za njom i da je prihvatimo na praktičan način, da patimo i platimo cenu, kao i da doživimo iskustva, tragamo, promišljamo, razgovaramo u zajedništvu, praktično postupamo i marljivo radimo u stvarnom životu. Samo na taj način možemo postepeno ući u Božje reči i istinu i od njih nešto zadobiti. Jednog dana, kad budeš razumeo šta je istina i šta je suština istine, znaćeš da su reči koje izgovara ovaploćeni Bog naše stvarne potrebe, da su to načela primene koja su nam potrebne da bismo rešavali sve svoje probleme i da su te Božje reči cilj i pravac naših života. Tada ćeš videti koliko je značajno sve što Bog čini i koliko nam je važno i dragoceno Božje ovaploćenje! Svaka rečenica koju Bog izgovori, svaki korak Njegovog dela, svaka Njegova reč i postupak, svaki Njegov potez, Njegove misli, ideje i gledišta namenjena su pročišćenju i spasenju ljudi i ništa od toga nije prazno; sve je to realno i praktično. Stoga, bez ozbira na to da li je neko došao iz religije ili se preobratio iz nevernika, ne bi više trebalo da veruje u Boga na osnovu predstava i uobrazilja, niti bi trebalo da se i dalje bavi u religijskim snovima i sanja da će iznenada biti uznesen na nebo da se sretne s Gospodom kad nastupe velike katastrofe; to je sanjarenje. Bog je došao da razotkrije čoveka, sudi mu i pročišćava njegovu iskvarenost izražavajući istinu na praktičan način da bi spasio čoveka od Sotoninog uticaja na praktičan način. Tokom ovog perioda, čovek će morati da prođe kroz mnoge progone i nevolje i iskusiće mnoga orezivanja, sudove i grdnje pre nego što bude pročišćen i promenjen; istinu može steći samo kroz ovakav doživljaj Božjeg dela. Kad budeš stekao istinu, Bog će imati mesto u tvom srcu i istinski ćeš se bojati Boga i pokoravati Mu se, što Bog i želi da postigne. Kad napokon budeš razumeo istinu i znao njenu vrednost i kad ti se istina ukoreni u srcu; kad budeš imao praktično iskustveno znanje o istini, onda će Božja reč postati život u tvom srcu. Da li je taj proces praktičan? (Jeste.) Šta onda taj proces zahteva od ljudi? Najpre, ljudi moraju imati srce koje se pokorava Bogu, moraju prihvatati sud i grdnju Božje reči i pokoravati se Božjem orezivanju, kušnjama i oplemenjivanju da bi mogli biti pročišćeni od iskvarenosti, da bi mogli da primenjuju istinu i postignu pokoravanje Bogu i da bi mogli ući u stvarnost Božje reči. Sve dok čovek zna kako da doživi Božje delo, znaće šta Bog želi u njemu da dovrši i kakav rezultat želi da postigne. Božja reč kod čoveka postiže dva glavna efekta: kao prvo, dozvoljava čoveku da upozna sebe i kao drugo, dozvoljava čoveku da upozna Boga. Kad se postignu ta dva efekta, čovek će tada istinski poznavati Božje reči i zaista razumeti istinu.

Da bi upoznao sebe, moraš upoznati sopstvena otkrovenja iskvarenosti, svoju iskvarenu narav, sopstvene ključne slabosti i svoju priroda-suštinu. Takođe moraš znati, do poslednjeg detalja, one stvari koje se otkrivaju u tvom svakodnevnom životu – tvoje motive, gledišta i tvoj stav prema svakoj pojedinačnoj stvari – bez obzira na to da li si kod kuće i napolju, da li si na okupljanjima, da li jedeš i piješ reči Božje ili se suočavaš sa bilo kakvim problemom. Moraš da upoznaš sebe kroz ove aspekte. Naravno, da bi upoznao sebe na dubljem nivou, moraš integrisati Božje reči; rezultate možeš da postigneš jedino ako spoznaš sebe na osnovu Njegovih reči. Kad budete prihvatali sud Božjih reči, ne bojte se patnje i bola i takođe, ne bojte se toga da će vam Božje reči probosti srce i razotkriti vaša ružna stanja. Veoma je korisno propatiti te stvari. Ako verujete u Boga, treba da čitate više Božjih reči o sudu i grdnji prema ljudima, a posebno one koje razotkrivaju suštinu ljudske iskvarenosti. Trebalo bi više da ih poredite sa svojim praktičnim stanjem i više da ih povezujete sa sobom, a manje s drugima. Vrste stanja koje Bog razotkriva postoje u svakoj osobi i sve ih možeš pronaći u sebi. Ako ne veruješ u to, probaj to da iskusiš. Što više iskustva imaš, više ćeš upoznati sebe i više ćeš smatrati da su Božje reči veoma tačne. Nakon što pročitaju Božje reči, neki ljudi nisu u stanju da ih povežu sa sobom; misle da delovi tih reči ne odnose na njih, već na druge. Na primer, kada Bog razotkrije ljude kao Jezavelje i bludnice, neke sestre smatraju da zbog toga što su bile potpuno verne svojim muževima, takve reči ne mogu da se odnose na njih; neke sestre smatraju da pošto nisu udate i nikad nisu imale polne odnose, takve reči ne mogu da se odnose ni na njih. Neka braća smatraju da se te reči odnose samo na žene i da nemaju veze s njima; neki ljudi veruju da su Božje reči koje razotkrivaju čoveka previše surove i da ne odgovaraju stvarnosti, pa zato odbijaju da ih prihvate. Postoje čak i ljudi koji kažu da su po nekim pitanjima Božje reči netačne. Da li je ovakav stav prema Božjim rečima ispravan? Očigledno nije. Svi ljudi sebe posmatraju na osnovu svog spoljašnjeg ponašanja. Nisu kadri da promišljaju o sebi i upoznaju svoju iskvarenu suštinu među Božjim rečima. Kada se kaže: „Jezavelje” i „bludnice”, misli se na suštinu iskvarenosti, nečistosti i promiskuiteta ljudskog roda. Nezavisno od toga da li je reč o muškarcu ili ženi, da li su u braku ili ne, svi imaju iskvarene promiskuitetne misli – kako onda to nema nikakve veze s tobom? Božje reči razotkrivaju iskvarene naravi ljudi, bilo da je u pitanju muškarac ili žena, stepen iskvarenosti je isti. Zar to nije činjenica? Prvo moramo da shvatimo da je sve što Bog kaže istina i da je u skladu sa činjenicama. Ljudi moraju da prihvate sve Njegove reči, bez obzira na to koliko su surove kada im sudi i razotkriva ih ili koliko su blage kada razgovara u zajedništvu o istini i bodri ih, bilo da su Njegove reči sud ili blagoslovi, osude ili kletve i bilo da u njima bude ogorčenje ili milinu. Takav stav ljudi treba da imaju prema Božjim rečima. Kakav je to stav? Da li je to posvećen stav, pobožan stav, strpljiv stav ili stav prihvatanja patnje? Donekle ste zbunjeni. Kažem vam da nije nijedan od ovih stavova. U svojoj veri, ljudi moraju čvrsto da se drže toga da su Božje reči istina. Pošto zaista jesu istina, ljudi bi trebalo razumno da ih prihvate. Nezavisno od toga da li su u stanju to da prepoznaju ili priznaju, njihov prvi stav prema Božjim rečima trebalo bi da bude stav potpunog prihvatanja. Ako Božja reč na razotkriva jednog od vas ili sve vas, koga razotkriva? I ako svrha Božjih reči nije da te razotkriju, zašto se od tebe traži da ih prihvatiš? Zar to nije protivrečno? Bog se obraća čitavom ljudskom rodu, svaka Njegova rečenica razotkriva iskvareno čovečanstvo i niko nije izostavljen – što, naravno, onda uključuje i tebe. Nijedna jedina Božja rečenica ne tiče se spoljašnjeg izgleda ili stanja, a još manje spoljašnjeg pravila ili jednostavnog obrasca ponašanja kod ljudi. One nisu takve. Ako misliš da svaka rečenica koju je Bog izgovorio samo razotkriva jednostavan način ljudskog ponašanja ili spoljašnji izgled, onda ne poseduješ duhovno razumevanje i ne razumeš šta je istina. Božje reči su istina. Ljudi mogu da osete dubinu Božjih reči. Kako su one duboke? Svaka Božja reč razotkriva iskvarene ljudske naravi, kao i suštinske i duboko ukorenjene stvari u njihovim životima. To su suštinske stvari, a ne spoljašnji izgledi i svakako ne spoljašnja ponašanja. Svi ljudi se mogu činiti dobrim ako se posmatra njihov spoljašnji izgled. Ali zašto onda Bog kaže da su neki ljudi zli duhovi, a neki nečisti duhovi? To je nešto što ti ne možeš da vidiš. Stoga, čovek ne sme Božje reči posmatrati u svetlu ljudskih predstava i uobrazilja, niti u svetlu ljudskih glasina, a svakako ne u svetlu izjava vladajuće partije. Samo su Božje reči istina, ljudske reči su sve laži. Nakon što ste o ovome razgovarali u zajedništvu, da li ste iskusili promenu u svom stavu prema Božjim rečima? Bez obzira na to koliko je ta promena mala ili velika, sledeći put kad budete čitali Božje reči kojima sudi i razotkriva ljude, trebalo bi makar da pokušate da se ne raspravljate s Njim. Treba da prestanete da se žalite na Boga govoreći: „Božje reči kojima sudi i razotkriva ljude su zaista surove; neću da čitam ovu stranu. Prosto ću je preskočiti. Potražiću nešto o blagoslovima i obećanjima ne bih li našao malo utehe.” Više ne bi trebalo da čitate Božju reč tako što ćete birati i odlučivati po sopstvenom nahođenju. Morate da prihvatite istinu, sud i grdnju Božjih reči; samo tako ćete moći da pročistite iskvarenu narav i samo ćete tada moći da dosegnete spasenje.

Iako sada znate da su sve Božje reči istina i voljni ste da stremite ka istini, i dalje imate sopstvena opredeljenja i izbore kad se radi o Božjim rečima i opet ćete postupati shodno sopstvenoj volji. Veoma ste voljni da čitate Božje reči o obećanju i blagoslovu, a naročito ćete se sećati reči Božjeg obećanja. Osećaćete utehu čitajući takve reči ili ćete osetiti malčice nade i shvatiti da i dalje imate snage i motivacije da verujete u Boga. Ali niste voljni da čitate Božje reči kojima On sudi ljudima i razotkriva ih, jer ako čovek stalno čita Božje reči o razotkrivanju, sudu i grdnji prema ljudima, onda se on oseća uznemireno i snaga da veruje u Boga će izbledeti, pa kako onda čovek da nastavi? U današnje vreme, većina ljudi ne može da razume Božje reči koje otkrivaju tajne. Čine im se previše dubokim, a reči o blagoslovima nedostižnim. Kada čitaju Božje reči koje razotkrivaju čovekovu iskvarenu narav, mogu da razumeju neke od njih, pa čak iako uspeju da povežu te reči sa sobom i priznaju sami sebi da su te reči činjenice, i dalje nisu voljni da ih prihvate. Vidiš koliko su ljudi problematični! Znaju da je Božja reč istina, ali i dalje nisu voljni da je prihvate; žele da steknu blagoslove, ali i dalje ne mogu da ih zadobiju. Kako onda čovek treba pravilno da jede i pije Božju reč? Najpre, treba više da čita Božje reči koje otkrivaju tajne. Čitajući takve reči, čovek oseća da je Bog na trećem nebu i da je uzvišen, kao i da bi trebalo da ima bogobojažljivo srce. Onda se moli: „O Bože, tako si veliki! Ti si vrhovni! Imaš suverenost nad svim stvarima i možeš da odrediš moju sudbinu; voljan sam da se pokorim svim stvarima koje si uredio da se dese oko mene.” Moleći se na ovaj način, ljudi će se donekle bojati Boga. Ljudi su voljni da veruju u uzvišenog Boga, tako da je prvi korak, pre nego što počnu da jedu i piju Božju reč, uveriti ih da im se Bog obraća s neba. Tada će ljudi želeti da čitaju Božju reč i biće manje skloni tome da imaju predstave. Drugi korak je da pronađu neke Božje reči o obećanjima i blagoslovima koje će jesti i piti. Kada vide Božje reči kojima On blagosilja ljude, oni postanu toliko uzbuđeni da počnu da jecaju govoreći: „O Bože, tako si divan! Tako si vredan našeg obožavanja! Voljni smo da prihvatimo blagoslove koje imaš za nas, a još smo voljniji da prihvatimo obećanja koja si nam dao. Ali trenutno smo mali rastom i nismo još porasli, nemamo potrebna svojstva da primimo Tvoja obećanja i blagoslove i preklinjemo Te da nam pružiš više!” Kako je lepo čitati reči Božjeg blagoslova! Potom se pitaju: „Kakvi onda blagoslovi postoje? Bog je rekao da, kad za to dođe vreme, čoveka neće zadesiti nikakve nesreće i da će biti oslobođen muke obedovanja tri puta dnevno, pranja i čišćenja – Bog je govorio o takvim obećanjima.” Što čovek više čita, postaje sve uzbuđeniji. Ali bez obzira na to koliko ste oduševljeni, ne zaboravite da stremite ka istini. Treći korak je čitanje Božjih reči koje razotkrivaju čovekovu iskvarenu narav i suštinu. Kad je o tome reč, nije neophodno jesti i piti mnogo Božjih reči svakog puta; dovoljno je jesti i piti stavku ili dve odjednom. Nakon što si jeo i pio, prvo zanemari stvari koje ne razumeš i stvari koje se ne mogu povezati s tobom, pa razmisli pažljivo o stvarima koje se mogu povezati s tobom jer ćeš tako polako početi da shvataš svoje stanje. Kad istinski prepoznaš svoju iskvarenu narav i razumeš sve više i više istina, moći ćeš nesvesno da prozreš sopstvenu priroda-suštinu. Mislite li da je to dobro? (Da.) To je poput davanja leka detetu: prvo mu daš nešto ukusno da ga namamiš, a onda, kad ne obraća pažnju, daš mu gutljaj leka; ako mu bude gorak, daš mu još dva slatkiša da ga namamiš i tako će popiti svoj lek. Ali kada odraste, to više nije neophodno: pije lek svojevoljno, dobro znajući koliko je gorak. To je stvar rasta. Ako ti nedostaje rasta, a treba u Božjim rečima da nađeš one koje razotkrivaju čovekovu iskvarenu prirodu i istine povezane s tim i da se uporediš s njima, pa si primoran da jedeš i piješ te reči po ceo dan, na kraju ćeš se umoriti od njih jer tvoje iskustvo ne dopire do njih i nije za njih spremno. Zato usred toga moraš da dodaš nešto poput slatkiša, a oni koji su mali rastom treba da jedu i piju Božje reči na ovaj način. Ako si često slab i negativan i nemaš pravu veru ili nadu, trebalo bi što pre da pojedeš i popiješ neke reči o Božjim blagoslovima i obećanjima i nađeš reči o Božjem otkrivanju tajni koje ćeš pojesti i popiti. Ako osetiš da ti se snaga vraća i da tvoja veza sa Bogom postaje prisnija, onda bi trebalo da kuješ gvožđe dok je vruće i nađeš reči o grdnji i sudu koje ćeš jesti i piti; kada na ovaj način jedeš i piješ Božje reči, lakše ćeš postići efekat i nećeš odložiti životni rast. Kad jedeš i piješ Božje reči, a mali si rastom, moraš znati kako da se prilagodiš: moraš da jedeš i piješ Božje reči na takav način da sebe dovedeš u dobro raspoloženje i rasteš brzo; moraš da jedeš i piješ ono što ti je dostupno i zanemariš ono što nije, a moraš i da pokušavaš da primenjuješ i doživljavaš ono što si razumeo dok si jeo i pio Božje reči. Sve dok znaš kako treba da primenjuješ i doživljavaš Božje reči i istine koje razumeš, moći ćeš da pođeš pravim putem vere u Boga.

Sećam se da je neko jednom rekao nešto slično ovome: bio je jedan čovek koji se svojski trudio da prouči kada će Bog napustiti zemlju. Taj veliki trud nije značio da o tome misli i danju i noću, već mu je to postalo važno kad je počeo da veruje u Boga. Da bi pronašao tačan odgovor, sakupio je sve reči o Božjem odlasku, kao što su: kada će Bog napustiti zemlju, kakvi će znaci postojati i kako će ljudi u crkvi reagovati. Potom je o njima razmišljao s velikim žarom, napravio opširnu analizu i međusobno ih upoređivao, jednu po jednu i od početka do kraja, kao da pretražuje priručnu Bibliju. Zar to nije bio veliki trud? Koliko je ovom čoveku bilo „stalo” do Boga i koliko je „ljubavi” prema Bogu imao! Božji odlazak sa zemlje veoma je značajan događaj u Božjem delu i kad je to otkrio, smatrao je da je to najznačajnija stvar – značajnija od njegovog stremljenja ka istini ne bi li postigao spasenje i značajnija od traganja za delovima istine u Božjim rečima. I tako, sakupio je sve te reči i konačno pronašao „odgovor”. Ostavljajući po strani tačnost rezultata njegovog istraživanja, šta vi mislite o perspektivi koja stoji iza stremljenja takve osobe ka veri u Boga i načinu na koji je stremila ka njoj? Da li je napor koji je uložila bio neophodan? Bilo je besmisleno uložiti toliki napor! Kakve veze Božji odlazak sa zemlje ima s tobom? Bog te nije obavestio o Svom dolasku pa te neće obavestiti ni o Svom odlasku. Mnoge stvari Bog ne govori ljudima, a šta je razlog tome? Razlog je taj što nema potrebe da ljudi to znaju, a i kad bi znali, to im ne bi pomoglo i ne bi igralo ulogu u njihovim budućim odredištima, pa stoga nema potrebe da ljudi to znaju. Sad kad je Bog od krvi i mesa, On zna sve tajne, sve aspekte istine i sve stvari, pa ih može saopštiti ljudima, ali postoje neke stvari koje ljudi ne moraju da znaju i nema potrebe da im se saopšte. Kad Bog odlazi sa zemlje i kad završava Svoje delo – da li te stvari imaju ikakve veze sa čovekom? Moglo bi se reći: „Nimalo!” Neki ljudi kažu: „Zašto to nije važno? Šta da radim ako je prekasno da stremim ka istini? Moram da vidim koliko je vremena preostalo od Božjeg dana i da budem siguran u taj dan pre nego što počnem da stremim ka istini.” Da li je takva osoba nepromišljena? Da li je to neko ko stremi ka istini? Nikako! Ako čovek zaista stremi ka istini, neće mariti za to, niti će želeti da se opterećuje ovim stvarima; on smatra da briga o takvim stvarima ne pomaže u stremljenju ka istini i da nema nikakvog značaja, te zato nije voljan da puno promišlja i uloži trud u te dosadne teme. Neki ljudi su čak zabrinuti kada će doći Božji dan, ali zar to nije lična agenda? Da li tvoja stalna briga o tome kada će doći Božji dan dokazuje da voliš Boga? Da li može da dokaže da si osoba koja sledi Božju volju? Da li može da dokaže da svedočiš Bogu? Da li može da dokaže da si doprineo širenju Božjeg jevanđelja carstva? Kako napreduje tvoja priprema dobrih dela? Koliko si istine razumeo? U koje si istina-stvarnosti ušao? O tim stvarima najviše treba da brineš. Uvek zapitkuješ o vestima o Bogu, uvek želiš da znaš poneki trač, uvek želiš da zgrabiš malo tajne. Ali to je samo radoznalo srce, nikako srce koje stremi ka istini ili koje vodi računa o Bogu, a kamoli bogobojažljivo srce. Tvoje stremljenje razumevanju tajni nema nimalo veze sa stremljenjem ka istini. Kako bi se prema takvim ljudima trebalo ophoditi? Da li ih poštuješ? Da li im se diviš? Da li im zavidiš? Da li bi im pomogao da traže takve tajne? Ne, svakako bi ih s prezirom gledao i govorio: „I dalje nismo dobri u stremljenju ka istini, u poznavanju sebe i u poznavanju Boga – ništa još nismo postigli – i postoje istine iz svih aspekata koje čekaju da budu istražene, shvaćene i primenjene, zato nema potrebe da se trudimo da proučavamo takve tajne.” Zapravo, sve dok čuvaš Boga u srcu kao i želju da stremiš ka istini, kad dođe taj dan, Bog te neće ostaviti u neznanju; On te neće napustiti. To je vera i razumevanje koje moraš imati. Ako imaš ovakvu veru i to razumevanje, nećeš učiniti ništa nepromišljeno. Da je Bog nameravao nešto da ti kaže, zar to ne bi učinio direktno? Zar bi bilo potrebe da okoliša? Zar bi bilo potrebe da krije reči unutar reči? Zar bi bilo potrebe da bude tajnovit? Naravno da ne. Ono što Bog namerava da ljudi znaju jeste istina; sve što Njegova dela, reči i namere izražavaju jeste istina i neće je nimalo skrivati od ljudi. Stoga, nema potrebe da se raspituješ o stvarima koje Bog ne želi da ljudi znaju, niti treba da promišljaš o njima, jer će sav trud koji u to uložiš biti uzaludan i potpuno bezvredan, a Bog će ga se gnušati. Zašto će ga se Bog gnušati? Najpre, moraš da razumeš da je Bog izrazio mnoge istine i to na mnogim poljima. Ako ne tragaš za istinom da rešiš sopstvene stvarne probleme kada ti se neke stvari dese, ti onda ne voliš istinu: ti si osoba koja je previše radoznala; osoba koja cepidlači; osoba koja se prema Božjim rečima uvek odnosi površno i bez dužnog poštovanja. Nemaš ti mesta za Boga u svom srcu. Sve što u njemu imaš jeste par stvari koje Bog ne želi da znaš, poput toga kakvo je njegovo prebivalište – treće nebo – i gde se ono zaista nalazi, kakvo će biti buduće carstvo i kad će Božje ovaploćenje napustiti zemlju. Zato kažem da te se Bog gnuša. Ima li razloga da te se Bog gnuša? (Ima.) Recimo da tvoja deca nisu marljivo učila celog dana i nisu uradila domaći zadatak koji je trebalo, već su umesto toga razmišljala o pitanjima kao što su: „Kako su se moj otac i majka upoznali? Kako su mene rodili? Da li su me voleli kad sam se rodio? Kako će se moja porodica snaći u budućnosti? Da li ćemo uspeti da se obogatimo?” Kad bi stalno proučavalo takva pitanja, da li bi voleo takvo dete? Da li bi se gnušao takvog ponašanja svoje dece? Šta bi želeo da tvoja deca rade? Da dobro nauče da čitaju i pišu i da marljivo uče. To je tvoja namera za tvoju decu, a šta je Božja namera za čoveka? Kako Bog ne bi više voleo da čovek sledi pravi put i odgovarajuće radi posao? Bog ne voli kada Ga ljudi proučavaju, kada stalno iz potaje motre na svaku Njegovu reč ili delo, niti kada uludo troše vreme i trud na Njega. Ima mnogo onih koji stalno proučavaju kad će doći Božji dan. Zar takvi ne sumnjaju u Boga i ne opiru Mu se u srcu? Kakav problem ima čovek koji niti ceni mnoge istine koje je Bog izrekao niti im stremi? Pobožna osoba traga za istinom i pokušava da dokuči Božje namere u svim stvarima, a nakon što pročita Božje reči, sigurna je da su one istina i da ljudi treba da ih primenjuju i da im se pokoravaju. Boga će proučavati samo oni koji ne veruju da je Božja reč istina. Ovi ljudi uopšte ne mare za svoje obaveze i dužnosti; uopšte ne obraćaju pažnju na njih, niti ulažu u njih ikakav trud i ne plaćaju za njih cenu. Umesto toga, uvek ih zanimaju stvari poput toga kad će Bog napustiti zemlju, kad će Bog doneti katastrofe i koliko još ima do Božjeg dana, kao i čudna pitanja poput: „Da li će se Bog ipak sresti s nama nakon što napusti zemlju? Da li će Božje delo biti ovakvo i kad napusti zemlju? Kad Bog napusti zemlju, koliko će dugo ostati na trećem nebu? Da li će se vratiti? Hoće li biti anđela u budućem Dobu carstva? Da li anđeli komuniciraju s ljudima?” Bog se gnuša toga što ljudi stalno proučavaju ovakve teme. Na šta bi onda čovek trebalo da se usredsredi? Kako da upozna ovaploćenog Boga, kako da upozna Božje delo i kako da shvati svaku reč koju je Bog izgovorio: to su čovekove obaveze i prve stvari u koje čovek treba da uđe i nastoji da razume. Ako ne tragaš za tim da razumeš i uđeš u ove istine, onda je tvoja vera u Boga besmislena – samo je prazna parola bez pravog sadržaja. Ako uvek potajno razmišljate o stvarima koje se tiču tajni i toga kad će Bog napustiti zemlju ili ako uvek među sobom pričate o tome gde se rodilo Božje telo, u kakvoj se porodici On rodio, kakvo je poreklo te porodice, kakav život On vodi, koliko godina ima, kakvo je obrazovanje stekao, da li je ikada verovao u Boga, da li je ikada čitao Bibliju, koliko je dugo verovao u Isusa i tome slično – ako stalno proučavate te stvari, onda to znači da sudite Bogu i da hulite na Božje telo! Bog želi da znaš Njegovu narav i Njegovu suštinu da bi mogao da razumeš Njegove namere, da Mu se pokoriš i primenjuješ istinu ne bi li Mu udovoljio; ne dozvoljava da Ga proučavaš i raspravljaš o Njemu iza Njegovih iza leđa. Stoga, pošto smo prihvatili Božje ovaploćenje i ovu fazu Božjeg dela i prihvatili smo Hrista kao svoj život i svog Boga, trebalo bi da imamo bogobojažljivo srce i da se prema Božjim odlikama, Njegovom biću i telu u kom je ovaploćen odnosimo s pobožnim stavom; to su razum i ljudskost koje bi trebalo da imamo. Ako smatraš da trenutno nemaš nimalo znanja o Bogu, onda o tome nemoj da pričaš. Umesto toga, pričaj o samospoznaji, o tome kako treba stremiti ka istini i dobro obavljati dužnosti i opremi se ovim aspektima istine. Jednog dana, kad budeš osetio da imaš neko stvarno znanje o Bogu, možete da razgovarate u zajedništvu. Ali nemoj pokušavati da pričaš o informacijama koje se tiču Božjeg ovaploćenog tela ili nekih nepoznatih tajni, jer lako možeš uvrediti Božju narav, On te može osuditi i proglasiti bogohulnikom, pa će te Sveti Duh napustiti. To je nešto što moraš jasno da vidiš. Može li se stremljenje ka istini zameniti stalnim proučavanjem Boga i zanimanjem za tračeve? Može li ti to omogućiti da upoznaš Boga? Ako te stvari ne možeš jasno da vidiš, zar onda nisi veoma nepromišljena i neuka osoba?

Ljudi moraju tačno razumeti šta je stremljenje ka istini. Zašto Bog izražava toliko istina ne bi li spasio ljude? Zašto Bog zahteva od ljudi da razumeju toliko istina? Ako čovek ne razume ove istine, može li popraviti svoju iskvarenu narav? Može li čovek poznavati Boga, a da ne razume te istine? Ako čovek ne poznaje Boga, može li uspeti da Mu se pokori? Može li Ga obožavati? Sve ove istine su povezane. Kako čovek može da postigne spasenje ako ne razume ove istine? Da li je lako razumeti ove istine? Može li čovek razumeti istinu ako ne iskusi sud i grdnju? Može li upoznati sebe ako ne iskusi orezivanja? Može li se istinski pokajati ako ne poznaje sebe? Može li postići spasenje bez istinskog pokajanja? Sve ove istine su istine koje bi trebalo da razumeju vernici u Boga i to su istine koje se moraju razumeti da bi se postiglo spasenje. Ako je tvoja vera u Boga oduvek zbunjena i nisi stremio ka istini, onda si izgubio smisao verovanja u Boga.

Jesen 2007. godine


Najosnovnija praksa da se bude poštena osoba

Kako je, prema vašem iskustvu, biti poštena osoba? (Zaista je teško biti poštena osoba.) Zašto je teško? (Zaista želim da budem poštena osoba. Ali, kada se svakog dana preispitujem, otkrivam da sam neiskren i da u mom govoru ima mnogo patvorenog. Svojim rečima dodajem osećanja ili imam zadnje namere. Ponekad se poigravam, ili okolišam, ili kažem nešto što se kosi sa stvarnošću – obmanjujuće stvari, poluistine i druge vrste neistina, sve zarad postizanja cilja.) Sva ova ponašanja proizilaze iz iskvarene naravi ljudi; ona pripadaju onom delu ljudi koji je nepošten i varljiv. Zašto ljudi pribegavaju lažljivosti? Da bi ostvarili sopstvene namere, da bi postigli sopstvene ciljeve, te koriste nepoštena sredstva. Pritom nisu otvoreni ni iskreni, i nisu pošteni ljudi. U takvim trenucima ljudi otkrivaju svoju podmuklost i prepredenost, ili svoju zlonamernost i ogavnost. Sa ovim iskvarenim naravima u srcima ljudi, oni osećaju da je posebno teško biti poštena osoba. U tome i leži teškoća da se bude pošten. Ali ako si neko ko voli istinu i ko je u stanju da prihvati istinu, onda ti neće biti mnogo teško da budeš poštena osoba. Osetićeš da je tako mnogo lakše. Oni koji imaju ličnog iskustva vrlo dobro znaju da su najveće prepreke da se bude poštena osoba podmuklost ljudi, njihova lažljivost, njihova zlonamernost i njihove gnusne namere. Dokle god postoje ove iskvarene naravi, biće veoma teško biti poštena osoba. Svi vi se obučavate da budete pošteni ljudi, tako da imate nešto iskustva u tome. Kakva su vaša dosadašnja iskustva? (Svakog dana zapisujem sve gluposti koje sam rekao i laži koje sam izgovorio. Zatim samog sebe ispitujem i detaljno analiziram. Otkrio sam da iza većine ovih laži stoji nekakva namera i da sam im ih izrekao iz sujete i da sačuvam obraz. Iako sam svestan da ono što kažem ne odgovara istini, i dalje ne mogu da ne lažem i da se ne pretvaram.) To je ono što je toliko teško kada ste poštena osoba. Nije važno da li ste toga svesni ili ne; ključno je da, iako znate da je to što radite pogrešno, tvrdoglavo nastavljate da lažete kako biste postigli svoje ciljeve, održali sliku o sebi i sačuvali obraz, a svaka tvrdnja da toga niste svesni je laž. Da biste bili poštena osoba, ključno je da razjasnite svoje motive, namere i svoju iskvarenu narav. To je jedini način da se problem laganja reši u korenu. Namere i ciljevi ljudi kada lažu, jesu: da se postignu lični ciljevi, odnosno da se ostvari lična korist, da se iskoristi situacija, da se izgleda dobro ili da se dobije odobravanje drugih Takvo laganje otkriva iskvarenu narav i to je ono što morate da razaznate kada se radi o laganju. Dakle, kako treba rešiti ovu iskvarenu narav? Sve zavisi od toga da li volite istinu ili ne. Ako možete da prihvatite istinu i govorite tako da se ne zalažete za sebe; ako možete da prestanete da razmatrate sopstvene interese i umesto toga uzmete u obzir delo crkve, Božju nameru i interese Božjeg izabranog naroda, tada ćete prestati da lažete. Bićete u stanju da govorite istinito i otvoreno. Bez takvog rasta nećete moći da govorite istinu, dokazujući da vam nedostaje rast i da niste u stanju da primenjujete istinu. Dakle, biti poštena osoba zahteva proces razumevanja istine, proces povećanja rasta. Kada na to gledamo na takav način, nemoguće je biti poštena osoba bez osam do deset godina iskustva. Taj period je proces odrastanja u životu, proces shvatanja i zadobijanja istine. Neki ljudi bi mogli da se zapitaju: „Može li rešavanje pitanja laganja i postajanja poštenom osobom zaista biti toliko teško?” Zavisi o kome pričate. Ako je to neko ko voli istinu, onda će moći da odustane od laganja kada se radi o određenim pitanjima. Ali ako je to neko ko ne voli istinu, onda će odustajanje od laganja biti teže.

Sopstveno obučavanje da se bude pošten čovek uglavnom se svodi na rešavanje problema laganja, kao i na rešavanje sopstvenih iskvarenih naravi. Ovde je ključna primena u tome da kad shvatiš da si nekoga slagao i obmanuo, treba da mu se otvoriš, da se ogoliš i izviniš. Ovaj način primene je od velike koristi za rešavanje problema laganja. Na primer, ako si nekoga prevario ili ako je bilo neke ukaljanosti ili lične namere u rečima koje si mu izgovorio, onda treba da mu priđeš, da mu se otvoriš, da se ogoliš i da detaljno analiziraš sebe. Trebalo bi da mu kažeš: „Ono što sam ti rekao bila je laž, osmišljena da sačuva moj ponos. Osetio sam se neprijatno pošto sam ti to rekao, pa ti se sada izvinjavam. Molim te, oprosti mi.” Ta osoba će tvoj gest doživeti kao osveženje. Pitaće se kako je moguće da postoji osoba koja se izvinjava nakon što je slagala. Takva hrabrost izaziva divljenje. Kakvu korist čovek ima od ovakve primene? Njena svrha nije da se zadobije divljenje drugih, već da se čovek delotvornije obuzda i spreči sebe da laže. Dakle, posle laganja moraš da vežbaš izvinjenje zbog počinjenog. Što više budeš vežbao detaljno analiziranje i ogoljavanje sebe i izvinjavanje ljudima, rezultati će biti bolji – a broj laži koje ćeš izgovarati biće sve manji i manji. Primena detaljne analize i ogoljavanja da bi postao poštena osoba i suzdržao se od laganja zahteva hrabrost, a izvinjavanje nekome posle laganja zahteva još više hrabrosti. Ako to primenjujete godinu ili dve – ili možda tri do pet godina – sigurno ćete videti jasne rezultate i neće vam biti teško da se oslobodite laži. Oslobađanje od laganja prvi je korak ka tome da postanete poštena osoba, a to se ne može postići bez tri ili pet godina truda. Nakon što je problem laganja rešen, drugi korak je rešavanje problema varljivosti i prevare. Ponekad, prevara i varljivost ne zahtevaju od osobe da laže – te stvari se mogu postići samo činjenjem. Iako osoba možda ne laže otvoreno, moguće je da i dalje gaji varljivost i prevaru u svom srcu. Ona će to znati bolje od bilo koga drugog, jer je o tome dobro razmislila i pažljivo je to razmotrila. Biće joj lako da shvati kada o tome naknadno razmisli. Nakon što se problem laganja reši, rešavanje problema varljivosti i prevare će u poređenju s tim biti nešto lakše. Ali čovek mora da poseduje bogobojažljivo srce, jer kada se upusti u varljivost i prevaru, njime upravlja namera. Ljudi to ne mogu da sagledaju spolja, niti mogu da razaznaju. Samo Bog može to da ispita, i samo On zna za to. Stoga se problemi varljivosti i prevare mogu rešiti samo oslanjanjem na molitvu Bogu i prihvatanjem Njegovog ispitivanja. Ako neko ne voli istinu ili se ne boji Boga u svom srcu, njegova varljivost i prevara ne mogu se razrešiti. Možeš da se moliš pred Bogom i da priznaš svoje greške, možeš da se ispovediš i pokaješ, ili možeš da detaljno analiziraš svoju iskvarenu narav – iskreno navodeći o čemu si tada razmišljao, šta si rekao, koja ti je bila namera i kako si izveo varljivost. Sve je to relativno lako. Međutim, ako se od tebe zatraži da se otvoriš pred drugom osobom, može da ti nestane hrabrosti i odlučnosti jer želiš da sačuvaš obraz. Tada će ti biti veoma teško da primeniš otvorenost i ogoljenost. Možda si u stanju da priznaš, u principu, da povremeno uhvatiš sebe kako govoriš ili postupaš shodno svojim ličnim ciljevima i namerama; da postoji određeni nivo obmane, manipulacije, laži ili prevare u onome što radiš ili govoriš. Ali onda, kada se nešto desi i primoran si da detaljno analiziraš sebe, razotkrivajući kako su se stvari odigrale od početka do kraja, objašnjavajući koje su od izgovorenih reči bile varljive, koja im je bila zadnja namera, o čemu si razmišljao i da li si bio zlonameran ili podmukao, ti ne želiš da ulaziš u pojedinosti niti da pružaš detalje. Neki ljudi će samo nehajno reći: „Naprosto je tako. Ja sam samo prilično lažljiva, podmukla i nepouzdana osoba.” To pokazuje njihovu nesposobnost da se pravilno suoče sa svojom iskvarenom suštinom, ili sa činjenicom koliko su lažljivi i podmukli. Ovi ljudi su uvek u stanju i režimu izvrdavanja. Uvek opraštaju sebi i idu linijom manjeg otpora i nisu u stanju da istrpe ili plate cenu primenjivanja istine kao jedna poštena osoba. Mnogi ljudi već godinama propovedaju reči i doktrine, uvek govoreći: „Tako sam lažljiv i podmukao, u mojim postupcima često ima podvaljivanja i uopšte se ne ophodim iskreno prema ljudima.” Ali posle višegodišnjeg uzvikivanja tih reči, oni ostaju jednako lažljivi kao i ranije, jer oni nikada neće zaista detaljno analizirati sebe niti se pokajati kada otkriju to lažljivo stanje. Nikada se ne ogole pred drugima, niti se izvinjavaju posle laganja ili obmanjivanja ljudi, a još manje dele svoje iskustveno svedočenje o detaljnom analiziranju sebe i samospoznaji na skupovima. Niti oni ikada kažu kako su spoznali sebe ili kako su se pokajali u vezi s takvim stvarima. Oni ne čine ništa od toga, što dokazuje da ne poznaju sebe i da se nisu istinski pokajali. Kada kažu da lažu a žele da budu pošteni ljudi, oni naprosto izvikuju fraze i propovedaju doktrinu, ništa više. Moguće je da to rade jer pokušavaju da plivaju kako ih voda nosi i da prate stado. Ili može biti da ih okruženje crkvenog života primorava da otaljavaju posao i da se pretvaraju. U svakom slučaju, takvi koji izvikuju parole i propovedaju doktrine nikada se neće istinski pokajati i sigurno neće moći da prime Božje spasenje.

Svaka istina koju Bog zahteva da ljudi primenjuju iziskuje od njih da plate cenu, da je praktično primene i iskuse u svom stvarnom životu. Bog ne traži od ljudi da samo uprazno recituju reči i doktrine, da govore o samospoznaji, priznajući da su prevaranti, da su lažovi, da su prepredeni, varljivi i prepredeni, ili da to izgovore nekoliko puta naglas i da onda završe s tim. Ako neko prizna sve ovo, ali se posle toga ni najmanje ne promeni; ako nastavi da laže, vara i obmanjuje; ako primenjuje iste sotonske trikove, iste sotonske metode kada naiđe na nešto; ako se njegova sredstva i metode nikada ne menjaju, da li je onda ta osoba sposobna da zakorači u istina-stvarnost? Da li će ikada moći da promeni svoju narav? Ne, nikada! Moraš biti u stanju da promišljaš i spoznaš sebe. Moraš da imaš hrabrosti da se otvoriš i ogoliš u prisustvu braće i sestara i da sa njima podeliš svoje pravo stanje. Ako se ne usuđuješ da izložiš ili detaljno analiziraš svoju iskvarenu narav; ako se ne usuđuješ da priznaš svoje greške, onda nisi u potrazi za istinom, a još manje si neko ko poznaje sebe. Da su svi kao oni vernici koji se razmeću da bi stekli divljenje drugih, koji svedoče o tome koliko vole Boga, koliko Mu se potčinjavaju, koliko su Mu odani i koliko On njih voli, sve da bi stekli poštovanje i divljenje drugih; a ako svako ima sopstvene planove i zadržava lični prostor u svom srcu, kako onda neko može da govori o stvarnim iskustvima? Kako iko može da ima istinska iskustva koja će da prenese drugima? Deliti svoja iskustva i razgovarati o njima u zajedništvu znači razmenjivati sa drugima sopstvena iskustva i saznanja o Božjim rečima. Radi se o tome da svaku misao u svom srcu, svoje stanje i iskvarenu narav koja se otkriva u tebi pretočiš u reči. Da se drugima omogući da razaznaju te stvari, a zatim da reše problem razmenjujući istinu. Samo kada se iskustva razmene na taj način, svi imaju koristi i ubiru plodove. Samo to je pravi crkveni život. Ako se sve svodi na prazan razgovor o vašim uvidima u Božje reči ili u reči himne, a onda razmenjujete po sopstvenom nahođenju bez daljeg udubljivanja, bez iznošenja vaših stvarnih stanja ili problema, takva vrsta razmene ne donosi nikakvu korist. Ako svi govore o doktrinarnom ili teorijskom znanju, ali ne kažu ništa o znanju koje su zadobili iz stvarnih iskustava; ako, kada razmenjuju istinu, izbegavaju da govore o svom ličnom životu, svojim stvarnim problemima i svom unutrašnjem svetu, kako onda može doći do istinske komunikacije? Kako može da postoji pravo poverenje? Naprosto ne može! Ako žena svom mužu nikada ne izgovori reči koje joj leže na srcu, da li se to računa kao bliskost? Da li oni uopšte mogu da znaju šta je onom drugom na umu? (Ne mogu.) Pretpostavimo, dakle, da jedno drugom stalno govore: „Volim te”. Ne govore ništa osim toga i nikada se ne otvaraju jedno prema drugom, niti govore šta zapravo misle duboko u sebi, šta očekuju od svog partnera ili koje probleme imaju. Nikada se ne poveravaju jedno drugom, a kada su zajedno, ne razmenjuju ništa osim površne ljubaznosti. Da li su onda oni zaista muž i žena? Naravno da ne! Isto tako, ako braća i sestre treba da budu sposobni da se poveravaju jedni drugima, da se međusobno pomažu i snabdevaju jedni druge, onda svako mora da govori o svojim istinskim iskustvima. Ako ne govoriš ništa o sopstvenim istinskim iskustvima – ako samo propovedaš reči i doktrine koje čovek razume, ako samo propovedaš malo doktrine o veri u Boga i izgovaraš banalne plitkoumne reči i ne otvaraš se o onome što ti je u srcu – onda nisi poštena osoba i nisi sposoban da budeš poštena osoba. Da upotrebim isti primer: tokom višegodišnjeg zajedničkog života, muž i žena pokušavaju da se priviknu jedno na drugo, povremeno se sukobljavajući. Ali ako oboje imate normalnu ljudskost i uvek mu se obraćaš iz srca, kao i on tebi, u vezi sa svim poteškoćama na koje naiđete u životu ili na poslu, o čemu god da razmišljate duboko u sebi i kako god planirate da rešite stvari, ili kakve ideje ili planove imate za budućnost svoje dece i kažete svom partneru sve te stvari, zar se onda vas dvoje nećete osećati posebno bliski jedno drugom? Ali ako ti on nikada ne kaže svoje najdublje misli i samo donosi platu kući; ako mu ti nikada ne govoriš o svojim mislima i nikada se ne poveravate jedno drugom, zar onda neće postojati emocionalna distanca između vas dvoje? Sigurno hoće, jer ne razumete misli i planove onog drugog. Na kraju krajeva, ti nećeš moći da kažeš kakva je osoba tvoj partner, niti će on moći da kaže kakva si ti osoba. Ti nećeš razumeti njegove potrebe, niti će on razumeti tvoje. Ako ljudi nemaju verbalnu ili duhovnu komunikaciju, onda ne postoji mogućnost da se između njih stvori bliskost i ne mogu da opskrbljuju jedno drugo niti da se međusobno ispomažu. Imate takvo iskustvo, zar ne? Ako ti tvoj prijatelj poveri sve, kaže ti sve što misli, bez obzira na patnju ili sreću koju oseća, zar onda nećeš osećati da ste posebno bliski? Razlog zašto je spreman da ti kaže sve to je zato što si i ti njemu poverio svoje najdublje misli. Posebno ste bliski i zbog toga ste u stanju da se tako dobro slažete i pomažete jedan drugom. Bez ovakve komunikacije i razmene između braće i sestara u crkvi, oni ne bi mogli da se slažu i za njih bi bilo nemoguće da skladno sarađuju u obavljanju svojih dužnosti. Zato razmenjivanje istine zahteva duhovnu komunikaciju i sposobnost da se govori iz srca. Ovo je jedan od principa koje čovek mora da ima da bi bio poštena osoba.

Kada neki ljudi čuju da moraju da govore istinu i govore iz srca kako bi bili pošteni ljudi, te da, ukoliko lažu ili obmanjuju, moraju da se otvore, ogole i priznaju svoje greške, oni kažu: „Teško je biti poštena osoba. Da li drugima moram da kažem sve što mislim? Zar nije dovoljno razmenjivati pozitivne stvari? Ne moram da pričam drugima o svojoj mračnoj ili iskvarenoj strani, zar ne?” Ako se ne ogoliš pred drugima i detaljno ne analiziraš sebe, onda nikada nećeš spoznati sebe. Nikada nećeš shvatiti kakva si osoba, a drugi ljudi nikada neće moći da ti veruju. To je činjenica. Ako želiš da ti drugi veruju, pre svega moraš biti poštena osoba. Da bi bio poštena osoba, prvo moraš da ogoliš svoje srce da bi svi mogli da u njega pogledaju, da vide sve o čemu razmišljaš i da ugledaju tvoje pravo lice. Ne smeš da pokušaš da se maskiraš ili prikrivaš. Tek tada će ti drugi verovati i smatrati te poštenom osobom. Ovo je najosnovnija primena i preduslov da budeš poštena osoba. Ako se uvek pretvaraš, uvek glumiš svetost, plemenitost, veličinu i uzoran karakter, skrivajući svoju iskvarenost i mane od drugih, prikazujući im lažnu sliku i dovodeći ih u uverenje da si čestit, velik, samopožrtvovan, pravičan i nesebičan – zar u tome nema lažljivosti i obmane? Zar s vremenom ljudi neće moći da te prozru? Dakle, ne budi licemer i ne stavljaj masku. Umesto toga, budi jednostavan i otvoren i nauči da ogoliš sebe – ogoli svoje srce da ga drugi vide. Ako možeš da ogoliš sve svoje misli i sve stvari koje želiš da uradiš – bilo da su one pozitivne ili negativne – da ih drugi vide, zar onda nisi pošten? Kad sebe ogoliš da te drugi vide, Bog te posmatra. On će reći: „Pošto si ogolio sebe da te drugi vide, sigurno si pošten i preda Mnom.” Ali ako se pred Bogom ogoliš samo kada si van vidokruga drugih i uvek se pretvaraš da si veliki i plemenit ili nesebičan kada si u njihovom društvu, šta će onda Bog misliti o tebi? Šta će reći? Reći će: „Ti si potpuno lažljiva osoba. Ti si potpuno licemeran i pokvaren i nisi poštena osoba.” Bog će te tako osuditi. Ako želiš da budeš poštena osoba, onda bez obzira da li si pred Bogom ili pred drugim ljudima, trebalo bi da budeš u stanju da pružiš čist i otvoren prikaz svog unutrašnjeg stanja i reči koje su ti u srcu. Da li je to lako postići? Zahteva period vežbe, kao i čestu molitvu i oslanjanje na Boga. Moraš da uvežbaš sebe da izgovaraš reči u svom srcu jednostavno i otvoreno o svim pitanjima. Sa takvom vrstom vežbe možeš da napreduješ. Ako naiđeš na veliku poteškoću, moraš da se moliš Bogu i tragaš za istinom; moraš da se boriš u svom srcu i da prevaziđeš telo, dok ne budeš mogao da primenjuješ istinu. Kada tako vežbaš, malo po malo, srce će ti se postepeno otvarati. Bićeš sve čistiji, a dejstvo tvojih reči i dela biće drugačiji nego ranije. Tvojih laži i smicalica biće sve manje i bićeš u stanju da živiš pred Bogom. Tada ćeš, u suštini, postati poštena osoba.

Pošto ga je Sotona iskvario, čitavo čovečanstvo ima sotonsku narav. Poput Sotone, ljudi stavljaju maske i lažno se predstavljaju u svakom pogledu i pribegavaju obmani i manipulacijama po svim pitanjima. Nema ničega u čemu ne posežu za obmanom i manipulacijom. Neki se čak upuštaju u lažljive igre i u tako običnim aktivnostima kao što je kupovina. Na primer, možda su kupili najmoderniju odeću, ali se – iako im se zaista sviđa – ne usuđuju da je nose u crkvi iz straha da će je njihova braća i sestre komentarisati i govoriti da su plitki. Stoga je nose samo drugima iza leđa. Kakvo je to ponašanje? To je razotkrivanje lažljive i prepredene naravi. Zašto bi neko kupovao modernu odeću, pa zazirao od toga da je nosi pred braćom i sestrama? U svom srcu vole moderne stvari i prate svetske trendove kao što to rade nevernici. Boje se da ih braća i sestre ne prozru, da ne uvide koliko su plitki, da ne uvide da nisu ugledne i čestite osobe. U svom srcu oni vole moderne stvari i imaju problema da ih se odreknu, pa tako mogu da ih nose samo kod kuće i paze da ih braća i sestre ne vide. Ako stvari koje vole ne mogu da vide svetlost dana, zašto onda ne mogu da ih se odreknu? Zar ne postoji tu neka sotonska narav koja ih kontroliše? Stalno izgovaraju reči i doktrine i čini se da razumeju istinu, ali nisu u stanju da je sprovedu u delo. To je vrsta osobe koja živi po sotonskoj naravi. Ako je neko uvek varljiv i na rečima i na delu, ako ne dozvoljava drugima da ga vide onakvog kakav jeste, i ako uvek glumi pobožnu osobu pred drugima, u čemu je onda razlika između njega i fariseja? Želi da živi kao kurva, ali i da mu se podigne spomenik za čednost. Vrlo dobro je znao da ne može da nosi svoju egzotičnu odeću u javnosti, pa zašto ju je onda kupio? Zar to nije bačen novac? Samo zato što mu se sviđaju takve stvari i što mu je ta odeća bila prirasla k srcu, pa je osetio da mora da je kupi. Ali kada je jednom kupi, ne može da je nosi izvan kuće. Posle nekoliko godina žali što ju je kupio i iznenada shvata: „Kako sam samo mogao da budem tako glup, tako odvratan, pa da to uradim?” Čak se i njemu samom gadi to što je uradio. Ali on ne može da kontroliše svoje postupke jer nije u stanju da se odrekne stvari koje voli i za kojima teži. Zato pribegava taktici i ponaša se dvolično, koristi se prevarom da bi sebi udovoljio. Ako se njegova lažljiva narav ispoljava u tako beznačajnoj stvari, da li će moći da primenjuje istinu kada je reč o nečemu većem? To bi bilo nemoguće. Očigledno je da mu je u prirodi da bude varljiv i varljivost je njegova Ahilova peta. Jednom je jedno šestogodišnje ili sedmogodišnje dete pojelo nešto lepo u krugu svoje porodice. Kada su ga druga deca pitala šta je pojelo, dete je samo trepnulo i reklo: „Zaboravio sam”, a zapravo samo nije htelo da im kaže. Da li je zaista moglo da zaboravi šta je upravo pojelo? Ovo šestogodišnje ili sedmogodišnje dete bilo je sposobno da laže. Da li je to nešto što je naučilo od odraslih? Da li je to bio uticaj njegovog porodičnog okruženja? Ne – to je čovekova priroda, njegovo nasleđe; čovek se rađa sa lažljivom naravi. U stvari, šta god lepo da je dete pojelo, to je bilo normalno. Roditelji su mu to pripremili; nije ukralo tuđu hranu. Ako ovo dete može da laže u takvim okolnostima, kada za time uopšte nema potrebe, zar onda nije još verovatnije da će da laže u drugim prilikama? Kojeg se problema ovo dotiče? Zar to nije problem njegove prirode? To dete je sada odraslo, a laganje je postalo njegova priroda. On je sada zaista lažljiva osoba; to se u njemu moglo videti od najranijih dana. Lažljivi ljudi ne mogu a da ne lažu i ne varaju druge, a njihove laži i prevare mogu se javiti u bilo kojem trenutku i na bilo kojem mestu. Oni ne moraju da uče kako se te stvari rade, niti neko treba da ih podstiče da ih rade – rođeni su sa tom sposobnošću. Ako je to dete moglo da izmisli laži da bi prevarilo druge u tako ranom uzrastu, da li bi njegovo laganje zaista moglo da bude jednokratni prestup? Naravno da ne bi. To pokazuje da je ono po svojoj priroda-suštini lažljivo. Zar tako jednostavnu stvar nije lako razaznati? Ako neko od detinjstva laže, često laže, čak laže i vara ljude u vezi s jednostavnim stvarima kada to i nije neophodno, i ako je laganje postalo njegova priroda, onda mu neće biti lako da se promeni. On je autentičan lažov. Zašto se kaže da lažovi ne mogu da budu spaseni? Zato što je malo verovatno da će prihvatiti istinu, tako da se nikako ne mogu pročistiti i preobraziti. Oni koji mogu da prime Božje spasenje su drugačiji. Relativno su bezazleni od samog početka, a ako izgovore sitnu laž, verovatno će pocrveneti i osećati se nelagodno. Takvoj osobi je lakše da postane poštena osoba: ako biste je zamolili da laže ili vara, bilo bi joj teško. Kada laže, teško joj je da sve reči prevali preko usta i svima je odmah jasno da laže. To su relativno jednostavni ljudi i verovatnije je da će postići spasenje ako mogu da prihvate istinu. Ovakva osoba laže samo pod posebnim okolnostima, kada je saterana u ćošak. Generalno, oni su uvek u stanju da kažu istinu. Sve dok tragaju za istinom, moći će da odbace ovaj vid iskvarenosti posle nekoliko godina truda, a onda im neće biti teško da postanu poštena osoba.

Šta je Božje merilo za poštene ljude koji su Mu potrebni? Kako su Božji zahtevi dati u Tri opomene, tom poglavlju Božjih reči? („Poštenje znači da svoje srce poklanjate Bogu, tako što ste u svemu iskreni prema Njemu, u svemu otvoreni prema Njemu, što nikada ne krijete činjenice, ne pokušavate da obmanete one iznad i ispod vas i što ne radite stvari samo zato da biste iskamčili Božju naklonost. Ukratko, biti pošten znači biti čist u svojim postupcima i rečima, i ne obmanjivati ni Boga ni čoveka. (…) Ako su tvoje reči prepune izgovora i bezvrednih opravdanja, tvrdim da si neko kome je mrsko da istinu primeni na delu. Ako imaš mnogo privatnih stvari koje ne bi da deliš s drugima, ako si izričito protiv otkrivanja svojih tajni – svojih problema – drugima, zarad traženja puta ka svetlosti, tvrdim da nećeš lako dostići spasenje, i nećeš lako izroniti iz tame” („Reč”, 1. tom, „Božja pojava i delo”).) Ovde postoji jedna posebno važna rečenica. Da li vidite koja? (Bog kaže: „Ako imaš mnogo privatnih stvari koje ne bi da deliš s drugima, ako si izričito protiv otkrivanja svojih tajni – svojih problema – drugima, zarad traženja puta ka svetlosti, tvrdim da nećeš lako dostići spasenje, i nećeš lako izroniti iz tame.”) Da, baš ta. Bog kaže: „Ako imaš mnogo privatnih stvari koje ne bi da deliš s drugima.” To znači da su ljudi učinili mnogo toga o čemu se ne usuđuju da govore i imaju previše mračnih strana. Nijedan od njihovih svakodnevnih postupaka nije u skladu sa Božjom rečju i oni se ne bune protiv tela. Oni rade šta god žele, pa čak i nakon što su toliko godina verovali u Boga, nisu ušli u istina-stvarnost. „Ako si izričito protiv otkrivanja svojih tajni – svojih problema – drugima, zarad traženja puta ka svetlosti, tvrdim da nećeš lako dostići spasenje, i nećeš lako izroniti iz tame.” Ovde je Bog usmerio ljude ka putu primene. Ako ne primenjuješ na taj način i samo uzvikuješ slogane i doktrine, onda si neko ko neće lako primiti spasenje. To je zaista povezano sa spasenjem. Biti spasen je veoma važno za svaku osobu. Da li je Bog igde drugde spomenuo da se „spasenje ne postiže lako”? Na drugim mestima, On retko govori o tome kako je teško biti spasen, ali govori o tome kada priča o poštenju. Ako nisi poštena osoba, onda si neko koga je veoma teško spasiti. „Ne postići spasenje lako” znači da će ti, ako ne prihvatiš istinu, biti teško da se spaseš. Nećeš biti u stanju da kreneš pravim putem ka spasenju, pa neće biti moguće da budeš spasen. Bog koristi ove reči da bi ljudima dao malo prostora. Što znači: nije te lako spasiti, ali ako sprovodiš Božje reči u delo, onda ima nade da ćeš dostići spasenje. To je izvorno značenje. Ako ne primenjuješ u skladu s Božjim rečima, i nikada ne analiziraš detaljno svoje tajne i svoje izazove i nikada se ne otvaraš drugima u zajedništvu, niti besediš, niti analiziraš, niti iznosiš na videlo svoju iskvarenost i fatalne mane pred njima, onda ne možeš biti spasen. A zašto je tako? Ako se ne ogoliš ili ne analiziraš detaljno na ovaj način, nećeš mrzeti svoju iskvarenu narav, te se tako tvoja iskvarena narav nikada neće promeniti. A ako ne možeš da se promeniš, kako uopšte možeš da razmišljaš o tome da budeš spasen? Božje reči to jasno pokazuju, a te reči pokazuju Božju nameru. Zašto Bog uvek naglašava da ljudi treba da budu pošteni? Zato što je poštenje veoma važno – ono direktno utiče na to da li osoba može da se pokori Bogu i da li može da postigne spasenje. Neki ljudi kažu: „Ja sam nadmen i samopravedan i često se ljutim i ispoljavam iskvarenost.” Drugi kažu: „Veoma sam plitak i sujetan i volim kada mi ljudi laskaju.” To su sve stvari koje su ljudima vidljive spolja i ne predstavljaju veliki problem. Ne bi trebalo dalje da se baviš njima. Bez obzira na to kakvi su tvoji narav ili ličnost, sve dok si u stanju da budeš poštena osoba kao što to Bog zapoveda, možeš biti spasen. Dakle, šta ćete sada da kažete? Da li je važno biti pošten? To je najvažnija stvar, zbog čega Bog i govori o poštenju u poglavlju Svojih reči, Tri opomene. U drugim poglavljima, On često pominje da vernici treba da imaju normalan duhovni i prikladan crkveni život i opisuje kako treba da proživljavaju normalnu ljudskost. Njegove reči o ovim pitanjima su uopštene; o njima se ne raspravlja previše konkretno ili previše detaljno. Međutim, kada Bog govori o poštenju, On ukazuje na put koji ljudi treba da slede. On govori ljudima kako da primenjuju i govori veoma podrobno i jasno. Bog kaže: „Ako imaš mnogo privatnih stvari koje ne bi da deliš s drugima, ako si izričito protiv otkrivanja svojih tajni – svojih problema – drugima, zarad traženja puta ka svetlosti, tvrdim da nećeš lako dostići spasenje.” Poštenje je u vezi sa postizanjem spasenja. Dakle, šta kažete, zašto Bog zahteva da ljudi budu pošteni? Ovo se dotiče istine o tome kako se treba vladati. Bog spasava poštene ljude, a oni koje On želi za Svoje carstvo jesu pošteni ljudi. Ako si sposoban da lažeš i varaš, ti si lažljiva, nepoštena i podmukla osoba; ti nisi poštena osoba. Ako nisi poštena osoba, onda nema izgleda da će te Bog spasiti, niti možeš da budeš spasen. Kažeš da si sada veoma pobožan, da nisi nadmen ili samopravedan, da si u stanju da platiš cenu kada obavljaš svoju dužnost ili da možeš da propovedaš jevanđelje i preobratiš mnogo ljudi. Ali ti nisi pošten, ti si još uvek lažljiv i nisi se nimalo promenio, pa možeš li onda biti spasen? Ne, nikako. I tako ove Božje reči podsećaju sve ljude na to da, da bi bili spaseni, prvo moraju da budu pošteni u skladu s Božjim rečima i zahtevima. Moraju da se otvore, ogole svoje pokvarene sklonosti, svoje namere i tajne i da traže put svetlosti. Šta znači „tražiti put svetlosti”? To znači da tražiš istinu kako bi razrešio svoju iskvarenu narav. Kada ogoliš svoju iskvarenost, ciljeve i namere koji leže iza tvojih postupaka, ti istovremeno detaljno analiziraš sebe, nakon čega se zapitaš: „Zašto sam to učinio? Postoji li osnova za Božje reči u ovome? Da li je to u skladu sa istinom? Čineći to, da li svesno činim nešto pogrešno? Da li obmanjujem Boga? Ako obmanjujem Boga, onda ne treba to da radim; treba da pogledam šta Bog zapoveda i šta Bog govori i da saznam šta su istina-načela.” To je ono što znači tragati za istinom; to je ono što znači hodati u svetlosti. Kada su ljudi u stanju da to redovno primenjuju, oni su u stanju da se zaista promene i na taj način su u stanju da dostignu spasenje.

To što Bog zahteva da ljudi budu pošteni dokazuje da se On stvarno gnuša lažljivih ljudi i da Mu se oni ne sviđaju. Božja odbojnost prema lažljivim ljudima je odbojnost prema njihovom načinu postupanja, prema njihovim naravima, a takođe i prema njihovim namerama i njihovim sredstvima prevare; Bogu se ništa od toga ne sviđa. Ako su lažljivi ljudi u stanju da prihvate istinu, da priznaju svoju lažljivu narav i spremni su da prihvate Božje spasenje, onda i za njih ima nade da će biti spaseni – jer Bog ne pokazuje pristrasnost ni prema kome, kao ni istina. Dakle, ako želimo da postanemo ljudi koji su ugodni Bogu, prvo moramo da promenimo svoja načela vladanja, da prestanemo da živimo po sotonskim filozofijama, da prestanemo da se u životu oslanjamo na laganje i obmanu i da odbacimo sve svoje laži i pokušamo da budemo pošteni ljudi. Tada će Bog na nas drugačije gledati. Ranije su se ljudi, živeći sa drugima, uvek oslanjali na laži, pretvaranja i obmane i koristili sotonske filozofije kao osnovu svog postojanja, kao svoje živote i kao osnovu svog vladanja. To je bilo nešto čega se Bog gnuša. Ako među nevernicima govoriš istinu i pokušavaš da budeš poštena osoba, onda ćeš biti klevetan, osuđivan i odbačen. Stoga slediš ovozemaljske trendove i živiš po sotonskim filozofijama; postaješ sve veštiji u laganju i sve si više varljiv. Takođe koristiš podmukla sredstva kako bi postigao svoje ciljeve i sebe tako zaštitio. Postaješ sve uspešniji u Sotoninom svetu i samim tim padaš sve dublje i dublje u greh i ne možeš da se izvučeš. U Božjoj kući stvari funkcionišu upravo suprotno. Što si veštiji u lažima i prevarama, Božji izabrani narod će imati sve veću odbojnost prema tebi i sve će te više odbacivati. Ako odbiješ da se pokaješ i još uvek se držiš sotonskih filozofija i logike, pa još koristiš spletke, lukavstva i razrađene taktike da se prerušavaš i sebe lažno predstavljaš, onda ćeš najverovatnije biti razotkriven i uklonjen. To je zato što Bog prezire lažljive ljude. Samo pošteni ljudi mogu da napreduju u Božjoj kući, a svi lažljivi ljudi će na kraju biti odbačeni i uklonjeni. Ovo je Bog još odavno predodredio. Samo pošteni ljudi mogu da imaju udeo u nebeskom carstvu. Ako ne pokušaš da budeš poštena osoba, ako ne doživiš i ne primenjuješ u pravcu stremljenja ka istini, ako ne razotkriješ svoju rugobu i ako se ne ogoliš, tada nikada nećeš moći da primiš delo Svetog Duha i da dobiješ Božje odobravanje. Bez obzira na to šta radiš ili koju dužnost obavljaš, moraš da imaš pošten stav. Bez poštenog stava ne možeš dobro da obavljaš svoju dužnost. Ako uvek obavljaš svoju dužnost na površan način, i ne uspeš da uradiš nešto dobro, onda treba da razmisliš o sebi, da spoznaš sebe i otvoriš se kako bi se detaljno analizirao. Onda treba da tražiš istina-načela i da nastojiš da sledeći put budeš bolji, umesto da budeš površan. Ako ne pokušaš da udovoljiš Bogu srcem koje je pošteno i uvek gledaš da zadovoljiš svoje telo ili svoju taštinu, da li ćeš onda moći dobro da obaviš posao? Da li ćeš moći dobro da obavljaš svoju dužnost? Naravno da nećeš. Oni koji su varljivi uvek su površni u obavljanju svoje dužnosti; ni jednu dužnost ne mogu da obavljaju dobro, i takvim ljudima je teško da dođu do spasenja. Reci Mi – kada lažovi primenjuju istinu, da li je to prevara? Sprovođenje istine u delo zahteva od njih da plate cenu, da se odreknu sopstvenih interesa, da se otvore i ogole pred drugima. Ali oni nešto prećutkuju; kada govore, daju samo polovinu, a zadržavaju ostatak. Drugi uvek moraju da nagađaju šta oni žele da kažu i uvek moraju da slažu kockice u glavi da bi shvatili smisao njihovih reči. Uvek daju sebi prostora za manevrisanje, daju sebi prostora da se izmigolje. Kada drugi primete da su oni lažovi, ne žele da imaju ništa s njima i oprezni su u svemu što rade s njima. Oni lažu i varaju i drugi ne mogu da im veruju, ne znajući šta je istina a šta je laž u svemu što govore, ili koliko u njihovim rečima ima krivotvorstva. Oni često pogaze obećanje dato drugima i ljudi ih ne cene u svojim srcima. A kako je onda u Božjem srcu? Kako ih Bog vidi? Bog ih još više prezire, jer Bog ispituje dubine ljudskog srca. Ljudi mogu da vide samo ono što je na površini, ali Bog vidi tačnije, oštrije i stvarnije.

Bez obzira na to koliko dugo si vernik, koja je tvoja dužnost ili kojim se poslom baviš, da li je tvoj kov dobar ili loš ili je tvoj karakter dobar ili loš, sve dok možeš da prihvatiš istinu i nastojiš da postaneš poštena osoba, sigurno ćeš za to biti nagrađen. Neki ljudi koji ne teže da postanu poštene osobe misle da je dovoljno da dobro obavljaju svoju dužnost. Njima kažem: „Ti nikada nećeš moći dobro da obavljaš svoju dužnost.” Drugi smatraju da biti poštena osoba nije velika stvar, da je težnja da se služi u skladu sa Božjim namerama bitniji zadatak i da je to jedini način da se udovolji Bogu. Hajde onda, probaj – vidi da li možeš da služiš u skladu sa Božjim namerama a da ne postaneš poštena osoba. Drugi ne nastoje da postanu pošteni ljudi, već su zadovoljni samim tim što se mole svaki dan, idu na skupove na vreme, jedu i piju Božje reči i naprosto ne žive na način na koji žive nevernici. Sve dok ne krše zakon ili ne čine bilo šta loše, to im je dovoljno. Ali može li se tako Bogu ugoditi? Kako možeš da ugodiš Bogu ako nisi poštena osoba? Ako nisi poštena osoba, onda nisi ispravna osoba. Ako nisi pošten, onda si nepošten i lažljiv. Radiš stvari površno, otkrivaš razne vrste iskvarenosti i nisi u stanju da primeniš istinu čak ni kada to želiš. Bilo šta osim da budeš poštena osoba znači da ništa nije urađeno kako treba – nećeš imati načina da postaneš pokoran Bogu ili da Mu ugodiš. Kako možeš da ugodiš Bogu u bilo čemu što radiš ako nemaš pošten stav? Kako možeš da ugodiš Bogu ako obavljaš svoju dužnost bez poštenog stava? Da li bi mogao to da obaviš kako treba? Uvek misliš na svoje telo i na svoje izglede, uvek želiš da umanjiš patnju svog tela, da se manje daješ, da manje prinosiš, da platiš manju cenu. Uvek nešto zadržavaš za sebe. To je lažljiv stav. Neki ljudi kalkulišu čak i kada je u pitanju davanje sebe Bogu. Kažu: „U budućnosti moram da živim udobno. Šta ako se Božje delo nikada ne privede kraju? Ne mogu da Mu ponudim čitavog sebe; ne znam čak ni kada će doći dan Božji. Moram da budem proračunat, da sredim svoj porodični život i svoju budućnost pre nego što se dam Bogu.” Ima li mnogo ljudi koji razmišljaju na taj način? Kakva je to narav kada neko kalkuliše i pravi sebi planove za nepredviđene situacije? Da li su ti ljudi odani Bogu? Da li su to pošteni ljudi? Biti proračunat i praviti planove za nepredviđene situacije nije isto što i biti jednog srca s Bogom. To je lažljiva narav, a ljudi koji to rade varaju. Stav sa kojim se odnose prema Bogu svakako nije pošten. Neki ljudi se plaše da će, u interakciji ili druženju sa svojom braćom i sestrama, ta braća i sestre prozreti njihove probleme i reći da su malog rasta, ili gledati na njih s visine. Dakle, kada govore, uvek pokušavaju da ostave utisak da su veoma revnosni, da čeznu za Bogom i da su željni da primenjuju istinu. Ali iznutra, oni su zapravo užasno slabi i negativni. Pretvaraju se da su jaki, tako da niko ne može da ih prozre. To je takođe prevara. Ukratko, ako se u bilo čemu što radiš, bilo u životu ili dok obavljaš neku dužnost, baviš lažima i lažnim predstavljanjem ili koristiš lažne izglede da bi druge prevario ili ih naveo na pogrešan put i naterao ih da te poštuju i obožavaju, ili da te ne gledaju s visine, to je sve prevara. Neke žene obožavaju svoje muževe, kada su u stvari njihovi muževi đavoli i bezvernici. Bojeći se da će njena braća i sestre reći da su joj osećanja prejaka, takva žena će prva reći: „Moj muž je đavo.” Ali u svom srcu kaže: „Moj muž je dobar čovek.” Prvo je ono što usta govore samo da drugi čuju, da bi pomislili da je razborita po pitanju svog muža. Ono što zaista misli jeste: „Čekajte, nemojte me razotkriti. Ja ću prva to da kažem, tako da nema potrebe da vi to pominjete. Već sam razotkrila svog muža kao đavola, tako da to znači da sam se odrekla svojih osećanja i vi nećete imati šta na to da kažete.” Zar to nije varljivost? Zar to nije fasada? To je varanje i zaluđivanje ljudi pretvaranjem. Igraš igre, izvodiš trikove na svakom koraku, tako da je ono što drugi vide tvoja lažna slika, a ne tvoje pravo lice. To je podmuklo; to je čovekova lažljivost. Kad već priznaješ da je tvoj muž đavo, zašto se onda ne razvedeš od njega? Zašto ne odbaciti tog đavola, tog Sotonu? Kažeš da je tvoj muž đavo, ali i dalje živiš s njim – to govori da voliš đavole. Tvoja usta kažu da je on đavo, ali to ne priznaješ u svom srcu. To znači da varaš druge, zaslepljuješ ih. To takođe govori da si u dosluhu s đavolima, da ih štitiš. Da si ti neko ko može da primenjuje istinu, razvela bi se od muža čim bi shvatila da je đavo. Tada bi mogla da svedočiš, i to bi pokazalo da povlačiš jasnu granicu između sebe i đavola. Ali, nažalost, ne samo da nisi uspela da povučeš tu granicu, već provodiš svoje dane s đavolom i svojim lažima i trikovima navodiš braću i sestre na pogrešan put. To dokazuje da si od istog soja kao đavo, da si ti još jedan lažljivi đavo. Kažu da žena sledi čoveka za kog se udala bilo da je on petao ili pas. Pošto si se udala za đavola i nikada mu nisi okrenula leđa, to dokazuje da si i ti đavo. Ti si đavo, ali kažeš da je tvoj muž đavo da bi dokazala da ti pripadaš Bogu – zar to nije taktika laganja i obmane? Više si nego svesna istine, ali i dalje koristiš takva sredstva da zavedeš druge. To je podmuklo; to je varljivo. Svi oni koji su podmukli i varljivi su potpuni i apsolutni đavoli.

Svi imaju iskvarenu narav. Ako razmislite o sebi, jasno ćete videti neka stanja ili navike kojima drugima ostavljate lažan utisak ili ih lažete; svi vi imate trenutke kada se pretvarate ili ste licemerni. Neki ljudi kažu: „Zašto onda nisam primetio? Ja sam bezazlena osoba. Beskrajno su me maltretirali i varali na ovom svetu i nikada nisam bio lažljiv. Ja samo govorim ono što mi je na srcu.” To još uvek ne dokazuje da si poštena osoba. Moguće je da samo nisi inteligentan, ili nisi mnogo obrazovan, ili si laka meta, ili si možda nesposobna kukavica kojoj nedostaje mudrost u postupcima, koja poseduje malo veština i na nižoj si društvenoj lestvici – to još uvek ne znači da si poštena osoba. Poštena osoba je ona koja može da prihvati istinu – ne jadni bednik, ništarija, idiot ili bezazlena osoba. Trebalo bi da budete u stanju da razaznate te stvari, zar ne? Često čujem da neki ljudi kažu: „Ja nikada ne lažem – mene uvek lažu. Tamo me ljudi uvek maltretiraju. Bog je rekao da On podiže siromašne sa smetlišta, a ja sam jedan od njih. To je Božja blagodat. Bog se sažali na ljude poput nas, bezazlene ljude koji nisu dobrodošli u društvu. To je uistinu Božja milost!” Kada Bog kaže da On podiže siromašne sa smetlišta, to ima svoju praktičnu stranu. Iako to shvataš, to nije dokaz da si poštena osoba. U stvari, neki ljudi su samo budale, idioti; oni su glupaci bez apsolutno ikakvih veština, lošeg su kova i ne razumeju istinu. Takva osoba nema apsolutno nikakve veze s poštenim ljudima o kojima Bog govori. Činjenica je da Bog podiže siromašne sa smetlišta, ali nisu idioti i glupaci ti koje podiže. Tvoj kov je urođeno veoma mali, a ti si idiot, ništarija, i mada si rođen u siromašnoj porodici i član si niže društvene klase, ipak nisi predmet Božjeg spasenja. Samo zato što si mnogo propatio i bio diskriminisan u društvu, samo zato što su te maltretirali i varali, nemoj misliti da te to čini poštenom osobom. Ako tako misliš, onda se grdno varaš. Da li si se držao neke netačne interpretacije ili iskrivljenog shvatanja o tome šta je poštena osoba? Da li vam je ovaj razgovor u zajedništvu nešto razjasnio? Biti poštena osoba nije ono što ljudi misle da jeste; nije biti iskren govornik koji se uzdržava od dvosmislenosti. Osoba može po prirodi biti vrlo direktna, ali to ne znači da se ne bavi smicalicama ili prevarom. Svi iskvareni ljudi imaju iskvarene naravi koje su prepredene i lažljive. Kad ljudi žive u ovom svetu, pod Sotoninim uticajem, a njima upravlja i kontroliše ih njegova sila, nemoguće je da budu pošteni. Oni mogu da postanu samo još više lažljivi. Kad živi usred ovog iskvarenog ljudskog roda, ako je čovek poštena osoba, to zaista podrazumeva brojne poteškoće, a njega će nevernici, đavolski carevi i živi demoni ismevati, klevetati, osuđivati, pa će ga čak i izopštavati i proterivati. Dakle, da li je moguće opstati kao poštena osoba na ovom svetu? Ima li prostora da preživimo na ovom svetu? Da, ima. Svakako možemo da preživimo. Bog nas je predodredio i izabrao i sigurno nam otvara izlaz. Verujemo u Boga i u potpunosti Ga sledimo pod Njegovim usmeravanjem, te u potpunosti živimo dahom i životom koje nam je On dao. Pošto smo prihvatili istinu Božjih reči, imamo nova životna pravila i nove životne ciljeve. Temelji naših života su se promenili. Usvojili smo novi način života, novi način vladanja, u potpunosti zarad zadobijanja istine i spasenja. To jest, usvojili smo novi način života: živimo da bismo dobro obavljali svoje dužnosti i udovoljili Bogu. To nema apsolutno nikakve veze sa onim što jedemo, šta oblačimo ili gde živimo; to je ono što je našem srcu potrebno. Mnogi ljudi smatraju da je previše teško biti poštena osoba. Delimično je to zato što je zaista teško osloboditi se iskvarene naravi. Povrh toga, ako živite među nevernicima – a posebno ako radite s njima – onda vas zbog iskrenosti i govorenja istine mogu ismejati, oklevetati, osuditi, pa čak i izopštiti ili oterati. To stvara izazove za naš opstanak. Mnogi ljudi kažu: „Biti poštena osoba nije održivo. Biću u nepovoljnom položaju ako budem iskren i neću ništa postići bez laganja.” Kakvo je to gledište? To su gledište i način razmišljanja jednog lažljivca. Oni govore neistinite, lažljive stvari da bi u potpunosti zaštitili sopstveni položaj i interese. Oni nisu spremni da budu pošteni ljudi i da govore istinu iz straha da to ne izgube. Ceo iskvareni ljudski rod je takav. Bez obzira na to koliko su obrazovani, koliko su visokog ili niskog statusa, da li su zvaničnici ili obični građani, da li su slavne ličnosti ili prosečni ljudi, svi oni stalno lažu i varaju i nikome se ne može verovati. Ako ljudi ne reše te iskvarene naravi i nastave da lažu i varaju sve vreme, i puni su lažljive naravi, da li tako mogu da postignu istinsku pokornost Bogu? Da li mogu da dobiju Božje odobravanje? Ne, nikako.

Da li osećate da je teško biti poštena osoba? Da li ste ikada pokušali da to primenite? U kojem smislu ste primenjivali i doživeli da budete poštena osoba? Na kojim načelima se zasnivala vaša primena? Koji nivo ovakvog iskustva imate u ovom trenutku? Da li ste dostigli tačku na kojoj ste u osnovi iskrena osoba? Ako ste uspeli, to je divno! Trebalo bi da iz Božjih reči možemo da shvatimo da, da bi nas spasao i preobrazio, On ne obavlja neko delo da bi nagovestio ono što dolazi ili delo da bi pokazao šta budućnost može da sadrži, posle čega će On biti gotov. Niti menja spoljašnje ponašanje ljudi. Umesto toga, On želi da promeni svaku osobu, polazeći od najvećih dubina njihovih srca, od njihovih naravi i od samih njihovih suština, i da ih preobrazi u korenu. Pošto Bog tako deluje, kako onda treba da se odnosimo prema sebi? Treba da preuzmemo odgovornost za ono čemu težimo, za našu promenu naravi i za dužnosti koje treba da obavimo. Treba da budemo ozbiljni u svemu što radimo, ne dozvoljavajući da nam stvari iskliznu i da budemo u stanju da sve detaljno analiziramo. Svaki put kada nešto završiš, čak i ako veruješ da je sve urađeno ispravno, ne mora da znači da je to u skladu sa istinom. To se takođe mora raščlaniti i mora se upoređivati, proveravati i razlučivati shodno Božjim rečima. Na taj će način postati jasno da li je to bilo ispravno ili pogrešno. Štaviše, moraju se raščlaniti i stvari za koje mislite da ste loše obavili. To zahteva od braće i sestara da provode više vremena razgovarajući u zajedništvu, da tragaju i ispomažu jedni druge. Što više razgovarate, vaše srce će biti svetlije i više ćete razumeti istina-načela. To je Božji blagoslov. Ako niko od vas ne otvori svoje srce, već se svi prikrijete, nadajući se da ćete ostaviti dobar utisak kod drugih i želeći da oni imaju visoko mišljenje o vama i da vam se ne podsmevaju, onda nećete doživeti pravi rast. Ako se u razgovorima u zajedništvu uvek prerušavaš i nikada se ne otvaraš, nećeš primiti prosvećenje Svetog Duha i nećeš biti u stanju da razumeš istinu. Kakav će onda biti ishod? Živećeš u tami zauvek, i nećeš biti spasen. Ako želiš da zadobiješ istinu i promeniš svoju narav, moraš da platiš cenu zadobijanja istine i da primenjuješ istinu, i moraš da otvoriš svoje srce i da razgovaraš u zajedništvu sa drugima. Ovo je korisno i za tvoj ulazak u život i za promenu tvoje naravi. Razgovor o tvom iskustvenom razumevanju na skupovima koristi i tebi i drugima. Kako će biti na kraju ako niko od vas ne govori o svojoj samospoznaji, niti o svom iskustvenom razumevanju; ako niko od vas detaljno ne analizira sebe ili se ne otvori; ako se svi ističete u izgovaranju reči i doktrina, pri čemu niko od vas ne deli svoje shvatanje sebe i niko od vas nema hrabrosti da iznese na videlo ono malo samospoznaje koju posedujete? Svi ćete se okupiti i razmeniti neke pristojne reči i ljubaznosti, laskaćete jedni drugima, hvaliti se međusobno i biti dvolični. „E, baš si dobar u poslednje vreme. Uneo si neke promene!” „U poslednje vreme si pokazao baš snažnu veru!” „Tako si strastven!” „Dao si se mnogo više od mene.” „Tvoji prilozi su veći od mojih!” Tako se ta situacija razvija. Svi laskaju jedni drugima i hvale se međusobno, a niko nije voljan da iznese svoje pravo „ja” na detaljnu analizu, da bi svi mogli da ga razaznaju i shvate. Može li biti istinskog crkvenog života u takvom okruženju? Ne može. Neki ljudi kažu: „Živim crkvenim životom već nekoliko godina. Uvek sam bio zadovoljan i uživao sam u tome. Na skupovima, braća i sestre vole da se mole i pevaju himne kako bi slavili Boga. Svi su ganuti do suza molitvama i himnama. Ponekad emocije nabujaju pa se svi zajapurimo i oznojimo. Braća i sestre pevaju i igraju; crkveni život je tako bogat, živopisan i vrlo prijatan. On je zaista otelotvorenje dela Svetog Duha! Posle toga jedemo i pijemo Božje reči i osećamo da Božje reči govore neposredno našim srcima. Svi su zaista ushićeni svaki put kada smo u zajedništvu.” Nekoliko godina takvog crkvenog života zaista prija svima, ali šta iz toga proizilazi? Teško da iko zaista ulazi u istina-stvarnost i teško da iko može da opiše svoja iskustva da bi svedočio o Bogu. Imaju mnogo energije za čitanje Božjih reči, pevanje i ples, ali kada dođe vreme da se istina podeli u zajedništvu, neki gube interesovanje. Niko ne govori o svom iskustvu postajanja poštenom osobom; niko ne analizira sebe detaljno, i niko ne otkriva svoju iskvarenu narav da bi je drugi spoznali i shvatili, a zarad njihove sopstvene koristi i duhovnog razvoja. Niko ne deli svoje stvarno iskustveno svedočenje da bi slavio Boga. Nekoliko godina crkvenog života se tek tako protraći, uz pesmu i igru, sreću i uživanje. Vi mi recite: odakle dolaze ta sreća i uživanje? Rekao bih da to nije ono što Bog želi da vidi ili što Mu udovoljava, jer ono što On želi da vidi jeste promena u život-naravi ljudi i da vidi da ljudi proživljavaju istina-stvarnost. Bog želi da vidi tu stvarnost. On ne želi da u rukama stiskaš pesmaricu sa himnama, da pevaš i igraš u Njegovu slavu kada si na skupovima ili kada si u zanosu – to nije ono što On želi da vidi. Naprotiv, Bog je tužan, povređen i zabrinut kada to vidi, jer je izgovorio hiljade i hiljade reči, ali nijedna osoba ih nije istinski iznela i proživela. Upravo to brine Boga. Često se osećate prilično raspoloženo i samozadovoljno sa malo mira i sreće koje vam pruža vaš crkveni život. Hvalite Boga i dobijate neki užitak, dašak utehe ili neko duhovno ispunjenje, a zatim verujete da ste dobro primenili svoju veru. Držite se tih iluzija, tretirajući ih kao da su imetak, najveća nagrada vaše vere u Boga i prihvatate ih umesto promene u svojoj život-naravi i ulaska na put spasenja. Tako mislite da nema potrebe da težite istini ili da tražite da budete poštena osoba. Nema potrebe da razmišljate o sebi ili da detaljno analizirate svoje probleme, niti da primenjujete i doživljavate Božje reči. To se sada bliži opasnoj teritoriji. Ako ljudi tako nastave; ako, kada se Božje delo približi kraju, još uvek nisu postali pošteni ljudi ili nisu uspeli da izvrše svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom; ako nisu postigli istinsku pokornost Bogu i antihristi još uvek mogu da ih navedu na pogrešan put i da ih kontrolišu; ako nisu izbegli Sotonin uticaj; ako nisu ispunili ove zahteve koje im je Bog dao, onda oni nisu ljudi koje će Bog spasiti. Zato je Bog zabrinut.

Ljudi su uvek puni elana kada prihvate novu veru. Pogotovo kada čuju Boga kako deli istinu s njima, oni pomisle: „Sada shvatam istinu. Pronašao sam istiniti put. Stvarno sam srećan!” Svaki dan je radostan kao da je Nova godina ili kao da je svadba; svakog dana se raduju što će neko upriličiti skup ili zajedništvo. Ali posle nekoliko godina neki ljudi gube žar za crkvenim životom, kao i žar za verovanjem u Boga. Zašto je tako? Zato što oni samo površno, teoretski shvataju Božje reči i istine. Oni nisu uistinu ušli u Božje reči, niti su lično iskusili njihovu stvarnost. Kao što Bog kaže, mnogi merkaju izobilje hrane na gozbi, ali većina njih samo dolazi da je pogleda. Oni ne uzimaju ukusnu hranu koju im je Bog obezbedio i ne jedu je, ne isprobavaju je i ne upotrebljavaju je za opskrbljivanje svog tela. To je ono što Bog prezire i što Ga brine. Zar to nije stanje u kojem se trenutno nalazite? (Jeste.) Često sam u zajedništvu sa svima vama kako bih vam pomogao. Ono što Me najviše brine jeste da, posle slušanja ovih propovedi i zadovoljavanja vaših duhovnih potreba, nećete učiniti ništa da ih primenite u praksi i više nećete razmišljati o njima. U tom slučaju, sve što sam rekao je uzalud. Bez obzira na to kakvog je neko kova, posle dve ili tri godine vere moći će da se kaže da li je to neko ko voli istinu. Ako se radi o nekome ko voli istinu, onda će pre ili kasnije stremiti ka njoj; ako nije neko ko voli istinu, neće dugo izdržati, i biće razotkriven i eliminisan. Da li ste vi zaista ljubitelji istine? Da li ste voljni da postanete pošteni ljudi? Da li ćete moći da se promenite u budućnosti? Koliko toga ćete vi lično sprovesti posle ovog zajedništva? Koliko će od ovoga zaista proizvesti rezultate u vama? Ništa od toga nije poznato; biće otkriveno na kraju. To nema nikakve veze s tim koliko je neko strastven ili koliko patnje može da podnese kada je novovernik. Ključno je da li voli istinu ili ne, i da li može da prihvati istinu ili ne. Samo oni koji vole istinu razmišljaće o njoj nakon što čuju propoved. Samo će oni razmišljati kako da primene Božje reči u praksi, kako da ih dožive, kako da ih primene u svom stvarnom životu i kako da prožive istina-stvarnost Božjih reči da bi postali neko ko se zaista pokorava Bogu. Zato će oni koji vole istinu na kraju zadobiti istinu. Oni koji ne vole istinu možda će prihvatiti pravi put; možda će se okupljati i slušati propovedi svakog dana i naučiti poneku doktrinu, ali u trenutku kada se suoče s teškoćama ili kušnjama, oni postaju negativni i slabi, pa bi čak mogli i da se odreknu svoje vere. Da li kao vernici možete da uđete u istina-stvarnost ili ne zavisi od tvog stava prema istini i od cilja tvoje potrage: da li je njihova svrha da zaista zadobiješ istinu kao život. Neki ljudi se opremaju istinom kako bi pomogli drugima, služili Bogu ili dobro vodili crkvu. To nije loše i to znači da takvi ljudi nose deo bremena. Ali ako se ne usredsrede na sopstveni ulazak u život ili na primenjivanje istine i ako ne traže istinu da bi rešili probleme, mogu li onda ući u istina-stvarnost? To bi bilo nemoguće. Kako mogu da pomognu drugima ako ne poseduju istina-stvarnost? Kako mogu da služe Bogu? Mogu li dobro da obavljaju crkvene poslove? I to bi bilo nemoguće. Nije važno koliko si propovedi čuo ili koji si put izabrao. Podeliću ispravan pogled s vama: bez obzira na to koju dužnost obavljaš, bez obzira na to da li si vođa ili običan sledbenik, pre svega moraš da uložiš trud u Božje reči. Moraš da ih čitaš i ozbiljno razmišljaš o njima. Najpre moraš da zadobiješ razumevanje svih istina koje treba da znaš i primenjuješ; upoređuj se sa njima i sprovodi ih na sebi. Nisi zadobio istinu dok je prvo ne shvatiš i ne uđeš u stvarnost. Ako doktrinu koju razumeš uvek objašnjavaš drugima, ali nisi u stanju da je primenjuješ ili iskusiš, onda je to odstupanje – to je glupost i neznanje. Treba da primenjuješ i doživljavaš Božje reči kao istinu, postepeno shvatajući mnogo istina. Tada ćeš početi da ostvaruješ sve bolje i bolje rezultate u svojoj dužnosti i imaćeš da podeliš mnoga iskustvena svedočenja. Tako će Božje reči postati tvoj život. Sigurno ćeš dobro obavljati svoju dužnost, a moći ćeš i da ispuniš nalog koji ti je Bog dao. Ako uvek želiš da teraš druge da se pridržavaju ovih reči, da ih primenjuješ na drugima ili ih upotrebljavaš kao kapital u svom radu, onda ćeš biti u nevolji. Čineći to, ideš potpuno istim putem kao Pavle – ne odstupajući ni najmanje. Pošto je to tvoje gledište, ti se prema tim rečima sigurno odnosiš kao prema doktrini, prema teoriji i želiš da koristiš te teorije da držiš govore i obaviš posao. To je veoma opasno – to je ono što rade lažne vođe i antihristi. Ako svoje stanje posmatraš na osnovu Božjih reči, najpre razmišljajući o sebi i zadobijajući razumevanje o sebi, a zatim primenjujući istinu, bićeš nagrađen i ući ćeš u istina-stvarnost. Tek tada ćeš biti osposobljen i imaćeš dovoljan rast da dobro obavljaš svoju dužnost. Ako nemaš stvarno iskustvo o Božjem delu i Njegovim rečima; ako uopšte nemaš život-ulazak i umeš samo da recituješ reči i doktrine, onda čak i ako obavljaš posao, radićeš ga naslepo, ne postižući ništa konkretno. Na kraju ćeš postati lažni vođa i antihrist i bićeš eliminisan. Ako shvataš neki aspekt istine, prvo ti treba da se uporediš u odnosu na njega i primeniš ga u svom životu, tako da postane tvoja stvarnost. Onda ćeš sigurno nešto zadobiti i doživeti promenu. Ako osećaš da su Božje reči dobre, da su one istina i da poseduju stvarnost, ali ne razmišljaš o istini niti pokušavaš da je shvatiš u svom srcu, niti je primenjuješ niti doživljavaš u svom svakodnevnom životu, već je samo zapisuješ u beležnicu i tu staneš, onda nikada nećeš shvatiti ili zadobiti istinu. Kada čitaš Božje reči ili čuješ propovedi i razgovore u zajedništvu, moraš da razmišljaš i da se porediš u odnosu na njih, da ih povezuješ sa svojim stanjima i koristiš ih za rešavanje sopstvenih problema. Samo primenom reči na taj način možeš zaista da dobiješ nešto od njih. Da li je to ono što primenjujete nakon što ste čuli propoved? Ako nije, onda Bog nije u vašim životima, kao ni Njegove reči, a vi nemate stvarnost u svojoj veri u Njega. Živite izvan Božjih reči, kao nevernici. Svako ko veruje u Boga, ali ne može da upotrebi Njegove reči u stvarnom životu kako bi ih primenjivao i doživeo, zapravo ne veruje u Boga – on je bezvernik. Oni koji ne mogu da primenjuju istinu nisu ljudi koji se pokoravaju Bogu, oni su ljudi koji se bune protiv Njega i opiru Mu se. Ako se Božje reči ne unesu u nečiji stvarni život, nema načina da se iskusi Božje delo. A ako neko ne iskusi Božje delo niti sud i kaznu Njegovih reči u svom stvarnom životu, nema načina da zadobije istinu. Da li vam je to jasno? Najbolje bi bilo ako možete da razumete ove reči – ali bez obzira na to kako ih razumeš, bez obzira na to koliko razumeš, najvažnije je da uneseš Božje reči i istine koje razumeš u svoj svakodnevni život i da ih tamo primenjuješ. To je jedini način da se tvoj rast uvećava i da se tvoja narav promeni.

Kada Bog izražava istine ili iznosi Svoje zahteve prema ljudima, On će im uvek ukazivati na principe i puteve primene. Na primer, biti poštena osoba, kao što smo upravo govorili: Bog je ljudima dao put, rekavši im kako da budu pošteni ljudi i kako da primenjuju načela poštenih ljudi, kako bi oni došli na pravi put. Bog je rekao: „Ako si izričito protiv otkrivanja svojih tajni – svojih problema – drugima, zarad traženja puta ka svetlosti, tvrdim da nećeš lako dostići spasenje, i nećeš lako izroniti iz tame.” Ovde se podrazumeva da On zahteva od nas da uzmemo ono što mislimo da je tajno ili privatno i otkrijemo ga, da ga izložimo detaljnoj analizi. Ovo je ono o čemu niste razmišljali: niste razumeli ili niste znali da je Bog to rekao da biste vi primenjivali na taj način. Ponekad postupaš sa namerom da budeš lažljiv i da prevariš, što znači da tvoji postupci i namere treba da se menjaju. Možda niko ne vidi lažljivu i varljivu prirodu u tvojim rečima – ali nemoj da pevaš sebi hvalospeve. Trebalo bi da staneš pred Boga i preispitaš sebe – možeš da prevariš ljude, ali ne možeš da prevariš Boga. Potrebno je da se moliš, ogoliš i detaljno analiziraš svoje namere i metode, razmisliš o tome da li bi ove tvoje namere bile ugodne Bogu, ili bi prema njima osećao prezir, da li možeš da ih ogoliš, da li je o njima teško govoriti, i da li su u skladu sa istinom. Ovom vrstom preispitivanja i analize otkrićeš da ova stvar zapravo nije u skladu sa istinom; ovakvo ponašanje je teško izneti na videlo i Bog ga prezire. Onda menjaj to ponašanje. Kako se osećaš povodom ovog Mog zajedništva? Neki od vas su verovatno zabrinuti. Razmišljaš: „Verovanje u Boga je zaista komplikovano. Dovoljno je bilo teško stići dovde – zar sada moram sve ispočetka?” Stvarnost je sledeća: sada kada je Bog došao i počeo da vodi ljude ka ulasku u istina-stvarnost, to je početak vere ljudi u Boga i početak njihovog vladanja. Ako želiš da dobro počneš, moraš da izgradiš čvrste temelje u svojoj veri, prvo učeći istine o vizijama i značaju sleđenja Boga, a zatim se usredsređujući na primenu istine i dobro obavljanje svoje dužnosti. Tako možeš da uđeš u istina-stvarnost. Ako se samo usredsrediš na izgovaranje reči i doktrine i uspostaviš temelj zasnovan na tome, to će postati problem. To je kao da gradiš temelj kuće na pesku: bez obzira na to koliko visoku kuću izgradiš, uvek će biti u opasnosti od urušavanja i neće potrajati. Međutim, postoji jedna pohvalna stvar u vezi sa svima vama u ovom trenutku, a to je da možete da razumete o čemu vam govorim i da ste voljni da saslušate. To je dobro. Stremljenje za istinom i ulazak u stvarnost su ono što je najvažnije, a ostalo je sekundarno. Ako si toga svestan, neće ti biti teško da kreneš pravim putem u svojoj veri. Da bi krenuo putem stremljenja za istinom, prvo moraš da upoznaš sebe – mora da ti bude jasno koje iskvarene naravi poseduješ i koji su tvoji nedostaci. Tada ćeš shvatiti važnost sopstvenog opremanja istinom i brzo ćeš moći da tražiš istinu da bi rešavao probleme. Vreme ne čeka nikoga! Jednom kada rešiš svoje probleme sa život-ulaskom i kada budeš posedovao istina-stvarnost, imaćeš veći osećaj unutrašnjeg mira. Bez obzira na to koliko su nesreće velike, nećeš se plašiti. Kako bi samo bilo žalosno da ovih poslednjih nekoliko godina protraćiš ne stremeći ka istini i da, kada se stvari dese, i dalje budeš sklon da zapadaš u stanje zbunjenosti i da pasivno čekaš, da ne možeš da koristiš istinu za rešavanje svojih problema, već da i dalje živiš prema filozofijama za ovozemaljsko ophođenje i prema iskvarenim naravima! Ako, kada dođe dan velikih nesreća, ne poseduješ ni trunku istina-stvarnosti, zažalićeš što nisi stremio ka istini ili dobro obavio svoju dužnost, što uopšte nisi zadobio ništa od istine. Živećeš u stalnom stanju usplahirenosti. Trenutno, delo Svetog Duha ne čeka nikoga. U prvih nekoliko godina vere, On daje ljudima neku blagodat, neku milost; On im pruža pomoć i opskrbu. Ako se ljudi nikada ne promene i nikada ne uđu u stvarnost, već su zadovoljni rečima i doktrinama koje poznaju, onda su u opasnosti. Oni su već propustili delo Svetog Duha i propustili su poslednju šansu za Božje spasenje i usavršavanje čovečanstva. Mogu samo da ih zadese katastrofe, dok plaču i škrguću zubima.

Kada prvi put počneš da gradiš temelje u svojoj veri, treba čvrsto da kročiš na put stremljenja ka istini. Trebalo bi da budete na startnoj liniji za ulazak u istina-stvarnost, a ne na startnoj liniji deklamovanja reči i doktrina. Treba da se usredsrediš na ulazak u istina-stvarnost, na stremljenje ka istini i njenu primenu u svim stvarima, na sposobnost da istinu primeniš u praksi u svemu i koristiš je kao poređenje za sve. Trebalo bi da promislite kako da primenjujete istinu, koji su principi primene i koja će primena istine ispuniti Božje zahteve i udovoljiti Bogu. Međutim, ljudima previše nedostaje rast. Uvek se raspituju o stvarima koje nemaju veze s primenom istine, koje nisu povezane sa samospoznajom ili poštenjem. Zar to nije patetično? Zar to ne pokazuje mali rast? Neki ljudi su prihvatili taj korak Božjeg dela čim ga je On započeo i ostali su vernici sve do današnjih dana. Ali oni i dalje ne razumeju šta je istina-stvarnost, ili šta je primena istine. Neki kažu: „Odrekao sam se porodice i karijere zbog svoje vere i prošao sam dosta toga. Kako možeš da kažeš da nemam nimalo istina-stvarnosti? Zanemario sam porodicu – zar to nije stvarnost? Odustao sam od sopstvenog braka – zar to nije stvarnost? Zar sve to nije izraz primene istine u praksi?” Spolja si se odrekao sekularnog sveta i svoje porodice da bi verovao u Boga. Ali da li to znači da si ušao u istina-stvarnost? Da li to znači da si poštena osoba, ona koja se pokorava Bogu? Da li to znači da se tvoja narav promenila, ili da si ti neko ko poseduje istinu, ili ljudskost? Sigurno nije tako. Ove tvoje spoljašnje radnje mogu izgledati lepo drugima – ali one ne znače da primenjuješ istinu ili da se pokoravaš Bogu i sigurno ne znače da ulaziš u istina-stvarnost. Žrtve koje ljudi ulažu i njihovo davanje su isuviše krivotvoreni, a ljudima upravlja namera da prime blagoslove i oni ne bivaju pročišćeni kroz kušnje i oplemenjivanje. Zato su mnogi još uvek površni u svojim dužnostima i ne ostvaruju nikakve praktične rezultate; oni čak prekidaju, uznemiravaju i potkopavaju rad crkve i u njemu izazivaju svakakve nevolje. Oni ne razmišljaju o pokajanju i nastavljaju da šire negativnost, lažu i izvrću činjenice da bi opravdali svoje postupke, čak i dok ih crkva uklanja. Neki ljudi veruju deceniju ili dve, ali i dalje divljaju i čine svakakva zla. Crkva ih zatim uklanja ili izbacuje. Činjenica da mogu da učine toliko strašnih stvari adekvatan je dokaz da imaju užasan karakter, da su isuviše nepošteni i lažljivi i da uopšte nisu bezazleni, poslušni ili pokorni. To je zato što im nikada nije bilo mnogo stalo da primenjuju istinu i da budu poštene osobe. Oni misle da se vera u Boga svodi na: „Dokle god se ja odričem svoje porodice, dokle god dajem sebe Bogu, trpim i plaćam cenu, Bog treba da pamti moja dela i ja treba da primim Njegovo spasenje.” To je samo hirovitost i pusta želja. Ako želite da primite spasenje i istinski stanete pred Boga, prvo morate da dođete kod Boga i tražite: „O, Bože, šta treba da primenim? Koje je Tvoje merilo za spasavanje ljudi? Koju vrstu ljudi spasavaš?” To je ono za čim pre svega treba da tragamo i što treba da znamo. Postavi svoj temelj na istini, uloži trud u istinu i u stvarnost u svemu, i onda ćeš biti osoba koja poseduje temelj, koja poseduje život. Ako uspostaviš svoju osnovu na rečima i doktrinama i nikada ne primenjuješ nikakvu istinu ili ne ulažeš trud u bilo koju istinu, onda ćeš biti neko ko nikada neće posedovati život. Kada primenjujemo da budemo poštena osoba, mi posedujemo život, stvarnost i suštinu poštene osobe. Tada imamo primenu i ponašanje poštene osobe, i u najmanju ruku ta naša poštena strana će doneti Bogu radost i On će to odobravati. Međutim, mi i dalje često govorimo laži, varamo i obmanjujemo, što treba očistiti. Zato moramo da nastavimo da stremimo ka istini i da se ne zaglavimo u kolotečini. Bog nas čeka, daje nam priliku. Ako nikada ne planiraš da postaneš poštena osoba, ako nikada ne pokušavaš da saznaš kako se govori iskreno i iz srca, kako da činiš stvari bez primese laži i obmane, kako da se ponašaš kao poštena osoba, onda nema izgleda da ćeš živeti sa poštenim ljudskim obličjem ili ući u istina-stvarnost poštene osobe. Ako si ušao u stvarnost određenog aspekta istine, onda si stekao taj aspekt istine; ako ne poseduješ tu stvarnost, onda ne poseduješ taj život niti rast. Ako ne budeš posedovao nimalo stvarnosti u trenutku kada se suočiš s kušnjama i iskušenjima ili kada dobiješ nalog, lako ćeš se spotaći i pogrešiti; bićeš sklon tome da vređaš Boga i da se buniš protiv Njega. Nećeš biti u stanju da pomogneš sebi. Mnogi ljudi divljaju na svojim dužnostima, odbijaju da prihvate savet i nepopravljivi su, ozbiljno ometajući i remeteći rad crkve i ozbiljno nanoseći štetu interesima Božje kuće. Ovi ljudi se na kraju uklanjaju ili izbacuju – to je neizbežan ishod. Ali ako trenutno primenjuješ istinu da bi bio poštena osoba, Bog odobrava tvoje iskustveno svedočanstvo poštene osobe. To ti niko ne može oduzeti, i niko te ne može lišiti te stvarnosti, tog života. Neki ljudi pitaju: „Već dugo sam poštena osoba. Mogu li ponovo da se pretvorim u lažljivu osobu?” Ako si odbacio svoju pokvarenu narav; ako poseduješ istina-stvarnost poštene osobe; ako proživljavaš ljudsko obličje i u svom srcu prezireš obmane, lažljivost i svet nevernika, onda ne možeš ponovo da se vratiš pod vlast Sotone. To je zato što si u stanju da živiš po Božjim rečima; ti već živiš u svetlosti. Promeniti se iz lažljivog u poštenog čoveka nije lako. Nemoguće bi bilo, čak i teže, ponovo se pretvoriti iz poštene osobe kojoj se Bog zaista raduje u lažljivu osobu. Neki ljudi kažu: „Imam nekoliko godina iskustva kao poštena osoba. Uglavnom govorim istinu i prilično sam pošten. Ali tu i tamo kažem nešto što je neistinito, potuljeno ili što je laž.” Taj problem je mnogo lakše rešiti. Sve dok se usredsređuješ na stremljenje ka istini i težnju za istinom, nema potrebe da brinete o tome da nećete moći da se promenite u budućnosti. Sigurno ćete nastaviti da napredujete. Baš kao i sadnica zasađena u zemlju, ako je zalivaš na vreme i ako svakodnevno dobija sunčevu svetlost, ne moraš da brineš da li će kasnije roditi, a na jesen će sigurno biti berbe. Ono što bi sada trebalo da vas najviše brine jeste sledeće: da li ste postigli bilo kakav ulazak u to da budete poštena osoba? Da li sve manje lažete? Možete li reći da ste sada, u celini, poštena osoba? To su ključna pitanja. Ako neko kaže: „Znam da sam lažljiva osoba, ali nikada nisam pokušavao da budem pošten”, onda nemaš nikakvu stvarnost da budeš poštena osoba. Moraš vredno da radiš, da izvučeš na detaljnu analizu svaki mali aspekt svog života, sva svoja različita ponašanja, sve načine na koje primenjuješ lažljivost i svoje ophođenje prema drugima. Pre nego što detaljno analiziraš sve to, možda ćeš biti veoma zadovoljan sobom, zadovoljan onim što si učinio. Ali kada ih jednom detaljno analiziraš upoređujući ih naspram Božjih reči, bićeš šokiran: „Nisam bio svestan da sam tako odvratan, tako zloban i podmukao!” Otkrićeš svoje pravo sopstvo i istinski ćeš prepoznati svoje teškoće, svoje mane i svoju lažljivost. Ako se ne analiziraš detaljno i uvek smatraš sebe za poštenu osobu, za nekoga ko ne laže, a ipak još uvek sebe nazivaš lažljivom osobom, onda se nikada nećeš promeniti. Ako ne iskopaš te odvratne, zle namere iz svog srca, kako ćeš onda videti svoju ružnoću i iskvarenost? Ako ne razmisliš o svojim iskvarenim stanjima i ne analiziraš ih detaljno, da li ćeš videti istinu o tome koliko si duboko iskvaren? Bez ikakvog razumevanja svoje iskvarene naravi nećeš znati kako da tražiš istinu da bi rešio probleme; nećeš znati kako da stremiš ka istini i uđeš u stvarnost u skladu sa Božjim zahtevima. To je pravo značenje rečenice: „Nikada nećeš posedovati stvarnost ako ne primenjuješ istinu.”

Istina je sve što Bog izgovori – svaka reč do poslednje ima istina-stvarnost i sve je to stvarnost pozitivnih stvari. Stoga bi ljudi trebalo da unesu Božje reči u svoje svakodnevne živote kako bi ih primenjivali i u njih ušli. Svaka reč koja dolazi od Boga usmerena je na ono što je čovečanstvu potrebno, i svaka reč služi da se naspram nje ljudi porede. One ne služe da se preko njih preleti pogledom, niti da zadovolje neke tvoje duhovne potrebe, niti da o njima uprazno raspredaš ili da zadovoljiš svoje potrebe da pričaš o rečima i doktrinama. Svaka Božja reč poseduje stvarnost istine. Ako ne primeniš Božje reči, nećeš imati načina da uđeš u istina-stvarnost – zauvek ćeš biti neko ko nije povezan sa stvarnošću. Ako pokušavaš da budeš poštena osoba, onda ćeš imati stvarnost poštene osobe i moći ćeš da proživiš istinsko bivstvovanje poštene osobe, a ne samo da se lažno predstavljaš. Takođe ćeš moći da razumeš kakva osoba je poštena, a kakva nije, i zašto Bog mrzi lažove. Zaista ćeš shvatiti značaj toga što si poštena osoba; iskusićeš ono što Bog oseća kada zahteva od ljudi da budu pošteni i zašto On to zahteva od ljudi. Kada otkriješ da si pun laži, omrznućeš svoju lažljivost i nepoštenje. Mrzećeš način na koji si besramno živeo po svojoj lažljivoj, nepoštenoj naravi. Stoga ćeš poželeti da se promeniš. Na taj način ćeš sve više i više osećati da je biti poštena osoba jedini način da se proživi normalna ljudskost i da se živi smislenim životom. Osetićeš da je neverovatno značajno to što Bog zahteva od ljudi da budu pošteni. Osetićeš da samo tako možeš da se uskladiš sa Božjim namerama, da će samo pošteni ljudi zadobiti spasenje i da je ono što je Bog rekao u potpunosti tačno! Ti Mi reci: da li je Božji zahtev da ljudi budu pošteni smislen? (Da, jeste.) Onda, od sada pa nadalje, treba da preispitate lažljive i nepoštene delove sebe. Jednom kada ih preispitaš, otkrićeš da iza svega što je lažljivo postoji namera, određeni cilj i ljudska ružnoća. Otkrićeš da ta lažljivost otkriva ljudsku glupost, sebičnost i prezrivost. Kada to otkriješ, ugledaćeš svoje pravo lice, a kada ugledaš svoje pravo lice, omrznućeš sebe. Kada omrzneš sebe, kada zaista shvatiš od koje si sorte, hoćeš li i tada nastaviti da se šepuriš? Hoćeš li nastaviti da se hvališ na svakom koraku? Da li ćeš uvek želeti komplimente i pohvale drugih? Da li ćeš i dalje govoriti da su Božji zahtevi preveliki, da nema potrebe? Nećeš se tako ponašati i nećeš govoriti tako nešto. Složićeš se sa onim što Bog kaže i reći ćeš „Amin”. Bićeš ubeđen u svom srcu i umu, i u svojim očima. Kada se to dogodi, značiće da si počeo da primenjuješ Božje reči, da si ušao u stvarnost i da si počeo da vidiš rezultate. Što više budeš primenjivao Božje reči, više ćeš osećati koliko su tačne i koliko su neophodne. Recimo da ih ne primenjuješ; umesto toga, samo blebećeš: „O, ja sam neiskren, ja sam lažljiv”, pa ipak, kada se suočiš sa nekom situacijom, postupaš lažljivo, sve vreme misleći da se to ne računa kao lažljivost, smatrajući da si još uvek pošten i jednostavno dopuštajući da se stvar na tome svrši. A sledeći put kada nešto iskrsne, opet pribegavaš trikovima, okrećeš se nepoštenju i varanju, i lažeš čim otvoriš usta. Posle toga se pitaš: „Jesam li opet bio nepošten i lažljiv? Jesam li opet lagao? Mislim da se to ne računa”, pa dođeš pred Boga i moliš se: „Bože, vidiš kako uvek pribegavam smicalicama, i uvek sam nepošten i lažljiv. Molim te, oprosti mi. Sledeći put neću biti takav; ako budem, molim Te da me dovedeš u red”, dotičući se tih stvari ležerno, površno. Kakva je to osoba? To je neko ko ne voli istinu i nije voljan da je primeni. Možda si platio neku cenu ili proveo neko vreme obavljajući svoju dužnost, služeći Bogu ili slušajući propovedi. Možda si ostavio i nešto sati rada, te zaradio manje novca. Ali, ti u stvari nisi ni izdaleka primenio istinu u praksi, i nisi ozbiljno shvatio pitanje primene istine. Bio si površan i nemaran, nikada nisi mnogo razmišljao o tome. Ako, dok primenjuješ istinu, samo otaljavaš, to dokazuje da tvoj stav prema istini nije stav ljubavi. Ti si neko ko nije spreman da istinu sprovede u delo; daleko si od istine i osećaš odbojnost prema njoj. Ti si vernik da bi zadobio blagoslove, a jedini razlog zašto nisi okrenuo leđa Bogu je zato što se plašiš da ćeš biti kažnjen. Zato muljaš kroz svoju veru, pokušavaš da propovedaš reči i doktrine da bi ostavio dobar utisak, usvajaš određene duhovne pojmove i neke popularne himne, učiš neke zgodne fraze koje ćeš upotrebiti u zajedništvu o istini i zvučne reči u vezi s tvojom verom. Zaodevaš se u ruho duhovne osobe, misliš da si neko ko je usaglašen sa Božjim namerama i dostojan da ga On iskoristi. Postaješ samozadovoljan i zaboravljaš se. Obuzima te i zavarava ta površinska slika, to licemerno ponašanje. To te zavarava dok ne umreš i, mada misliš da ćeš se uzneti na nebo, zapravo ćeš sići u pakao. Koji je smisao takve vere? Nema ničeg stvarnog u toj tvojoj takozvanoj veri. U najboljem slučaju, priznao si da postoji Bog, ali nisi ušao niti u jedan deo istina-stvarnosti. Dakle, na kraju ćeš proći isto kao i nevernici – otići ćeš u pakao, neće te čekati dobar ishod. Bog kaže: „Ja ne tražim jarko, bujno cveće, već izdašne plodove.” Bez obzira na to koliko cvetova imaš ili koliko su lepi, Bog ih ne želi. Što znači da, bez obzira na to koliko lepo govoriš ili koliko se naizgled daješ, koliko prilažeš ili koliko toga ostavljaš, to nije ono u čemu Bog uživa. Bog samo gleda koliko si istine zaista razumeo i primenio, koliko si istina-stvarnosti u Božjim rečima proživeo, da li je došlo do istinske promene u tvojoj život-naravi, koliko imaš istinskog iskustvenog svedočenja, koliko si dobrih dela priredio, koliko si učinio da bi udovoljio Božjim namerama i da li si ispunio svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom. To su stvari koje Bog gleda. Kada ljudi ne razumeju Boga i ne poznaju Njegove namere, oni ih uvek pogrešno tumače i predstavljaju Mu neke površne stvari kao način da izmire račune s Njim. Govore: „Bože, vernik sam već dugi niz godina. Svuda sam putovao, propovedao jevanđelje i preobratio toliko ljudi. Mogu da izdeklamujem nekoliko odlomaka Tvojih reči i da otpevam mnogo himni. Kada iskrsne nešto veliko ili nešto teško, ja uvek postim i molim se, i stalno čitam Tvoje reči. Kako ne bih bio u skladu sa Tvojim namerama?” Tada mu Bog kaže: „Da li si sada poštena osoba? Da li se tvoja lažljivost promenila? Da li si ikada platio bilo koju cenu da postaneš poštena osoba? Da li si ikada izneo pred Mene sve lažljive stvari koje si učinio, sva otkrovenja svoje lažljivosti, i izneo ih na videlo? Da li si sada manje neiskren prema Meni? Da li si svestan kada Mi se lažno zaklinješ ili daješ prazna obećanja, ili si slatkorečiv da bi Me prevario? Jesi li ove stvari otpustio?” Kada razmisliš o tome i otkriješ da te stvari uopšte nisi otpustio, zapanjićeš se. Biće ti ukazano na činjenicu da nema načina da izmiriš račune pred Bogom. Razotkrivam vaše iskvareno stanje da bih vam omogućio da upoznate sebe; govorim ovoliko da biste mogli da primenite istinu u praksi i uđete u stvarnost. Nikakve reči, nikakvo zajedništvo niti istine ne postoje da bi ih ljudi izgovarali naokolo; one treba da se primenjuju u praksi. Zašto vam se uvek kaže da prihvatite istinu i primenite je? Zato što samo istina može da očisti vašu iskvarenost i promeni vaš pogled na život i vaše vrednosti, i samo istina može da postane nečiji život. Kada prihvatiš istinu, takođe je moraš primeniti u praksi da bi ona postala tvoj život. Ako veruješ da razumeš istinu, ali je nisi primenjivao i ona nije postala tvoj život, onda ne možeš nikako da se promeniš. Pošto nisi prihvatio istinu, ne postoji način da se tvoja iskvarena narav očisti. Ako ne možeš da primenjuješ istinu, nećeš se promeniti. Konačno, ako se istina nije ukorenila u tvom srcu i nije postala tvoj život, onda će, kada se tvoje vreme kao vernika približi kraju, tvoja sudbina i ishod biti odlučeni. U svetlu ovog zajedništva, da li svi vi osećate neku hitnost da istinu primenite u praksi? Nemojte čekati tri godine, pet godina ili više, pa tek onda početi da je primenjujete. Ne postoji prerano niti prekasno kada je u pitanju primena istine; što pre počneš da je primenjuješ, pre ćeš se promeniti, a što kasnije počneš da je primenjuješ, kasnije ćeš se promeniti. Ako propustiš svoju šansu za delo Svetog Duha i Božje usavršavanje čovečanstva, bićeš u opasnosti kada stignu velike katastrofe. Onda, kada se Božje delo spasavanja čovečanstva završi, više neće biti nikakvih izgleda. Ako, nakon što si propustio svoju priliku, kažeš: „Tada nisam uložio nikakav napor, ali sada ću početi to da primenjujem”, biće prekasno i malo je verovatno da će te Bog upotpuniti. To je zato što Sveti Duh više neće delati, a tvoje razumevanje svih stvari, svih istina, biće veoma plitko. Sada se javljaju svakakve vrste situacija, a kroz zajedništvo o istini vaša vera raste i imate više elana da sledite Boga. Kada situacije neko vreme ne bi iskrsavale, vi biste sigurno postali negativni i nedisciplinovani, udaljavajući se sve više od Boga. Postali biste baš kao i oni u religioznom svetu, samo biste poštovali forme skupova i verskih ceremonija, u potpunosti bez istina-stvarnosti. Čemu bi vam onda koristilo da se lupate po grudima i jadikujete?

Recite Mi, da li je naporno živeti s lažovima? (Jeste.) Zar nisu i oni izmoždeni? I oni su u stvari umorni, ali ne osećaju svoj umor. To je zato što se lažovi i pošteni ljudi razlikuju: pošteni ljudi su jednostavniji. Njihove misli nisu toliko komplikovane i oni kažu šta misle. Lažovi, s druge strane, uvek moraju da se izražavaju izokola. Ne govore ništa direktno – umesto toga, uvek igraju lažljive igre i prikrivaju svoje laži. Uvek razrađuju um, uvek razmišljaju, plaše se da će im, ako iole budu nepažljivi, nešto izmaknuti. Do koje mere neki ljudi igraju lažljive igre? Bez obzira s kim komuniciraju, uvek pokušavaju da vide ko je proračunatiji, ko je pametniji, ko je na vrhu, a na kraju se njihova kompetitivnost pretvara u neurozu. Noću ne mogu da spavaju iako ih ništa ne boli, pa čak misle i da je to normalno. Zar onda nisu postali živi đavoli? Kada Bog spasava ljude, On im omogućava da se otmu Sotoninom uticaju i odbace njihove iskvarene naravi, da postanu pošteni ljudi i da žive po Njegovim rečima. Živeti kao poštena osoba oslobađa i pruža slobodu, i mnogo manje je bolno. To je najsrećniji život. Pošteni ljudi su jednostavniji. Oni govore ono što im je na srcu i govore ono što misle. Oni u svojim rečima i delima slede svoju savest i svoj razum. Spremni su da teže istini, a kada je shvate, primenjuju je u praksi. Kada ne mogu da prozru nešto, spremni su da tragaju za istinom, a onda rade sve što je u skladu s njom. Traže Božje želje svuda i u svemu, a zatim ih slede u svojim postupcima. Može postojati nekoliko oblasti u koje nisu upućeni i moraju da se opreme istina-načelima, a to zahteva od njih da stalno rastu. Imati takva iskustva znači da oni mogu da postanu pošteni, mudri ljudi i da se u potpunosti se usklade sa Božjim namerama. Ali lažovi nisu takvi. Oni žive po sotonskim naravima, otkrivaju svoju iskvarenost, ali se plaše da bi drugi tako mogli da nađu nešto što bi mogli da iskoriste protiv njih. Stoga kao odgovor koriste nepoštene i lažljive trikove. Boje se vremena kada će sve biti otkriveno, pa koriste sva moguća sredstva da izmisle laži i prikriju ih, a kada se ukaže propust, oni lažu još više da bi ga zabašurili. Uvek lažu i prikrivaju svoje laži – zar nije naporno tako živeti? Stalno se upinju da smisle laži i da ih prikriju. Naprosto, to je previše naporno. Zato lažovi, koji dane provode smišljajući laži i prikrivajući ih, imaju tako iscrpljujuće i bolne živote! Drugačije je, međutim, sa poštenim ljudima. Kao poštena osoba, čovek nema toliko toga da uzima u obzir kada govori i dela. U većini slučajeva, poštena osoba može samo da govori istinu. Tek kada se određena stvar dotakne njenih interesa, ona malo više upinje svoj um – možda malo laže da zaštiti svoje interese, da sačuva svoju sujetu i ponos. Ovakve laži su ograničene, pa govor i postupci nisu toliko iscrpljujući za poštene ljude. Namere lažova su mnogo komplikovanije od namera poštenih ljudi. Njihova razmatranja su isuviše višestrana: moraju da uzmu u obzir svoju slavu, dobitak i status, kao i ugled i prestiž; moraju da zaštite svoje interese – a uz sve to ne smeju da dozvole drugima da uvide bilo kakve nedostatke niti da odaju igru, tako da moraju da razbijaju glavu oko smišljanja laži. Štaviše, lažovi imaju velike, preterane želje, i mnogo zahteva. Moraju da osmisle načine da ostvare svoje ciljeve, pa moraju da nastave da lažu i varaju, i što više laži govore, to više laži moraju da prikrivaju. Zato je život lažova toliko naporniji i bolniji od života poštenog čoveka. Neki ljudi su relativno pošteni. Ako mogu da streme ka istini, da promišljaju sebe bez obzira na to koje laži su izrekli, da prepoznaju podvalu u koju su se upustili, šta god to bilo, da je posmatraju u svetlu Božjih reči da bi je detaljno analizirali i razumeli i pokušali da je promene, onda će za samo nekoliko godina moći da se oslobode velikog dela svojih laži i podvala. Tada će postati osoba koja je u osnovi poštena. Ovakav život ne samo da ih oslobađa od mnogo bola i iscrpljenosti, već im donosi i mir i sreću. U mnogim stvarima, oni će biti oslobođeni ograničenja slave, dobitka i statusa, i sujete i ponosa, i prirodno će živeti slobodnim i nesputanim životom. Lažovi, međutim, uvek imaju skrivene motive iza svojih reči i postupaka. Oni izmišljaju svakakve laži da bi druge naveli na pogrešan put i prevarili ih, a čim budu razotkriveni, smišljaju načine da prikriju svoje laži. Mučeći se na ovaj ili onaj način i oni osećaju da im je život naporan. Dovoljno je naporno za njih da izgovore toliko laži u svakoj situaciji u kojoj se nađu, a prikrivanje tih laži još je napornije. Sve što kažu, govore u nameri da postignu neki cilj, tako da troše mnogo mentalne energije na svaku reč koju izgovore. A kada završe s pričom, boje se da si ih prozreo, pa moraju i da razbijaju glavu kako da sakriju svoje laži, uporno ti objašnjavajući stvari, pokušavajući da te ubede da te ne lažu niti obmanjuju, da su dobri ljudi. Lažovi su skloni da rade takve stvari. Kada se spoje dva lažova, sigurno će biti intriga, sukoba i spletki. Prepirkama neće biti kraja, što će dovesti do sve dublje mržnje i oni će postati arhineprijatelji. Ako si poštena osoba i u društvu si lažova, takvo ponašanje će ti se sigurno smučiti. Ako se tako ponaša tek tu i tamo, reći ćeš da svako ima iskvarenu narav i da je takve stvari teško izbeći. Ali ako se tako ponaša sve vreme, njegov način ophođenja će ti se posebno gaditi i zamrzećeš ga; mrzećeš tu njegovu stranu i namere koje gaji. Kada budeš osetio toliku mržnju, bićeš u stanju da ga prezreš i odbaciš. To je sasvim normalna stvar. S njim se ne može biti u kontaktu ukoliko se ne pokaje i ne pokaže neku promenu.

Šta vi kažete – zar lažovima život nije naporan? Sve svoje vreme provode govoreći laži, a zatim ih prikrivaju sa još više laži i upuštaju se u podvale. Oni sami sebe iscrpljuju. Znaju da je takav život iscrpljujući – pa zašto onda i dalje žele da budu varljivi, a ne da budu poštene osobe? Da li ste ikada razmišljali o tome? To je zato što ljude zavara njihova sotonska priroda; ona ih sprečava da se oslobode takvog života, takve naravi. Ljudi su spremni da prihvate da budu tako prevareni i da žive u tome; oni ne žele da primenjuju istinu i da idu putem svetlosti. Ti misliš da je takav život iscrpljujući i da je takvo ponašanje nepotrebno – ali lažovi misle da je to apsolutno neophodno. Misle da bi, kada ne bi tako činili, doživeli poniženje, da bi to naškodilo njihovom imidžu, ugledu i interesima, i da bi previše izgubili. Oni cene te stvari, cene svoj imidž, svoj ugled i položaj. To je pravo lice ljudi koji ne vole istinu. Ukratko, kada ljudi nisu voljni da budu poštene osobe ili da primenjuju istinu, to je zato što ne vole istinu. U svojim srcima oni cene stvari kao što su ugled i položaj, vole da prate ovozemaljske trendove i žive pod Sotoninom vlašću. To je problem njihove prirode. Danas ima ljudi koji godinama veruju u Boga, koji su čuli mnoge propovedi i znaju šta je verovanje u Boga. Ali oni i dalje ne primenjuju istinu i nisu se nimalo promenili – zašto je tako? Tako je zato što ne vole istinu. Čak i ako razumeju ponešto istine, oni još uvek nisu u stanju da je primene. Za takve ljude, bez obzira na to koliko godina veruju u Boga, to će biti uzalud. Mogu li ljudi koji ne vole istinu da budu spaseni? To nikako nije moguće. Ne voleti istinu je problem nečijeg srca, nečije prirode. Ne može se rešiti. Da li se neko može spasiti u svojoj veri ili ne, uglavnom zavisi od toga da li voli istinu. Samo oni koji vole istinu mogu da je prihvate; samo oni mogu da prođu kroz nevolje i plate cenu zarad istine, i samo oni mogu da se mole Bogu i oslanjaju se na Njega. Samo oni mogu da tragaju za istinom i razmišljaju i upoznaju sebe kroz svoja iskustva, da imaju hrabrosti da se pobune protiv tela, i da postignu sprovođenje istine u delo i pokornost Bogu. Samo oni koji vole istinu mogu da streme ka njoj na taj način, da hodaju putem spasenja i da zadobiju Božje odobravanje. Nema drugog puta osim tog. Onima koji ne vole istinu veoma je teško da je prihvate. To je zato što po prirodi osećaju odbojnost prema istini i mrze je. Ako bi rešili da prestanu da se opiru Bogu ili da ne čine zlo, bilo bi im veoma teško da to učine, jer su od Sotone i već su postali đavoli i Božji neprijatelji. Bog spasava čovečanstvo, On ne spasava đavole ili Sotonu. Neki ljudi postavljaju pitanja kao što su: „Zaista razumem istinu. Samo ne mogu da je primenim. Šta da radim?” To je neko ko ne voli istinu. Ako neko ne voli istinu, onda ne može ni da je sprovede u delo čak i ako je razume, jer u srcu to ne želi i ne voli istinu. Takvoj osobi nema spasa. Neki ljudi kažu: „Čini mi se da mnogo toga gubiš kada si poštena osoba, pa ne želim da budem takav. Lažovi nikada nisu na gubitku – oni čak i profitiraju od iskorišćavanja drugih. Dakle, radije bih bio lažov. Nisam voljan da pričam drugima o svojim privatnim stvarima, da im dozvolim da me dokuče ili razumeju. Moja sudbina treba da bude u mojim rukama.” U tom slučaju, samo izvoli – probaj i videćeš. Pogledaj kakav ćeš ishod imati; vidi ko će na kraju otići u pakao i biti kažnjen.

Da li ste voljni da budete pošteni ljudi? Šta planirate da uradite nakon što čujete ovu besedu? Odakle ćete da krenete? (Od toga što neću lagati.) To je pravi način primene, ali nije lako ne lagati. Ljudi često lažu sa namerama, ali neke laži iza sebe nemaju nameru, niti su unapred planirane. Umesto toga, one samo prirodno izviru. Takve laži je lako razrešiti; teško ih je razrešiti kada iza njih stoje namere. To je zato što ove namere potiču iz čovekove prirode i predstavljaju Sotoninu podvalu, i to su namere koje ljudi namerno biraju. Ako neko ne voli istinu, neće moći da se pobuni protiv tela – tako da treba da se moli Bogu i da se oslanja na Njega i da traži istinu da bi rešio to pitanje. Ali laganje se ne može odjednom u potpunosti rešiti. Čovek će se povremeno, pa čak i više puta, vratiti laganju. To je normalna situacija, i sve dok rešavate svaku laž koju kažete i držite korak s tim, onda će doći dan kada ćete ih sve rešiti. Rešavanje laganja je dugotrajna borba: kada vam jedna laž pređe preko usta, zamislite se nad sobom, a zatim se molite Bogu. Kada pređe druga, opet se zamislite nad sobom i pomolite se Bogu. Što se više moliš Bogu, više ćeš mrzeti svoju iskvarenu narav i više ćeš čeznuti da primenjuješ istinu i da je proživljavaš. Tako ćeš imati snage da napustiš laž. Posle izvesnog vremena takvog iskustva i primene, moći ćeš da vidiš da je tvojih laži mnogo manje, da živiš sa mnogo većom lakoćom i da više ne moraš da lažeš ili prikrivaš svoje laži. Iako možda ne govoriš mnogo svakog dana, svaka rečenica će doći iz srca i biti istinita, sa vrlo malo laži. Kakav će biti osećaj živeti tako? Zar neće biti slobodan i nesputan? Tvoja iskvarena narav neće te više sputavati i nećeš biti vezan njome, i bar ćeš početi da vidiš rezultate toga što si poštena osoba. Naravno, kada naiđeš na posebne okolnosti, ponekad možeš da dozvoliš da ti se mala laž omakne. Možda će biti trenutaka kada ćeš naići na opasnost ili neku vrstu nevolje, ili ćeš želeti da sačuvaš svoju bezbednost, a tada je laganje neizbežno. Ipak, moraš to da promisliš, shvatiš i rešiš problem. Treba da se moliš Bogu i kažeš: „Još ima laži i podvala u meni. Neka me Bog spasi od moje iskvarene naravi jednom zasvagda.” Kada neko namerno mudro postupa, to se ne računa kao razotkrivanje iskvarenosti. To je ono što čovek mora da doživi da bi bio poštena osoba. Na taj način, tvojih laži će biti sve manje. Danas kažeš deset laži, sutra možda devet, prekosutra osam. Kasnije ćeš reći samo dve ili tri. Govorićeš istinu sve više i više, a time što praktikuješ da budeš poštena osoba sve više ćeš se približavati Božjim namerama i Njegovim zahtevanim merilima – i kako će to biti dobro! Da bi praktikovao da budeš poštena osoba, moraš da imaš put i moraš da imaš cilj. Za početak, reši problem laganja. Moraš znati suštinu koja stoji iza tvog laganja. Takođe moraš detaljno da analiziraš koje te namere i motivi navode da izgovaraš te laži, zašto poseduješ takve namere i koja je njihova suština. Kada razjasniš sva ta pitanja, temeljno ćeš sagledati problem laganja, a kada te nešto zadesi, imaćeš načela primene. Ako nastaviš s takvom primenom i iskustvom, onda ćeš svakako videti rezultate. Jednog dana ćeš reći: „Lako je biti poštena osoba. Veoma je zamorno biti lažov! Ne želim više da budem lažov, da uvek moram da razmišljam o tome šta da slažem i kako da prikrijem svoje laži. To je kao da si mentalno obolela osoba čije su izjave protivrečne – neko ko ne zaslužuje da ga nazivaju ’ljudskim bićem’! Takav život je mnogo naporan i ne želim više tako da živim!” U tom trenutku ćeš imati nadu da ćeš zaista biti poštena osoba i to će biti dokaz da si počeo da napreduješ ka tome da budeš poštena osoba. To je veliki proboj. Naravno, može biti nekih od vas koji će, kada počnete da primenjujete, osetiti veliku sramotu nakon izgovaranja poštenih reči i ogoljavanja pred drugima. Pocrvenećeš, stidećeš se i plašićeš se da ti se ne smeju. Šta onda treba da uradiš? Opet moraš da se moliš Bogu i da tražiš da ti udeli snagu. Kažeš: „O, Bože, želim da budem poštena osoba, ali bojim se da će mi se ljudi smejati kada budem govorio istinu. Molim Te da me sačuvaš od ropstva moje sotonske naravi; pusti me da živim prema Tvojim rečima, i da budem slobodan i neobuzdan.” Kada se budeš tako molio, biće sve više svetlosti u tvom srcu, i reći ćeš sebi: „Dobro je sprovesti to u delo. Danas sam primenjivao istinu. Konačno sam i ja bio pošten.” Dok se tako moliš, Bog će te prosvetiti. On će raditi u tvom srcu i On će te ganuti, omogućiti ti da prepoznaš kako je biti poštena osoba. To je način na koji istina mora da se sprovodi. Na samom početku nećeš imati put, ali ćeš ga kroz traganje za istinom naći. Kada ljudi počnu da traže istinu, ne moraju nužno da imaju veru. Ljudima je teško što nemaju put, ali kada jednom shvate istinu i kada poseduju put primene, njihova srca u tome uživaju. Ako su u stanju da primenjuju istinu i postupaju shodno načelima, njihova srca će naći utehu i oni će dobiti slobodu i nesputanost. Ako imaš neko istinsko znanje o Bogu, moći ćeš jasno da vidiš sve stvari na ovom svetu; tvoje srce će biti prosvetljeno i imaćeš put. Tada ćeš dobiti potpunu slobodu i nesputanost. U tom trenutku ćeš shvatiti šta znači primeniti istinu, udovoljiti Bogu i biti stvarna osoba – i tako ćeš biti na pravom putu u svojoj veri u Boga.

Jesen 2007. godine


Put primene koji vodi do promene čovekove naravi

Šta je to promena naravi? Mnogi ljudi to ne razumeju baš najbolje. Promena naravi je najvažnija vizija za svakog ko veruje u Boga. Ali promenu naravi nije lako postići. To je zbog toga što Bog ne spasava novostvorena ljudska bića koja Sotona još nije iskvario, već grupu duboko iskvarenih ljudskih bića ispunjenih sotonskim otrovom i sotonskom naravi, koji su i sami upravo nalik Sotoni, pa se opiru Bogu i bune se protiv Njega. Preobražaj nečije iskvarene naravi je kao lečenje čoveka koji ima rak. To je kompleksan proces, slažete li se? Potrebna je operacija, dugotrajna hemoterapija i, posle nekog vremena, ponovni lekarski pregled. Proces je zaista kompleksan. Stoga nemojte misliti da je promena naravi jednostavna stvar. To nije ona promena ponašanja ili ličnosti koju ljudi zamišljaju. I nije nešto što ljudi postižu samo zato što to žele. Mnogi su procesi uključeni u promenu naravi – procesi koji su vrlo jasno objašnjeni Božjim rečima. Stoga moraš, od prvog dana kada poveruješ u Boga, da razumeš kako Bog spasava ljude i šta njihovim spasenjem želi da postigne. Ako želiš da stremiš ka istini i da postigneš promenu naravi, moraš prvo da promeniš svoje pogrešne poglede na veru u Boga. Vera u Boga ne zahteva od tebe da budeš lepo vaspitana, dobra osoba, niti osoba koja poštuje zakon, niti da činiš mnogo dobra kojim bi zadobio odobravanje drugih. Ljudi su u prošlosti mislili da vera u Boga i težnja ka promeni naravi podrazumevaju da čovek svima ugađa – da on izvana ima ljudsko obličje, da je kulturan, strpljiv, ili da je površno pobožan i površno voli druge ljude, da pomaže drugima i daje milostinju. Drugim rečima, da bude ono što se smatra dobrim čovekom u okviru ljudskih predstava i zamišljanja. Svako u svom srcu ima takve predstave i ideje – to je jedan vid sotonskog otrova. U prošlosti, niko ko je verovao u Boga nije mogao dobro da objasni pitanje promene naravi. Ljudi se nisu razumeli u pitanja vere – nije to nešto što im je rođenjem bilo dato da razumeju, niti nešto što su mogli da shvate posle samo nekoliko godina hrišćanske vere. To je zbog toga što Bog još nije bio obavio taj aspekt Svog dela, niti je u zajedništvu razgovarao o tom aspektu istine. Zato su mnogi ljudi, na osnovu svojih predstava i mašte, smatrali da vera podrazumeva površne promene u ponašanju i praktičnom delovanju, kao i promenu nekih njihovih, očigledno pogrešnih, stanovišta. Neki su čak dokazom vere smatrali to što neko podnosi veće nedaće od drugih, ne jede dobro ili nije elegantno odeven. Baš kao što su, u prošlosti, katoličke časne sestre u zapadnim zemljama smatrale da verovati u Boga znači jednostavno podnositi veće nedaće i uživati u manjem broju dobrih stvari u životu – davati novac siromašnima, kada su ga imale, ili činiti više moralnih stvari i drugima pomagati. Čitavog svog života, naglasak su stavljale na patnju. Nisu se dobro hranile; nisu se lepo odevale. Kada bi umrle, njihova je odeća vredela tek par dolara. O njihovim delima možda su pisale novine širom sveta. Šta to znači? Znači da su, u umovima ljudi, samo takvi ljudi dobri i moralni; da se, u verskim krugovima, smatra da su samo takvi ljudi moralno postupali i činili dobre stvari, da su samo oni prošli kroz preobražaj, te da imaju iskrena uverenja. Pa tako možda ni vi niste izuzetak, možda i vi smatrate da verovati u Boga sigurno znači biti dobar čovek – neko ko druge ne bije i ne vređa, ko ne psuje i ne radi ružne stvari, neko za koga ljudi spolja vide da je vernik i ko može da slavi Boga. To je duševno stanje u kojem se nalaze oni koji su tek počeli da veruju u Boga. Oni veruju da je promena naravi upravo u tome i da su upravo takvi ljudi Bogu ugodni. Je li to stanovište ispravno? Samo ljudi koji su se tek otisnuli u veru imaju takve naivne misli. Kada čovek shvati neke istine, ovakve misli će ubrzo nestati. Bez obzira koliko je duboko takvo stanovište ranije bilo ukorenjeno u vašem srcu, niste još otkrili greške i odstupanja takvog načina razmišljanja. Bez obzira na to koliko već godina veruješ u Boga, ti pogrešni stavovi još uvek nisu temeljno ispravljeni. Iz ovoga je jasno da mali broj ljudi istinski razume šta je promena naravi, a ne razumeju ni šta znači istinska vera u Boga, kako da budu stvarna osoba, kakav je čovek Bogu ugodan i kakav Mu je čovek prihvatljiv, kao ni kakvog to čoveka Bog želi da pridobije. Ako te stvari ne razumeš, to pokazuje da nisi postavio solidne temelje na istinskom putu. Te ljudske predstave, ta ljudska mašta i te subjektivne misli još uvek vladaju tvojim načinom razmišljanja i tvojim stavovima.

Neki kažu: „Osećam da se još nisam promenio. Naljutim se kada mi je dete neposlušno ili kada moj muž uradi nešto što mi se ne dopada. Kada vidim nevernike koji ne veruju u Boga, mrzim ih. Ne pokazuje li sve to da sam još uvek iskvarena i da mi se narav još nije promenila?” Je li ova izjava tačna? (Ne, nije tačna.) Šta je u njoj pogrešno? Fokusirana je samo na spoljašnje ponašanje. Reci Mi, kada Bog govori o promeni naravi, misli li On na promenu nečije ličnosti ili temperamenta? Ni slučajno. Neki ljudi veruju da je promena naravi samo promena ličnosti i misle da, kada je neko naročito strpljiv i nikada ne izgubi živce, to znači da je promenio narav, ali to je ozbiljna greška. Većina ljudi ne vidi jasno to pitanje promene naravi. Misle da su sada bliži Bogu i da su, u nekim oblastima, u skladu sa Njim, kao i da, iako ponekad nisu u stanju da se pokore, već izgube živce kada naiđu na stvari koje nisu u skladu sa njihovim predstavama i njihovom maštom, pošto su u stanju da o tome naknadno razmisle i da to spoznaju, kao i da se pomole Bogu i da se pred Njim pokaju, to znači da su se promenili. Mislite li da ovakva promena predstavlja promenu naravi? Kako biste razaznali takvo stanje? Šta podrazumeva promena naravi? Do kakvih stanja i ispoljavanja dolazi kod nekoga čija se narav promenila? (Promena naravi je prihvatanje Božjeg suda i Božje grdnje, spoznaja svoje iskvarene suštine, promena pogleda na stvari i postepeno usklađivanje sa Bogom. Ona ne podrazumeva da se nikada ne naljutiš, niti to da si u stanju da se obuzdavaš tako da ti se ređe dešava da izgubiš živce. To nema nikakve veze sa promenom naravi.) To je prilično čisto razumevanje. Prvo ću vas nešto pitati, pa možete razmisliti o tome: ako se tvoja narav promenila i ako si razumeo istinu, onda će i tvoj pogled na stvari biti u skladu sa Bogom. Kada tvoj pogled na stvari bude u skladu sa Bogom, hoćeš li i dalje biti u skladu sa iskvarenom ljudskošću? Nećeš. Bićeš u stanju da mrziš Sotonu i đavole u svom srcu, osećaćeš otpor, odbojnost i gnušanje prema iskvarenoj ljudskosti koja se opire Bogu i izdaje Ga; bićeš u stanju da se užasavaš svih vrsta negativnih stvari, još ćeš manje biti voljan da druguješ sa onima koji su od đavola i bićeš u stanju da voliš ono što je Bogu milo, te da mrziš ono što Bog prezire. To su posledice razumevanja istine. Ako si u stanju da sebe istinski upoznaš i da pogledom prodreš u sopstvenu priroda-suštinu, bićeš u stanju i da prozreš zajedničku suštinu iskvarene ljudskosti i osećaćeš prirodnu odbojnost prema onim iskvarenim ljudima koji se opiru Bogu. Kada budeš video njihove pogrešne i apsurdne poglede na svet, nećeš hteti sa njima da druguješ, gadiće ti se i odbacićeš ih. A naročito kada budeš video kako verski svet ludo osuđuje ovaploćenje i kako oseća krajnju mržnju i gađenje prema istini, prirodno ćeš početi da se gnušaš tih sila antihrista i u potpunosti ćeš ih odbaciti. Ako iskreno razumeš istinu i poznaješ Boga, prirodno ćeš se gnušati onih koji su prema Njemu neprijateljski nastrojeni, koji se protiv Njega bune, odbacuju Ga i izdaju Ga. Kako bi mogao i dalje da budeš u skladu sa takvim ljudima? Stoga ćeš se, ako se tvoja narav promenila, naročito gaditi i gnušati nevernika i svih onih koji se Bogu opiru. Ali, pošto svi sada živimo među iskvarenim ljudskim bićima, možemo samo da trpimo i da živimo na osnovu mudrosti. Ne možemo da ih s gnušanjem odbacimo ni da se držimo podalje od njih, da ih ignorišemo, niti da zapodevamo svađe sa njima kada ih vidimo samo zato što smo razumeli istinu i naša se narav promenila. Ne smemo to da radimo, moramo da budemo mudri. Postoji još jedno pitanje koje još uvek ne razumete sasvim – neki od vas misle da promeniti narav i biti u skladu sa Bogom znači da uopšte nisi u stanju da se naljutiš, da si uvek nežan i ljubazan i da se prijazno smešiš čak i Sotoni i đavolima. Misle da je to promena naravi. Razumeju li oni to ispravno? (Ne, ne razumeju.) To je veoma neispravno razumevanje. Ali, zašto je neispravno? Bog želi da spase ljude i mnoge je reči izgovorio i mnoga dela obavio, ali kakvi treba ljudi da postanu da bi Mu bili po volji? On želi da ljudi postanu takvi da su im misli vođene istinom, da im geslo u životu bude istina. Ne želi da budu lišeni misli, kao kakvi šupljoglavci, a još manje želi da u njima nema nimalo plahovitosti ni normalnih osećanja, kao da su u vegetativnom stanju. Bog želi da oni postanu ljudi koji razumeju istinu, koji su u stanju da slušaju Njegove reči i da Mu se pokore, normalni ljudi koji vole ono što je njemu milo, a mrze ono što On prezire, kojima se dopada isto što i Njemu, a gnušaju se i odbacuju ono čega se On gnuša. Sada bi trebalo da vam je jasno šta Bog želi da promeni u ljudskoj naravi. Bog je izgovorio toliko reči i izrekao toliko istina; On želi da spase ljude i da svakog čoveka promeni Svojim rečima. Jeste li ikada razmišljali o tome kakvo obličje Bog želi da imaju oni ljudi koje On upotpuni? Čujem da mnoga braća i sestre kažu: „Toliko već dugo verujem u Boga, a sputan sam mnogim spoljnim stvarima.” Neke sestre kažu: „Želim da budem odevena kao što vidim da su nevernici odeveni i da još par puta kriomice pogledam svakog koga vidim da je lepo odeven.” Neka braća kažu: „Vidim bogate, imućne porodice, pa i ja želim da zaradim novac. Kada vidim lepu devojku, želim ponovo da je pogledam i osećam kako me obuzima ljutnja kad god vidim nešto što me nervira. Ta moja iskvarena narav se još uvek nije promenila i kada mi se nešto desi, uvek se prepustim mašti. Kako da to kontrolišem? Kada ću uspeti da se promenim?” Upravo takve predstave Me navode da kažem da ne razumete šta je promena naravi. Vi samo sputavate svoje ponašanje, spoljašnje aktivnosti, ćud i ličnost. Nemoguće je na taj način postići promenu naravi. Koje Božje reči kažu da ne treba slobodno da govorite, da pokazujete osećanja kada vam tako dođe, da se naljutite, i slično? Je li to ono što Božje reči kažu? Njegove reči jednostavno otkrivaju mnogo toga o čovekovoj iskvarenoj suštini i govore ljudima kako da prepoznaju svoje iskvarene naravi, kako da ih odbace i da postignu promenu naravi, kako da se čovek izvuče iz Sotoninog uticaja, pa da onda postupa na osnovu Božjih zahteva i postane čovek koji je usaglašen sa Božjim namerama i udovoljava im. Da li ćeš, kada budeš razumeo pitanje promene naravi, i dalje dizati prašinu oko tih spoljnih radnji? Hoćeš li se i dalje zaplitati u te spoljne stvari? (Nećeš.) Ako ne razumeš šta je promena naravi, nikada nećeš dokučiti njenu suštinu, niti je ostvariti. Naročito kada je reč o nekima koji su se nedavno preobratili iz neke religije, njihovi pogledi o veri u Boga se još uvek nisu oslobodili ideja i predstava te religije. Oni još uvek nastoje da budu duhovni, pobožni, ponizni i strpljivi, da vole ljude i da im ugađaju, da budu dobri Samarićani, ali to je ozbiljna greška! Ako nastojiš da budeš takva duhovna osoba i da ugađaš ljudima, onda si čovek bez duhovnog razumevanja. Može li čovek koji uvek želi drugima da ugodi razumeti istinu? Može li postići samospoznaju i odbaciti svoju iskvarenu narav? Definitivno ne može. Ljudi koji nastoje da drugima ugode nikada neće zadobiti istinu, nikada neće uspeti sebe da spoznaju i da promene narav i nikada neće zadobiti Božje priznanje. Stoga, ako želiš da postigneš promenu naravi, prvo moraš da razumeš šta je to i šta je istinska vera u Boga i istinska pokornost Bogu. Tek tada ćeš moći da kreneš putem stremljenja ka istini.

Promena naravi nije u promeni rituala ili pravila, a još manje u promeni spoljašnjeg izgleda ili ponašanja, ličnosti ili ćudi. Ne radi se o tome da se spor temperament pretvori u brz ili obrnuto, niti o tome da se introvert pretvori u ekstroverta, niti pričljiv čovek u ćutljivog. Nije to put; to se mnogo razlikuje od Božjih zahteva i tako je daleko od njih! Kada neko tek počne da veruje u Boga, pošto ne razume istinu, uvek radi stvari prema svojim predstavama i svojoj uobrazilji. To dovodi do toga da odluta sa pravog puta i da protraći nekoliko godina, a da ništa stvarno ne stekne. U tom trenutku on ne zna da, u svojoj veri u Boga, treba da korača putem stremljenja ka istini. To dovodi do toga da nekoliko godina luta stranputicama dok ne shvati da je, kod vere u Boga, najvažnije da razume istinu i da zakorači u stvarnost da bi postigao spasenje, te da je upravo to stvar od presudnog značaja. Tek tada razume da se promena naravi o kojoj govori Bog ne odnosi na spoljašnje promene u ponašanju i da Bog, u stvari, traži da ljudi razumeju sebe i svoju sopstvenu iskvarenu suštinu, da ulože trud i pronađu uzrok sa tačke gledišta razumevanja čovekove priroda-suštine, pa da zatim odbace svoju iskvarenu narav, da sprovedu istinu u delo i postanu sposobni da se pokore Bogu i da ga obožavaju. To je promena život-naravi. Jeste li sada svesni uzroka zbog kojeg ste godinama verovali u Boga, a da niste postigli promenu naravi? To je zbog toga što ne razumete šta je promena naravi i ne znate koje rezultate i standarde Bog želi da ostvari time što spasava ljude. Neki možda neće prihvatiti ovaj aspekt istine i reći će: „Znam ja šta je promena naravi, ali ne mogu da se kontrolišem. Uvek radim stvari koje volim da radim i koje mislim da su ispravne.” Sve u svemu, kako god da to formulišete, kada tako govorite, dokazujete da još uvek ne razumete šta je promena naravi, pa ste zbog toga stvorili sve moguće predstave i fantazije. Što se više govori o promeni naravi, to je vi osećate daljom od sebe, van svog domašaja, to se više osećate kao da ste, u tom pogledu, podbacili. Što se više raspravlja o promeni naravi i o razotkrivanju ljudske priroda-suštine, zar utoliko više ne osećate da se vaša narav nije nimalo promenila i da morate još mnogo da radite na tome? Zašto vas pitam o promeni naravi? U stvari, znam da nećete znati da odgovorite na to pitanje. Neki će reći: „Pa zar to ne znači da nam samo otežavaš stvari? Zašto nas pitaš ako znaš da ne umemo da odgovorimo?” Ne otežavam vam stvari. Svaki put kada vam postavim pitanje, nadam se da ćete ga primiti k srcu. Nemojte samo razmisliti o svakoj rečenici ili temi o kojoj sa vama razgovaram i smatrati pitanje zatvorenim čim vam se učini da ste tu rečenicu, odnosno temu, razumeli. Svaka rečenica i svaki aspekt sadržaja o kojem sada sa vama razgovaram proces je kroz koji ćete u budućnosti morati da prođete. Ni jedan deo njega ne sme da bude izostavljen, a sve to su stvari koje vi suštinski ne posedujete. Postavljam vam pitanja u nadi da ćete razmisliti o sebi i ispitati da li u svojim srcima imate ikakve ljudske predstave i misli. Treba pažljivo da razmislite o tome da li, u svom pristupu veri u Boga, imate ikakve ljudske predstave ili pogrešne misli i ideje. Ljudi, u stvarnosti, svi imaju svoja shvatanja i mišljenja, pa ni pitanja koja se tiču vere u Boga nisu nikakav izuzetak. Zato morate ispitati suštinu tih misli i predstava. Mi sada na našim skupovima ne upražnjavamo formalne obrede kao što to čine ljudi iz verskog sveta: čitanje Biblije, molitva, slušanje propovedi, i na tome se sve završava. Mogu li stvari biti tako jednostavne? Naravno da ne mogu. Teme o kojima sada raspravljamo najviše su od svih ljudskih tema i važnije od svih drugih, jer teme o kojima sada razgovaramo tiču se budućeg odredišta čovečanstva i zahteva koje Bog, koji ima suverenost nad svime, postavlja čoveku. Mi te teme istražujemo i svakodnevno o njima u zajedništvu razgovaramo, ali možda i sada među nama ima onih koji ih ne razumeju baš najbolje. Nismo završili sa razgovorom o tim temama i ni jednu od njih nije moguće u potpunosti opisati niti objasniti. Pitanja života, dakle, nisu tako jednostavna kako ljudi zamišljaju. Nije dovoljno da slušaš još propovedi, da čitaš još Božje reči, zapisuješ dodatne beleške, pa da onda napamet naučiš neke poznate izreke i da sve to koristiš u razgovoru sa braćom i sestrama na skupovima. Nije to tako jednostavno. Moraš dobro da obratiš pažnju, moraš da razumeš svaki aspekt istine o kojem Bog govori, a to su istovremeno istine kojima svako ko nastoji da postigne spasenje mora da se opremi. Ako razumeš zašto Bog zahteva od ljudi da promene svoju narav, obratićeš pažnju na to u svom srcu i težićeš istini. Ako ne vidiš jasno šta znači promena naravi, nećeš voleti istinu, niti ćeš obraćati pažnju na nju. Naprotiv, nećeš imati nikakvog interesovanja za istinu, pa nikada nećeš moći ni da je stekneš. Bog prosvećuje one koji su žedni istine, a skriva se od onih koji joj ne teže. Ako tvoje srce čezne i traga, Bog će te prosvetiti, radiće na tebi i, malo po malo, pomoći će ti da jasno razumeš sve aspekte istine. Mislite li da je tema promene naravi važna? (Jeste, važna je.) Svakako je važna, jer je neophodno da pod hitno, ovog trenutka, razumete taj aspekt istine. Bojite se da nemate istinu, da se niste promenili i da ćete, kada nastupe katastrofe, biti napušteni, te da ćete upasti u katastrofe i u njima patiti. Neki se, naravno, boje da u ovom trenutku razumeju premalo istine i da će, kada ih Bog u budućnosti bude stavljao na kušnje, posrnuti i da neće moći da ostanu postojani, pa će sav njihov prethodni trud biti protraćen. Pošto je ovo poslednja faza Božjeg dela na spasenju čovečanstva, ako ljudi u toj fazi ne budu mogli da postignu spasenje, to će značiti da nisu uspeli u svojoj veri u Boga. Sa njihovim životom vere u Boga biće gotovo i oni će, na kraju, biti uništeni.

Ako čovek želi da postigne promenu naravi, mora prvo da razume šta je to. Malo pre sam govorio o tome šta neki ljudi, u svojim predstavama, zamišljaju da je promena naravi i svi ste se složili da su izjave i pogledi tih ljudi netačni, pogrešni i u neskladu sa promenom naravi kakvu zahteva Bog. Kako, dakle, treba da razumete promenu naravi? Kako da je postignete? Promeniti narav nije jednostavna stvar. Prvo morate da posedujete sposobnost da jedete, pijete i razumete Božje reči. Ako niste takvog kova, nećete biti u stanju da shvatite istinu i spoznate sebe, pa stoga nećete moći ni da postignete promenu naravi. To je zbog toga što, ako želite da postignete takvu promenu, morate da imate saznanje o sopstvenoj iskvarenoj naravi i da, na osnovu Božjih reči, razlučite razne svoje pogrešne misli, gledišta, ponašanja i ispoljavanja. To svoje stanje morate da postavite nasuprot Božjoj reči radi poređenja i da shvatite sopstvenu iskvarenu narav, i da jasno sagledate da je suština te iskvarene naravi nešto što se opire Bogu i izdaje Ga i nešto čega se On gnuša. Tako ćete biti u stanju da je odbacite i da postepeno postignete promenu naravi. Recite Mi, pošto je iskvarenost čovečanstva vrlo duboka, hoće li ljudi moći da razumeju svoju iskvarenu narav ako ne prihvate istine koje Bog izražava? Hoće li moći da uvide stvarnost velike iskvarenosti čovečanstva? Svi iskvareni ljudi zagovaraju obrazovanje, svi prihvataju znanje i takmiče se oko njega, a ipak ljudski svet postaje sve mračniji i sve više ispunjen zlom. A ko može da spase čovečanstvo od tog uticaja tame? Stoga je potpuno nemoguće postići promenu naravi i proživeti ljudsko obličje ako se čovek udalji od Božje reči i ne prihvati Njegov sud i Njegovo pročišćenje. Neki kažu: „Ne želim da čitam Božje reči o sudu i raskrinkavanju ljudi, jer me čitanje tih stvari u srce ubada i stvara mi neprijatnost.” Hoće li biti u stanju da spoznaju sebe ako na taj način pristupe Božjim rečima? Hoće li lako postići promenu naravi? U redu je ako ne voliš da čitaš Božje reči koje čovečanstvu sude i koje ga grde, pošto u Božjoj kući postoje himne Božjih reči, kao i video snimci iskustvenih svedočenja, pa možeš njih da gledaš i da učiš. Pevaj češće te himne, jer su komponovane uz melodije koje se lako uče i pamte. Učenje tih himni Božjih reči doneće rezultate i lako ćeš zapamtiti deo Njegovih reči. Počni da razvijaš interesovanje za istinu pomoću tih reči. Čoveku mora da se pobudi interesovanje čak i za to da jede i pije Božju reč – pa recite Mi, koliko je čovečanstvo daleko od Božjih zahteva kad ljudima mora pomoću himni da se budi interesovanje? To je dokaz da čovečanstvo zaista ne voli istinu! Božje reči su veoma dobro sročene i o kojem god aspektu istine da se razgovara, one su čoveku od koristi od početka do kraja, ali ljudi ipak ne vole da ih jedu i piju. Čovečanstvo je zaista predaleko od Božjih zahteva! Šta se, dakle, može učiniti povodom tog stanja stvari? Prvo, moraš da se moliš Bogu svaki put kada jedeš i piješ Njegove reči i da kažeš: „O Bože, želim da stremim ka promeni naravi i da se domognem dobrog odredišta, jer se bojim da ne upadnem u katastrofe. Ujedno želim više da jedem i pijem Tvoje reči, ali reči kojima ljudima sudiš i raskrinkavaš ih preoštre su, probadaju me do samog srca, pa ih zato nerado čitam. Molim Te da me prosvetiš, da mi pomogneš, da mi omogućiš da razumem Tvoje reči i da vidim da su one sve što je mom životu potrebno, te da su one upravo onaj život za koji treba da se izborim.” Ako se iskreno ovako moliš, Bog će delovati u tebi, a da to nećeš ni znati, i postepeno će te dovesti do toga da počneš da stičeš sve dublje razumevanje sve većeg broja Njegovih reči. Neki kažu: „Ja mnogo volim da jedem i pijem Božje reči i sve sam ih već pročitao od početka do kraja, ali ne znam koje je istine najvažnije da razumem i u koje istina-stvarnosti je najvažnije da zakoračim, kao ni na koji način da stremim promeni naravi da bih je postigao.” Kako da se taj problem reši? Prvo, moraš da uložiš mnogo više truda u Božje reči. Nije dovoljno da ih samo nekoliko puta pročitaš. Moraš mnogo puta pažljivo da ih iščitavaš, da o njima razmišljaš i često u zajedništvu razgovaraš, da ih sprovodiš u delo u svom životu, sve dok ne stekneš pravo iskustvo. Tek tada ćeš moći da razumeš istinu. Pored toga, ako ne možete s jasnoćom da razgovarate o nekim temama, razgovarajte o njima onoliko koliko možete. Ostavite po strani one teme o kojima za sada još uvek ne možete s jasnoćom da razgovarate; prvo za razgovor izaberite, od najpovršnije prema najdubljoj, one koje vam je lakše da razumete i koje, sa vašim sadašnjim iskustvom, možete da dosegnete. Život-ulazak nije jednostavna stvar i nemoguće je ući duboko ako verujete tek tri ili pet godina. To je isto kao proces odrastanja: čovek od detinjstva raste malo po malo, njegova iskustva se gomilaju, dok konačno, posle 20 ili 30 godina, ne postane odrasla osoba. I za veru u Boga potrebno je isto toliko godina iskustva, a kada je, pak, reč o istinama o pokoravanju Bogu i ljubavi prema Njemu, potreban je čitav život da se one dožive. Neki kažu: „Ja baš tako jedem i pijem Božje reči, ali kako tačno da procenim da li sam imalo promenio narav?” Mnogu braću i sestre brine to pitanje. Recite Mi, kada se beba tek rodi i majka je hrani i brine se o njoj, brine li se beba o tome kada će izrasti u odraslu osobu? Naravno da se ne brine, jer ništa ne razume. Zato ni ti ne treba da postavljaš to pitanje. Samo čekaj da se tvoj rast uveća, pa ćeš prirodno razumeti, a kada dođe vreme da se promeniš, i to će se desiti prirodno. Bog će uraditi neke stvari u svakoj fazi i svakom periodu kroz koji budeš prolazio, i postaviće neka okruženja ili ljude, događaje i stvari kako bi ti naučio svoje lekcije. Pogledaj unazad na svoju veru u Boga od trenutka kada je počela pa do sada, uporedi svoje poglede iz vremena kada si prvi put poverovao u Boga sa svojim sadašnjim pogledima i znaćeš da li si se promenio. U ovom trenutku, najvažnije što treba da uradite jeste da više jedete i pijete Božje reči, da više razgovarate u zajedništvu, da više slušate propovedi i da ulažete veći trud u Božje reči. To je od ključnog značaja i glavni je uslov za postizanje promene naravi. Možeš li da ostvariš rezultate ako ne čitaš Božje reči i u zajedništvu ne razgovaraš o istini, već se samo fokusiraš na to kako da osetiš dodir Svetog Duha, kako da živiš u duhu i da budeš duhovan? Nema smisla da se uvek fokusiraš na te stvari, jer su sve one sekundarne. Šta je, dakle, najvažnije? Više jesti i piti Božje reči. Ako ne jedete i ne pijete Njegove reči vrlo pažljivo, čak i ako se svakodnevno sastajete ili dobro obavljate verske obrede, nećete biti u stanju da razumete istinu, a kamoli da je sprovedete u delo. To je zbog toga što je čitava istina sadržana u Božjim rečima i vi je nikada nećete steći ako ne budete jeli i pili Njegove reči. Sva istina dolazi iz Božjih reči i ako napustiš Njegove reči, to je praktično isto kao da si napustio Njega. Ako se udaljiš od jedenja i pijenja Božjih reči, ti onda ne veruješ u Boga i jedan si od nevernika. U tom slučaju, ma kako da se lepo ponašaš, nikada nećeš moći da postigneš spasenje. Stoga je, za one koji veruju u Boga, najvažnije da jedu i piju Njegove reči. Ako naporno radiš na Božjoj reči, dobićeš isto onoliko koliko si uložio. Nema potrebe da ispituješ, vagaš, a još manje da se brineš za to koliki su tačno to dobici. Nije to tvoja odgovornost. Bog će obaviti Svoje delo i Bog će ti pojasniti stvari, prosvetiće te i obavestiće te. Pa, ako neko ubuduće opet bude pitao: „Kad li će me Bog kušati? Hoću li uspeti da ostanem postojan? Koliko se moja narav u stvari promenila? Zar ne može Bog da mi dâ neki konačan odgovor?”, to je sramno i nerazumno. Nema potrebe da se ti brineš o tim stvarima. Kada jednoga dana budeš imao rast, a tvoja se narav stvarno promeni, moći ćeš da prevaziđeš sve situacije koje ti se dese i da se sa njima nosiš kako treba, na način na koji Bog to zahteva. Onda ćeš znati da si se promenio. To nije spoljašnja, već unutrašnja promena – promena naravi i suštine.

Promena naravi nije nešto što se dešava preko noći, a ni nešto što može da se postigne nakon samo nekoliko godina iskustva. Neki, kada počnu da menjaju loše navike, često pokleknu i posrnu, pa misle: „Gotov sam. Za mene nema nade. Promena naravi nije za mene, meni je nemoguće da se promenim. Ako mi je tako teško da promenim čak i ove sitne mane i loše navike, koliko li će tek biti teško da promenim narav?” Postanu negativni, osećaju se beznadežno i dugo su posle toga nespremni da jedu i piju Božje reči. Kad god ih neko oreže, osećaju se ljutito i negativno, nisu spremni da obavljaju svoje dužnosti i potpuno su nezainteresovani za istinu. Kakvo je to stanje? To je ozbiljan problem. Jeste li ikada imali takvo iskustvo? Plašite li se da ćete, u procesu sticanja životnog iskustva, uvek biti negativni, slabi, da ćete propadati i posrtati? Plašili se ili ne, činjenica je da se promena naravi ne dešava preko noći. To je zbog toga što promena naravi kreće iz samog korena iskvarene ljudske prirode i predstavlja radikalan i potpun preobražaj. To je kao kada neko dobije rak i raste mu tumor: taj se čovek mora operisati da se tumor odstrani, mora mnogo da propati i to je veoma složen proces. U procesu promene naravi, možda ćeš morati da prođeš kroz mnogo toga pre nego što shvatiš jedan mali deo istine ili postigneš neki vid promene naravi, ili ćeš, pak, iskusiti mnogo ljudi, događaja, stvari i različitih okruženja i napraviti mnogo grešaka pre nego što konačno postigneš neku malu promenu. Ta je promena dragocena ma kolika bila i Božje oči na nju gledaju s ljubavlju i pamte je jer si mnogo propatio za nju i skupo je platio. Bog proučava dubine ljudskih srca, zna ljudske misli, želje i slabosti, ali pre svega, zna šta je ljudima potrebno. Dok sledimo praktičnog Boga, potrebno je da imamo ovu rešenost: sa kakvim god velikim okruženjima da se susretnemo ili sa kakvim god teškoćama da se suočimo i koliko god da smo slabi ili negativni, ne smemo da izgubimo veru u to da ćemo promeniti narav, kao ni veru u reči koje je Bog izgovorio. Bog je ljudima dao obećanje, a to od njih zahteva da imaju rešenost, veru i istrajnost da to podnesu. Bog ne voli kukavice; voli ljude koji poseduju rešenost. Čak i ako si otkrio mnogo iskvarenosti, čak i ako si mnogo skretao s puta, ili počinio mnoge prestupe, žalio se na Boga, ili se iz religije opirao Bogu, ili u srcu gajio bogohulne misli o Njemu i slično – On ne gleda na sve to. Boga interesuje samo da li čovek stremi ka istini i da li jednog dana može da se promeni. U Bibliji ima jedna priča o povratku bludnog sina – zašto je Gospod Isus upotrebio tu parabolu? Učinio je to da bi ljudi razumeli da je Božja namera da spase čovečanstvo iskrena i da Bog ljudima daje priliku da se pokaju i promene. Kroz čitav ovaj proces, Bog čoveka razume i dobro zna njegove slabosti i stepen njegove iskvarenosti. On zna da će čovek posrnuti i propasti. Baš kao dete koje uči da hoda, koliko god fizički bio jak, uvek će biti trenutaka kada će padati i posrtati, kao i trenutaka kada će udarati u stvari i saplitati se o njih. Bog razume svakog čoveka koliko i majka razume svoje dete. On razume teškoće, slabosti i potrebe svakog čoveka. I više od toga, Bog razume sa kakvim će se teškoćama, slabostima i neuspesima ljudi susresti u procesu ulaska u promenu naravi. To su stvari koje Bog najbolje razume. Zato se i kaže da Bog ispituje dubine ljudskih srca. Koliko god da si slab, dok god se ne odrekneš Božjeg imena i dok god ne napustiš Njega i ovaj put, uvek ćeš imati šansu da postigneš promenu naravi. Ako imaš tu šansu, ima nade da ćeš preživeti, a time i nade da će te Bog spasti. Kada shvatimo šta je promena naravi i kakav je proces potreban da se ona postigne, ne treba da se plašimo, već da imamo vere i da se molimo Bogu: „O Bože! Tako sam duboko iskvaren. Ne znam čak ni šta je istina, a kamoli šta je promena naravi. Zaista mi je potrebno Tvoje spasenje i da mi Ti pomogneš i pobrineš se za mene, da bih znao kako da razumem Tvoje reči i kako da ih sprovedem u delo, da steknem znanje i iskustvo iz njih i da time dovedem Tvoje reči u svoj život, kao i da dobijem Tvoje prosvećenje i smernice u svakoj svojoj reči i delu, svakom svom pokretu, svim mojim namerama i svemu što radim. Tome se nadam, toga sam žedan, čeznem za tim da proživim normalnu ljudskost i istinsko ljudsko obličje da bih Ti udovoljio. Ali ne mogu još uvek to da ostvarim, moja iskvarenost je još uvek toliko velika da ni sam toga nisam svestan. Molim te da me razotkriješ, da mi pomogneš i da se pobrineš za mene. Eto, to mi je sada potrebno.” Treba da imaš takvu molitvu i takvu rešenost. Kada se tako budeš molio, srce i život će ti se promeniti, a da i ne primetiš, jer su tvoja rešenost, kao i način na koji Bog ostvaruje tvoju rešenost, ogledalo načina na koji se moliš i tragaš. Neće biti dobro ako se uvek bojiš neuspeha; ako se uplašiš pre nego što ti se bilo šta uopšte i desi, to je samo dokaz da ti nedostaje rešenosti i vere kada je reč o promeni naravi. Prvo moraš da razumeš da se promena naravi ne dešava preko noći. Mislite li da je Sotona tako duboko iskvario čovečanstvo preko noći? Ne, Sotona je ljude kvario hiljadama godina, njihova je sotonska priroda već potpuno razotkrivena i uznapredovala je do te mere da oni više ne mogu da je kontrolišu i da otkrivenja njihove prirode nadmašuju čak i Sotonina. Dotle su došli da su postali Bogu neprijatelji i osećaju se nezainteresovano i zgađeno te s gnušanjem odbacuju sve za šta čuju da je istina, ili da je reč Božja, ili da je od Boga. Ljudi su do te mere iskvareni i otupeli da im nije lako ni da razumeju istinu, a kamoli da postignu promenu naravi. Promena naravi nije tako jednostavna kao promena ponašanja. Stoga moramo pravilno da razumemo ovo pitanje promene naravi i da mu priđemo sa odgovarajućim stavom. Ne možemo da se prepustimo divljoj mašti i da kažemo: „Ja verujem u Boga i sve vreme jedem i pijem Njegove reči. Zar se neću promeniti ako Bog bude samo još malo delovao, dao mi neke znake i učinio neka čuda?” To nije realističan pogled, to je ljudska uobrazilja. Kada bismo sledili ljudske predstave i uobrazilju, ne bi bilo ni potrebno da Bog izvrši Svoje delo suda, niti da izrazi toliko reči kojima raskrinkava ljudsku iskvarenost, a kamoli da ljude kuša i oplemenjuje. Recite Mi, da li Bog, u Svom planu upravljanja, spasava čovečanstvo da porazi Sotonu, ili se bori protiv Sotone da spase čovečanstvo? (Bog se bori protiv Sotone da spase čovečanstvo.) Tako je. Moramo precizno da razumemo Božji plan upravljanja. Zato nemojte, u budućnosti, izgovarati tu budalastu rečenicu: „Zašto Bog ne uništi Sotonu?” Da nije Sotonine iskvarenosti, da li bi Bog izrazio tolike istine da nas spase? Da li bismo do sada stekli tolike istine? Da nije Sotonine iskvarenosti, Božji plan upravljanja u cilju spasenja čovečanstva ne bi nikada ni nastao, niti bi Bog planirao da u poslednjim danima usavrši ovu grupu ljudi i od njih napravi one koji će ostati. Bog se bori protiv Sotone da bi spasao čovečanstvo i pridobio jednu grupu ljudi. Može se čak reći i da se Bog ovaplotio u borbi protiv Sotone upravo zato da usavrši našu grupu. Videli smo, dakle, Božju nameru, a cilj i srž Njegovog plana upravljanja jeste da pridobije jednu grupu istinskih ljudi. To je Božji plan upravljanja. Stoga vidite koliko je važno da čovek u svojoj veri u Boga postigne promenu naravi i da u potpunosti postane istinski čovek kojeg Bog voli i želi da pridobije!

Imate li put za postizanje promene naravi? Znate li koje će se stvari promeniti? Da li u zajedništvu obično razgovarate o tom aspektu istine? Upravo smo malo pre razgovarali o tome da se promena naravi ne odnosi na promene spoljašnjeg ponašanja i vladanja, niti na promenu pravila, niti se odnosi na promenu ličnosti. Pa šta je onda to tačno? Jeste li ikada razmatrali to pitanje? Prvo moramo da otkrijemo i da razumemo koje to naravi i stvari Bog želi da promenimo. Promena naravi nije promena ponašanja niti ličnosti, a još je manje promena kroz koju ljudi postaju iskusniji ili učeniji; Bog želi da Svojim rečima promeni misli i poglede svakog čoveka i da mu omogući da razume istinu, da bi postigao preobražaj u načinu gledanja na stvari. To je samo jedan aspekt, dok se drugi sastoji u promeni načela u osnovi čovekovog vladanja, što je u stvari promena njegovog pogleda na život; treći aspekt je promena duboko ukorenjene sotonske prirode i naravi koja se u ljudima otkriva. Promena naravi, uopšteno govoreći, obuhvata ta tri aspekta.

Da najpre razmotrimo prvi aspekt promene naravi – način gledanja na stvari. Naime, misli i pogledi jesu način na koji ljudi vide sve oko sebe. Sotona je čoveka tako duboko iskvario da su mnoge od tih misli i pogleda pogrešni i apsurdni, a Bog ljude spasava tako što najpre menja njihov način gledanja na stvari. Da uzmemo jednostavan primer: kako vi razumete znanje? Naučno znanje? Da li su znanje i nauka isto što i istina? Mogu li da reše problem iskvarene ljudske naravi i da čoveku omoguće da proživi ljudsko obličje? Mogu li čoveka da spasu od Sotoninog uticaja? Mogu li ga navesti da spozna Boga i da mu se pokori? Mogu li da dovedu do spasenja i do sticanja dobrog odredišta? Naravno da ne mogu. Kakva je korist od znanja u čovečjem životu? Šta mu ono može doneti? Neki misle da je na ovom svetu znanje dragocena stvar i da, što više znanja imaju, stiču viši status i postaju otmeniji, ugledniji i kulturniji, pa stoga ne mogu bez znanja. Neki misle da ćeš, ako budeš vredno učio i stekao znanje, imati sve. Imaćeš status, novac, dobar posao i srećnu budućnost; smatraju da je bez znanja nemoguće živeti u ovom svetu. Ako neko nema znanje, svi ga gledaju s nipodaštavanjem. Takvog čoveka diskriminišu, niko ne želi sa njim da se druži; ljudi bez znanja mogu da žive samo na najnižim stepenicima društvene lestvice. Stoga ljudi obožavaju znanje i smatraju ga izuzetno uzvišenim i važnim – višim i od same istine. Neko će možda reći: „Mogu li, bez znanja, da razumem Božje reči? Ne govori li On i kroz znanje i kroz reči?” To su dve vrlo različite stvari. Znanje o kojem sada govorim odnosi se na ljudsku istoriju, geografiju, politiku, književnost, moderne nauke i tehnologiju, na određene veštine ili predmete i slično. Ljudi misle da sve to doprinosi snazi čovečanstva i da onaj ko ima znanje ima sve i može u ovom svetu da ostane postojan, pa stoga svi smatraju znanje neverovatno važnim. Ukratko, kako god gledali na stvari, to je jedan aspekt ljudskih misli i pogleda. Ima jedna drevna poslovica koja kaže: „Pročitaj deset hiljada knjiga i proputovaćeš deset hiljada milja.” Ali šta to znači? Znači da ćeš, što više čitaš, bivati sve iskusniji i imućniji. Sve će te grupe ljudi visoko ceniti i imaćeš status. Svako ima takve misli u srcu. Ako neko, zbog nesrećnih porodičnih okolnosti, ne uspe da završi fakultet, žaliće zbog toga čitav život i biti odlučan u tome da njegova deca i unuci više uče, da završe fakultet, pa čak i da studiraju u inostranstvu. Svaki čovek ima tu žeđ za znanjem i ljudi na taj način o tome razmišljaju, to vide i sa tim se nose. Mnogi roditelji stoga neće štedeti ni truda ni novca da odgoje decu, pa neće prezati ni od toga da straće porodično bogatstvo samo da bi njihova deca studirala. A šta tek da kažemo o tome dokle neki roditelji idu u disciplinovanju svoje dece? Dozvoljavaju im da noću spavaju samo po tri sata, teraju ih da neprekidno uče i čitaju, ili čak da oponašaju naše stare i vezuju kosu za plafon, uskraćujući im svaki san. Takve priče, takve tragedije, dešavaju se oduvek, od drevnih vremena pa sve do danas, a posledica su ljudske žeđi za znanjem i obožavanja znanja. Možda ćete prema ovim rečima osetiti odbojnost, jer među vama ima i ljudi impresivnog znanja i akademskih kvalifikacija. Ne kažem, naravno, da je loše biti obrazovan, već da morate prema tom pitanju da se odnosite na pravi način. Odnosno, morate imati ispravan način ophođenja sa sotonskim stvarima i ispravan način da ih shvatite i razumete. Ne branim vam da studirate niti vas sprečavam da odgajate svoju decu, da ih šaljete na studije i omogućite im da nađu dobar posao. Nije to ono što vam govorim. Ne ograničavam vas. Samo vam govorim Svoje mišljenje i otkrivam vam do koje mere iskvareni ljudi poštuju znanje. Ma kakva bila vaša sadašnja znanja, ma kolike visoke škole i akademske kvalifikacije imali, sada vam govorim o tome kako ljudi gledaju na znanje, a kako Ja na njega gledam. Znate li šta Bog misli o znanju? Neko bi mogao da kaže da Bog želi da ljudi razviju nauku i da razumeju što više naučnih saznanja, pošto ne želi da čovek bude previše zaostao, neuk i zbunjen. To jeste tačno, ali Bog te stvari koristi samo da mu služe i ne odobrava ih. Koliko god te stvari bile divne u očima ljudi, one nisu istina niti su zamena za nju. Zato Bog izražava istinu da bi promenio ljude i njihove naravi. Iako se Božje reči mogu povremeno dotaći mišljenja ili pogleda na znanje kao što su konfučijanstvo ili društvene nauke, one se odnose samo na takva mišljenja i takve poglede. Ako čitamo između redova Božjih reči, trebalo bi da vidimo da On prezire ljudsko znanje. Ljudsko znanje ne sadrži samo osnovne rečenice i jednostavne doktrine, već i neke misli i poglede, kao i ljudsko bezumlje, predrasude i sotonske otrove. Neka znanja mogu čak navesti ljude na stranputicu i iskvariti ih – to je Sotonin otrov i tumor. A kada neko jednom prihvati to znanje i shvati ga, Sotonin otrov će u njegovom srcu prerasti u tumor. Taj tumor će se proširiti po čitavom telu i neminovno dovesti do smrti, osim ako tog čoveka ne iscele Božje reči i ako ga istina ne izleči. Stoga, što više znanja čovek stekne, što više toga dokuči, to je manja verovatnoća da će verovati da Bog postoji. Naprotiv, on će Ga se odreći i opiraće Mu se, pošto je znanje nešto što čovek može da vidi i dodirne i uglavnom se odnosi na stvari iz njegovog života. Čovek može da uči i da stekne mnogo znanja u školi, ali on ostaje slep u odnosu na izvor znanja i na njegovu vezu sa duhovnim carstvom. Veći deo znanja koje čovek stekne i dokuči protivi se istini Božjih reči, a naročito filozofija materijalizma i evolucije spadaju u jeresi i pogrešna uverenja ateizma. To je nesumnjivo gomila pogrešnih uverenja koja se opiru Bogu. Šta ćeš dobiti čitajući istorijske knjige, dela poznatih pisaca ili biografije velikih ljudi ili, pak, izučavajući određene aspekte nauke ili tehnologije? Ako, na primer, izučavaš fiziku, savladaćeš neka načela fizike, Njutnovu teoriju ili druge doktrine, ali kada te stvari naučiš i primiš k srcu, one će ti preuzeti um i vladaće tvojim mislima. Kada, zatim, budeš pročitao Božje reči, mislićeš: „Kako to da Bog ne spominje silu Zemljine teže? Zašto ne govori o svemiru? Zašto Bog ne priča o tome da li mesec ima atmosferu, ili o tome koliko kiseonika ima na Zemlji? Bog bi trebalo da obelodani te stvari, jer su to stvari koje treba da se obznane i kažu čovečanstvu.” Ako u srcu gajiš takve misli, smatraćeš istinu i Božje reči sekundarnima, umesto da ih uzdigneš i staviš na čelo svih svojih znanja i teorija. Tako ćeš se odnositi prema Božjoj reči. U svakom slučaju, te intelektualne stvari ljudima daju pogrešnu ideju i navode ih da zastrane u odnosu na Boga. Nije važno da li verujete u to ili ne, i da li možete to da prihvatite baš danas – doći će dan kada ćete priznatu ovu činjenicu. Razumete li istinski kako znanje može čoveka da uništi i odvede u pakao? Neki to možda neće biti spremni da prihvate jer među vama ima veoma obrazovanih i obaveštenih ljudi. Ne rugam vam se i nisam sarkastičan, to je jednostavno činjenica. I ne tražim od vas da je prihvatite ovde i sada, već da postepeno shvatite ovaj aspekt. Znanje vas tera da koristite um i intelekt da analizirate sve što Bog radi i da se prema tome odnosite onako kako oni diktiraju. Znanje će postati smetnja i prepreka vašoj spoznaji Boga i iskustvu Njegovog dela i navešće vas da zastranite i da Mu se oduprete. Ali ti već imaš znanje, pa šta onda radiš? Moraš da napraviš razliku između praktičnog znanja i onog koje je od Sotone, koje spada u jeresi i pogrešna uverenja. Ako prihvatiš samo ateističko, apsurdno znanje, ono može da onemogući tvoju veru u Boga, da poremeti tvoj normalan odnos sa Njim i tvoje prihvatanje istine, te da spreči tvoj život-ulazak. Treba to da znaš i ispravno je tako postupiti. Treba ispravno da sagledaš ovu temu. Znam da neka braća i sestre imaju visoko obrazovanje; ne napadam vas, ne rugam vam se i ne želim da vas skrajnem. Ova tema se iznenada pojavila danas i ovo vam je samo par reči opomene; nije mi namera da uznemirim vas sa visokim školama ili sa nešto znanja i kulture. Ne želim da vas učinim negativnima ili malodušnima, to mi uopšte nije cilj. Možete li, dakle, ovo ispravno da razumete? (Možemo.) Ako možete, to je za mene olakšanje, malo lakše dišem.

Sada, posle sveg ovog razgovora u zajedništvu, možete da vidite da postizanje promene naravi nije laka stvar. Nije to nešto što se postiže pukim razumevanjem doktrina i poštovanjem pravila. Prvo moraš da shvatiš sebe, da budeš u stanju da promišljaš o svojim mislima i pogledima i da, kopajući po svom srcu, otkriješ one koji se odriču Boga i opiru Mu se, kao i stvari kojih se Bog gnuša i koje mu se ne dopadaju. Imaš li ti zaista ikakvo razumevanje o svojoj sotonskoj prirodi ili o raznim sotonskim naravima koje obično otkrivaš? Jesi li u stanju da ih istinski raščlaniš? Sva iskvarena ljudska bića imaju sotonsku narav i duboko ukorenjene pogrešne misli i predstave. Svi su isti, utoliko što u sebi imaju iskvarenost koja je neprijateljski nastrojena prema istini i opire se Bogu. Ništa od toga nije u skladu sa istinom i većina ljudi to prihvata. Upravo sam govorio o tome kako treba razumeti ljudsko znanje i zašto kažem da je veliki deo tog znanja apsurdan i pogrešan. Možda je nekima od vas bilo neprijatno da to čuju, kao da vas je neko ubo u bolno mesto, ali moralo je da bude izgovoreno. Mnogi vaši pogrešni pogledi proistekli su upravo iz znanja, a to pogrešno znanje stvara pogrešne misli i poglede, koji puštaju dubok koren u vašim srcima. Ako ne rešite te pogrešno usmerene poglede, biće vam teško i da prihvatite istinu, a kamoli da je sprovedete u delo. Stoga se nadam da ćete prihvatiti Božje reči i sve istine koje On izražava. Čak i ako to činiš nerado, ipak treba da učiš i da pokušaš da prihvatiš. Vaša će srca, na taj način, postati bliža Božjem, a vi ćete biti bliži Njegovim zahtevima. Ako Božje reči ne iskusite ovako praktično i ako ne sprovedete istinu u delo, vaša će vera u Boga uvek biti samo prazno obećanje i nećete moći da zakoračite u istina-stvarnost. Zar nije tako? Danas sam malo govorio o znanju i možda ste se zbog toga osetili nelagodno. Ako se zaista osećate nelagodno, žao mi je zbog toga, ali morate se suočiti sa tom stvarnošću jer se ona ne može izbeći. Budeš li je izbegavao, kad ćeš spoznati koje su stvari u tvojim mislima i pogledima ispravne, a koje pogrešne? Ne možeš to znati. Jednoga dana ćeš morati da se suočiš sa tim činjenicama; kao što kažu nevernici: „Istina mora izaći na videlo.” Sada kada veruješ u Boga, ako želiš da prihvatiš Njegovu grdnju i Njegov sud, ako želiš život-ulazak, promenu naravi i spasenje, moraš da se suočiš sa tim činjenicama, da naučiš svoje lekcije i da malo trpiš muke i patnju. Želiš da se moliš Bogu u srcu, ali ti nedostaju prave reči, pa zanemiš, a sledeći put kad se susretneš sa tako nečim, opet će ti nekoliko dana biti neprijatno i opet ćeš zanemeti, a naredni put kada se sa tim susretneš, nesvesno ćeš otkriti da je u tvojim mislima i pogledima zaista bilo nečega što se opire Bogu; tada ćeš moći da klimneš glavom i da priznaš – da priznaš iskreno i ozbiljno – da je sve što je Bog rekao istina, bez ikakvih laži, i da Bog zaista najbolje poznaje ljude i najbolje razume sve što je u njihovim srcima. Doći će dan kada ćeš imati toliko iskustva i tada ćeš biti na pravom putu vere u Boga i na pravom putu ka promeni svoje život-naravi. Pošto se tada više nećeš opirati niti jednoj od reči koje Bog izgovori, nećeš se neprijatno osećati ni kada ih budeš čuo i svaku činjenicu koju Bog otkriva moći ćeš da prihvatiš bez odbojnosti i bez bežanja. Suočićeš se sa svim tim na pravi način i to će biti dokaz da si već zakoračio u Božju reč. Danas smo napravili samo jedan skroman početak, izveli jedan mali ogled. Možda vam je bilo malo neprijatno, malo nelagodno, ali to nije važno. Ne smeta mi to, a nadam se da ni vama ne smeta, jer su Božje reči suda mnogo oštrije od ovih. Ako Bog bude zaista želeo da vam sudi, Njegove će reči biti mnogo strože. Mislite li da će Bog govoriti ljubazno kada bude video iskvareno čovečanstvo bez normalne ljudskosti, nerazumno, čije su oči širom otvorene a ono ipak poriče, osuđuje i opire se Bogu? Može li Bog imati pozitivan stav kada čoveka raskrinkava? Naravno da ne može. Božje reči bi svakako bile prilično stroge, duboke i išle bi pravo u suštinu! Ako možete da prihvatite to malo činjenica o kojima smo danas razgovarali, to je dokaz da ste dobro započeli sa prihvatanjem Božje reči i Njegove grdnje i suda. Kada je reč o ovom prvom aspektu, govorili smo o problemu misli i pogleda i dali jedan mali primer koji vam je svima poznat, u vezi sa temom znanja. Nisam baš mnogo besedio o toj temi u strahu da nekim ljudima ne bude neprijatno, pa sam, iz obzira prema njihovim osećanjima, govorio tek malo, i to nesavršeno i kratko. Nadam se da ćete, kroz iskustvo, to postepeno i sami shvatiti, da ćete polako potražiti istinu u toj oblasti i iskusiti šta je to što znanje može ljudima da donese. Možda ćemo u budućnosti još razgovarati o ovoj temi i nadam se da se tada nećete osećati neprijatno i da nećete misliti: „Je li ovo nešto protiv mene? Je li usmereno prema meni?” Da nećete imati takve misli i ideje. Ali, za sada ćemo završiti sa razgovorom o tom prvom aspektu.

Sada ćemo razgovarati o drugom aspektu promene naravi – o pogledu na život. Kakav je vaš pogled na život? Prema kojim načelima živite? Razumete li išta? Jesu li to uopšte ikakva načela? Imate li ikakvu predstavu? Odnosno, kakav čovek želiš da budeš? Kakav je tvoj pogled na život, a kakav pravac kretanja tvog života? (Da postanem neko ko se Bogu dopada.) (Da ostatak života sledim Boga do samog kraja.) (Da spoznam Boga.) (Da odbacim svoju iskvarenu narav i budem spasen.) Sve što ste rekli je odlično i dokaz je da su se sva vaša srca već bacila na posao u težnji ka istini, da ste odlučni u nameri da sledite Boga da biste stekli istinu i da imate ispravan cilj i pravac vladanja, što pokazuje da vaša srca, u vašoj veri u Boga, nisu prazna i da ovo nije gubljenje vremena. Tokom ovog vremena ste donekle napredovali i to jeste promena; barem nećete, kao nevernici, reći: „U životu je najvažnije dobro jesti i lepo se oblačiti.” Ako nekoga čujete da govori takve stvari, neće vam se dopasti i s gnušanjem ćete ga odbaciti. Bez obzira na to koliko ste duboko zakoračili u istinu, treba da imate rešenost i da sledite Boga kako valja. Treba da u srcu znate: „Pošto nam je Bog otkrio ciljeve i tajne Svog plana upravljanja i Svoju nameru da spase čovečanstvo i pošto smo videli Njegova obećanja i Njegove blagoslove, ako sada ostanemo pasivni i ne osvrćemo se na Božje namere, zaista ćemo ga izneveriti i ostaćemo Njegovi veliki dužnici!” Ako vam je to u srcu, to je dokaz da vam se duh već probudio i da ste počeli da se menjate. U svakom slučaju, sudeći po vašem trudu da obavite svoju dužnost, svi stremite u pravcu i ka ciljevima koje je postavio Bog, i tako i treba da bude. Bez obzira na razlike u perspektivama koje leže u pozadini vaših težnji, sve su one prilično praktične, a ne umišljene ili prazne. Mislite li da naš stav treba da bude nastojanje da budemo ljudi koji se istinski pokoravaju Bogu i obožavaju Ga? Zar ne treba da imamo takav pogled na život da se Bogu više ne opiremo, da ga više ne teramo da nas se gnuša ili da se na nas ljuti, da bude stalno besan, već da Božje srce bude utešeno, a mi, kao Avrȃm, pravi poklonici? Takav bi pogled na život trebalo da imaju ljudi. Kada takav pogled na život i takve misli puste koren u tvom srcu, a ti počneš da tragaš u tom pravcu, neće li se tada smanjiti i iskušenje i zavodljivost ovozemaljskog bogatstva, statusa, slave i dobiti? Kada budeš naporno radio, praktično delovao i doživljavao iskustva u tom pravcu, nećeš ni znati, a Božje će reči, u tvom srcu, postati tvoj životni moto i temelj tvog postojanja; nećeš ni znati, a Božje reči postaće tvoj život i tvoj životni put. Zar ti neće tada sve ovozemaljsko biti nevažno? Dakle, važno je i kakav ti je pogled na život. U kom smeru tragaš, u svojoj veri u Boga? Je li to pravi smer? Je li pravi put? Koliko si daleko od Božjih zahteva? Ako tragaš na osnovu Božjih zahteva, onda ideš u pravom smeru. Nema veze ako malo zalutaš, ili si malo slab, ili doživiš neuspehe; Bog se toga neće sećati i uvek će te podržavati dok god tvoj život raste. Šta misliš, kakvi su ljudi Bogu ugodni? Bog voli one koji tragaju za istinom, odlučni su i iskreni. Ne brinu Njega tvoje neznanje, tvoje slabosti ni tvoj nedostatak mudrosti; ali On te se gnuša ako ne tragaš za istinom, ili istinu razumeš a ne sprovodiš je u delo, ili živiš a ne čitaš Njegove reči, kao životinja bez duše, bez cilja i pravca u životu – Bog se gnuša ako s tim stavom veruješ u Njega. Stoga je, da bi postigao promenu naravi kroz veru u Boga, veoma važno kakav ti je pogled na svet. Neki kažu: „Moj je životni cilj da budem čovek od kojeg Bog ima veliku korist, neko ko može da Mu služi.” Je li to dobro traganje? Može biti dobro, ali ljudski rast je ograničen, ljudi su različitog kova i uslovi im se razlikuju, tako da tvoje stremljenje tom cilju jeste ispravno, ali ti možda ne odgovara. Čovek treba da ima pogled na život koji mu nalaže da postane neko ko poseduje istinu, ljudskost, savest i razum i ko obožava Boga – odnosno, pravi čovek. To je najispravnije traganje. Neko će možda reći: „Nismo li mi već sada pravi ljudi?” Spolja jeste, jer svi imate nos, oči i ljudsko obličje, ali po svojoj suštini još uvek niste postali pravi ljudi. Još uvek vam previše toga nedostaje i premalo istine razumete. Da bi bio pravi čovek, čovek koji poseduje istinu i ljudskost, čovek koji se boji Boga i kloni se zla, koji poštuje Njegovu volju i obožava Ga, moraš da stremiš ka istini i da je zadobiješ. To je pitanje ličnog praktičnog postupanja.

Treći aspekt promene naravi jeste čovekova sotonska priroda. Nju moramo najbolje da razumemo i dokučimo, pošto je to najvažniji aspekt promene naravi. Sotonska priroda je čovekova iskvarena narav i iskvarena suština, a na tu temu je izgovoreno mnogo Božjih reči koje najbolje razotkrivaju taj aspekt. Božje reči o tom aspektu istovremeno su i najoštrije i izgovorene na najrazličitije načine: neke direktno razotkrivaju i sude, dok druge pronalaze taktičnije izraze da bi ih ljudi lakše prihvatili. Ali, kako god da su izrečene, na koji god način i kojim god tonom, istina je da ono što Bog razotkriva jeste suština čoveka. Bog razotkriva najčešće aspekte sotonske prirode u dva poglavlja. Kakva je, obično, suština sotonske prirode? Da li znate? (Izdajnička priroda.) Izdajnička priroda, razotkrivena u Božjim rečima pod naslovom „Veoma ozbiljan problem: izdaja (1)” i „Veoma ozbiljan problem: izdaja (2)”, tipičan je izraz sotonske prirode. Ostali aspekti, kao što su ljudska samopravednost, nadmenost i lažljivost, ili, pak, rđavost i otpor – svi se pomalo spominju u svakom poglavlju, ali ne postoji samo jedno poglavlje u kojem se posebno izlaže istina svakog od tih aspekata. Bog izgovara čitava dva poglavlja jedino na temu „izdaje”. Iz toga vidimo da je, u Božjim očima, ljudska izdaja izrazito ozbiljna i da direktno vređa Njegovu narav, te da je nešto što on najviše mrzi i što proklinje. Kako Bog raščlanjuje suštinu ljudske izdaje i na koji način se njome bavi? Bog, naravno, ne voli ljudsku izdaju. Mrzi je i gnuša je se, a gnuša se i onih koji ga izdaju. Izdaja je arhetip sotonske prirode. Gde je koren ljudske izdajničke prirode? Njen koren je u Sotoni. Stoga moramo razumeti taj aspekt naravi. Koren izdaje je Sotona, Sotonina priroda jeste izdaja, a Bog smatra izdajničkom i narav koju ljudi otkrivaju kroz stvari koje rade. Zašto Bog tako naširoko i nadugačko raspreda o toj temi? Zato što je ljudska izdaja konstantna, bez obzira na mesto i vreme i, kako god da se čovek ponaša, nešto što je duboko ukorenjeno u ljudskoj prirodi suprotstavlja se Bogu. Neki kažu: „Ne želim da se suprotstavljam ni da se opirem Bogu!” Ali, ti ćeš to ipak učiniti jer u tebi živi izdajnička priroda, što znači da ne možeš da se pokoriš Bogu, da Ga slediš do kraja, ni da u potpunosti prihvatiš Njegove reči kao svoj život. Kako treba da shvatiš problem izdaje? Ma koliko dugo da veruješ u Boga, koliko god Njegovih reči da si pojeo i popio i koliko god da Ga razumeš – dok god Ga tvoja priroda izdaje, dok god ne prihvatiš Njegove reči kao svoj život i dok ne zakoračiš u njihovu istinu, tvoja će suština uvek izdavati Boga. To znači da si ti, ako se tvoja narav nije promenila, čovek koji izdaje Boga. Neki kažu: „Razumem Božje reči i shvatam sve što kaže. Spreman sam i da ih prihvatim, pa kako me onda mogu nazvati čovekom koji izdaje Boga?” To što si voljan da prihvatiš Božje reči ne znači da si u stanju da ih proživiš, a kamoli da su te one već upotpunile. Istina čovekove izdajničke prirode duboka je i, ako želite da razumete taj aspekt istine, možda će vam biti potrebno određeno iskustvo. U Božjim očima, sve što rade svi koji veruju u Boga u suprotnosti je sa istinom, u suprotnosti je sa Božjom rečju, i neprijateljski je nastrojeno prema Njemu. Možda ni to nećete moći da prihvatite, pa ćete reći: „Služimo Bogu, obožavamo Ga, vršimo svoju dužnost u Božjoj kući. Toliko smo toga učinili, sve u skladu sa Božjim rečima i zahtevima i sa uređenjem Njegovog dela. Kako se može reći da se opiremo Bogu i da Ga izdajemo? Zašto nam stalno rušiš zanos? Teškom smo se mukom odrekli porodice i karijere i bili smo rešeni da sledimo Boga, pa kako onda možeš tako da govoriš o nama?” Govorim tako da biste me svi razumeli: to što se neko lepo ponaša ili se nečega odriče, ili trpi određene teškoće, ne znači neminovno i da će promeniti svoju izdajničku narav. Ni slučajno! Patnja jeste neophodna, baš kao i vršenje dužnosti, ali to što umeš da patiš ili da vršiš svoju dužnost ne znači da tvoje iskvarene naravi više nema. To je zbog toga što ni kod koga nije došlo do stvarne promene život-naravi i svi su još uvek daleko od toga da udovolje Božjim nakanama i ispune Njegove zahteve. Ljudska vera u Boga previše je uprljana, a iskvarena narav se u prevelikoj meri razotkriva. Iako mnoge starešine i delatnici služe Bogu, oni Mu se i opiru. Šta to znači? Znači da se namerno suprotstavljaju Božjim rečima i da ih ne sprovode u delo u skladu sa Njegovim željama. Namerno krše istinu, insistiraju na tome da se ponašaju u skladu sa sopstvenom voljom, da ostvare sopstvene zamisli i ciljeve, da izdaju Boga i uspostave sopstveno nezavisno carstvo, u kojem će sve biti po njihovom. To znači služiti Bogu, ali Mu se istovremeno i opirati. Razumete li sada?

Da ne razgovaramo sada više o „izdaji”. Postoji još jedan krucijalan problem, a to su nadmenost i umišljenost tipične za sotonsku prirodu. Nadmenost čovečanstva otkriva se i pokazuje svuda i ljudi nisu u stanju da je obuzdaju čak i kada to žele. Ona se povremeno otkrije i provali iz njih i oni su po tom pitanju bespomoćni. Kada se desi da provali iz njih, oni žale zbog toga i, žaleći tako, čvrsto odlučuju da im se to više nikada ne desi, da se njihova nadmenost nikada više ne razotkrije; ipak, uprkos tome, oni neće biti u stanju da je kontrolišu. Zašto je to tako? Zbog toga što se njihova narav nije promenila, njihova iskvarena narav je i dalje tu. Ona nikada neće automatski nestati iz njih, a kada im se nešto desi, njihova će iskvarena narav prirodno biti razotkrivena. Sve je to zbog čovekove nadmene i umišljene naravi. Kada budeš bolje razumeo istinu, kada budeš u stanju da je sprovedeš u delo i da dokučiš istina-načela, kada tvoje razumevanje istine bude sve više praktično, kada budeš spoznao Boga i bio bliži Njegovim zahtevima, kada se tvoji pogledi na stvari promene – tada će se i nadmenost tvoje naravi postepeno smanjiti, polako će nestati, a tvoja život-narav počeće da se menja. Tek tada će moći da se kaže da je problem tvoje izdaje u potpunosti rešen i tek tada ćeš biti istinski spasen čovek.

Jesen 2007. godine


Samo se spoznajom sopstvenih pogrešnih gledišta može zaista postići preobražaj

Da li sada umete da spoznate sebe, da zadobijete život-ulazak i da stupite na pravi put verovanja u Boga? Imate li cilj ili pravac? Trebalo bi da imate nekakvu ideju, jer smo u zajedništvu razmenili dosta toga o pitanjima kao što su kako biti poštena osoba, o spoznaji sebe, kako jesti i piti Božju reč, kako razgovarati o istini da bi se rešili problemi, kako skladno sarađivati u obavljanju svoje dužnosti, kako braća i sestre treba da uspostavljaju normalne međusobne odnose i tako dalje. Sada, kada su vam jasniji svi aspekti istine koji se odnose na veru u Boga, kada imate neko praktično znanje i niste kao što ste bili ranije – kada ste svi bili nerazumljivi o kojem god aspektu da su vas pitali – zar se ne osećate mnogo bolje? (Sada mi je sve jasnije i jasnije.) „Sve jasnije i jasnije” je tačno. U stvarnosti, bez obzira na to koji aspekt istine neko primenjuje, bilo da je to živeti kao poštena osoba, ili vežbanje sebe u pokoravanju Bogu, ili kako biti u prijateljskim odnosima sa svojom braćom i sestrama, kako proživeti normalnu ljudskost, ili nešto slično, bez obzira na to u koji aspekt istine težiš da uđeš, moraš početi da se dotičeš pitanja samospoznaje. Zar poštenje ne podrazumeva poznavanje sebe? Nećeš moći da primenjuješ poštenje dok ne spoznaš sopstvenu lažljivost i nepoštenje. Tek kada spoznaš da se nisi pokorio Bogu, moći ćeš da primenjuješ pokornost Njemu, ili da tražiš ono što moraš da učiniš da bi Mu se pokorio. Ako ne poznaješ sebe, onda su isprazne sve tvoje želje da budeš poštena osoba, da se pokoravaš Bogu ili da postigneš spasenje. To je zato što ljudi imaju iskvarenu narav i nije im lako da primenjuju bilo koji aspekt istine, jer je njihova primena uvek ukaljana i ometena njihovom iskvarenom naravi. Kada primenjuješ bilo koji aspekt istine, tvoje iskvarene naravi će se sigurno otkriti i kočiti tvoj trud da budeš pošten, ometati tvoju pokornost Bogu i ograničavati tvoje strpljenje i toleranciju prema braći i sestrama. Ako ne razmisliš o toj iskvarenoj naravi, ako je ne iskopaš, ne raščlaniš ili ne prepoznaš, već se umesto toga osloniš na svoje predstave i uobrazilju da bi primenjivao istinu, onda ćeš samo slediti propise, jer ne razumeš istinu i ne znaš kojih istina-načela treba da se pridržavaš. Stoga, bez obzira na to koji aspekt istine neka osoba primenjuje, ili šta radi, ona prvo mora da razmisli i da spozna sebe. Spoznati sebe znači znati svaku svoju reč i postupak i baš svaku aktivnost; to znači znati svoje misli i ideje, svoje namere i svoje predstave i uobrazilju. Takođe, moraš da poznaješ Sotoninu filozofiju za ovozemaljsko ophođenje i svakovrsne Sotonine otrove, kao i tradicionalno kulturno znanje. Moraš da tražiš istinu i jasno da razaznaš te stvari. Na taj način ćeš razumeti istinu i zaista spoznati sebe. Iako je neka osoba možda imala veliki broj dobrih ponašanja od kada je počela da veruje u Boga, ona još uvek ne može jasno da vidi mnoge stvari, a kamoli da postigne razumevanje istine. Ipak, zbog mnogih svojih dobrih ponašanja, ona oseća da već primenjuje istinu, da se već pokorila Bogu i da je već sasvim zadovoljila Njegove namere. Kada nemaš problema, u stanju si da učiniš sve što ti se kaže, nemaš nikakvih nedoumica u obavljanju bilo kakve dužnosti i ne opireš se. Kada ti se kaže da propovedaš jevanđelje, ti se ne žališ i možeš da podneseš tu poteškoću, a kada ti se kaže da trčiš i radiš, ili da obaviš neki zadatak, ti to učiniš. Zbog toga osećaš da si onaj koji se pokorava Bogu i istinski traga za istinom. Ipak, ako te ozbiljno pitaju: „Jesi li ti poštena osoba? Da li si ti osoba koja se istinski pokorava Bogu? Osoba čija se narav promenila?” – ako se svaka osoba podvrgne poređenju naspram istine Božjih reči – može se reći da niko nije u skladu sa merilima i da nijedna nije sposobna da deluje u skladu s istina-načelima. Dakle, celokupno iskvareno čovečanstvo mora da razmisli o sebi. Oni moraju da razmisle o naravi po kojoj žive, i o sotonskim filozofijama, o logici, jeresima i zabludama koje čine osnovu za sve njihove radnje i postupke. Moraju da razmisle o osnovnom uzroku zašto otkrivaju svoju iskvarenu narav, šta je suština njihovog svojevoljnog delovanja, zašto i za koga žive. Ako se ovo uporedi sa istinom, onda će svi ljudi biti osuđeni. Šta je razlog tome? Razlog je to što je čovečanstvo tako duboko iskvareno. Ljudi ne shvataju istinu i svi žive po svojoj iskvarenoj naravi. Oni nemaju ni trunku samospoznaje, uvek veruju u Boga shodno sopstvenim predstavama i uobrazilji, obavljaju svoje dužnosti na osnovu sopstvenih sklonosti i metoda, i slede verske teorije kada služe Bogu. Štaviše, oni i dalje misle da su puni vere, da su njihovi postupci veoma razumni i na kraju osećaju da su mnogo dobili. Nesvesno, oni počinju da misle da već deluju u skladu sa Božjim namerama, da su im u potpunosti udovoljili, da su već ispunili Božje zahteve i da slede Njegovu volju. Ako se tako osećaš, ili ako misliš da si ostvario neke dobitke za nekoliko godina svog verovanja u Boga, tim pre moraš da se vratiš pred Njega da pažljivo preispitaš sebe. Trebalo bi da pogledaš put kojim si išao tokom godina verovanja da bi video da li su sve tvoje radnje i postupci pred Bogom bili u potpunosti u skladu s Njegovim namerama. Ispitaj koje je tvoje ponašanje bilo u suprotnosti sa Bogom, koje je postiglo pokornost Njemu, da li su tvoja dela ispunila i zadovoljila Božje zahteve. Sve to treba da razjasniš, jer ćeš tek tada imati samosvest.

Ključ introspekcije i samospoznaje je u sledećem: što više osećaš da si u nekim oblastima bio uspešan ili uradio pravu stvar, i što više misliš da možeš da udovoljiš Božjim namerama ili da si u stanju da se u određenim oblastima hvališ, tim je vrednije spoznati sebe u tim oblastima i po njima vredi dublje kopati da bi se uočilo koje nečistoće postoje u tebi, kao i one stvari koje ne mogu da udovolje Božjim namerama. Uzmimo Pavla za primer. Pavle je bio izuzetno obrazovan, mnogo je propatio dok je propovedao i radio, a mnogi su posebno njega obožavali. Zbog toga je, nakon što je obavio mnogo posla, pretpostavljao da će za njega biti izdvojena kruna. To ga je navodilo da ide sve dalje pogrešnim putem, da bi ga na kraju Bog kaznio. Da je tada razmislio o sebi i detaljno analizirao sebe, ne bi razmišljao onako kako je razmišljao. Drugim rečima, Pavle se nije usredsredio na traženje istine u rečima Gospoda Isusa; verovao je samo u svoje predstave i uobrazilju. Smatrao je da će ga Bog odobriti i nagraditi samo zato što čini neke dobre stvari i primereno se ponaša. Na kraju su mu sopstvene predstave i uobrazilja zaslepile srce i sakrile istinu o njegovoj iskvarenosti. Ali ljudi nisu bili u stanju to da razaznaju i nisu znali za te stvari, te su pre nego što je Bog to razotkrio oni uvek uzimali Pavla za primer kojem treba težiti, prema kojem treba živeti i smatrali su ga idolom na koji se treba ugledati i ka kojem treba stremiti. Pavlov slučaj je upozorenje svakom pripadniku izabranog Božjeg naroda. Naročito kada mi koji sledimo Boga možemo, kroz svoje dužnosti i dok služimo Bogu, da patimo i platimo cenu, osećamo da smo posvećeni Bogu i da Ga volimo, i u tim trenucima treba još više da razmišljamo o sebi i razumemo sebe u vezi sa putem kojim idem, što je krajnje neophodno. To je zato što ćeš za ono što smatraš da je dobro utvrditi da je ispravno, tako da u to nećeš sumnjati, o tome razmišljati, niti detaljno analizirati ima li u tome nečega što se opire Bogu. Na primer, postoje ljudi koji veruju da su izuzetno dobrodušni. Nikada ne mrze niti povređuju druge i uvek priskaču u pomoć bratu ili sestri čija je porodica u nevolji, kako njihov problem ne bi ostao nerešen; puni su dobre volje i čine sve što je u njihovoj moći da pomognu svakome kome mogu. Ipak, oni se nikada ne usredsređuju na primenu istine i ne postižu život-ulazak. Šta je ishod takve sklonosti da se pomaže? Svoje živote stavljaju na čekanje, a ipak su sasvim zadovoljni sobom, i izuzetno zadovoljni svime što su uradili. Štaviše, veoma su ponosni na to, veruju da u svemu što su učinili nema ničega što se protivi istini, da će to zasigurno ostvariti Božje namere, i da su istinski vernici u Boga. Svoju prirodnu dobrotu vide kao kapital i, čim to učine, uzimaju je zdravo za gotovo kao istinu. U stvarnosti, sve što rade je ljudsko dobro. Oni uopšte ne primenjuju istinu, jer se to što rade odvija pred čovekom, a ne pred Bogom, a još manje praktično postupaju u skladu sa Božjim zahtevima i istinom. Zato su sva njihova dela uzaludna. Ništa od onoga što rade nije primena istine niti Božjih reči, a kamoli poštovanje Njegove volje; naprotiv, oni koriste ljudsku dobrotu i lepo ponašanje da pomognu drugima. Ukratko, oni ne traže Božje namere u svemu što čine, niti postupaju u skladu s Njegovim zahtevima. Bog ne odobrava takvo lepo ponašanje čoveka; prema Bogu, to treba osuditi, i to ne zaslužuje da ga On upamti.

Spoznaja sebe je ključna za svakoga ponaosob, jer neposredno utiče na važno pitanje da li neko može da odbaci iz sebe iskvarenu narav i postigne spasenje. Nemojte misliti da je to jednostavno postići. Spoznati sebe ne znači razumeti svoje postupke ili načine rada, već znati suštinu svog problema, znati koren svog buntovništva i njegovu suštinu, znati zašto ne možeš da primenjuješ istinu i razumeti sve ono što se javlja i ometa te kada primenjuješ istinu. To su neki od najvažnijih aspekata spoznaje sebe. Na primer, zbog uslovljavanja kineske tradicionalne kulture, u tradicionalnim predstavama kineskog naroda veruje se da deca moraju da se pridržavaju odanosti roditeljima. Ko god se ne pridržava odanosti roditeljima, taj je odrođeno dete. Ove ideje su od detinjstva usađene u ljude, a uče se u gotovo svakoj kući, kao i u svakoj školi i u društvu u celini. Kada je nečija glava time napunjena, oni misle: „Odanost roditeljima je važnija od svega. Da se toga ne pridržavam, ne bih bio dobar čovek – bio bih odrođeno dete i društvo bi me osudilo. Bio bih osoba bez savesti.” Da li je to mišljenje tačno? Ljudi su videli mnogo istina koje je Bog izrazio – da li je Bog zahtevao da oni pokažu odanost roditeljima? Da li je to jedna od istina koju vernici u Boga moraju da razumeju? Ne, nije. Bog je samo u zajedništvu razgovarao o nekim načelima. Prema kojem načelu Božje reči nalažu da se ljudi rukovode u ophođenju prema drugima? Voli ono što Bog voli, mrzi ono što Bog mrzi: to je načelo kojeg treba da se držite. Bog voli one koji streme ka istini i sposobni su da slede Njegovu volju; to su ljudi koje i sami treba da volimo. Oni koji nisu u stanju da slede Božju volju, koji Ga mrze i protiv Njega se bune – takve ljude Bog mrzi, a i mi sami treba da ih mrzimo. To je ono što Bog traži od čoveka. Ako tvoji roditelji ne veruju u Boga, ako dobro znaju da je vera u Boga pravi put koji može dovesti do spasenja, a ipak su neprijemčivi, nema sumnje da su to ljudi koji osećaju odbojnost prema istini i koji mrze istinu, i da su ljudi koji se opiru Bogu i mrze Ga – i Bog ih se prirodno gnuša i mrzi ih. Da li bi mogao da se gnušaš takvih roditelja? Oni se suprotstavljaju Bogu i vređaju Ga, što znači da su svakako đavoli i Sotone. Da li bi mogao da ih mrziš i da ih prokuneš? Sve su to realna pitanja. Ako te roditelji sprečavaju da veruješ u Boga, kako treba da se ophodiš prema njima? Kao što Bog traži, treba da volite ono što Bog voli i da mrzite ono što Bog mrzi. Tokom Doba blagodati, Gospod Isus je rekao: „Ko je moja majka i ko su moja braća?” „Ko god bude sledio volju Moga Oca koji je na nebesima, taj je moj brat i sestra i majka.” Ove reči su već postojale u Doba blagodati, a sada su Božje reči još jasnije: „Voli ono što Bog voli, mrzi ono što Bog mrzi.” Ove reči pogađaju suštinu, ali ljudi često nisu u stanju da shvate njihovo pravo značenje. Ako je osoba neko ko poriče Boga i suprotstavlja Mu se, neko koga je Bog prokleo, ali taj neko je tvoj roditelj ili rođak i, koliko znaš, ne izgleda kao zla osoba, već je dobar prema tebi, onda možda nećeš moći da mrziš tu osobu, i možda ćeš čak ostati u bliskom kontaktu s njom i vaš odnos će ostati nepromenjen. Saznanje da Bog mrzi takve ljude će te mučiti, a ti nećeš biti u stanju da staneš na stranu Boga i nemilosrdno ih odbaciš. Osećanja te uvek sputavaju i ne možeš u potpunosti da ih otpustiš. Šta je razlog tome? To što su tvoja osećanja prejaka i sprečavaju te da primenjuješ istinu. Ta osoba je dobra prema tebi, tako da ne možeš da nateraš sebe da je mrziš. Mogao bi da je mrziš samo ako bi te povredila. Da li bi ta mržnja bila u skladu s istina-načelima? Takođe, vezan si tradicionalnim predstavama, misliš da će te, ako budeš mrzeo roditelje ili rođake, društvo omalovažavati i javno mnjenje vređati, osuđivati kao odrođenog, kao osobu bez savesti, koja čak nije ni čovek. Misliš da bi doživeo božju osudu i kaznu. Čak i ako želiš da ih mrziš, savest ti to neće dozvoliti. Zašto tvoja savest funkcioniše na taj način? Zato što je takav način razmišljanja usađen u tebe još od detinjstva, kroz porodično nasleđe, kroz vaspitanje koje su ti dali roditelji i kroz indoktrinaciju kulturne tradicije. Takav način razmišljanja duboko je ukorenjen u tvom srcu i čini da pogrešno veruješ da je odanost roditeljima savršeno prirodna i opravdana i da je sve što si nasledio od svojih predaka uvek dobro. To je prvo što si naučio i takav način razmišljanja ostaje dominantan i stvara veliki kamen spoticanja i ometanje u tvojoj veri i prihvatanju istine, ostavljajući te nesposobnog da primeniš Božje reči u praksi i da voliš ono što Bog voli i mrziš ono što Bog mrzi. U stvari, ti u svom srcu znaš da ti je život došao od Boga, a ne od roditelja. Takođe znaš da tvoji roditelji ne samo da ne veruju u Boga, već se opiru Bogu i Bog ih mrzi, i znaš da ti treba da se pokoriš Bogu, da staneš na Njegovu stranu, ali jednostavno, čak i da hoćeš, ne možeš da navedeš sebe da ih mrziš. Ne možeš to da prelomiš, ne možeš da otvrdneš svoje srce i ne možeš da primenjuješ istinu. Šta je koren toga? Sotona koristi tu vrstu tradicionalne kulture i pojmove morala da veže tvoje misli, tvoj um i tvoje srce, čineći te nesposobnim da prihvatiš Božje reči; opsednut si tim sotonskim stvarima i nesposoban da prihvatiš Božje reči. Kada želiš da primenjuješ Božje reči, te sotonske stvari izazivaju nemir u tebi, teraju te da se suprotstaviš istini i Božjim zahtevima i čine te nemoćnim da se oslobodiš jarma tradicionalne kulture. Posle nekog vremena provedenog u borbi, praviš kompromis: više voliš da veruješ da su tradicionalni pojmovi morala ispravni i u skladu sa istinom, te odbacuješ ili se odričeš Božje reči. Ne prihvataš Božje reči kao istinu i ne pridaješ značaj spasenju, osećaš da još uvek živiš u ovom svetu i da možeš da opstaneš samo ako se osloniš na te stvari. Pošto nisi u stanju da izdržiš osude društva, radije se odričeš istine i Božjih reči, prepuštajući se tradicionalnim pojmovima morala i uticaju Sotone; draže ti je da uvrediš Boga i da ne primenjuješ istinu. Reci Mi, zar čovek nije jadan? Zar mu nije potrebno Božje spasenje? Neki ljudi su verovali u Boga dugi niz godina, ali još uvek nemaju uvid u pitanje odanosti roditeljima. Oni zaista ne razumeju istinu. Oni nikada ne mogu da preskoče tu prepreku svetovnih odnosa; nemaju hrabrosti, ni vere, a kamoli rešenosti, tako da ne mogu da vole Boga i da Mu se pokore. Neki ljudi jesu u stanju da vide dalje od toga i zaista im nije lako da kažu: „Moji roditelji ne veruju u Boga i mene sprečavaju da verujem. Oni su đavoli.” Nijedan nevernik ne veruje da postoji Bog, ili da je On stvorio nebo i zemlju i sva stvorenja, ili da je Bog stvorio čoveka. Ima čak i onih koji kažu: „Život čoveku daju roditelji i on treba da ih poštuje.” Odakle dolazi takva misao ili stav? Da li dolazi od Sotone? To su milenijumi tradicionalne kulture koji su na taj način obrazovali i zaveli čoveka, navodeći ga da poriče Božju tvorevinu i suverenost. Bez Sotoninog navođenja na stranputicu i kontrole, čovečanstvo bi istraživalo Božje delo i čitalo Njegove reči, te bi znali da ih je Bog stvorio, da im je Bog dao život; znali bi da im je Bog dao sve što imaju i da je Bog taj kome treba da se zahvaljuju. Ako nam neko učini dobro, treba da ga prihvatimo od Boga – posebno ako nam dobro učine roditelji, koji su nas rodili i podigli; sve je to Bog uredio. Bog ima suverenost nad svim; čovek je samo oruđe za služenje. Ako neko može da ostavi svoje roditelje po strani, ili svog muža (ili ženu) i decu, kako bi se dao Bogu, onda će ta osoba biti jača i imaće veći osećaj za pravdu pred Njim. Međutim, ljudima nije lako da se oslobode okova nacionalnog obrazovanja i ideja tradicionalne kulture, predstava i moralnih izjava, jer su se ti sotonski otrovi i filozofije odavno ukorenili u srcima ljudi, proizvodeći sve vrste iskvarenih naravi koje ih sprečavaju da čuju Božju reč i da Mu se pokoravaju. U dubini iskvarenog čovekovog srca nedostaje osnovna spremnost da se istina primeni i da se sledi Božja volja. Dakle, ljudi se bune protiv Boga i opiru Mu se; mogu Ga izdati i ostaviti u bilo kojem trenutku. Može li neko da prihvati istinu ako unutar njega postoje iskvarena narav i sotonski otrovi i filozofije? Može li se postići pokornost Bogu? Zaista je veoma teško. Da nije bilo dela suda od Sâmog Boga, duboko iskvareno čovečanstvo ne bi moglo da postigne spasenje i ne bi moglo da bude očišćeno od svih svojih sotonskih naravi. Čak i ako ljudi veruju u Boga i spremni su da ga slede, ne mogu da slušaju Boga i da mu se pokoravaju, jer je potrebno previše truda da bi ljudi prihvatili istinu. Stoga, stremljenju ka istini mora da prethodi stremljenje za spoznajom sebe i rešavanje sopstvene iskvarene naravi. Tek tada će biti lakše prihvatiti istinu. Poznavanje sebe nipošto nije jednostavna stvar; samo oni koji prihvate istinu mogu spoznati sebe. Zato je spoznaja sebe tako vitalna i nešto što ne smete da previdite.

Ljudi imaju iskvarenu narav, te im je veoma teško da prihvate istinu, a još teže da spoznaju sebe. Ako žele da postignu spasenje, moraju da spoznaju sopstvenu iskvarenu narav i svoju priroda-suštinu. Tek tada zaista mogu da prihvate istinu i da je primenjuju. Većina ljudi koji veruju u Boga zadovoljni su samo time što mogu da izgovore reči i doktrine, misleći da razumeju istinu. To je velika greška, jer oni koji ne poznaju sebe ne razumeju istinu. Stoga, da bi razumeli i stekli istinu u svojoj veri u Boga, ljudi moraju da se usredsrede na samospoznaju. Bez obzira na vreme ili na to gde se nalazimo, i bez obzira u kakvom smo okruženju, ako možemo da spoznamo sebe, iskopamo i raščlanimo sopstvenu iskvarenu narav i samospoznaja nam postane najviši prioritet, onda ćemo sigurno nešto dobiti i postepeno produbljivati svoje znanje o sebi. Istovremeno ćemo primenjivati istinu, primenjivaćemo ljubav i pokornost Bogu i shvataćemo istinu sve više i više. Istina će tada spontano postati naš život. Međutim, ako uopšte ne uđeš u spoznaju sebe, pogrešno je reći da primenjuješ istinu, jer si zaslepljen svakakvim površnim pojavama. Osećaš kao da se tvoje ponašanje popravilo, da imaš više savesti i razuma nego ranije, da si nežniji, obazriviji i tolerantniji prema drugima, da si strpljiviji i da lakše opraštaš ljudima, te shodno tome misliš da već proživljavaš normalnu ljudskost i da si velika i savršena osoba. Ali u Božjim očima, ti još uvek ni izdaleka ne ispunjavaš Njegova zahtevana merila i veoma si daleko od istinskog pokoravanja Bogu i obožavanja Boga. To pokazuje da nisi zadobio istinu, da ti nedostaje i najmanji deo stvarnosti i da si još uvek daleko od ispunjavanja standarda spasenja. Ljudi moraju da razumeju kojim istinama treba da se opreme da bi ispunili Božje zahteve. Oni još uvek ne mogu da razlikuju spoljašnja dobra ponašanja i primenjivanje istine. Sve što ljudi sada poseduju jesu samo male promene u njihovom spoljašnjem ponašanju. Danas većina ljudi često odlazi na okupljanja i sluša propovedi i može normalno da bude u slozi i da komunicira sa svojom braćom i sestrama. Ne svađaju se, u stanju su da budu tolerantni i strpljivi jedni prema drugima, a savesniji su u obavljanju svojih dužnosti nego što su bili ranije. Međutim, njihovo razumevanje istine je isuviše površno, njihove misli i pogledi na mnoge stvari još uvek su udaljeni od istine, ili se kose s istinom, a neka od njihovih shvatanja čak su neprijateljski nastrojena prema Bogu. To je dovoljno da ilustruje da ljudi još nisu stekli istinu. Zato moramo da tražimo istinu u svakom aspektu samospoznaje i da nastojimo da dublje upoznamo sebe. Zar kroz ovo zajedništvo ne osećate da je veoma važno da spoznate sebe? Malopre sam dao primer iskazivanja odanosti roditeljima. To je značajno pitanje sa kojim svaka osoba treba da se suoči. Ako ne možete da shvatite istinu i oslobodite se tradicionalnih misli i predstava, biće vam teško da sve ostavite i istinski se date Bogu. Ima mnogo ljudi koji su godinama verovali u Boga, ali nisu obavili svoju dužnost. Oni se bore u svojim srcima već ko zna koliko, neizvesno je kada će moći zaista da shvate istinu i oslobode se ograničenja i okova svojih telesnih sklonosti i tradicionalnih misli i predstava, i dostignu tačku na kojoj „vole ono što je Bogu milo i mrze ono što Bog prezire”. To nije lako postići. Pronicanje u suštinu porodice i odbacivanje ograničenja koja nam nameće krvno srodstvo velika su prepreka za one koji slede Boga. Postoji proces oslobađanja od okova čovekove porodice i telesnih sklonosti i oslobađanja od ograničenja misli nametnutih od strane tradicionalne kulture – to zahteva od Boga da postavi okruženja u kojima možemo da vežbamo ulazak u istinu. Posebno kada su u pitanju naši najmiliji, još je neophodnije da jasno vidimo njihova prava lica i svaku njihovu priroda-suštinu. Istovremeno, takođe treba da razmišljamo, uzimajući istinu kao osnovu, o iskvarenoj naravi koju smo otkrili i sotonskim jeresima i zabludama koje još uvek postoje u našim srcima. To zahteva od Boga da postavi različita okruženja kako bi nas razotkrio, tako da možemo da saznamo šta još uvek postoji u našim srcima što Mu se opire ili je nespojivo s Njim, a zatim da tražimo istinu da to razrešimo. Potreban nam je Bog da upriliči odgovarajuća okruženja da bi razotkrio našu iskvarenost i naš rast. Međutim, takođe moramo aktivno i pozitivno da sarađujemo s Bogom i da postavljamo sebi zahteve u skladu s Njegovom rečju, jer tek tada On može da nas upotpuni. Ali pre nego što Bog počne da dela, moramo mentalno da se pripremimo. Prvo, moramo da prepoznamo sotonske otrove koji se nalaze u čoveku i da shvatimo da misli i predstave iz tradicionalne kulture kvare ljude i navode ih na stranputicu. Moramo razumeti koliko se ozbiljno te sotonske stvari – koje nasleđujemo, a koje potiču od obrazovanja i društva – opiru Bogu i koliko se kose s istinom. Tek kada to prozrete, može se reći da zaista razumete istinu.

Upravo sam govorio o tome kako treba postupati s roditeljima. Može se reći da je to velika stvar u životu, a takođe je i značajna stvar s kojom svaka osoba mora da se suoči. To je nesporno. Zatim ćemo u zajedništvu razgovarati na drugu temu, a to je kako se odnositi prema svojoj deci. Kada je reč o ophođenju prema deci i roditeljima, nije bitan način na koji se ophodiš prema njima, već je bitna tvoja perspektiva; radi se o perspektivi i stavu s kojim im pristupaš. To je nešto što moramo da razumemo u našim srcima. Od trenutka kada dobiju decu, svi počinju da planiraju koju vrstu obrazovanja žele da njihova deca steknu, koji fakultet njihova deca treba da pohađaju i kako posle, kada ga završe, da nađu dobar posao, da bi imali uporište i da bi imali određeni društveni status. Svi ljudi veruju da u ovom životu čovek prvo mora da poseduje znanje i visoko obrazovanje – u njihovim očima, to je jedini način da on pronađe zaposlenje i obezbedi život u društvu, tako da u budućnosti ne mora da se brine o osnovnim potrebama kao što su hrana, odeća, prevoz i krov nad glavom. Stoga, kada je reč o načinu na koji se ljudi ophode prema svojoj deci, svi se roditelji nadaju da će njihovo dete steći visoko obrazovanje. Nadaju se da će njihovo dete jednog dana uspeti da napreduje u svetu, da će imati mesto u društvu, visoka i stabilna primanja, prestiž i status. Misle da će samo to doneti čast njihovim precima. Svi ljudi gaje takvo viđenje. „Dabogda mi deca bila bolja od najboljih” – da li je takvo viđenje ispravno? Svi žele da njihov sin ili njihova ćerka odu na prestižni univerzitet, a zatim nastave dalje studije, u uverenju da će njihovo dete moći da napreduje u svetu kada stekne viši stepen obrazovanja. U svom srcu, svi ljudi obožavaju znanje i veruju da je „knjiga čovekov najbolji prijatelj”; štaviše, oni misle da je konkurencija u društvu danas posebno žestoka i da će, ako neko nema akademsko obrazovanje, teško uspevati da zaradi makar i za hranu. To su misao i gledište koje svaka osoba gaji – kao da će, sve dok neko ima viši stepen obrazovanja, njegovi izgledi i egzistencija u budućnosti biti sigurni. Dakle, kada su u pitanju njihovi zahtevi od sinova i ćerki, ljudi upis na fakultet i sticanje visokog obrazovanja uzimaju za glavni prioritet. U stvarnosti, sve to obrazovanje, sve to znanje i sve ideje koje ljudi primaju idu protiv Boga i istine, a Bog ih se gnuša i osuđuje ih. To dokazuje da su čovekovi pogledi pogrešni i besmisleni. Ljudi treba da shvate da ako steknu ovu vrstu obrazovanja, pored sticanja malo korisnog intelektualnog znanja, oni će takođe biti indoktrinirani mnogim Sotoninim otrovima, mislima, teorijama i njegovim različitim jeresima i zabludama i treba da shvate kakve će biti posledice toga. Ljudi nikada ranije nisu razmišljali o tome i ne mogu to da shvate. Oni samo veruju u to da će njihova deca imati svetliju budućnost i doneti čast svojim precima ako uđu u visokoškolske ustanove. Kao posledica toga, kada se vaše dete jednog dana vrati kući, a vi s njim porazgovarate o verovanju u Boga, ono će osećati odbojnost prema tome, a kada s njim podelite istinu, nazvaće vas glupim, rugaće vam se i prema vašim rečima će se odnositi s prezirom. Tada ćete shvatiti da ste izabrali pogrešan put kada ste poslali svoje dete na fakultet da stekne visoko obrazovanje. Međutim, biće prekasno za kajanje. Čim osoba prihvati Sotoninu filozofiju i gledišta i oni se ukorene, procvetaju i počnu da donose plodove u njima, to je isto kao i napredovanje malignog tumora – te stvari se ne mogu ukloniti ili promeniti preko noći. U tom trenutku toj osobi postaje teško da prihvati istinu i ne postoji način da se spase. To je isto kao da ih Sotona truje do smrti. Nisam video da je neko rekao: „Kada moje dete krene u školu, neka samo nauči da čita da bi moglo da razume šta znači reč Božja. Posle toga ću ga usmeravati da veruje u Boga svim srcem i da nauči nešto o nekom korisnom zanimanju kako bi moglo da nađe dobar posao i u budućnosti ostvari stabilan život. Tada ću moći mirno da spavam. Bilo bi bolje da je dobrog kova, da poseduje dobru ljudskost i da može da obavlja dužnost u Božjoj kući. Ako ne može da obavlja dužnost, bilo bi mu dovoljno da ima posao van crkve kako bi moglo da izdržava svoju porodicu. Najviše od svega, želim da primi Božje istine u Njegovoj kući i da ne bude zagađeno ili uslovljeno društvom.” Ljudi nemaju vere da dovedu svoju decu pred Boga; uvek brinu da njihova deca neće imati dobre izglede ako ne upišu fakultet. Drugim rečima, kada je reč o njihovoj deci, nijedna osoba nije spremna da ih dovede pred Boga kako bi mogli da prihvate Božju reč i ponašaju se u skladu sa istinom i Božjim zahtevima. Ljudi nisu voljni to da urade i ne usuđuju se na to. Boje se da, ako tako postupe, njihova deca neće imati sredstva za život ili perspektivu u ovom društvu. Šta takvo viđenje potvrđuje? Potvrđuje da ljudi koje je Sotona duboko iskvario nemaju interesovanja za istinu ili za verovanje u Boga. Čak i ako veruju u Boga, to je samo da bi bili blagosiljani. Oni ne streme ka istini, jer u svom srcu ljudi obožavaju materijalne stvari, novac i Sotonin uticaj. Nemaš vere da kažeš: „Ako neko napusti trendove sveta i osloni se na Boga, On će im dati izlaz da bi mogli da prežive.” Nedostaje ti takva vera. Tvoj pogrešni stav obožavanja znanja pustio je korenje u tvom srcu. On kontroliše svaku tvoju reč i delo, tako da ne možeš da prihvatiš i pokoriš se Božjem delu, a još manje da prihvatiš istine koje Bog izražava. Zašto to govorim? Zato što su ta misao i to gledište neprijateljski nastrojeni prema Bogu, oni izdaju Boga, poriču Boga i to nije u skladu sa istinom. Kada osoba razume istinu, ona može da prozre ovaj problem i shvati da u njoj ima mnogo toga što je u suprotnosti sa Bogom – onoga što Bog u osnovi prezire. Sve su to rezultati koji se postižu doživljavanjem Božjeg dela. Bez razotkrivanja od strane Božje reči i bez njenog suda i grdnje, ljudi bi mislili da su postali osvećeni, da su bili puni ljubavi prema Bogu i da je njihova vera u Njega bila jaka nakon nekoliko godina verovanja u Boga i nekih promena u svom ponašanju. Sada, kada razumeju istinu, najednom shvataju: „Kako te iskvarene stvari još uvek mogu da postoje u ljudima? Zašto ranije nisam mogao da ih prepoznam? Ljudi su naprosto prevelike neznalice!” U tom trenutku, oni shvataju da je Božje razotkrivanje ljudske iskvarenosti tako veliko i tako neophodno i znaju da, ako Bog ne bi razotkrio njihovu iskvarenost i sudio joj, nikada ne bi bili u stanju da je prepoznaju. Svi ljudi se vešto pretvaraju i prerušavaju. Oni mogu prilično dobro da se preruše ili sakriju i lepo da se upakuju, ali iskvarena narav koju otkrivaju i misli koje su duboko ukorenjene u njihovim umovima opiru se Bogu, a Bog to prezire i mrzi. To su stvari koje Bog želi da razotkrije i to su stvari koje ljudi treba da spoznaju. Međutim, ljudi često misle: „Što se tiče onoga što govorimo, mi nismo izgovorili nijednu reč koja se opire Bogu i posedujemo razum. Što se tiče našeg ponašanja, nismo uradili ništa preterano, već smo došli do tačke kada svoje dužnosti obavljamo veoma korektno. Nemamo očiglednih problema, pa šta još treba da znamo o sebi? Da li uopšte moramo da spoznamo sebe?” Da li je to gledište u skladu s činjenicama? Ako jeste, zašto ljudi i dalje uvek ispovedaju svoje grehe Bogu? Zašto ljudi i dalje često otkrivaju svoje iskvarene naravi, pa čak i čine prestupe? Dakle, što više sebe smatraš dobrim u jednom pogledu, to više vredi tražiti istinu, razmisliti i spoznati sebe u tom pogledu. Samo kroz to zaista možeš da spoznaš svoju iskvarenu narav, da te Bog pročisti i usavrši. To je ishod doživljavanja Božjeg dela.

Postoje mnogi ljudi koji veruju da je odanost roditeljima Bogu ugodna i od Boga blagoslovena. Smatraju da je odanost roditeljima nešto što Bog sigurno voli, jer veruju da je odanost roditeljima savršeno prirodna i opravdana i da dokazuje da osoba ima savest i da nije zaboravila odakle dolazi. Prema tradicionalnim predstavama, takvi pojedinci se smatraju dobrim ljudima i odanom decom. Kada je reč o odanoj deci, svi ih odobravaju. Ljudi ih vole, kao i njihovi roditelji. Onda vi prirodno pretpostavljate da i Bog mora da ih voli i nadate se da: „Bog mora da voli one koji pokazuju odanost svojim roditeljima – On ih sigurno voli!” Dakle, ti odustaješ od obavljanja svoje dužnosti i vraćaš se kući da pokažeš odanost svojim roditeljima. Dok to činiš, postaješ sve motivisaniji i sve si više uveren da je to opravdano i ispravno, kao i da primenjuješ istinu. Nesvesno počinješ da veruješ da si već udovoljio Bogu i da imaš kapital potreban da stekneš Božje odobravanje, Njegovu blagonaklonost i Njegovo priznanje. Kada Bog kaže da Mu prkosiš i da Ga izdaješ, ili kada kaže da se uopšte nisi promenio, ti se opireš i osuđuješ Ga. Poričeš Njegove reči tvrdeći da On nije u pravu. Kakav je to problem? Kada Bog kaže da si dobar i da te odobrava, ti to prihvataš. Ali kada Bog razotkrije da se buniš protiv Njega i da Mu se suprotstavljaš, ti to poričeš i odbacuješ, pa se čak opireš i sudiš Bogu. Kakva je to narav? Očigledno je da su ljudi nadmeni, uobraženi i samopravedni. Obično se čini da ljudi mogu da priznaju da je Božja reč istina i svi ljudi smatraju da su pokorni Bogu, ali kada im Bog sudi i razotkriva njihovu iskvarenu narav, niko od njih ne obraća pažnju na Njegove reči, i niko od njih ne upoređuje svoje postupke s Njegovom rečju svaki put kada nešto učini. Umesto toga, oni jedva da nešto kažu i porazgovaraju i to je kraj, ili izrecituju nekoliko redova Božjih reči tokom okupljanja, malo razgovaraju o njima u zajedništvu i onda su gotovi. U stvarnosti, kada činiš nešto, uopšte ne primenjuješ prema Božjoj reči. Dakle, u čemu je poenta da čitaš Božju reč i da o njoj razgovaraš? Ti ne primenjuješ Božju reč kada ti se nešto dogodi i ti ne živiš prema Božjoj reči, pa zašto onda čitaš Božju reč? Zar to nije samo formalnost? Možeš li na taj način da razumeš istinu? Možeš li da stekneš istinu? Besmisleno je tako verovati u Boga. Mnogi naprosto pročitaju nešto malo Božjih reči, steknu razumevanje njihovog doslovnog značenja i misle da su izgovarajući nekoliko reči i doktrina shvatili istinu i da poseduju istina-stvarnost. Neki kažu: „U zajedništvu razgovaram o Božjoj reči, kako onda to mogu biti samo reči i doktrine?” Ti ne poznaješ suštinu Božje reči, ti ne primenjuješ Njegovu reč, i sigurno nemaš iskustveno znanje o njoj, tako da, kada razgovaraš o njoj u zajedništvu, ti samo izgovaraš reči i doktrine. Božja reč je, naravno, istina, ali ti je istinski ne razumeš, niti je primenjuješ, tako da je ono što ti razumeš samo doktrina. Možete li to da razumete? Da li osećate da se slušanje ovih reči dotaklo bolne tačke? Hoćete li reći: „Nije li strašan prekršaj ako ne poštujem svoje roditelje? Zar Božji zahtevi od ljudi nisu bezobzirni prema njihovim osećanjima?” Recite Mi, da li su standardi koje Bog zahteva od čoveka visoki? Zapravo, nisu visoki – zasnovani su na čovekovoj savesti i razumu, sve su to standardi koje ljudi mogu da zadovolje. Zbog uticaja ljudskih osećanja i zato što je tradicionalna kultura već uhvatila čvrst, nepokolebljiv koren u njihovim srcima, ljudi osećaju da su Božji zahtevi previsoki i zaista izvan njihovog domašaja. Uzrok tome je nedovoljno razumevanje istine. Ako zaista razumete istinu i uvidite pravu prirodu tog pitanja, moći ćete na pravi način da pristupite tom problemu i rešite ga. Hiljadama godina ljudi su pod uticajem tradicionalne kulture. Sotonine filozofije i zakoni za ophođenje prema svetu već su se ukorenili u srcima ljudi. Ako živiš prema takvim idejama, šta si tačno proživeo? Da li si proživeo normalnu ljudskost? Da li si proživeo stvarni život? Vredelo bi ti da spoznaš i detaljno analiziraš to pitanje. Treba da razmisliš o tome šta si dobio od tradicionalne kulture i Sotoninih filozofija i gledišta, o tome da li je sve to zaista istina i o onome što ti pružaju. Zatim treba da u zajedništvu razgovaraš o tim pitanjima i detaljno ih analiziraš na osnovu Božje reči. Ako to uradiš, biće ti lako da otkriješ istinu. Jednom kada shvatiš istinu i shvatiš Božje namere, videćeš da su Božji zahtevi za ljude sve ono što ljudska savest i razum mogu da postignu. Naravno, više se nećeš žaliti da Bog zahteva previše od čoveka. Umesto toga, reći ćeš: „Razumemo načela; imamo put primene i znamo kako da rešimo te stvari.” Na taj način, malo pomalo, ući ćeš u stvarnost Božje reči. To je proces shvatanja istine.

Samospoznaja je izuzetno bitna prilikom ulaska u istina-stvarnost. Samospoznaja znači spoznati šta je to što je u našim mislima i pogledima fundamentalno nespojivo sa istinom i šta pripada iskvarenoj naravi i neprijateljski je nastrojeno prema Bogu. Lako je shvatiti iskvarene ljudske naravi poput nadmenosti, samopravednosti, laganja i varljivosti. Lako ih možeš donekle spoznati kroz nekoliko razgovora o istini ili čestim zajedništvom, ili tako što će ti braća i sestre ukazati na tvoje stanje. Štaviše, nadmenosti i varljivosti ima u svakoj osobi, razlika je samo u stepenu prisutnosti, te ih je relativno lako prepoznati. Međutim, teško je razaznati da li su nečije misli i gledišta u skladu sa istinom; to nije tako lako kao prepoznavanje nečije iskvarene naravi. Kada neko malo promeni ponašanje ili spoljni način rada, ta osoba se oseća kao da se promenila, ali zapravo je to obična promena ponašanja i to ne znači da se njen pogled na stvari zaista izmenio. U dubini ljudskih srca još uvek postoje mnoge predstave i zamisli, raznorazne misli, pogledi i otrovi tradicionalne kulture i mnogo toga što je protivno Bogu. Te stvari su skrivene u njima i tek treba da budu iskopane. One su poreklo otkrovenja njihovih iskvarenih naravi i potiču iz čovekove priroda-suštine. Zato ćeš ti, kada Bog učini nešto što se ne uklapa u tvoje predstave, osećati otpor i postupati prkosno. Nećeš razumeti zašto je Bog tako postupio i, mada znaš da postoji istina u svemu što Bog čini i želiš da se pokoriš, nećeš biti u stanju da to učiniš. Zašto nisi u stanju da se pokoriš? Koji je razlog tvog otpora i prkosa? Razlog je u tome što u čovekovim mislima i pogledima ima mnogo toga što je protivno Bogu, protivno načelima po kojima Bog deluje i protivno Njegovoj suštini. Ljudi teško shvataju ove stvari. Pošto sam podelio ove reči u zajedništvu, trebalo bi da budete u stanju da steknete uvid i nekakvo razumevanje. Pretpostavimo da imate predstave o Bogu kada se nešto dogodi i pomislite: „To ne može biti Božji čin, jer da jeste Bog, On to ne bi učinio ovako, ili govorio onako. Sve što Bog čini jeste ljubav i ljudima je lako to da prihvate”, ali onda pretpostavimo da pomislite: „Takav način razmišljanja je pogrešan. Bog je ranije rekao da istinu treba tražiti gde god ljudi ne mogu da razumeju. Trebalo bi da razmislim o sebi, jer mi u srcu naviru predstave i uobrazilje, navode me da postavljam granice Božjem delu. Ne bi bilo uputno da Ga pogrešno razumem” – to je ispravan način kako da razmišljate o sebi. Kad god vidiš da Božje delo ili reči nisu u skladu s tvojim predstavama, tada treba da razmisliš o sebi, požuriš da potražiš istinu u Božjim rečima, odmeravaš sebe u odnosu na njih i onda praktično postupaš u skladu s njima. Zar to nije put koji vodi napred?

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o tome kako treba da se odnosimo prema roditeljima. Dosta vas smatra da mnogo dugujete roditeljima jer su tokom života mnogo propatili zbog vas i ukazali vam veliku ljubav i brigu. Ako se jednog dana razbole, tvoja savest će proraditi i osećaćeš se krivim. Iznenada pomisliš da treba da ostaneš s roditeljima kako bi, kao njihovo dete, ispunio svoju dužnost prema njima, utešio ih i postarao se da budu srećni u starosti. Ti misliš da je to tvoja odgovornost i obaveza kao njihovog deteta. Ako, dok ispunjavaš tu obavezu, Bog traži nešto od tebe ili te stavlja na neočekivanu kušnju, Njegova namera je da to ne činiš, već da imaš poverenja u Boga, da dobro izvršavaš svoju dužnost i da stremiš ka istini kao načelom. Kako bi se ti osećao da te Bog direktno zamoli da ne budeš odan svojim roditeljima ili da se prema njima ne ponašaš na taj način? Razmotrio bi to kroz prizmu tradicionalnih predstava i u srcu bi se žalio na Boga, misleći da je On to učinio ne uzimajući u obzir tvoja osećanja i da se time ne zadovoljava tvoja odanost roditeljima. Veruješ da tvoje ponašanje odiše odanošću prema roditeljima, ljudskošću i savešću, ali Bog ti ne dozvoljava da se ponašaš u skladu sa svojom savešću ili odanošću roditeljima. Onda ćeš se buniti protiv Boga, opirati Mu se i suprotstavljati, i nećeš prihvatiti istinu. Sve ovo govorim da bi ljudi shvatili da koren i suština čovekove buntovne prirode dolaze pre svega iz misli i gledišta ljudi koji se formiraju obrazovanjem stečenim u porodici i društvu, kao i od tradicionalne kulture. Kada se sve to duboko usadi u srca ljudi, malo pomalo, kroz norme ponašanja u porodici ili uticaj društva i akademskog obrazovanja, onda ljudi počinju da se ravnaju po njima. Oni će nesvesno početi da veruju da je ta tradicionalna kultura ispravna, neosporna, da se ne može kritikovati i da samo delujući u skladu sa zahtevima tradicionalne kulture oni mogu da budu pravi ljudi. Ako to ne učine, osetiće se kao da nemaju savesti, da se protive ljudskosti i da je nemaju nimalo i neće moći da se pomire s tim. Zar te ljudske misli i pogledi nisu daleko od istine? Stvari u ljudskim mislima i pogledima i ciljevi kojima ljudi teže, svi su usmereni prema svetu, prema Sotoni. Božji zahtev da čovek sledi istinu usmeren je prema Bogu, prema svetlosti. To su dva različita pravca, dva različita cilja. Postupaj u skladu sa ciljevima koje je Bog zadao čoveku, i Njegovim zahtevima prema čoveku i tvoja ljudskost će postati normalnija, tvoje obličje će više sličiti ljudskom i približićeš se Bogu. Ako budeš delao u skladu s mislima i pogledima tradicionalne kulture, sve više i više ćeš gubiti savest i razum, postaćeš još više neiskren i lažan, još više ćeš pratiti trendove sveta i postati deo sila zla. Tada ćeš živeti u potpunoj tami, pod vlašću Sotone. U potpunosti ćeš prekršiti istinu i izdati Boga.

Sotona je duboko iskvario ljude koji žive u ovom stvarnom društvu. Bez obzira da li su obrazovani ili ne, veliki deo tradicionalne kulture ukorenjen je u mislima i pogledima ljudi. Pogotovo, od žene se zahteva da vodi brigu o mužu i da vaspitava decu, da bude dobra supruga i brižna majka, da posveti ceo svoj život mužu i deci i da živi za njih, starajući se da porodica ima tri obroka dnevno i da dobro pere, čisti i obavlja sve druge kućne poslove. To je prihvaćeno merilo za dobru suprugu i brižnu majku. Svaka žena takođe misli da tako treba da bude i da ako ona to ne čini onda nije dobra žena i da je prekršila savest i moralna merila. Kršenje ovih moralnih merila mnogo će opteretiti savest nekih žena; one će osećati kao da su izneverile svoje muževe i decu i da nisu dobre žene. Ali nakon što poveruješ u Boga, pročitaš mnogo Njegovih reči, shvatiš neke istine i prozreš neke stvari, pomislićeš: „Ja sam stvoreno biće i kao takvo treba da izvršavam svoju dužnost i da se dajem Bogu.” U tom trenutku, postoji li sukob između dobre supruge i brižne majke s jedne strane i obavljanja tvoje dužnosti kao stvorenog bića s druge? Ako želiš da budeš dobra žena i brižna majka, onda ne možeš da obavljaš svoju dužnost puno radno vreme, ali ako želiš da obavljaš svoju dužnost puno radno vreme, onda ne možeš da budeš dobra supruga i brižna majka. I šta sad? Ako izabereš da dobro obavljaš svoju dužnost i budeš odgovorna za delo crkve i da budeš posvećena Bogu, onda moraš da odustaneš od toga da budeš dobra supruga i brižna majka. Kako ti se sada čini? Kakvo bi se kolebanje javilo u tvom umu? Da li bi se osećala kao da si izneverila svoju decu, svog muža? Odakle dolazi taj osećaj krivice i nelagodnosti? Kada ne ispunjavaš dužnost stvorenog bića, da li se osećaš kao da si izneverila Boga? Nemaš osećaj krivice ili osude, jer u tvom srcu i umu ne postoji ni najmanji nagoveštaj istine. Dakle, šta ti razumeš? Tradicionalnu kulturu i kako da budeš dobra supruga i brižna majka. Tako će se u tvom umu javiti predstava da „Ako nisam dobra supruga i brižna majka, onda nisam ni dobra ni pristojna žena”. Od tog trenutka bićeš vezana i okovana tom predstavom, i tako će ostati zahvaljujući takvim vrstama predstava čak i pošto poveruješ u Boga i obaviš svoju dužnost. Kada postoji sukob između obavljanja dužnosti i uloge dobre žene i brižne majke, iako ćeš, možda nevoljno odabrati da obavljaš svoju dužnost, pokazujući možda malo posvećenosti Bogu, u tvom srcu će i dalje biti prisutan osećaj nelagode i krivice. Stoga, kada budeš imala malo slobodnog vremena dok obavljaš svoju dužnost, tražićeš priliku da se brineš o svojoj deci i mužu, želeći da im se još više iskupiš i pomislićeš da je u redu čak i ako moraš više da patiš, dokle god ti je mir u glavi. Zar to nije izazvano uticajem ideja i teorija tradicionalne kulture o tome kako biti dobra supruga i brižna majka? Sada sediš na dve stolice i želiš da obaviš svoju dužnost dobro, ali želiš i da budeš dobra žena i brižna majka. Međutim, pred Bogom imamo samo jednu odgovornost i obavezu, jednu misiju: da pravilno ispunimo dužnost stvorenog bića. Da li si dobro ispunila tu dužnost? Zašto si opet skrenula s puta? Zar u srcu zaista ne osećaš ni krivicu ni prekor? Pošto istina još uvek nije postavila temelje u tvom srcu i još uvek ne vlada nad njim, može ti se desiti da zalutaš dok obavljaš svoju dužnost. Iako si sada u stanju da obaviš dužnost, zapravo si još uvek daleko od merila istine i Božjih zahteva. Da li sada jasno vidiš tu činjenicu? Šta Bog želi da poruči kada kaže da je „Bog izvor čovekovog života”? Svrha je da svi shvate sledeće: svi naši životi i duše dolaze od Boga i On ih je stvorio – oni ne dolaze od naših roditelja, a svakako ne od prirode, već su nam dati od Boga; samo su naše telo rodili naši roditelji, a mi smo rodili svoju decu, međutim, sudbine naše dece su u potpunosti u Božjim rukama. To što možemo da verujemo u Boga je prilika koju nam je On dao; On ju je predodredio i to je Njegova blagodat. Stoga nema potrebe da prema drugom ispunjavaš svoju obavezu, niti imaš odgovornost prema bilo kome drugom; treba samo da ispuniš dužnost prema Bogu koju treba da ispuniš kao stvoreno biće. To je ono što ljudi moraju staviti iznad svega, to je najvažniji i primarni zadatak koji ljudi treba da završe u svom životu. Ako ne ispuniš svoju dužnost dobro, ti nisi stvoreno biće koje je u skladu s merilom. U očima drugih, ti možeš da budeš dobra supruga i brižna majka, odlična domaćica, odano dete i uzorna članica društva, ali pred Bogom ti si ona koja se buni protiv Njega, ona koja uopšte nije ispunila svoju obavezu niti dužnost, ona koja je prihvatila ali nije dovršila Božji nalog, ona koja je odustala na pola puta. Može li neko takav da zadobije Božje odobravanje? Takvi ljudi su bezvredni. Bez obzira na to koliko si savršena supruga i majka, koliko su visoki tvoji aršini društvenog morala, ili u kojoj meri te drugi odobravaju, to ne znači da primenjuješ istinu, a još manje da se pokoravaš Bogu. Ako imaš odbojnost prema istini i odbijaš da je prihvatiš, to samo dokazuje da nemaš savesti niti razuma, nemaš normalnu ljudskost i da si neko ko uopšte ne nosi Boga u srcu. Zar takva osoba nije predaleko od Božjih zahteva? Oni koji ne streme ka istini su takvi, uvek žive shodno idejama i teorijama tradicionalne kulture, uvek prate trendove društva, ali ne prihvataju istinu i nisu u stanju da se pokore Bogu. Zar ti ljudi nisu siromašni i jadni? Zar nisu bezumni i neuki? Da li je vredno hvalisati se i ponositi time što si dobra supruga i brižna majka, što si dobra, omiljena žena?

Sve što ljudi drže u svojim srcima zapravo je u suprotnosti sa istinom i protivno je Bogu. To uključuje sve za šta verujemo da je pozitivno, dobro i ono što se u principu smatra ispravnim. Mi to čak vidimo kao istinu, kao ljudske potrebe i stvari u koje ljudi treba da uđu. Međutim, Bogu je sve to mrsko. Koliko su daleko od istine koju Bog izgovara stavovi koje čovek smatra ispravnim, ili stvari za koje čovek veruje da su pozitivne? Veoma daleko – nemerljivo daleko. Dakle, moramo da znamo da smo mi, kao i sve od akademskog obrazovanja koje smo stekli pa do naših težnji i sklonosti, sve od naših misli i gledišta pa do puteva koje biramo i kojima kročimo, sve je vredno dubokog prekopavanja i raščlanjivanja. Neke od ovih stvari čovek nasleđuje od porodice; neke uči u školi; neke potiču od uticaja i uslovljavanja društvene sredine; neke se uče iz knjiga; a neke dolaze iz naše uobrazilje i predstava. To su najstrašnije stvari, jer one dominiraju našim umovima i upravljaju motivima, namerama i ciljevima naših postupaka. Oni takođe vezuju i kontrolišu naše reči i dela. Ako ne iskopamo te stvari i ne odbacimo ih, nikada nećemo u potpunosti prihvatiti Božje reči i nikada nećemo bezrezervno prihvatiti Njegove zahteve i primeniti ih. Sve dok gajiš sopstvene ideje i stanovišta, kao i stvari za koje veruješ da su tačne, nikada nećeš bezrezervno prihvatiti Božje reči, niti ćeš ih primenjivati u njihovom izvornom obliku; sigurno ćeš obrađivati Božje reči u svom srcu i primenjivati ih tek pošto ih uskladiš sa svojim predstavama. Tako ćeš se ponašati i tako ćeš „pomagati” drugima, navodeći ih da rade stvari na tvoj način. Izgledaće kao da primenjuješ Božje reči, ali ono što budeš primenjivao sadržaće ljudsko mešanje. Toga nećeš biti svestan i mislićeš da primenjuješ istinu, da si već ušao u istina-stvarnost, da si već zadobio istinu. Zar to nije nadmeno i samopravedno? Zar takvo stanje nije zastrašujuće? Ako ljudi nisu izuzetno pedantni u primeni istine, doći će do odstupanja. Ako se čovek uvek oslanja na svoju uobrazilju da bi Božje reči sproveo u delo, onda ne samo da ne primenjuje istinu, već ne može ni da postigne pokornost Bogu. Ako neko misli da uđe u istina-stvarnost, on mora da razmisli o tome koje predstave i zamisli postoje u njemu, kao i koji od njegovih stavova nisu u skladu sa istinom. Kada raščlanjujemo te stvari, reč ili dve neće biti dovoljne da ih podrobno objasnimo ili da ih razjasnimo. Naravno, u životu postoje mnoga druga pitanja poput ovih. Kao i više od stotinu Sotoninih otrova koji su prikupljeni u prošlosti – možda si razumeo reči i fraze, ali kako si se spram njih odmerio? Da li si razmišljao o njima? Da nemaš i ti udela u tim otrovima? Zar se i tvoj način razmišljanja ne odražava u njima? Kada nešto radiš, zar ne postupaš i na osnovu tih otrova? Moraš da zaroniš duboko u svoje lično iskustvo i uporediš ga sa tim rečima. Ako samo letimično pročitate Božje reči koje razotkrivaju Sotonine otrove, samo ih ovlaš pogledate ili se ne udubite u njih, priznajući da su te stvari zaista otrovi i da zaista kvare i nanose štetu ljudima, a zatim Božje reči ostavite po strani, nećete imati načina da razrešite svoju iskvarenu narav. Mnogi ljudi čitaju Božje reči i ne mogu da ih povežu sa stvarnošću. Oni samo čitaju reči, prelaze očima preko teksta i dokle god razumeju njegovo doslovno značenje, veruju da su razumeli Božje reči, ili čak da su shvatili istinu. Ipak, oni nikada ne razmišljaju o svojoj iskvarenoj naravi, a kada spoznaju da ispoljavaju iskvarenost, ne tragaju za istinom da to reše. Dovoljno im je samo da priznaju da su sva stanja razotkrivena Božjim rečima stvarna, da su to otkrovenja iskvarene naravi i tu se zaustavljaju. Može li onaj ko tako čita Božje reči zaista da spozna sebe? Može li da odbaci svoju iskvarenu narav? Ne, nikako. Većina ljudi koja veruje u Boga postupa na takav način, a posledica toga jeste da ne vide nikakvu promenu u svojoj naravi posle deset ili dvadeset godina verovanja. Osnovni uzrok tome je da se oni ne unose u Božje reči niti mogu da prihvate istinu i pokore joj se u svojim srcima. Oni samo poštuju propise u svojoj primeni i izbegavaju da počine veliko zlo, te smatraju da tako primenjuju istinu. Zar ne postoji odstupanje u njihovoj primeni? Da li je primena istine tako jednostavna? Ljudi su živa bića i svi imaju misli, a naročito svi imaju iskvarenu narav duboko ukorenjenu u svojim srcima i poseduju različite misli i poglede koji su nastali kao posledica dominacije njihove sotonske prirode. Sve te misli i pogledi jesu otkrovenja sotonske naravi. Ako ljudi ne mogu da detaljno analiziraju i spoznaju to na osnovu istine Božjih reči, oni nemaju načina da upoznaju svoju iskvarenu suštinu, a njihova iskvarena narav ne može da bude pročišćena. Zašto su oni koji ne prihvataju istinu tako nadmeni, samopravedni i jogunasti? To je zato što svi oni imaju različite misli i poglede na različite stvari, i svi imaju neke ideje i teorije kojima se rukovode, tako da osećaju da su u pravu, gledaju na druge s visine i nadmeni su, samopravedni i jogunasti. Bez obzira na to kako drugi s njima u zajedništvu razgovaraju o istini, oni nisu voljni da je prihvate – nastavljaju da žive u skladu s mislima i pogledima koje nose u sebi, jer su oni već postali njihov život. Činjenica je da, u svemu što činiš, postoji u tebi misao ili gledište koje ti nalaže kako da to činiš i pravac u kojem da to činiš. Ako toga nisi svestan, treba često da razmišljaš o sebi i tada ćeš znati koje misli i pogledi u tebi kontrolišu tvoja dela i postupke. Naravno, ako bi sada ispitao svoje misli i poglede, osetio bi da u njima nema ničega neprijateljskog prema Bogu, da si iskren i odan, da dobrovoljno izvršavaš svoju dužnost, da možeš da se odrekneš stvari i da se daš za Boga. Osećao bi da ti dobro ide u pogledu svega toga. Ali kada Bog zaista postane ozbiljan prema tebi, kada te natera da uradiš nešto što nije u skladu s tvojim predstavama, nešto što nisi voljan da uradiš, kako ćeš tome pristupiti? Tada će tvoje misli, pogledi i iskvarene naravi biti raskrinkani, baš kao voda koja teče iz podignute brane – ne možeš da je kontrolišeš, ma koliko želeo. To će te sprečiti da primenjuješ istinu i da se pokoriš Bogu. Reći ćeš: „Zašto ne mogu da se kontrolišem? Ne želim da se opirem Bogu, zašto onda to činim? Ne želim da sudim o Bogu i ne želim da imam predstave o Njegovim postupcima – zašto Ga onda osuđujem? Zašto još uvek imam te predstave?” U ovom trenutku, treba da razmisliš o sebi i spoznaš sebe, ispitaš šta je to u tebi što se opire Bogu, ili je neprijateljski nastrojeno i suprotstavlja se delu koje On trenutno obavlja. Ako možeš da shvatiš te stvari i razrešiš ih u skladu s istinom u Božjim rečima, život će ti napredovati i bićeš neko ko shvata istinu.

Kinom upravlja ateistička politička stranka, a kineski narod uči o ateizmu i evoluciji, uz popularne izreke kao što su „Sve dolazi iz prirode” i „Čovek je od majmuna nastao”. Kada poverujete u Boga i pročitate Njegove reči, saznate da je Bog stvorio nebo i zemlju i sva stvorenja, uključujući i ljude, i svako je u stanju da u svom srcu oseti da je Božja reč istinita. Sva priroda je Božja tvorevina i ništa ne bi nastalo da ga Bog nije stvorio. Posebno je neodrživo da ljudi potiču od majmuna, jer tokom čitave ljudske istorije niko nikada nije video da je majmun postao čovek. Nema dokaza, i stoga su sve to Sotonine laži i obmana. Oni koji razumeju istinu odbacuju Sotonine đavolske reči, jeresi i zablude i veruju Bibliji i Božjim rečima bez i trunke sumnje. Međutim, nemoguće je da oni koji ne vole istinu u potpunosti prihvate da su Božje reči istina. Neki bi se mogli zapitati: „Čoveka je stvorio bog, ali kako? Zašto ja to nisam video? Ne verujem u ono što nisam video.” Njihova vera u Boga zasniva se na onome što mogu da vide svojim očima. To znači da nemaju veru. Čovek je došao od Boga i Bog je vodio čoveka korak po korak sve do sada, uvek imajući suverenost nad čovekovom sudbinom. To je činjenica. U poslednjim danima, Bog je obznanio sve te tajne, govoreći da čovek ima reinkarnaciju i transmigraciju i da su ljudski život i duša dati od Boga i da dolaze od Njega. To je istina. Međutim, budući da ne prihvataš ove reči Božje kao istinu, kad god vidiš taj aspekt istine, te reči odmeravaš spram sopstvenih misli i pogleda: „Pošto čovek nije nastao od majmuna nego od boga, kako je onda čovek nastao od boga? Kako je on čoveku dao život?” Ako ne razumeš Boga, mislićeš da je nemoguće da Bog ima moć, mudrost ili autoritet da stvori čoveka samo jednim dahom ili rečju. Ti ne veruješ da je to činjenica, ili da je to istina. Kada sumnjaš, ti se opireš tim Božjim rečima, govoreći da im ne veruješ, ali u stvari, tvoje srce se opire i zauzelo je takav stav. Ti nisi voljan da slušaš kada Bog izgovara te reči, osećaš odbojnost u svom srcu, ne možeš da kažeš „Amin” i time prihvatiš Božje reči. U stvarnosti, gledajući činjenice, ne moramo da istražujemo kako je i kada Bog stvorio čoveka, ko je to video ili da li neko može da svedoči o tome. Nema potrebe da ljudi to proučavaju. Kada ljudi zaista shvate istinu i upoznaju Božja dela, i sami će moći da svedoče. Koje je ključno pitanje na koje bi sada trebalo da se usredsrede? Na poznavanje Božjeg dela. Bog je, od početka do kraja, obavljao Svoje delo upravljanja čovekom i spasavanja čoveka među ljudskim rodom. Od početka do kraja, postoji samo jedan Bog koji dela, govori, podučava i vodi čovečanstvo. Taj Bog postoji. Bog je do sada izgovorio mnogo reči, već smo Ga videli uživo, čuli Ga kako govori, iskusili Njegovo delo i jeli i pili Njegove reči, prihvatajući Njegove reči u sebe da postanu naš život. I te reči nas stalno vode i menjaju. Taj Bog zaista postoji. Zato treba da verujemo, kao što je Bog rekao, u činjenicu da je Bog stvorio čoveka i u činjenicu da je Bog u početku stvorio Adama i Evu. Pošto veruješ da taj Bog postoji i sada si došao pred Njega, da li onda još uvek treba da proveriš da li je delo koje je Jahve izvršio delo ovog Boga? Ako niko to ne može da potvrdi niti tome da svedoči, zar nećeš poverovati? Ili u vezi sa delom iz Doba blagodati – zar zbog toga što Ga nikada nisi video, ne veruješ da je Isus bio ovaploćeni Bog? Kada ne bi lično video sadašnjeg Boga kako govori, dela ili se ovaploćuje, zar onda ne bi verovao? Da te stvari ne vidiš ili da nema svedoka koji bi ih potvrdili, zar ne bi poverovao u njih? To je zbog besmisleno lažnog gledišta koje ljudi nose u sebi. To je greška koju počini veoma mnogo ljudi. Moraju sve lično da vide, a ako ne vide, ne veruju u to. To je pogrešno. Ako je osoba zaista spoznala Boga, ako je u stanju da veruje u Njegovu reč čak i kada ne vidi činjenice i sposobna je da potvrdi Njegovu reč, samo je u tom slučaju ona vrsta osobe koja razume istinu i ima istinsku veru. Sada kada smo videli te Božje reči i čuli Njegov glas, to je dovoljno da nam podari pravu veru i da nas stoga navede da Ga sledimo i da nas navede da verujemo u svaku reč i svako delo koje dolazi od Boga. Nema potrebe da i dalje preispitujemo ili istražujemo stvari. Zar to nije razboritost koju ljudi treba da imaju? Kada je Bog stvorio čovečanstvo, nije bilo svedoka, ali sada se Bog ovaplotio da bi izrazio istine i spasao čovečanstvo, da bi Svoje delo izveo u praksi i da bi hodao među crkvama i delao među ljudima. Da li je mnogo ljudi to videlo? Nisu svi u stanju to da vide, ali ti u to veruješ. Zašto veruješ? Da li veruješ ne samo zato što osećaš da su Božje reči istina i da je to istiniti put i delo Božje? Možeš li još uvek reći: „U ovoj fazi božjeg dela, čuo sam ga kako govori, a i video sam božje reči. Tačno je da su te reči došle od boga. Ali što se tiče dela raspeća gospoda Isusa, nisam dodirnuo rane od eksera na njemu, tako da ne verujem u činjenicu da je on bio razapet. Nisam bio svedok dela koje je bog Jahve obavio tokom Doba zakona, niti sam čuo zakone kada ih je objavljivao. Samo ih je Mojsije čuo i napisao je pet knjiga Mojsijevih, ali ne znam kako ih je napisao”? Da li su ljudi koji to govore normalnog stanja uma? Oni su bezvernici, a ne ljudi koji istinski veruju u Boga. To je isto kao kada su Izraelci rekli: „Zar se Jahve obraćao samo preko Mojsija? Zar se nije obraćao i preko nas?” (4. Mojsijeva 12:2). Hteli su da kažu: „Nećemo da slušamo Mojsija, to moramo da čujemo lično od Boga Jahvea.” Baš kao kada su ljudi tokom Doba blagodati govorili da, budući da to nisu videli svojim očima, ne veruju da je Isus bio razapet ili da je ustao iz mrtvih. Postojao je učenik po imenu Toma koji je insistirao da dodirne tragove eksera na Isusu. I šta mu je Gospod Isus rekao? („Tomo, da li veruješ zato što si Me video? Blago onima koji veruju, a nisu Me videli” (Jovan 20:29).) „Blago onima koji veruju, a nisu Me videli.” Šta to zaista znači? Da li zaista nisu videli ništa? Zapravo, sve što je Isus rekao i celokupno delo koje je obavio već je dokazalo da je Isus Bog, pa je trebalo ljudi da veruju u to. Isus nije morao da čini više znamenja i čudesnih dela niti da govori više reči, a ljudi nisu morali da osete tragove eksera na Njemu da bi poverovali. Istinska vera se ne oslanja samo na vid, već se, sa duhovnim uverenjem, verovanje čuva do samog kraja i nikada nema nikakve sumnje. Toma je bio nevernik koji se oslanjao samo na vid. Ne budi kao Toma.

U crkvi zaista postoji određeni broj ljudi koji su kao Toma. Oni stalno sumnjaju u Božje ovaploćenje i čekaju da Bog napusti zemlju, vrati se na treće nebo, pa da vide pravu Božju ličnost ne bi li konačno poverovali. Oni ne veruju da Bog koji izražava istinu u telu jeste On koji se pojavljuje i obavlja Svoje delo. Kada takva osoba zaista vidi Božje duhovno telo, biće prekasno za sve i tada će je Bog osuditi. Gospod Isus je rekao: „Tomo, da li veruješ zato što si Me video? Blago onima koji veruju, a nisu Me videli.” Te reči znače da ga je Gospod Isus već osudio i da je bezvernik. Ako zaista veruješ u Gospoda i u sve što je On rekao, bićeš blagosloven. Ako dugo slediš Gospoda, ali ne veruješ u Njegovu sposobnost da vaskrsne, ili da je On svemogući Bog, onda nemaš pravu veru i nećeš moći da dobiješ blagoslov. Samo kroz veru se mogu steći blagoslovi, a ako ne veruješ, nećeš ih steći. Da li si sposoban da veruješ u bilo šta samo ako ti se Bog javi, dozvoli ti da Ga vidiš i ubedi te lično? Kao ljudsko biće, šta te čini podobnim da tražiš od Boga da ti se lično javi? Kako si ti podoban da Ga teraš da On lično razgovara s iskvarenim čovekom kao što si ti? Štaviše, šta te čini podobnim da On mora sve jasno da ti objasni pre nego što poveruješ? Ako poseduješ razum, onda ćeš verovati čim pročitaš ove reči koje je Bog izgovorio. Ako zaista veruješ, onda nije važno šta On radi ili šta kaže. Umesto toga, kada vidiš da su ove reči istina, bićeš potpuno ubeđen da ih je izgovorio Bog i da je On to učinio, i odmah ćeš biti spreman da Ga slediš do kraja. Ne treba da sumnjaš u to. Ljudi koji su ispunjeni sumnjom vrlo su lažljivi. Oni naprosto ne mogu da veruju u Boga. Oni se uvek trude da razumeju te tajne i poverovaće tek kada ih temeljno shvate. Njihov preduslov za verovanje u Boga jeste da imaju jasne odgovore na sledeća pitanja: kako je došao ovaploćeni Bog? Kada je stigao? Koliko dugo će ostati pre nego što bude morao da ode? Kada ode, gde će otići? Kakav je sled Njegovog odlaska? Kako deluje ovaploćeni Bog i kako odlazi? … Oni žele da razumeju neke tajne; oni su ovde da ih istraže, a ne da traže istinu. Oni misle da neće moći da veruju u Boga ako ne mogu da dokuče te tajne; kao da je njihovo verovanje sprečeno. Problem je što ovi ljudi gaje takav stav. Kada imaju želju da istražuju tajne, ne trude se da obraćaju pažnju na istinu niti da slušaju Božje reči. Da li bi takvi ljudi mogli da spoznaju sebe? Samospoznaja im ne ide od ruke. Ovim se ne osuđuje određena vrsta osobe. Ako neko ne prihvati istinu i ne veruje u Božje reči, onda nema istinsku veru. Samo će se usredsrediti na cepidlačenje oko nekih reči, tajni, tričarija ili problema koje ljudi nisu primetili. Ali je takođe moguće da će ih jednog dana Bog prosvetiti, ili će im njihova braća i sestre pomoći redovnim zajedništvom o istini i oni će krenuti drugim pravcem. Onog dana kada se to desi, osetiće da su njihovi raniji stavovi bili previše besmisleni, da su bili previše nadmeni i da su imali previsoko mišljenje o sebi i postideće se. Oni koji gaje pravu veru poverovaće u sve što Bog kaže bez trunke sumnje i, kada steknu neko iskustvo i vide da su Božje reči sve ispunjene i ostvarene, njihova vera postaće još jača. Ovo je tip osobe koji poseduje duhovno razumevanje, koji veruje i može da prihvati istinu, i koji zaista poseduje veru.

Proleće 2008. godine


Samo uz istinsku pokornost čovek može imati stvarno poverenje

Šta je to vera u Boga? To je najpraktičnije pitanje, kao i najosnovnija istina koju vernik mora da razume. Da li je vera u Boga neka vrsta ubeđenja ili je to pravac i cilj u životu neke osobe? Šta je tačno svrha vere u tvom srcu? Zašto želiš da imaš veru u Boga? Odnosno, šta tvoje verovanje znači? Šta su osnova i temelj tvoje vere u Boga? Šta je tvoja motivacija? Drugim rečima, koju nameru i svrhu imaš u svom verovanju u Boga? Čemu to na kraju služi? To su najpraktičnija pitanja. Možeš da kažeš da ljudi veruju u Boga i prihvataju Ga da bi dobili blagoslove. Ljudi veruju u Boga da bi imali nešto u šta bi mogli da polažu svoje nade, za čim bi mogli da čeznu i čemu bi mogli da streme u misaonom i duhovnom carstvu. To je izvorna namera koja stoji iza vere ljudi u Boga. Međutim, kada ljudi poveruju u Boga, kada dođu u dodir s Božjim rečima, istinom, Božjim delom i svim oni različitim ljudima, događajima i stvarima pod Božjom suverenošću, njihovi nazori o veri se nesvesno menjaju i u izvesnoj meri razumeju istinu; oni tek tada shvataju da im vera u Boga omogućava da zadobiju istinu, da je vera najznačajnija i da vera zaista može da promeni ljude u mnogim aspektima i da konačno reši problem ljudske iskvarenosti. Da bi imao veru u Boga, najpre moraš da odgovoriš na sledeća pitanja: zašto ljudi veruju u Boga? Koja je svrha verovanja u Boga? Šta je to što ih motiviše da veruju u Boga? Šta su početna želja i težnja u verovanju u Boga? Koliko ste razmišljali o tim pitanjima? Da li imate tačne odgovore? (U početku sam verovao u Boga u želji da dobijem blagoslove. Kada su mi Božje reči donele osudu i grdnju, video sam da sam samo stremio blagoslovima, da stvarno nisam imao savesti niti razuma i da sam bio suviše sebičan. Osećao sam da me je Sotona duboko iskvario, pa sam čeznuo za tim da budem neko ko ima savest i razum, neko ko bi mogao da zauzme pravo mesto stvorenog bića i da sledi Boga. Sada imam samo ovo malo znanja.) Kada ljudi počnu da veruju u boga, oni stalno žele da dobijaju blagodati, blagoslove i dobrobiti, da zadovolje različita htenja i želje duha ili tela. Od početka svog verovanja, kada su težili takvim stvarima, puno su patili, a sada shvataju da značaj vere prevazilazi takve stvari. Značaj vere je suviše velik i suviše praktičan, a dobrobiti koje se dobijaju su suviše brojne da bi se sabrale u nekoliko reči. Kad neko veruje u Boga, on najpre mora da reši probleme čovečje iskvarene naravi i greha, kao i da dostigne pokornost i spoznaju Boga. Samo tako čovek može stvarno da se oslobodi svoje iskvarene naravi i da pobegne od Sotoninog uticaja kako bi se u potpunosti okrenuo Bogu. To što ljudi veruju u Boga, kao i to što Ga slede, ima za cilj da se od Njega zadobiju istina i život, da se na kraju postane neko ko je u skladu s Božjim namerama i ko je u stanju da se pokori Bogu i obožava Boga. To je pravo značenje vere. Ako posmatramo kako ljudi shvataju veru, možemo videti da su njihovi nazori, namere i motivacije u pogledu vere pretrpeli velike promene. Šta je dovelo do te promene? (Ona je rezultat Božjeg izražavanja istine i celokupnog dela koje je On obavio nad ljudima.) Tako je. Ovu promenu nije donelo vreme, niti ti je neko nameće niti je ona rezultat uticaja ili širenja bilo kakvog verskog uticaja, a još manje je dobrota tvog srca podstakla Nebo da te promeni u bolju, čovekoliku osobu. To su sve ljudske predstave i uobrazilje. U stvari, najpraktičnija stečena korist je da ljudi vođeni Božjim rečima, zalivani i pastirski čuvani Božjim rečima, počnu da razumeju istinu i da shvate Božje namere, da jasno mogu da vide tamu i zlo među ljudima i da se njihove ideje i nazori u velikoj meri promene. Šta dovodi do tih promena? One su rezultat Božjeg dela i Božjih reči doživljenih postepeno i malo-po-malo. Pa šta onda podrazumevaju te promene? One podrazumevaju najvažniju stvar vere, a to je spasenje. To je krajnje značenje čovekove vere. U stvari, ljudi ne traže mnogo od vere. Njihov cilj je da jednostavno dobiju blagodat i da traže mir. Onda to prelazi u želju da se bude dobar a ne loš čovek i, konačno, ljudi samo žele da dobiju dobro odredište. Međutim, upravo tu leži najveće pitanje: kakav efekat Bog zapravo želi da postigne Svojim delom suda i pročišćenja i Svojim spasenjem čoveka? To je ono što bi ljudi trebalo da shvate. Šta Bog koristi u Svom delu spasenja čoveka da to spasenje ostvari? On koristi čovekovo razumevanje istine i Njegovih reči, a zatim i čovekovo iskustvo suda i grdnje, iskušenja i oplemenjivanja, oslobađanja od greha i Sotoninog uticaja. Na kraju krajeva, šta je krajnje značenje ljudske vere? Jednostavno rečeno, to je biti spasen. A šta znači spasenje? Hoću da svi razmislite o tome i kažete Mi šta stvarno znači biti spasen. (To znači da možemo da se oslobodimo Sotoninog mračnog uticaja, da se u potpunosti okrenemo Bogu i da na kraju preživimo.) (Ljudi koji žive pod vlašću Sotone zaslužuju smrt, ali ljudi koji su spaseni tako što su iskusili Božje delo neće umreti.) Svi vi to razumete i možete da objasnite na nivou doktrine, ali jednostavno ne znate šta znači stvarno biti spasen. Da li biti spasen znači odbaciti svoju iskvarenu narav? Da li biti spasen znači da ne lažeš, da budeš iskrena osoba i da prestaneš da se buniš protiv Boga? Kakvi su ljudi nakon što su spaseni? Jednostavno rečeno, biti spasen znači da ćeš moći da nastaviš da živiš, da si vraćen u život. Nekada si živeo u grehu i bio si na putu ka smrti – kako Bog to vidi, ti si bio mrtav čovek. Na osnovu čega to kažemo? Pod čijom vlašću ljudi žive pre nego što dostignu spasenje? (Pod vlašću Sotone.) A na šta se ljudi oslanjaju da bi živeli pod Sotoninom vlašću? Oslanjaju se na svoju sotonsku prirodu i iskvarenu narav da bi živeli. Da li je onda celo njihovo biće – njihovo telo i svi drugi aspekti, kao što su njihov duh i misli – živo ili mrtvo? S Božje tačke gledišta, oni su mrtvi, oni su leševi koji hodaju. Spolja deluje kao da dišeš i misliš, ali ti prkosiš Bogu, buniš se protiv Boga, stalno razmišljaš samo o zlu, misliš samo o onome što Bog prezire, mrzi i osuđuje. U Božjim očima, sve to ne samo što pripada telesnom, nego i u potpunosti pripada Sotoni i đavolima. Dakle, da li je iskvareno čovečanstvo uopšte ljudsko u Božjim očima? Ne, to su zveri, đavoli i Sotone; to su žive Sotone! Svi ljudi žive u skladu sa Sotoninom prirodom i naravi, a kako Bog to vidi, oni su žive Sotone obučene u ljudsko telo, đavoli u ljudskoj koži. Bog takve ljude karakteriše kao leševe koji hodaju, kao mrtve. Bog sada čini delo spasenja, što znači da će On uzeti hodajuće leševe koji žive u skladu sa Sotoninom iskvarenom naravi i njegovom iskvarenom suštinom – mrtve – i pretvoriti ih u žive ljude. To znači biti spasen. Čovek veruje u Boga da bi bio spasen – šta to znači biti spasen? Kada neko dostigne Božje spasenje, on je mrtvac koji je oživeo. Nekada je pripadao Sotoni, bio je predodređen da umre, a sada je oživeo kao čovek koji pripada Bogu. Ako ljudi mogu da se pokore Bogu, da Ga spoznaju, da Mu se poklone i da Ga obožavaju kada veruju u Njega i slede Ga, ako u svom srcu više ne gaje otpor i buntovništvo protiv Boga, ako Mu se više neće opirati ili Ga napadati i ako mogu iskreno da Mu se pokore, onda su u Božjim očima oni zaista živi ljudi. Da li je neko ko Boga priznaje samo na rečima živ čovek? (Nije.) Koja vrsta ljudi je onda živ čovek? Kakva je stvarnost živih ljudi? Šta živi ljudi moraju da poseduju? Recite Mi šta vi mislite o tome. (Ljudi koji mogu da prihvate istinu su živi ljudi. Kada se ljudski ideološki nazori i nazori koji se tiču stvari promene i usklade s Božjom rečju, onda su to živi ljudi.) (Živi ljudi su oni koji razumeju istinu i u stanju su da je sprovode u delo.) (Onaj ko se boji Boga i kloni se zla, kao što je Jov to učinio, je živa osoba.) (Ljudi koji spoznaju Boga, koji mogu da žive u skladu s Božjim rečima i koji mogu da prožive istina-stvarnost – to su živi ljudi.) Svi ste vi govorili o jednoj vrsti ispoljavanja. Da bi neko na kraju bio spasen i postao živa osoba, on mora da makar bude u stanju da sluša Božje reči i da izgovara reči savesti i razuma, mora da misli i da razaznaje, da bude u stanju da razume istinu i da je sprovodi u delo, da bude u stanju da se pokori Bogu i da Ga obožava. To je prava živa osoba. O čemu živi ljudi često razmišljaju i šta rade? Oni mogu da rade nešto od onoga što bi normalni ljudi trebalo da rade. Pre svega, oni dobro obavljaju svoju dužnost, boje se Boga i klone se zla u onome što misle i otkrivaju, u onome što kažu i što redovno rade. To je priroda onoga što oni često misle i rade. Da budemo malo precizniji, ono što kažu i rade u najmanju ruku je uglavnom u skladu s istinom. Bog to ne osuđuje niti odbacuje s gnušanjem, već priznaje i odobrava. To rade živi ljudi i to je ono što treba da rade. Ako priznajete Boga samo na jeziku i jedino verujete u svom srcu, možete li da zadobijete Božje odobravanje i dostignete spasenje? (Ne možete.) Zašto ne možete? Neki ljudi kažu: „Verujem da Bog postoji”, „Verujem u Božju suverenost nad svim stvarima i nad sudbinom čovečanstva”, „Verujem da je sve u vezi sa mnom u Božjim rukama, da me je Bog vodio tokom većeg dela mog života i da Bog može da me vodi i na mom budućem putu” i „Verujem da Bog može da promeni moju sudbinu”. Da li to što imaju takvu „veru” znači da su spaseni? (Ne.) Pa, kakva onda vrsta vere znači da su ljudi zaista spaseni? (Vera koja im dozvoljava da se boje Boga i da se klone zla, kao što je Jov to uradio.) Kako ljudi mogu da steknu takvu istinsku veru? Verbalno priznanje i verovanje u srcu: može li takva vera da dȃ srce koje se boji Boga i kloni se zla? Da li takvo verovanje znači da ljudi poznaju Boga? Da li ono dozvoljava ljudima da ostvare pokornost Bogu? Da li se njime dostiže spasenje? Šta još tu nedostaje? Moramo da razmislimo o tim pitanjima i da ih razumemo.

Da li postoji neka razlika između verovanja, ubeđenja i istinske vere? (Postoji.) Naravno da postoje razlike i treba tačno da utvrdiš koje su to razlike. Ako nisi u stanju da razlikuješ te tri stvari, možeš da osećaš da imaš istinsku veru u Boga, a da samo imaš nejasno verovanje ili ubeđenje. Kako nejasno ubeđenje može da zameni tvoju istinsku veru u Boga? U stvari, svoja ubeđenja i verovanja si stavio na mesto stvarnog poverenja. Ako tvoja vera u Boga nije ništa više od verovanja ili ubeđenja, onda nikada ne možeš zaista da stupiš pred Boga, a Bog ne odobrava takvu veru kao što je tvoja. Kakva je razlika između verovanja, ubeđenja i istinske vere? Verovanje i ubeđenje nije lako jasno objasniti, pa hajde da najpre govorimo o istinskoj veri. Šta je to istinska vera u Boga? (Verovanje da su svi događaji i sve stvari pod Božjom suverenošću.) Da li je to istinska vera ili verovanje? (Verovanje.) (Istinska vera počiva na temeljima spoznaje Boga. Ljudi mogu da poseduju istinsku veru tek kada spoznaju Boga.) To shvatanje je samo donekle ispravno. Kako ljudi mogu da steknu istinsku veru? Kako se ispoljava istinska vera? Ako ljudi imaju istinsku veru, da li će oni pogrešno razumeti Boga ili se žaliti na Njega? Da li će se suprotstavljati Bogu? (Neće.) Ako ljudi imaju istinsku veru, da li će se buniti protiv Boga? Da li ljudi mogu da udovolje Bogu kada nastoje da čine dobro i da budu dobri ljudi na osnovu sopstvenih predstava i uobrazilja? (Ne mogu.) Ostavimo po strani ove tri koncepcije verovanja, ubeđenja i istinske vere i hajde da najpre razgovaramo o jednoj stvari. Šta je po čuvenju Petar uradio pre nego ga je Bog spasio i usavršio? (Tri puta se odrekao Gospoda.) Šta je još Petar uradio pre nego što se tri puta odrekao Gospoda? Kada je Gospod Isus kazao da će biti razapet, šta je Petar rekao? („Bože sačuvaj, Gospode! To se tebi neće dogoditi!” (Matej 16:22).) Da li je istinska vera navela Petra da to kaže? (Nije.) Pa šta je onda to bilo? To su bile čovekove dobre namere i to je bilo prekidanje Božjeg dela. Odakle Petru ta vrsta dobrih namera? (Iz ljudske volje.) Zašto je imao takvu ljudsku volju? On nije razumeo Božju nameru, nije razumeo službu Gospoda Isusa i nije stvarno razumeo Gospoda Isusa. On je sledio Gospoda samo zato što Mu se divio. U svom srcu je obožavao Gospoda, pa je hteo da ga voli i da ga čuva. Mislio je: „To ne sme Tebe da zadesi. Ti ne možeš da trpiš takav bol! Ako treba da se pati, ja ću patiti. Ja ću patiti umesto Tebe.” On nije znao Božju nameru, imao je neke dobre namere koje proističu iz ljudske volje i hteo je spreči da se to dogodi. Pa šta ga je onda nateralo da tako postupi? S jedne strane, to je bila plahovitost, ljudska volja i nemogućnost da razume. S druge strane, on nije razumeo Božje delo. Da li je to uradio zato što je imao stvarno poverenje? (Nije.) Pa zašto je onda imao takve dobre namere? Da li su takve dobre namere u skladu s istinom? Da li one predstavljaju dobra dela? Iako je hteo da učini dobro i iako je postupio u dobroj nameri i iskrenosti, kakva je bila priroda njegovih postupaka? Da li su u pitanju bili ponašanje i postupci koji proističu iz istinske vere? (Nisu.) Sada je jasno da odgovor glasi nikako. Da li je to onda verovanje? (Jeste.) Hajde da to iskoristimo da govorimo o tome šta je to verovanje. Verovanje je vrsta dobre žudnje i dobre želje koje najviše odgovaraju ljudskim predstavama i uobraziljama. To je nešto što čovečanstvo uopšteno smatra dobrim, ispravnim i pozitivnim. Vrsta dobre misli, vrsta dobre ideje, dobro postupanje i dobra motivacija koja je u potpunosti u skladu s ljudskim predstavama i osećanjima. To je ono za čim ljudi žude. To je verovanje. Verovanje nije istinska vera. Ono u potpunosti proizilazi iz ljudske volje i ne odgovara merilima koje Bog zahteva, pa stoga verovanje nije stvarno poverenje. Petar je zaista bio dobar čovek. On je imao dobru ljudskost i bio je jednostavan, iskren, strastven i ozbiljan u svojim stremljenjima. Nije gajio nikakve sumnje u svom srcu u pogledu identiteta Gospoda Isusa. Dakle, on je iz sveg srca mogao da izgovori ove reči: „Bože sačuvaj, Gospode! To se tebi neće dogoditi!” To što je mogao da kaže tako nešto pokazuje njegovu ljudskost i njegov integritet. Iako je to jedna vrsta želje, jedna vrsta dobre namere i iako je to samo jedna vrsta ponašanja, postupanja i prikazivanja koji proističu iz određene vrste verovanja, možemo videti da je Petar imao srdačnu ljudskost. Njegova verovanja su bila pozitivna i ispravna, ali nažalost, pošto je bio suviše malog rasta, pošto je suviše malo znao o Bogu i nije znao Božji plan upravljanja, nije znao delo koje Bog namerava da učini i nije razumeo Božju nameru, on je učinio nešto nerazumno što se isključivo zasnivalo na ljudskoj volji i što je prekinulo Božje delo. To je bio ljudski postupak koji je proistekao iz verovanja i to očigledno nije bila istinska vera. Ako neko ima takva verovanja koja dovode do dobrog ponašanja i do dobrih namera, da li će Bog pamtiti stvari koje taj neko učini? Bog ne pamti takve stvari, pa se one čine uzalud! Umesto toga, Bog je rekao: „Odlazi od mene, Satano!” (Matej 16:23). Razmislite o tome. Zašto je Gospod Isus izgovorio reči koje ljudi smatraju tako neuviđavnim? Zašto Gospod Isus nije pokazao razumevanje kad je video Petrove dobre namere? Kakav je bio Božji stav o tome? Da li je Bog odobrio ovu Petrovu dobru nameru? (Nije.) Bog je ispitao Petrovo srce i video da on nema nikakve zle namere, pa nije bilo potrebe da On razotkrije suštinu toga. Da li je to u redu? (Nije.) Zašto? Šta Bog misli o dobrim ljudskim namerama, o ljudskim verovanjima i o stvarima za koje ljudi misle da su dobre, ali koje se ne slažu s Božjim namerama? Bog kaže da takve stvari potiču od Sotone i da predstavljaju opiranje Bogu. To je ono što Bog veruje. Da li je takvo mišljenje u suprotnosti s ljudskim načinom razmišljanja? (Jeste.) Šta bi prosečna osoba uradila kao odgovor Petru ako bi postupala na osnovu ljudske privrženosti? Dozvolila bi mu da sačuva ponos i dala bi mu prostora, misleći u svom srcu: „Petrove namere su dobre i on hoće da Te zaštiti. Bilo bi neuviđavno tako prekoreti Petra!” Ali Božji postupci ne odgovaraju ljudskim predstavama. Kakva je priroda reči koje Bog izgovara? S jedne strane, one su razotkrivanje, s druge strane, one su osuda, a s treće, one su sud. Kako se Petar osećao kada je čuo te reči? To je za njega bila grdnja i kao ubod nožem u srce. Osećao se užasno, nije razumeo i mislio je u sebi: „O, Bože, ja Te iskreno volim! Toliko verujem u Tebe, tako jako Te volim i toliko hoću da Te zaštitim, a zašto Ti sa mnom tako postupaš? Kažeš da sam Sotona i naređuješ mi da odem od Tebe. Da li sam ja Sotona? Zar nisam ja neko ko Te iskreno sledi, pa kako onda možeš da me posmatraš kao Sotonu? I što je još gore, tako si neuviđavan kada mi govoriš da idem. To je suviše uvredljivo, suviše je bolno!” Da li iz načina na koji Bog postupa i odnosi se prema takvim stvarima možete da vidite kakav je Božji stav prema ljudskom verovanju? (Osuda, sud i razotkrivanje.) Tako je. Bog ne samo što mrzi takve stvari, nego ih se i gnuša i, što je najozbiljnije, On ih osuđuje. Bog se pokazao iz takvih stvari. Da li ste videli Božju narav? (Božja narav je pravedna.) Naravno da je tako. I šta još? Iako su za Boga tolerancija, milosrđe, strpljenje i dobrota veoma korisni za ljude, iako su to delovi nečega što Bog ima i što jeste, a što je ljudima lakše da prihvate, i iako su to stvari koje Bog uvek otkriva i daruje ljudima, kako Bog postupa s ljudima kada uvrede Božju narav i prekrše Njegova načela? Bog ih osuđuje! Bog ljudima ne daje dvosmislene izjave i ne kaže: „Ljudi su to učinili u dobroj nameri i bez skrivenih motiva, pa ću ih ovog puta poštedeti.” Za razliku od čoveka, Bog ne dozvoljava srednji put i ne dozvoljava razvodnjavanje ljudskom voljom. Jedan je jedan, dva su dva. Ispravno je ispravno, pogrešno je pogrešno. Za Boga nema dvosmislenosti. Ako ljudi detaljno analiziraju šta je Petar rekao Gospodu Isusu: „Bože sačuvaj, Gospode! To se tebi neće dogoditi”, oni mogu videti šta je to verovanje. Da li ljudi koji poseduju verovanje mogu da udovolje Bogu? Da li verovanja mogu da dovedu do istinske vere? Da li mogu da zamene istinsku ljudsku veru u Boga? (Ne mogu.) Apsolutno je tačno da ne mogu.

Šta su na kraju krajeva verovanja? Ona su neka vrsta uobrazilje i predstave, lepe želje, dobri ciljevi i uzvišeni ideali koje ljudi uspostavljaju. Kada se te stvari uspostave, ljudi jure u tom pravcu, stremeći im i ostvarujući ih tako što se oslanjaju na ljudske dobre namere, ljudske napore, ljudsku spremnost da pati ili na još dobrih ljudskih dela. Šta tu nedostaje? Zašto ljudi koji poseduju verovanje ne mogu da udovolje Bogu? (Ljudi svojim verovanjima prekidaju i ometaju Božje delo.) To je jedan očigledan aspekt. Osim toga, kada ljudi čine nešto na osnovu svojih verovanja, ima li istine u tome što čine? (Nema.) Hajde da detaljno analiziramo ono što je Petar uradio. Petar je rekao: „Bože sačuvaj, Gospode! To se tebi neće dogoditi!” Da li ima istine u tim rečima? (Nema.) Šta je hteo da kaže kad je rekao: „To se tebi neće dogoditi”? Zašto to ne može da se dogodi Bogu? Da li je to možda zato što Bog nema suverenost nad svim tim? Zar Bog nema poslednju reč u svemu tome? Ako Bog nešto dozvoli, to će se i dogoditi. Ako Bog ne dozvoli, zar to neće biti izbegnuto? Da li su Petrove reči: „To se tebi neće dogoditi” mogle sve da promene? Ko je odredio da se cela ta stvar desi, da se tako odvija i da se tako završi? (Bog je to odredio.) Pa kakve su onda te reči koje je izgovorio Petar? To su nerazumne reči, reči izgovorene u neznanju, reči izgovorene u ime Sotone. A to je posledica ljudskih verovanja. Da li je to ozbiljan problem? (Jeste.) U kojoj meri je ozbiljan? (To predstavlja protivljenje Bogu i služi Sotoni kao izduvni ventil.) Tačno tako. To služi Sotoni kao izduvni ventil, a to znači opiranje Bogu i rušenje Božjeg dela u ime Sotone. Da je Gospod Isus po tom pitanju učinio kao što je Petar rekao, zar Njegovo delo iskupljenja čovečanstva ne bi time bilo uništeno? Kakva je priroda tih reči koje je Petar izgovorio? (One prekidaju Božje delo.) Zato je Bog nemilosrdno izgovorio ove gnevne reči: „Odlazi od mene, Satano!” To su reči osude, kao i sud. U njima leži Božja narav! Kada ljudi poseduju takva verovanja, verovanja pomešana s dobrim namerama, ljudskim žudnjama, lepim ljudskim željama i svim onim što ljudi smatraju pozitivnim, pravednim i dobrim, da li Bog to odobrava? (Ne odobrava.) Ljudi sve to vide kao nešto dobro, pa zašto onda Bog ne daje Svoje odobrenje? S jedne strane, to je zato što ljudi nemaju pravu spoznaju Boga. To je uopšteni razlog. Osim toga, s praktične tačke gledišta, ljudi se iskreno ne pokoravaju rečima koje Bog izgovara i postupcima koje On čini, niti ih stvarno razumeju. Po tome kako ljudi razmišljaju, oni bi stalno da Bog ne radi ovo ili da ne radi ono. Oni uvek misle: „Stvarno nije dobro da Bog tako postupa. Mi ne bismo očekivali takve postupke, to je neuviđavno prema ljudima.” Kada se ljudi suoče s takvim nečim, oni često stvaraju predstave, puni su ljudskih uobrazilja i pribegavaju svim ljudskim načinima da nešto urade. Tu nema pokoravanja, nema prave spoznaje, nema pravog straha od Boga, već samo prekidanja i rušenja Božjeg dela. Nema nijednog elementa istinske vere. Stoga se Petru sudilo nakon što je izgovorio te reči. Da li je nešto zadobio nakon tog suda? (Mogao je malo bolje da razume sebe i Božju narav.) Da li je takav sud nešto dobro ili loše? U najmanju ruku, to je bio jak udarac po glavi koji ga je naterao da zastane i razmisli: „Gospode, da li sam ja Sotona? Ja iskreno verujem u Tebe, ja sam taj koji Te voli, ja sam Tvoj verni sledbenik! Kako ja mogu da budem Sotona?” Nakon što je ponovo razmislio o tome, pomislio je: „Gospod Isus me je prekoreo tako jasnim i jednostavnim rečima. Rekao mi je da stanem iza njega i prekoreo me kao Sotonu. To znači da sam u ovome postupio kao da sam Sotona! Koja to vrsta ljudi može da dela u ime Sotone? Neko ko nije usklađen s Bogom. Takav čovek može u svakom trenutku i na bilo kom mestu da se odupre Bogu i da Ga izda, može da sruši Božje delo, može da omete i pokvari Božje delo i da tako postane neprijatelj Boga. To je grozno! U tom slučaju, brzo ću se povući iza Boga i začepiti gubicu.” Zar to ne pokazuje da se Petar polako urazumio, da je razumeo i da je uvideo ozbiljnost problema? Shvatio je da čovek uvek čovek, a da je Bog uvek Bog i da između čoveka i Boga postoji distanca. Kada čovek postupa iz dobrih namera, Bog to vidi kao prekidanje i ometanje. Ako krenemo dalje, da li ispada da je Božji sud nad čovekom dobra stvar? (Jeste.) Dakle, da li je to nešto loše ako neko pokaže malo nerazumnosti? Ako tako gledamo na stvar, to nije nešto loše nego dobro. Zašto kažemo da ispada da je to nešto dobro? (Ljudi imaju koristi od toga.) Tačno, ljudi imaju neke koristi. Kako se dolazi do tih koristi? Kada si podvrgnut Božjem sudu i pokoriš mu se, kada ispitaš sebe i prihvatiš sve što dolazi od Boga – sve Božje izraze, Božja otkrića i sve što Bog zahteva od tebe – i to postane tvoja stvarnost i tvoj život, onda će, a da to i ne znaš, tvoja iskvarenost biti pročišćena. Dakle, ako si podvrgnut sudu, da li je to dobro ili loše? (Dobro.) Da li ste spremni na to da prihvatite sud? (Spremni smo.) Pa da li bi onda bilo u redu da vam se sudi svakog dana? Zbog toga ne bi mogao normalno da jedeš, spavaš niti da se odmaraš. Kad se nešto desi, Bog će ti reći da odstupiš. Sudiće ti kad On bude imao vremena. Da li bi to bilo u redu? Da li bi to mogao da podneseš? Ljudi ne bi bili u stanju da to podnesu, a i Bog ne bi uradio tako nešto. Bog zaista želi da brzo porasteš i sazriš. Zato i postoje mnogi stepenici u Božjem sudu. On može ponekad da se razgnevi i da ti onda ponudi neku utehu. Ponekad može da te udari, a onda da ti ponudi milost. Iako se Bog često razgnevi, postoje pauze u Njegovim nastupima gneva tokom kojih ljudi mogu da dođu do daha. Samo putem takvog direktnog suda i osude, Bog pomaže ljudima da porastu u životu. Vredi malo propatiti da bi se zadobila istina.

Ljudi koji poseduju samo verovanje daleko su od toga da mogu da udovolje Božjim namerama, a verovanja su daleko od toga da budu odgovarajuća zamena za istinsku veru u Boga. Ako ljudi imaju veru u Boga koja se zasniva na verovanju, oni nikada ne mogu istinski da stupe pred Boga, a kamoli da Mu se pokore i da imaju bogobojažljivo srce. Zašto je to tako? Ljudska verovanja nemaju nikakve veze s istinom i daleko su od toga da ispunjavaju Božje zahteve. Kada ljudi poseduju verovanje, to ne znači da oni razumeju istinu. Ako se njihova vera u Boga zasniva na verovanju, ljudi nikada neće shvatiti Božje delo i mogu samo da ga prekidaju i ometaju. Vera koja se zasniva na verovanju ne znači da će ljudi voditi računa o Božjim namerama, a još manje da će se pokoriti Bogu. Pa šta se onda dalje desilo Petru? Pre nego što je Gospod Isus razapet, On je rekao Petru: „Zaista ti kažem da ćeš me se tri puta odreći ove noći pre no što se petao oglasi” (Matej 26:34). Šta je Petar odgovorio? („Ako treba i da umrem sa tobom, neću te se odreći!” (Matej 26:35).) To je uznemirilo Petra i on je porekao da će uraditi to što je Gospod kazao, ali na kraju, činjenice su potvrdile reči Gospoda Isusa. Da li je tada Petar imao više ili manje poverenja nego vi? (Više, on je odsekao uvo slugi visokog sveštenika kako bi zaštitio Gospoda.) To je učino zbog plahovitosti. Petrova spoznaja Gospoda Isusa i priznavanje Njegovog identiteta predstavljaju stepen njegove vere u Gospoda Isusa. Zbog toga je mogao da se očajnički bori za Gospoda Isusa, govoreći: „Ako iko pipne mog Gospoda, ja ću se boriti rizikujući svoj život!” Njegova vera je dostigla taj nivo, ali da li Bog želi čovekovu plahovitost? Naravno da ne. Petrova vera dostigla je taj nivo da je on mogao da dȃ život za Gospoda, ali zašto se onda Petar ipak tri puta odrekao Gospoda? Da li je to učinio zato što je, po proročanstvu Gospoda Isusa, to bila njegova sudbina? (Nije.) Pa koji je onda bio razlog tome? Zašto se poneo tako kukavički? Mogao je da rizikuje svoj život boreći se s drugima za Gospoda Isusa i da nekome odseče uvo. Mogao je da izgovori te reči iz dubine srca i da postupi u skladu s njima iz ljubavi prema Gospodu Isusu i to pokazuje njegovu izuzetnu iskrenost. Pa zašto se onda nije usudio da prizna Gospoda kad je došlo vreme za to? (Zato što je znao kakve su posledice. Da su ga rimski vojnici tada uhvatili, bio bi pogubljen. Plašio se da će biti uhvaćen, a takođe se plašio smrti.) Glavni razlog bila je njegova želja da spasi svoj život. Tačno je da je Petar posedovao verovanje, ali da li je imao elemente istinske vere? Petar je tada već bio shvatio da Gospod Isus jeste Hristos, Sin Boga živoga i Sȃm Bog. On je posedovao takvu istinsku veru, pa zašto je onda ipak postupio kao kukavica? (Nedostajao mu je takav rast.) Bilo mu je stalo do svog života i plašio se smrti, patnje i fizičkog mučenja. Bez obzira na razlog, on se ipak na kraju tri puta odrekao Gospoda. Bilo je tačno onako kako je Gospod rekao: „Tri puta ćeš me se odreći ove noći pre no što se petao oglasi.” Te reči su se zaista obistinile u Petru. Zašto je Gospod Isus mogao da izrekne tako nešto i da dođe do takvih zaključaka o Petru? (Bog ispituje dubinu ljudskog srca.) Šta je Bog ispitao u Petrovom srcu? (Petrov rast i njegovu veru u Boga.) Gospod Isus je video Petrov rast i dubinu njegove vere. Da li iznenađuje to što se tri puta odrekao Gospoda budući da je bio tako malog rasta? Imajući u vidu situaciju, bilo je neizbežno da postupi onako kako je postupio zbog svog rasta. Zašto je tada imao samo tako malo poverenja? (Do tada je Petar oko tri godine sledio Gospoda Isusa, pa je iskusio suviše malo Božjeg dela.) Pošto je tri godine sledio Gospoda Isusa, njegovo poverenje je moglo biti samo toliko. To je tada bio njegov rast. Stalnim produbljivanjem iskustva, njegov rast se razvio.

Da li je u redu slediti Boga bez stvarnog poverenja? Šta posedovanje istinske vere u Boga zapravo znači za ljude? Da kažemo to što jednostavnije: to je stepen tvog poverenja u sve Božje reči i u Njegovo delo, kao i stepen do kojeg možeš iskreno da veruješ. To je konkretno stepen do kojeg možeš, u svom srcu, da veruješ i priznaš ispunjenje i način tog ispunjenja onih reči koje Bog izgovara, stvari koje je Bog odredio, Božju suverenost, Božje orkestracije i uređenja, način na koji Bog uređuje buduća odredišta ljudi i sve ostalo tome slično, kao i stepen do koga imaš stvarno poverenje u sve to. Petar se tada nije ni usuđivao da prizna ime Gospoda Isusa, niti da prizna svoj odnos sa Gospodom Isusom. Imao je samo malo poverenja, a to malo poverenja ukazivalo je na njegov stvarni rast. Kakav je bio njegov stvarni rast? (On je samo priznao da Gospod Isus jeste Hristos, ali je malo znao o Bogu.) Bio je tako malog rasta i nije mogao dalje od toga. A što se vas tiče, do koje mere trenutno verujete u Boga? Da li je vaša vera jača od Petrove? Da li je slabija? Da li je otprilike ista? (Ista je u pogledu priznavanja Hristosa. Mi malo više razumemo istinu od Petra, ali tek treba da zakoračimo u mnoge od tih istina.) Ako ljudska vera u Boga ne ide dalje od pukog priznavanja da je On Bog, priznavanja da Bog može sve da orkestrira i uređuje i da On ima suverenost nad svime, nad tvojom sudbinom i nad tvojim životom – ako samo to priznaješ, ali imaš malo elemenata verovanja, još manje, skoro nijedan element pokornosti i nijedan element iščekivanja i traženja Boga – kakva je to vera? Stalno govoriš da veruješ u Boga, veruješ da je Bog suveren nad svime i da sve orkestrira, da je Bog ljudima dao život i da ćeš uraditi sve što Bog zatraži, čak i da daš sopstveni život za Boga. Ali onda se nađeš u istoj situaciji kao Petar, kada te ljudi pitaju: „Da li je to tvoj Bog?” Razmislićeš o tome, misleći: „Nevernici su svuda, zar me neće uhapsiti ako Ga priznam? Bog je rekao da možemo da koristimo svoju mudrost u kritičnim vremenima i da se uzdržimo od toga da Ga priznamo, pa ću ja koristiti svoju mudrost, a Bog mi to neće uzeti za zlo.” Ako ti je stalo do života i ako si kukavica, nećeš se usuditi da priznaš Boga, a možda Ga se čak i odrekneš. Gde je tada tvoje poverenje kojim se vodiš u verovanju da je Bog suveren nad svime? (Nema ga.) Da li je poverenje za koje si u normalna vremena mislio da ga imaš bilo stvarno ili lažno? (Bilo je lažno.) Kada se desi nešto što se ne slaže s tvojim predstavama ili nije po tvom ukusu, a Božja namera u tome tek treba da se u potpunosti pokaže, Bog od tebe traži da se u tome pokoriš. On je uredio to okruženje da bi ti mogao da naučiš svoju lekciju. Pa šta onda radiš? Primera radi, recimo da imaš izuzetno čvrstu veru i da si izuzetno pobožan i iskren, ali Bog uređuje okruženje koje ne odgovara tvojim predstavama i postupa s tobom kao da si nevernik. Osećaćeš da ti je učinjena nepravda, oči će ti se ispuniti suzama i požalićeš se Bogu, govoreći u svom srcu: „Oh, Bože, verujem u Tebe, živim za Tebe, ali Ti si ipak za mene uredio ovakvo okruženje, svrstavaš me među nevernike i mešaš me s nečistim duhovima. Zar se neću zagaditi time? Izdvajam se kao sveta osoba, kao neko ko pripada Bogu. Nije trebalo da to tako urediš. Da li znaš koliko mi nedostaješ, koliko Te volim? Ne mogu da budem odvojen od Tebe. Ne možeš sa mnom tako da postupaš, to nije pravedno prema meni!” Šta kažete na to? Gde je vaša pokornost kada se suočite s nečim što se ne slaže s vašim predstavama? (Nema je.) Čime zamenjuete pokornost? (Žalbama, pogrešnim razumevanjem i otporom.) Da li je to stvarno poverenje? Šta bi istinska vera trebalo da ima? Kako se ona pokazuje? (Traženjem Božjih namera i pokoravanjem Bogu.) Jedan jedini slučaj otkriva da li neko ima stvarno poverenje.

Hajde da razgovaramo o jednoj stvari koja se najviše razlikuje od ljudskih predstava. Mojsije je živeo u divljini četrdeset godina. Četrdeset godina predstavlja veći deo ljudskog života. Ako neko doživi osamdeset godina, četrdeset godina je polovina njegovog života. Kakvo životno okruženje je divljina? Ne samo što je divljina bila izuzetno siromašno okruženje u kojem je trebalo živeti sa brojnim poteškoćama sa kojima je Mojsije morao da se suoči, nego je i mnogo značajniji problem bilo to što tokom tih četrdeset godina on nije imao nikakav dodir sa Izraelcima, a ni Bog mu se nije ukazao. Bog je uredio ovo okruženje za Mojsija da bi ga oplemenio. Da li se to slaže s ljudskim predstavama? Ako ljudima nedostaje istinska vera, kako će se to generalno pokazati? Prve dve godine još će imati snage u svom srcu i misliće: „Bog me iskušava, ali ja se ne plašim. Imam Boga! Sve dok me Bog ne pušta da umrem, mogu da živim sve dok dišem. Živim po Bogu. Imam poverenja. Moram da udovoljim Bogu!” Imaju to malo odlučnosti, jer im još uvek ovce prave društvo. Međutim, kada prođe nekoliko godina, ovaca je sve manje, a vetar zavija i duva po ceo dan. Ljudi će se u tišini noći osetiti usamljeno. Nemaju nikog s kim bi podelili ono što im je u srcu. Kada podignu pogled ka nebu, sve što vide su mesec i zvezde. U oblačnim i kišovitim noćima, kada se čak i mesec sakrije, osećaju se još usamljenije. Njihovo poverenje se postepeno hladi a da toga nisu ni svesni. Kada se njihovo poverenje ohladi, na scenu stupa srce ispunjeno žalbama i pogrešnim razumevanjem. Odmah zatim postaju sve depresivniji, a život postepeno gubi smisao. Stalno osećaju da ih Bog ne primećuje i da ih je napustio. Dovode u pitanje postojanje Boga, a njihovo poverenje kopni. Ako ti nedostaje istinska vera, nećeš izdržati iskušenje vremena ili iskušenje okruženja. Ako ne možeš da izdržiš iskušenje koje ti Bog postavlja, Bog ti se neće obratiti, niti će ti se ukazati. Bog hoće da vidi da li veruješ u Njegovo postojanje, da li priznaješ Njegovo postojanje i da li u srcu nosiš istinsku veru. Tako Bog ispituje dubinu ljudskog srca. Da li su ljudi koji žive između neba i zemlje u Božjim rukama? Svi su oni u Božjim rukama. To je upravo tako. Nema veze da li si u divljini ili na mesecu, ti si u Božjim rukama. Tako stoje stvari. Ako ti se Bog nije ukazao, kako možeš da vidiš Božje postojanje i suverenost? Kako da istina koja kaže da „Bog postoji i suveren je nad svime” pusti koren u tvom srcu i nikad ne izbledi? Kako da tu izjavu pretvoriš u svoj život, kako da ona postane pokretačka snaga tvog života, poverenje i snaga koja ti omogućava da nastaviš da živiš? (Moli se.) To je praktično. To je put praktičnog postupanja. U svojim najtežim trenucima, kada si ponajmanje u stanju da osetiš Boga, kada prolaziš kroz najveće bolove i najusamljeniji si, kada osećaš kao da si daleko od Boga, šta bi iznad svega trebalo da uradiš? Da dozoveš Boga. Dozivanjem Boga dobićeš snagu. Dozivanjem Boga osetićeš Njegovo postojanje. Dozivanjem Boga osetićeš Njegovu suverenost. Kada dozoveš Boga, pomoliš Mu se i staviš svoj život u Njegove ruke, osetićeš da je Bog uz tebe i da te nije napustio. Kada osetiš da te Bog nije napustio, kada istinski osetiš da je uz tebe, da li će tvoje poverenje ojačati? Ako imaš pravo poverenje, hoće li s vremenom ono oslabiti i izbledeti? Sigurno neće. Da li je sada rešen problem poverenja? Da li ljudi mogu da poseduju stvarno poverenje tako što će svuda okolo nositi Bibliju i kruto memorisati stihove reč po reč? I dalje moraš da se moliš Bogu i da se oslanjaš na Njega da reši ovaj problem. Kako je Mojsije izdržao tih četrdeset godina u divljini? Tada nije postojala Biblija i oko njega je bilo malo ljudi. Imao je samo ovce pored sebe. Mojsija je svakako Bog vodio. Iako u Bibliji nije zabeleženo kako ga je Bog vodio, da li mu se Bog ukazao, da li mu se obratio, niti da li je Bog omogućio Mojsiju da razume zašto ga je On naterao da četrdeset godina živi u pustinji, ne može se poreći činjenica da je Mojsije preživeo četrdeset godina u divljini. Niko ne može da porekne tu činjenicu. Kako je mogao da preživi četrdeset godina sam u divljini, bez ikoga pored sebe s kim bi podelio ono što mu je u srcu? To niko ne bi mogao bez istinske vere. To bi bilo čudo! Ma kako ljudi razmišljali o tome, oni osećaju da se to nikad ne bi moglo desiti. To se suviše razlikuje od ljudskih predstava i uobrazilja! Ali to nije ni mit ni bajka, to je stvarna, nepromenljiva i neporeciva činjenica. Šta ta činjenica govori ljudima? Ako imaš istinsku veru u Boga, Bog te neće napustiti sve do tvog poslednjeg daha. To je jedna činjenica Božjeg postojanja. Ako imaš takvo stvarno poverenje i takvo stvarno razumevanje Boga, onda je tvoje poverenje dovoljno veliko. Tvoje poverenje se neće iscrpsti bez obzira na to u kakvom okruženju se nađeš i koliko vremena provedeš u tom okruženju.

Mojsije je proveo četrdeset godina u divljini. Bog mu se nikad nije ukazao, niti mu je pružio istinu. Mojsije u svojim rukama nije imao nikakvu knjigu sa Božjim rečima, pored sebe nije imao nikoga od Božjeg izabranog naroda i nikoga s kim bi podelio ono što mu je u srcu. Živeći sam u divljini, mogao je samo da se osloni na Boga i da Mu se moli. Na kraju je to kod Mojsija razvilo stvarno poverenje. Pa zašto je Bog to uradio? Bog je hteo da Mojsiju poveri jedan nalog, da ga upotrebi za nešto veliko; zato je bilo potrebno da Bog dela na njemu, pa ga je iskalio. Šta je Bog iskalio u Mojsiju? (Njegovo poverenje.) Bog je hteo da usavrši, a ne da iskali njegovo poverenje. Bog kali čovekove dobre namere, ono što se zove čovekova odlučnost, njegove sposobnosti i veštine, kao i njegovu plahovitost. Zašto je Mojsije tada napustio Egipat? (Ubio je jednog Egipćanina zbog svoje plahovitosti.) Da li je Bog mogao tada da ga upotrebi? (Nije.) Šta bi se desilo da ga je Bog tada upotrebio? Mojsije je mrzeo Egipćane i imao je običaj da postupa impulsivno. Da je ubio još nekog, zar to ne bi stvorilo probleme? Da je Bog zatražio od njega da ide i izvede Izraelce iz Egipta i da je Mojsije postupio impulsivno kada se Faraon nije složio s tim, zar to ne bi izavalo nevolje? Bog bi rekao: „Možeš li da predstavljaš Boga ako tako postupaš?” Stoga, Bog Mojsija nije mogao da upotrebi zbog njegove plahovitosti. Plahovitost je veliki tabu za ljude. Ako si plahovit, ako stalno hoćeš nešto da uradiš vodeći se svojom prirodom i svojom impulsivnošću i ako stalno hoćeš da rešavaš probleme služeći se ljudskim metodama, ako nemaš istinsku veru u Boga, ne oslanjaš se na Boga i ne veruješ u Njegovu suverenost takvom istinskom verom, Bog neće moći da te upotrebi. Ako Bog pokuša da te upotrebi, ne samo što ništa nećeš postići, nego ćeš i napraviti zbrku. Stoga je Mojsije pobegao u divljinu kada je ubio tog Egipćanina. Bog je iskoristio divlje okruženje da iskali njegovu volju, plahovitost, njegove dobre namere, revnost i impulsivnost, kao i herojstvo koje ga je navelo da brani interese svog naroda i da se bori protiv nepravde. To je nešto što spada u ljudsku volju, plahovitost i ljudsku prirodu. Zašto Bog nije uredio da ga prati nekoliko Izraelaca? Da je Mojsije imao još nekog pored sebe, možda se ne bi oslanjao na Boga nego na tu drugu osobu. U kakvu osobu je na kraju Mojsije oplemenjen u takvom okruženju? Mogao je da se pokori Bogu i da ima stvarno poverenje. To pokazuje da je njegova prirodna plahovitost nestala. Kada se pojavio iz divljine, da li je i dalje imao svoju plahovitost i herojstvo? (Nije.) Kako se to videlo? (Mojsije je rekao da više nije dobar govornik.) Više nije mogao da govori, pa da li je i dalje imao svoje sopstvene namere i impulsivnost? (Nije.) Ako tako gledamo na stvar, kada Bog želi da nekoga usavrši, da usavrši njegovo poverenje u Boga bez obzira na to da li On tog nekoga upotrebljava ili ne, Bog će usavršiti njegovo razumevanje istine i razumevanje Božjih namera i pustiće ga da se Bogu pokori iskreno i u potpunosti, bez ikakvog razvodnjavanja, bez onoga što se zove ljudsko herojstvo, impulsivnost, ambicija i uzvišene strasti, bez plahovitosti i bez ljudskih dobrih namera i oduševljenja – bez tih takozvanih verovanja. Svi se dive i streme tim stvarima koje proističu iz ljudske volje, to je nešto što, relativno govoreći, ljudska srca zovu pozitivnim, dobrim i ispravnim. To je nešto po čemu su svi spremni da žive. To su ljudska verovanja. Kada ih ljudi nemaju, oni mogu istinski da se pokore Bogu i neće ništa činiti ni govoriti na osnovu ljudskih uobrazilja i ljudske dobrote. Kada ljudi ponovo stupe pred Boga, imaće više elemenata istinske vere u Boga. Koji su to elementi istinske vere? Da li će i dalje savetovati Boga, govoreći: „Bože, ono što Ti radiš nije u skladu s ljudskim predstavama i ljudima je teško da prihvate Tvoje postupke. Trebalo bi da to uradiš na taj i taj način” i „Bože, to što si rekao ne zvuči ispravno. Ton nije odgovarajući, pristup je pogrešan, a reči koje koristiš su netačne”? Te stvari nestaju iz njih i oni više neće savetovati Boga. Moći će da se istinski pokore Bogu, da budu razboriti i da se boje Boga. Posle četrdeset godina stišavanja u divljini, Mojsije je istinski osećao postojanje Boga. U okruženju gde je prost opstanak nemoguć za pojedinca, on se oslanjao na Boga da preživi dan za danom i da održava nadu godinu za godinom i preživeo je do kraja. On je zaista video Boga. To nije bila slučajnost niti je to mit. Tu nije bilo ničeg slučajnog ili iznenadnog. Sve je to bilo istinito. On je video stvarno postojanje Boga i video je da je Božja suverenost nad svime stvarna. Kada Božje delo u ljudima ostvari takav efekat, njihova srca će doživeti promenu. Njihove predstave i uobrazilje će nestati i oni će osetiti da oni sami nisu ništa i da ništa ne mogu da urade bez Boga. Kao rezultat toga, oni neće hteti da insistiraju da rade stvari na svoj način. Da li će tada ljudi izgovarati nešto slično ovome: „Gospode! To se tebi neće dogoditi”? (Neće.) Možemo da kažemo da ljudi sada neće govoriti na osnovu ljudskih predstava da bi ometali Boga, niti će raditi nešto vodeći se ljudskom voljom niti će insistirati da rade stvari onako kako oni smatraju da treba da ih rade. Po kojoj osnovi ljudi sada žive? Šta bi trebalo da prožive? Subjektivno, oni mogu da se pokore Božjoj suverenosti i uređenjima. Objektivno, oni mogu da puste prirodu da ide svojim tokom, da čekaju i traže Božje namere i da se pokore Bogu u svemu što On traži da učine, a da pri tome ne vrše pojedinačne izbore.

Onomad kada je Bog poslao Mojsija da Izraelce izvede iz Egipta, kako je Mojsije reagovao na takav Božji nalog? (Rekao je da nije rečit čovek, da govori sporo i da zapliće jezikom.) Imao je tu jednu, blagu slutnju, da nije rečit čovek, da govori sporo i da zapliće jezikom. No, da li se opirao Božjem nalogu? Kako se odnosio prema njemu? Pao je ničice. Šta znači pasti ničice? To znači pokoriti se i prihvatiti. Pao je ničice pred Bogom, ne hajući za sopstvene sklonosti i nije pominjao nikakve poteškoće koje je možda imao. Šta god da je Bog od njega zahtevao, Mojsije bi to odmah izvršio. Zašto je bio u stanju da prihvati Božji nalog iako je osećao da ne može ništa da uradi? Zato što je u sebi imao istinsko poverenje. Imao je ponešto iskustva sa Božjom suverenošću nad svim stvarima i pitanjima i tokom četrdeset godina, koliko je živeo u divljini, došao je do spoznaje da je Božja suverenost svemoguća. Poletno je, dakle, prihvatio Božji nalog i zaputio se bez ijedne reči da uradi ono što mu je Bog naložio. Šta znači to da se zaputio? To znači da je imao istinsko poverenje u Boga, da se istinski uzdao u Njega i da Mu je istinski bio pokoran. Nije bio kukavica i nije samostalno odlučivao, niti je pokušao to da odbije, već je potpuno verovao i zaputio se, ispunjen poverenjem, da postupi po Božjem nalogu. Ovako je razmišljao: „Ako je ovo Božji nalog, onda će biti izvršen kako Bog zapoveda. Bog mi je rekao da Izraelce izvedem iz Egipta i tako ću i učiniti. Pošto Bog tako nalaže, On će delovati i dati mi snagu. Ja samo treba da sarađujem.” To je ono što je Mojsije uvideo. Ljudi koji nemaju duhovno razumevanje smatraju da sami mogu da izvrše ono što im Bog poveri. Poseduju li ljudi takve sposobnosti? Zasigurno ne. Ako su kukavice, neće imati hrabrosti ni da se sastanu sa egipatskim faraonom. U svom srcu pomisliće: „Egipatski faraon je đavolski car. Pod svojom komandom ima vojsku i jednom rečju bi mogao da me pogubi. Kako mogu da izvedem toliki broj Izraelaca? Da li bi me egipatski faraon saslušao?” Te reči predstavljaju odbijanje, otpor i buntovništvo. Pokazuju neveru u Boga, a to nije istinsko poverenje. U to vreme, okolnosti nisu išle naruku ni Izraelcima, ni Mojsiju. Sa ljudskog stanovišta, izvesti Izraelce iz Egipta naprosto je bio nemoguć zadatak, jer je Egipat bio odsečen Crvenim morem, a njegovo prelaženje bi predstavljalo ogroman poduhvat. Zar Mojsije stvarno nije mogao da zna koliko bi teško bilo ispuniti taj nalog? U svom srcu je znao, ali je ipak samo rekao da sporo govori i da mu se jezik zapliće, da se niko ne bi obazirao na njegove reči. U svom srcu nije odbio Božji nalog. Kada je Bog rekao Mojsiju da Izraelce izvede iz Egipta, pao je ničice i pristao. Zašto nije pomenuo poteškoće? Možda zato što, posle četrdeset godina provedenih u divljini, nije znao za opasnosti ljudskog sveta ili za situaciju u kojoj se Egipat s vremenom našao ili za neprilike u kojima su se Izraelci tada nalazili? Zar nije mogao jasno da uvidi te stvari? Da nije možda to bilo u pitanju? Sigurno nije. Mojsije je bio pametan i mudar. Sve to mu je bilo poznato jer je to lično prošao i doživeo u ljudskom svetu i nikada to ne bi zaboravio. Sve to mu je i previše dobro bilo poznato. Dakle, da li je znao koliko mu je težak nalog Bog poverio? (Jeste.) Ako je znao, kako je mogao da prihvati taj nalog? Imao je poverenja u Boga. Sa svojim životnim iskustvom, verovao je u Božju svemogućnost, pa je prihvatio taj Božji nalog sa srcem punim poverenja i bez imalo sumnje. Kakva iskustva je imao? Recite Mi. (Prema svom iskustvu, svaki put kad je dozivao Boga i svaki put kada bi se primakao Bogu, Bog ga je vodio i usmeravao. Mojsije je video da Bog nikad nije prekršio Svoju reč i imao je stvarno poverenje u Boga.) To je jedan aspekt. Još nešto? (Tokom tih četrdeset godina u divljini, Mojsije je zaista video Božju suverenost tako što Ga je dozivao i molio Mu se. Mogao je da preživi i da prođe kroz sve to i imao je istinsku veru u Božju suverenost.) Još nešto? (Bog je već bio učinio dosta toga na Mojsiju. Mojsije je znao nešto o tome kako je Bog stvorio nebo, zemlju i sve stvari, kako je Bog koristio potop da uništi svet u vreme Noja, znao je nešto o Avramu i drugim takvim stvarima. On je sve to napisao u Petoknjižju, što dokazuje da je stekao uvid u sva ta Božja dela i da je znao da je Bog svemoguć i sveznajući. Stoga je on verovao da će poduhvat zasigurno biti uspešan ako ga Bog bude vodio. Hteo je da posmatra Božja dela, da vidi šta će Bog učiniti kroz njega i kako će mu Bog pomoći i voditi ga. To je bilo poverenje koje je on imao.) Tako je to bilo. Reci mi, u tih četrdeset godina u divljini, da li je Mojsije mogao da doživi da uz Boga ništa ne pada teško i da je čovek u Božjim rukama? Upravo tako – to je bilo njegovo najistinskije iskustvo. Tokom četrdeset godina provedenih u divljini, bilo je mnogo stvari koje su ga smrtno ugrožavale i Mojsije nije znao da li će ih preživeti. Svakog dana se borio za život i molio se Bogu za zaštitu. To mu je bila jedina želja. U tih četrdeset godina, njegov najdublji doživljaj bila su Božja suverenost i Njegova zaštita. Kasnije, kada je prihvatao Božji nalog, njegovo prvo osećanje mora da je bilo sledeće: „Uz Boga ništa nije teško. Ako Bog kaže da je moguće, onda to sigurno i jeste. Pošto mi je Bog to naložio, On će se sigurno za to i postarati. On je taj koji će to uraditi, a ne neki čovek.” Pre nego što išta preduzmu, ljudi moraju unapred da planiraju i da se pripremaju. Moraju pre svega da unapred obave pripremne radnje. Mora li Bog to isto da učini pre nego što počne da dela? Ne mora. Koliko god da je uticajno, sposobno ili moćno, i koliko god da je odvažno, svako stvoreno biće je u Božjim rukama. Mojsije je u to imao poverenje, imao je znanje i iskustvo o tome, pa u njegovom srcu nije bilo ni trunke sumnje niti straha. Pošto je bio takav, njegovo poverenje u Boga bilo je posebno iskreno i čisto. Može se reći da je bio ispunjen poverenjem.

Upravo sam govorio o tome šta je to istinska vera. Recite Mi, da li na kraju Bog od ljudi želi verovanje ili istinsku veru? (On želi njihovu istinsku veru.) Bog od ljudi želi istinsku veru. Šta je to istinska vera? Najjednostavnije i najdirektnije rečeno, to je ljudsko stvarno poverenje u Boga. Kako stvarno poverenje izgleda u praksi? Kakve veze ono ima sa svim aktivnostima u stvarnom životu ljudi? (Ljudi veruju da je Bog suveren nad svim stvarima i da ih On predodređuje. Veruju u Božju suverenost nad svime s čime se susreću i veruju da Bogu ništa nije teško.) (Ljudi veruju da će se svaka reč koju Bog izgovori ostvariti.) Razmišljate dalje o tome. Kako će se stvarno poverenje još pokazati? (Mojsijevo poverenje razlikuje se od poverenja običnih vernika. Kada je napisao Postanje, on je verovao da je Bog svojim rečima stvorio nebo i zemlju i sve stvari, verovao je da su nebo i zemlja i sve stvari nastali Njegovim rečima, verovao je da sve što Bog kaže da postoji zapravo i postoji i da će se desiti sve što Bog predodredi i verovao je da će se sve Božje reči ostvariti i ispuniti. U tom pogledu, on je imao stvarno poverenje u Boga. On nije samo verovao u činjenicu da Bog zaista postoji. Verovao je da je Bog stvorio nebo, zemlju i sve stvari. U svom srcu je apsolutno verovao da Božje reči sve ostvaruju i verovao je u Božju svemoć. Da nije imao takvo poverenje u Boga, nikada ne bi mogao da napiše Postanje. Te reči je takođe inspirisao ili otkrio Sveti Duh i on je mogao jasno da vidi.) Recite Mi, da li je Božje stvarno postojanje činjenica zato što ljudi veruju u to? (Nije.) Kakva činjenica je Božje stvarno postojanje? (Bez obzira na to da li ljudi veruju u Božje postojanje ili ne, Bog postoji i Bog je samopostojeći i večan.) U najmanju ruku, poverenje u Boga mora se zasnivati na ovim temeljima: Bog ne postoji zato što Ga verbalno priznaješ, niti On ne bi postojao da ga ti ne priznaješ. Naprotiv, Bog postoji bez obzira na to da li veruješ u Njega ili Ga priznaješ. Bog je večni Stvoritelj i večni suveren nad svime. Zašto je potrebno da ljudi to shvate? Šta to može da promeni u ljudima? Neki ljudi kažu: „Ako verujemo u Tebe, Ti si Bog, ali ako ne verujemo u Tebe, ti nisi Bog.” Kakve su to reči? To su buntovničke i lažne reči. Bog kaže: „Ako i ne veruješ u Mene, ja sam ipak Bog i ipak sam suveren nad tvojom sudbinom. Ti to ne možeš da promeniš.” To je činjenica koju niko ne može da porekne. Ma koliko da ateisti poriču ili se opiru Bogu, njihova sudbina je ipak pod Božjom suverenošću i oni ne mogu da pobegnu od Božje kazne. Ako u potpunosti prihvatiš Božje orkestraciju i uređenja i pokoriš im se i ako možeš da prihvatiš sve istine koje Bog izražava, Božje reči mogu da promene tvoj način života, mogu da promene tvoje životne ciljeve i pravac kome stremiš, mogu da promene put koji izabereš i smisao tvog života. Neki ljudi na jeziku kažu da veruju u postojanje Boga i da je Bog suveren nad svim stvarima i nad svim što postoji, ali ne mogu da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima i ne mogu da vide da Bog za svakog pojedinca pravi različita uređenja. Ti ljudi stalno teže ispunjenju sopstvenih ambicija i želja i stalno žele da čine velike stvari, ali se suočavaju sa stalnim neuspesima i na kraju bivaju iscrpljeni, slomljeni i ostavljeni da krvare. Tek tada se predaju. Da li bi tako postupali da stvarno veruju u Božju suverenost? Za njih bi to bilo nemoguće. Šta treba dalje da rade? Pre svega, treba da shvate Božju nameru. Bog u Svom delu spasenja čovečanstva pomaže ljudima da odbace svoju iskvarenu narav i da se oslobode Sotoninog uticaja, da krenu ispravnim životnim putem i da žive u skladu s Božjim rečima. Ako ljudi zaista shvate Božju nameru, postupaće u skladu s Božjim zahtevima u svom stremljenju ka istini i nastojanju da shvate Boga i na taj način će dostići pokornost Božjoj suverenosti i uređenjima. Samo tako mogu da budu u skladu s Božjom namerom. Ima mnogo ljudi koji veruju u Boga, ali nisu u stanju da Mu se pokore. Oni stalno teže ispunjenju sopstvenih htenja, ali svi na kraju dožive neuspeh. Tek tada kažu šta im je u srcu: „To je sudbina i niko ne može da promeni ono što je Bog predodredio!” Kada onda ponovo kažu: „Verujem da Bog postoji i verujem da Bog sve drži u Svojim rukama”, da li se te reči razlikuju od onih koje su ranije izgovarali? One su mnogo praktičnije od doktrina o kojima su ranije govorili. Ranije su samo verbalno priznavali i verovali da je Bog suveren nad svime, ali kada bi im se nešto desilo, oni nisu mogli da se pokore Bogu i nisu mogli da sprovode istinu u delo na osnovu Božjih reči. U svom srcu su mislili da mogu sami da ostvare svoje ideale. Zbog toga Božje reči u koje su verovali u svom srcu i doktrine koje su im bile na jeziku nisu mogle da postanu načela po kojima postupaju. Odnosno, nisu verovali da su Božje reči sva istina i da one mogu sve da ostvare. Mislili su da razumeju istinu, ali nisu mogli da se pokore Božjoj suverenosti i uređenjima i ono što su razumeli bile su samo reči i doktrine a ne istina-stvarnost. Na jeziku su govorili da veruju u Božju suverenost, ali u stvarnom životu nisu mogli da se pokore Bogu. Uvek su išli svojim putem, uvek su težili ispunjenju svojih htenja i nisu ispunjavali Božje zahteve. Da li je to istinska pokornost? Da li tu ima stvarnog verovanja i stvarnog poverenja? (Nema.) Nema nimalo, što je stvarno žalosno! Kako se ispoljava stvarno poverenje u Boga? Ljudi koji imaju stvarno poverenje u najmanju ruku veruju da su Božje reči istina i da će se one ostvariti i ispuniti i veruju da je praktično postupanje u skladu s Božjim zahtevima ispravan životni put. Oni se tokom svog života mole Bogu i oslanjaju se na Njega, unose Božje reči u svoj stvarni život, u svemu praktično postupaju u skladu s Božjim rečima, trude se da budu pošteni ljudi i proživljavaju stvarnost Božjih reči. Oni ne samo što veruju u postojanje Boga i Božju suverenost, nego i nastoje da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima u svom stvarnom životu. Ako su buntovni, mogu da razmišljaju o sebi, da prihvate istinu, da prihvate Božju disciplinu i da dostignu pokornost Bogu. Ako na taj način praktično postupaš, istina u koju veruješ i koju priznaješ postaće tvoja život-stvarnost. Ta istina će moći da usmerava tvoje misli, da usmerava tvoj život i da određuje pravac u kome će teći ceo tvoj život. Tada ćeš moći da imaš stvarno poverenje u Boga. Stvarno verovanje u Boga i istinska pokornost rađaju stvarno poverenje. To poverenje je istinska vera u Boga. Odakle potiče ta istinska vera? Ona se zadobija tako što ljudi sprovode Božje reči u delo i doživljavaju ih i na taj način shvataju istinu. Što više ljudi razumeju istinu i što je veće njihovo poverenje u Boga, to oni više saznaju o Bogu, to se iskrenije pokoravaju Bogu. Tako ljudi stiču istinsku veru.

Šta Bog čini u procesu u kome ljudi stiču istinsku veru u Boga? (On prosvećuje, usmerava, orekstrira okruženje, a zatim uzima istinu i unosi je u ljude.) Kada je Gospod Isus prekoreo Petra, to je bilo Božje razotkrivanje, sud i osuda. Da li ljudi treba da iskuse tako nešto pre nego što steknu stvarno poverenje u Boga? (Treba.) Zašto to treba da iskuse? Da li bi bez toga tako nešto bilo nemoguće? Da li je moguće preskočiti sud, razotkrivanje, prekor, disciplinovanje, grdnju pa čak i kletvu? (Nije.) Pretpostavimo da je Gospod Isus razgovarao s Petrom o tome prijateljski, umesto da ga prekori, i da je rekao: „Petre, znam da želiš dobro kada to kažeš, ali nemoj više tako da govoriš. Nemoj da zbog ljudskih dobrih namera ometaš Moj plan. Nemoj da govoriš u ime Sotone i da postupaš kao njegov odušak. Ubuduće pazi i nemoj da govoriš besmislice. Pre nego što nešto kažeš, pažljivo razmisli da li su tvoje reči ispravne i da li će ražalostiti ili razgneviti Boga.” Da li bi takve reči delovale? (Ne bi.) Zašto ne bi? Sotona je suviše duboko iskvario ljude i njihova iskvarena narav je pustila suviše dubok koren. Oni žive u skladu sa svojom iskvarenom naravi. Sve njihove misli, postupci, uobrazilje, predstave, svi ciljevi i pravci u životu, njihova motivacija po pitanju svega što kažu i rade proističe iz njihove iskvarene naravi. Da li bi bilo dobro da ih Bog ne prekori? Da li bi shvatili ozbiljnost problema? Da li se može iskoreniti uzrok njihovog greha? (Ne može.) Ako se uzrok njihovog greha ne može iskoreniti, da li ljudi mogu da se pokore Bogu? (Ne mogu.) Da li vam je sada jasno da li je to dobro ili loše kada Bog osuđuje i proklinje ljude? (To je dobro.) Da li je dobro da Bog razotkriva ljude? (Jeste.) Šta On razotkriva u ljudima? (On razotkriva njihovu slabost, rast i poverenje u Boga.) On potpuno razotkriva ljude. Doktrine kojih se držiš, fraza koju stalno ponavljaš, tvoja verovanja, tvoja spoljašnja revnost i dobre namere nisu nešto što Bog odobrava. On to ne želi. Ma koliko da si revnostan ili koliko daleko da putuješ, da li to može da pokaže da poseduješ istinu? Da li to može da pokaže da imaš istinsku veru u Boga? (Ne može.) To nije nešto što Bog odobrava. Ljudska dobrota i uobrazilje su beskorisne. Da bi zadobio Božje odobravanje i da bi posedovao istinsku vera u Boga, moraš da iskusiš različite metode koje Bog koristi za svoje delo: razotkrivanje, sud, osuda, proklinjanje – ponekad su neophodni i disciplinovanje i kažnjavanje. Da li se treba plašiti tih stvari? Ne treba se plašiti tih stvari. One u sebi nose Božju nameru, Božje pažljivo razmatranje i Božju ljubav. Vredi podneti te teškoće! Bog čini te stvari i koristi te metode da dela na ljudima. To pokazuje da Bog očekuje nešto od tih ljudi i da želi nešto da dobije od njih. Bog ne čini te stvari nasumice, bez razloga ili na osnovu uobrazilja. One u potpunosti odslikavaju Božju nameru. Šta je Božja namera? Bog želi da ljude privede istinskoj veri u Boga i da ih natera da prihvate istinu, da odbace svoju iskvarenu narav i da dostignu spasenje.

Recite Mi, kada se Petar tri puta odrekao Gospoda, da li je razmislio o sopstvenoj veri? (Jeste.) Ljudi koji imaju normalnu ljudskost, koji streme istini, razmisliće o sebi kada dožive neuspeh ili se suoče s preprekama. Petar bi sigurno razmislio o sebi na taj način. Ljudi koji ne vole istinu nikada neće razmišljati o sebi. Ako se nađu u istoj situaciji kao Petar, reći će: „Iako sam se tri puta odrekao Gospoda, to su bile izuzetne oklonosti. Ko se ne bi zabrinuo i uplašio i ko ne bi bio slab u takvim izuzetnim okolnostima? Ništa strašno. Moja ljubav prema Gospodu je i dalje velika, moje srce izgara od revnosti, moj duh je čvrst i ja nikada neću ostaviti Gospoda, nikada Ga neću napustiti! To što sam se tri puta odrekao Gospoda je samo mala mrlja i Bog se verovatno toga neće ni sećati. Na kraju krajeva, imam znatno poverenje u Boga.” Kakvo je to razmišljanje? Da li je to prihvatanje istine? Da li je to način da se dostigne stvarno poverenje? (Nije.) Šta bi bilo da je Petar pomislio: „Gospode Isuse, ti dobro poznaješ ljude, ali kako si mogao da pomisliš da bih ja uradio tako nešto? Nije trebalo da predskažeš da ću Te se odreći. Trebalo je da umesto toga predskažeš da ću Te priznati tri puta. To bi bilo divno i onda bih mogao da Te sledim visoko uzdignute glave. Osim toga, to bi pokazalo moje veliko poverenje u Tebe, a i tvoje predskazanje bi se pokazalo kao tačno. I Ti i ja bismo time bili zadovoljni. Ja tako iskreno verujem u Tebe. Moraš da me usavršiš i da mi daš moje dostojanstvo! Ne bi trebalo da me prekorevaš. Ne bi trebalo da sa mnom tako postupaš. Ja sam dostojanstveni Petar. Nikada nije trebalo da izgovorim reči kojima sam porekao Boga. Suviše je neprijatno i sramotno! Zašto si tako nešto svalio na mene? Zašto ne na nekoga drugog? To što si uradio je nepravedno! Iako prizanjem da sam Te se odrekao, da li je trebalo da me razotkriješ tako da svi mogu da vide moju sramotu? Gde sada da idem? Da li još uvek mogu da dobijem dobro buduće odredište? Da li to znači da si odustao od mene? Osećam u srcu da je to nepravedno.” Da li je ispravno ili pogrešno tako raspravljati se Boga? (Pogrešno je.) Kakvo je to stanje? Ovde je Petar neposlušan i žali se. Petar se žali da Božje delo ne odgovara njegovim predstavama i ukusu. Zbog toga gubi obraz i ugled i ne može da ide uzdignute glave. On tu pokazuje ljudski izbor, ljudske žalbe, neposlušnost, otpor i pobunu. Sve to je iskvarena narav. Očigledno je pogrešno tako razmišljati, tako postupati i imati takav stav i stanje. Ako ljudi tako misle i postupaju, a Bog ih ne prekori, mogu li oni da steknu istinsku veru nakon što budu razotkriveni? Mogu li da imaju stvarno poverenje u Boga? (Ne mogu.) Kakav ishod očekuje ljude koji se žale, bune, opiru i odbacuju ono što Bog razotkriva u njima i kako onda Bog postupa s njima? Šta to donosi u živote takvih ljudi? Kao prvo, to donosi gubitak. Šta podrazumeva „gubitak”? Kako Bog to vidi, potrebno je suviše truda da bi se tobom bavio. Ma šta da ti se desi, ti uvek imaš izbor i uvek imaš svoj sopstveni ukus, svoju volju, svoje mišljenje i svoje uobrazilje, predstave i zaključke. Pa zašto onda i dalje veruješ u Boga? Za tebe je Bog prosto objekat tvog ubeđenja i tvoja duhovna podrška. Nije ti potreban Bog, Božje reči, Božja istina niti da ti Bog obezbedi životnu opskrbu i sigurno ti nije potrebno da Bog na tebi čini bilo kakvo delo suda koje bi ti donelo puno patnje. Bog odgovara: „Vrlo jednostavno, ne moram to da ti radim. Ima samo jedna stvar: moraš da Me ostaviš. Imaš pravo na sopstveni izbor, ali i Ja imam pravo da biram. Ti možeš da izabereš da ne prihvatiš Moj način kojim te spasavam, ali isto tako i Ja mogu da izaberem da te ne spasem.” Da li to znači da ti i Bog nemate ništa jedan s drugim? Da li je to Božja sloboda? (Jeste.) Da li Bog ima pravo da to radi? (Ima.) Da li ljudi imaju pravo da izaberu da ne prihvate Božje spasenje? (Imaju.) I ljudi imaju to pravo. Možeš da odustaneš od spasenja koje Bog ima za tebe ili da ga odbaciš, ali na kraju ćeš ti biti taj koji će biti na gubitku. Ne samo što te Bog neće usavršiti, nego će te On s gnušanjem odbaciti i isključiti. Na kraju ćeš biti dvostruko kažnjen. To je ishod koji te očekuje. To je nevolja koja ti se sprema! Stoga, ljudi koji hoće da budu spaseni moraju da izaberu da se pokore Božjem delu. Samo na taj način ljudi mogu da steknu stvarno poverenje u Boga i da dostignu istinsku veru u Njega. Takva vera se stvara postepeno u procesu pokoravanja Božjoj suverenosti i uređenjima.

Iskvarena narav ljudi krije se u namerama njihovog govora i njihovih postupaka, u njihovom pogledu na stvari, u svakoj njihovoj misli i ideji, kao i u njihovim nazorima, razumevanju, predstavama, stavovima, željama i zahtevima u pogledu istine, Boga i Božjeg dela. Ona se pokazuje u njihovim rečima i postupcima, a da ljudi to i ne znaju. Kako onda Bog postupa s takvim nečim u ljudima? On uređuje različita okruženja da bi te razotkrio. On te neće samo razotkriti, nego će ti i suditi. Kada pokažeš svoju iskvarenu narav, kada gajiš misli i ideje koje prkose Bogu, kada imaš stanja i nazore koji su u sukobu s Bogom, kada imaš stanja u kojima pogrešno razumeš Boga ili Mu se opireš i suprotstavljaš, Bog će te prekoreti, On će ti suditi, izgrdiće te, a ponekad će te čak i disciplinovati i kazniti. Šta je cilj tog disciplinovanja i prekora? (Da nas natera da se pokajemo i promenimo.) Da, cilj je da te natera da se pokaješ. Disciplinovanjem i prekorom postiže se to da možeš u potpunosti da promeniš svoj kurs. Teraju te da shvatiš da su tvoje misli ljudske predstave i da su pogrešne; tvoje motivacije potiču od Sotone, one proističu iz ljudske volje, nisu u skladu sa istinom i sa Bogom i ne mogu da udovolje Božjim namerama, Bog ih mrzi i gnuša ih se, one podstiču Njegov gnev, pa čak i izazivaju Njegovu kletvu. Kada to shvatiš, moraš da promeniš svoje motivacije i svoj stav. A kako se oni menjaju? Pre svega, moraš da se pokoriš načinu na koji Bog postupa s tobom i da se pokoriš okruženjima i ljudima, događajima i stvarima koje On postavlja za tebe. Nemoj da tražiš zamerke, nemoj da iznosiš objektivna opravdanja i nemoj da izbegavaš svoje odgovornosti. Kao drugo, traži istinu koju bi ljudi trebalo da sprovode u delo i u koju bi trebalo da zakorače kada Bog čini ono što čini. Bog od tebe traži da razumeš te stvari. On želi da prepoznaš svoju iskvarenu narav i sotonsku suštinu kako bi mogao da se pokoriš okruženju koje On uređuje za tebe i kako bi na kraju mogao da praktično postupaš u skladu s Njegovim namerama i zahtevima koje stavlja pred tebe. Tada ćeš upešno proći iskušenje. Kada prestaneš da se opireš i suprotstavljaš Bogu, više se nećeš raspravljati s Njim i moći ćeš da se pokoriš. Kada Bog kaže: „Odlazi od mene, Satano”, ti odgovaraš: „Ako Bog kaže da sam Sotona, onda sam ja Sotona. Iako ne razumem gde sam pogrešio ili zašto Bog kaže da sam Sotona, On mi naređuje da idem, pa neću oklevati. Moram da tragam za Božjim željama.” Kada Bog kaže da je priroda tvojih postupaka sotonska, ti kažeš: „Priznajem sve što Bog kaže, sve prihvatam.” Kakav je to stav? To je pokornost. Da li je pokornost to kada nerado prihvatiš da ti Bog kaže da si đavo i Sotona, ali ne možeš da prihvatiš – i nisi u stanju da se pokoriš – kada On kaže da si zver? Pokornost podrazumeva potpunu usklađenost i prihvatanje, a ne raspravljanje i postavljanje uslova. Ona znači da ne analiziraš uzrok i posledicu bez obzira na objektivne razloge i da se isključivo posvetiš prihvatanju. Kada ljudi dostignu takvu pokornost, oni su blizu istinske vere u Boga. Što Bog više čini i što više ti to doživljavaš, to će Božja suverenost nad svime biti stvarnija za tebe, tvoje poverenje u Boga biće još veće i sve više ćeš smatrati sledeće: „Sve što Bog uradi je dobro, ništa od toga nije loše. Ne smem da budem izbirljiv, nego treba da se pokorim. Moja odgovornost, moja obaveza, moja dužnost – to je da se pokorim. To je ono što bi trebalo da uradim kao stvoreno biće. Šta sam ja ako čak ne mogu ni da se pokorim Bogu? Ja sam zver, ja sam đavo!” Zar to ne pokazuje da sada poseduješ istinsku veru? Kada stigneš do te tačke, bićeš bez ikakve mrlje, pa će Bog lako moći da te upotrebi, a i ti ćeš lako moći da se pokoriš Božjim orkestracijama. Kada imaš Božje odobravanje, moći ćeš i da dobiješ Njegove blagoslove. Dakle, treba da se nauči puno lekcija o pokornosti.

Petar je istinski bio pokoran Bogu. Kada je Bog rekao: „Odlazi od mene, Satano”, on je ćutao i razmišljao o sebi. Današnji ljudi to ne mogu da urade. Ako Bog kaže: „Odlazi od mene, Satano”, oni će reći: „Koga Ti zoveš Sotonom? Nije u redu da kažeš da sam Sotona. Kaži da sam Božji izabranik – to bi baš bilo lepo. To bih mogao da prihvatim i da se pokorim. Ne mogu da se pokorim ako kažeš da sam Sotona.” Ako ne možeš da se pokoriš, da li onda imaš stvarno poverenje u Boga? Da li si stvarno pokoran? (Nisi.) Kakav je odnos između pokornosti i stvarnog poverenja? Tek kada poseduješ istinsku veru, možeš stvarno da se pokoriš. A tek kada stvarno možeš da se pokoriš Bogu, u tebi može postepeno da se javi stvarno poverenje u Boga. Stvarno poverenje stičeš u procesu istinskog pokoravanja Bogu, ali ako nemaš stvarno poverenje, da li možeš istinski da se pokoriš Bogu? (Ne možeš.) Te stvari su povezane i to nije pitanje pravila ili logike. Istina nije filozofija, ona nije logična. Istine su međusobno povezane i apsolutno nerazdvojive. Ako kažeš: „Da bi se pokorio Bogu, moraš da imaš poverenje u Boga, a ako imaš poverenje u Boga, onda moraš da Mu se pokoriš”, to je pravilo, fraza, teorija, visokoparni stav! Životna pitanja nisu pravila. Usmenim putem priznaješ da je Svemogući Bog tvoj jedini Spasitelj i jedini istinski Bog, ali da li imaš stvarno poverenje u Boga? Na šta se oslanjaš da bi ostao postojan kada se suočiš s nedaćama? Mnogi ljudi prihvataju Svemogućeg Boga zato što je on izrazio toliko mnogo istina. Prihvataju Ga kako bi ušli u carstvo nebesko. Međutim, kada se suoče sa hapšenjem i nevoljama, mnogi ljudi se povlače, mnogi se kriju u svojim kućama i ne usuđuju se da obavljaju svoju dužnost. I reči koje si ranije izgovarao – „Verujem u Božju suverenost, verujem u to da Bog upravlja čovekovom sudbinom i da je moja sudbina u Božjim rukama” – tada su već odavno iščezle bez traga. One su za tebe bile samo fraza. Pošto se ne usuđuješ da te reči sprovodiš u delo i da ih doživljavaš i pošto ne živiš u skladu s njima, da li imaš stvarno poverenje u Boga? Suština vere u Boga nije samo verovanje u Božje ime, već i verovanje u činjenicu da je Bog suveren nad svime. Tu činjenicu moraš da pretvoriš u svoj život, u stvarno svedočenje svog života. Moraš da živiš u skladu s tim rečima. To znači da kada se nađeš u određenim situacijama, pustiš da te reči usmeravaju tvoje ponašanje i da određuju pravac i ciljeve tvojih postupaka. Zašto moraš da živiš u skladu s tim rečima? Primera radi, recimo da imaš priliku da odeš u stranu zemlju, gde ćeš moći da veruješ u Boga i obavljaš svoju dužnost i misliš da je to baš dobra stvar. U inostranstvu ne važi pravilo velike crvene aždaje i tamo se verovanja ne progone; verovanje u Boga ne ugrožava tvoj život, pa ne moraš ništa da rizikuješ. A oni koji veruju u Boga u kopnenoj Kini u opasnosti su da u svakom trenutku budu uhapšeni; oni žive u demonskoj jazbini, a to je veoma opasno! Onda jednog dana Bog kaže: „Već nekoliko godina veruješ u Boga u stranoj zemlji i stekao si određeno životno iskustvo. Postoji jedno mesto u kopnenoj Kini gde su braća i sestre nezreli kada se radi o životu. Treba da se vratiš i da ih vodiš.” Šta bi ti učinio ako bi se našao pred takvom odgovornošću? (Pokorio bi se i prihvatio je.) Možda bi je naizgled prihvatio, ali bi se u srcu osećao nelagodno. Noću bi plakao u krevetu i molio se Bogu: „Bože, znaš da sam slab. Suvše sam malog rasta. Čak i da se vratim na kopno, ne bih bio u stanju da se brinem o Božjem odabranom narodu! Zar ne možeš da odabereš nekog drugog da ide? Ovaj nalog si dao meni i ja hoću da idem, ali plašim se da ga neću dobro izvršiti ako odem, da neću biti u stanju da obavljam svoju dužnost na zadovoljavajući način i da neću uspeti da živim u skladu s Tvojim namerama! Da li mogu da ostanem u stranoj zemlji još dve godine?” Kakav izbor tu praviš? Ne odbijaš sasvim da odeš, ali ni sasvim ne pristaješ da ideš. To je prećutno izbegavanje. Da li je to pokoravanje Bogu? To je najčistiji slučaj pobune protiv Boga. To što nećeš da se vratiš znači da osećaš otpor. Da li Bog to zna? (Zna.) Bog će reći: „Nemoj da ideš. Ne pritiskam te, samo te stavljam na kušnju.” On te je na taj način otkrio. Da li voliš Boga? Da li se pokoravaš Bogu? Da li imaš stvarno poverenje. (Ne.) Da li je to slabost? (Nije.) To je pobuna, to je suprotstavljanje Bogu. To iskušenje je pokazalo da nemaš stvarno poverenje u Boga, da nisi istinski pokoran i da ne veruješ da je Bog suveren nad svime. Kažeš: „Sve dok se plašim, moj izbor da ne idem je opravdan. Sve dok je moj život u opasnosti, mogu da odbijem. Ne moram da prihvatim taj nalog i mogu da izaberem svoj put. Mogu da se žalim i protestujem.” Kakvo je to poverenje? Tu nema stvarnog poverenja. Ma koliko uzvišene bile fraze koje ponavljaš, da li će one sada imati ikakvog efekta? Neće imati nikakvog efekta. Da li će tvoje zakletve imati bilo kakvog efekta? Da li će biti koristi od toga da ostali zajedno razgovaraju o istini i rade na tome da te ubede? (Neće.) Čak i ako te ubede i ti nerado odeš na kopno, da li će to biti istinska pokornost? Bog od tebe ne želi takvo pokoravanje. Ako odeš nerado, ideš uzalud. Bog neće raditi u tebi i ti ništa nećeš dobiti od toga. Bog ne prisiljava ljude da nešto urade. Moraš to da radiš s voljom. Ako nećeš da ideš, ako hoćeš da kreneš trećim putem i ako stalno pokušavaš da pobegneš, da nešto odbiješ i izbegneš, onda i ne moraš da ideš. Kada si dovoljnog velikog rasta i kada imaš takvo poverenje, dobrovoljno ćeš tražiti da ideš, govoreći: „Ići ću, čak i ako niko drugi neće. Ovog puta se stvarno ne bojim i rizikovaću svoj život! Zar mi Bog nije dao život? Šta je to tako strašno u vezi sa Sotonom? On je igračka u Božjim rukama i ja ga se ne bojim! Ako ne budem uhapšen, to će biti zahvaljujući Božjoj blagodati i milosti. Ako okolnosti budu takve da budem uhapšen, to će biti zato što Bog to dozvoljava. Čak i ako umrem u zatvoru, ipak moram da svedočim za Boga! Moram da imam tu odlučnost – predaću svoj život Bogu. Uzeću ono što sam razumeo, iskusio i saznao u svom životu i razgovaraću o tome sa onom braćom i sestrama kojima nedostaju znanje i razumevanje. Na taj način, oni će moći da imaju isto poverenje i odlučnost kao i ja i moći će da stupe pred Boga i da svedoče za Njega. Moram da vodim računa o Božjim namerama i da nosim ovo teško breme. Iako nošenje tog teškog bremena zahteva da rizikujem i žrtvujem svoj život, ja se ne plašim. Više ne mislim na sebe; imam Boga, moj život je u Njegovim rukama i rado se pokoravam Njegovim orkestracijama i uređenjima.” Kada se vratiš, moraćeš da patiš u tom okruženju. Možda ćeš brzo da ostariš, kosa će da ti posedi, a lice će da ti se izbora. Možda ćeš se razboleti ili biti uhapšen i progonjen ili ćeš se možda čak naći u smrtnoj opasnosti. Kako bi trebalo da se suočiš s tim problemima? To opet podrazumeva stvarno poverenje. Neki ljudi mogu da se vrate u naletu odlučnosti, ali šta će uraditi kada se nakon povratka suoče sa takvim poteškoćama? Moraš da reskiraš i da veruješ u Božju suverenost. Čak i ako primetno pomalo počinješ da stariš ili se malo razboliš, to su beznačajne stvari. Ako zgrešiš protiv Boga i odbiješ Njegov nalog, izgubićeš šansu da te Bog usavrši u ovom životu. Ako zgrešiš protiv Boga i odbiješ Njegov nalog, to će biti večna ljaga u tvom životu! Ako propustiš takvu priliku, više to nećeš moći da povratiš u zamenu za bilo koji broj godina tvoje mladosti. Kakva je korist od zdravog i snažnog tela? Kakva je korist od lepog lica i stasa? Čak i ako doživiš osamdeset godina i tvoj um ostane oštar, zar ne bi bilo tužno da nisi u stanju da razumeš značenje nijedne rečenice koju Bog izgovori? Bilo bi izuzetno tužno! Dakle, šta je ono najvažnije i najdragocenije što ljudi moraju da zadobiju kada stupe pred Boga? To je istinska vera. Ma šta da ti se desi, nećeš biti pasivan i slab ako se najpre pokoriš, čak i ako u tom trenutku imaš neke manje zablude o Bogu ili ako ne razumeš najbolje zašto Bog tako postupa. Kao što je Petar rekao: „Čak i da se Bog s ljudima igra kao sa Svojim igračkama, na šta bi ljudi imali da se požale?” Ako ti nemaš ni tolicko poverenja, da li ipak možeš da budeš tako pokoran kao Petar? Ono što Bog čini s tobom je vrlo često odgovarajuće i razumno i odgovora tvom rastu, uobraziljama i predstavama. Bog dela u skladu s tvojim rastom. Ako ipak ne možeš to da prihvatiš, možeš li da dostigneš pokornost kao Petar? To bi bilo još manje moguće. Stoga treba da nastojiš da ideš u tom pravcu i da stremiš tom cilju. Tek tada ćeš moći da dostigneš istinsku veru u Boga.

Ako ljudima nedostaje istinska vera, mogu li da se pokore Bogu? Teško je reći. Oni mogu istinski da se pokore Bogu samo ako imaju stvarno poverenje u Njega. Upravo tako. Ako se istinski ne pokoriš Bogu, više nećeš imati prilike da dobiješ Božje prosvećenje, usmeravanje i usavršavanje. Odbacio si sve te prilike da te Bog usavrši. Ne želiš ih. Odbijaš ih, izbegavaš ih i stalno se izmičeš. Uvek biraš okruženje koje nudi telesne udobnosti a ne patnju. U tome je problem! Ne možeš da iskusiš Božje delo. Ne možeš da iskusiš Božje usmeravanje, Božje vođstvo i Božju zaštitu. Ne možeš da vidiš Božja dela. Zbog toga nećeš zadobiti istinu i nećeš steći stvarno poverenje – nećeš dobiti ništa! Ako ne možeš da zadobiješ istinu i ne možeš da zadobiješ Božju reč da bi je pretvorio u svoj život, može li Bog da zadobije tebe? Naravno da ne. Šta je ono glavno što nameravaš da zadobiješ time što te Bog prosvećuje, usmerava i usavršava? Zadobijaš istinu i Božju reč. Odnosno, Božja reč postaje tvoja stvarnost i izvor tvog života, kao i načelo, osnova i kriterijum za tvoje postupke. Šta proživljavaš u tom slučaju? I dalje iskvarenu narav? (Ne.) Da li će ti Bog reći: „Odlazi od mene, Satano?” (Neće.) Šta će Bog reći? Kako je Bog definisao Jova? (On se boji Boga i kloni se zla, on je savršena osoba.) Ovde je prigodno citirati te reči. Ako hoćete da steknete taj naziv i definiciju koju je Bog dao Jovu, da li će to biti lako? (Neće.) To nije lako. Moraš u svemu da udovoljiš Božjem srcu, da svuda tražiš Božje namere, da postupaš u skladu s Božjim namerama i da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima. Ako samo kažeš da ćeš se pokoriti Božjim orkestracijama i uređenju, ali onda pokušavaš da analiziraš zašto te snalaze određene okolnosti, ljudi, događaji i stvari, ako se žališ i pogrešno razumeš i tumačiš Božje namere, to je za Boga žalosno! Ako ti nećeš Boga, ni Bog neće hteti tebe. Neće postojati nikakva veza između vas. Zar to ne bi bio problem ako bi se stvari tako nastavile? Pošto nisi stvoreno biće, Bog nije tvoj Suveren, niti je tvoj Bog. Kako će te Bog na kraju definisati? „Odlazite od mene vi, koji činite bezakonje!” Da li želite da se to kaže za vas? (Ne želimo.) Šta bi značilo da se to kaže za vas? (To bi značilo da nas je Bog osudio, isključio i kaznio.) To uopšte nije dobro! Kada te Bog osudi i isključi, to nije isto kao da te je osudio starešina ili neka osoba od autoriteta – to je Bog! Bog ti daruje život i održava ga. Sada kada te Bog ne želi, da li i dalje možeš da živiš? (Ne možeš.) Šta to znači? To znači konačan ishod za tebe, što nije dobro. To uopšte nije dobar znak. Ako kažem da se neko boji Boga, da se kloni zla i da je savršena osoba, to je dobar znak i taj neko će sigurno dobiti Božji blagoslov. Kako treba da shvatite reči kojima je Bog ocenio Jova? Ako misliš na to šta je Jov jeo, šta je oblačio, kako je hodao i kakav je bio njegov temperament i pokušavaš da to oponašaš, onda tome pristupaš pogrešno. Treba brzo da razmisliš i tražiš, misleći ovako: „Kako je Jov to uradio? Šta je proživeo da bi dobio Božje odobravanje? Bog je rekao da se Jov boji Boga i da se kloni zla, on je savršena osoba. To nije mala stvar. To je Sȃm Bog rekao. Moram da sledim Jovov primer, da tražim način da se bojim Boga i da se klonim zla i da nastojim da postanem neko ko se boji Boga i takođe se kloni zla. Zbog toga ću imati Božje odobravanje i Bog će i mene tako zvati. Hoću da budem savršena osoba u Božjim očima.” Takvo razmišljanje je u skladu s Božjim namerama.
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Jedino spoznaja šest vrsta iskvarenih naravi označava istinsku samospoznaju

Koja je svrha čovekove vere u Boga? (Da bude spasen.) Spasenje je večna tema vere u Boga. Pa kako onda može da se postigne spasenje? (Stremeći ka istini i uvek živeći pred Bogom.) To je jedna vrsta primene. Šta treba zadobiti time što se uvek živi pred Bogom? Šta je cilj? (Da se izgradi normalan odnos sa Bogom.) (Da se boji Boga i da se kloni zla, i da se shvati istina i dostigne istinska spoznaja Boga.) Šta još? (Da se traži istina, da istina postane naš život.) To se često govori tokom propovedi, to su duhovne fraze. Šta još? (Da doživimo da nas Bog oreže, zajedno sa Njegovim sudom i grdnjom, i Njegovim kušnjama i oplemenjivanjem, da bismo preispitali i spoznali sebe i tražili istinu da razrešimo naše iskvarene naravi tokom tog procesa, kao i da dostignemo istinsku spoznaju Boga, da na kraju postanemo neko ko poseduje istinu i ljudskost.) Čini se da ste mnogo toga shvatili iz proteklih nekoliko godina propovedi. Dakle, mogu li se te stvari koje shvatate koristiti u vašim iskustvima da bi se rešili određeni stvarni problemi i poteškoće? Pogrešne misli i ideje i povremena negativnost i slabost, na primer, kao i određena pitanja koja imaju veze sa predstavama i zamislima: da li je to nešto što može brzo da se reši? Neki ljudi mogu da uspeju da reše nekoliko manjih problema, ali i dalje se možda bore sa velikim, osnovnim problemima. Na osnovu nivoa shvatanja istina koji danas imate, da li biste mogli da ostanete postojani ako biste se suočili sa kušnjama sličnim Jovovim? (Bili bismo odlučni da ostanemo postojani, ali ne znamo kakav bi bio naš pravi rast ako bi nam se nešto zaista dogodilo.) Ali zar ne treba da znate kakav vam je pravi rast, čak i kada vam se ništa ne događa? Opasno je to ne znati! Da li znate koji su praktični aspekti ovih često ponavljanih duhovnih izreka i gotovih fraza? Da li razumete pravo značenje svake od ovih fraza? Da li shvatate šta je istina u njima? Ako to znaš i ako si iskusio te stvari, onda je to dokaz da shvataš istinu. Ako si u stanju da ponoviš samo nekoliko duhovnih izreka i fraza, ali ti one nisu od koristi kada zaista nešto doživiš, i nisu u stanju da reše tvoje nevolje, onda to dokazuje da posle svih ovih godina verovanja u Boga, ti još uvek ne shvataš istinu, i da nisi imao nikakva stvarna iskustva. Šta znače ove Moje reči? Stigavši dovde u svojoj veri u Boga, ljudi shvataju malo više istine nego religiozni ljudi ili nevernici, shvataju neke vizije Božjeg dela i u stanju su da se pridržavaju nekoliko pravila i smernica, i može se reći da imaju određeno razumevanje i uvažavanje, kao i istinsko razumevanje Božje neprikosnovenosti – ali da li su te stvari unele promene u njihovu život-narav? U suštini, svako od vas može ponešto da kaže o često pominjanim istinama koje se odnose na vizije: vizije Božjeg dela, svrhu Božjeg dela i Božje namere za čovečanstvo; a znanje o kojem govorite je mnogo veće od znanja religioznih ljudi – ali može li sve to da dovede do promene u vašoj naravi, ili makar do delimične promene u vašoj naravi? Da li ste u stanju da to procenite? To je od presudne važnosti.

Nedavno smo imali razgovor u zajedništvu o tome kako tačno spoznati Boga na zemlji, kako komunicirati sa Bogom na zemlji i kako uspostaviti normalan odnos sa Bogom. Zar to nisu najpraktičnija pitanja? Sve su to istine povezane sa aspektom primene, a cilj razgovora u zajedništvu o tim stvarima je da se ljudi informišu kako da veruju u Boga i kako da komuniciraju sa Bogom i da izgrade normalan odnos sa Bogom u svom svakodnevnom životu. Što se tiče istina vezanih za primenu, od svih istina koje ste čuli, shvatili i koje umete da sprovedete u delo, da li one mogu da promene vašu narav? Ukoliko ljudi na ovaj način sprovode istinu u delo i zaista se trude da to postignu, može li se onda reći da oni primenjuju istinu; i da li su, ako su te istine pretvorili u svoju stvarnost, u stanju da ostvare promene u svojoj naravi? (Može se reći.) Mnogim ljudima nije jasno šta su promene u naravi. Oni misle da to što neko može da ponavlja mnogo duhovnih doktrina i što shvata mnogo istina predstavlja promenu naravi. To nije tačno. Od tačke shvatanja istine, do sprovođenja te istine u delo, a zatim do promene naravi, dug je proces životnog iskustva. Kako shvatate promene u naravi? U svemu što ste do sada doživeli, da li je bilo promena u vašoj život-naravi? Možda nećete moći da vidite te stvari, i sve je to problematično. Reč „promena” u „promenama u naravi” zapravo nije veoma teško razumeti, pa šta je onda „narav”? (Zakon ljudskog postojanja, Sotonin otrov.) Šta još? (Ono što je prirodno u čoveku, što se nalazi u njegovoj život-suštini.) Stalno pominjete te duhovne termine, ali to su sve doktrine i skice, i ne sadrže nikakve pojedinosti. To nije shvatanje suštine istine. Često govorimo o promenama u naravi, a o tim temama se raspravlja još od vremena kada su ljudi počeli da veruju u Boga, bilo da prisustvuju okupljanju ili da slušaju propoved; to su stvari u koje ljudi treba da pokušaju da proniknu kada veruju u Boga. Ali što se tiče toga šta su tačno promene u naravi, da li je došlo do promene u sopstvenoj naravi, i da li je moguće postići promenu – mnogi ljudi ne znaju za te stvari, nikada nisu razmišljali o njima, niti znaju odakle da počnu da razmišljaju. Šta je narav? To je vrlo bitna tema. Kada to shvatiš, onda ćeš manje-više shvatiti pitanja kao što su da li je došlo do promene u tvojoj naravi, u kojoj meri se promenila, koliko je bilo promena i da li je došlo do promene u tvojoj naravi nakon što si doživeo određene stvari. Da bi razgovarao o promenama u naravi, prvo moraš da znaš šta je narav. Svi znaju reč „narav”, svi su upoznati s njom. Ali ne znaju šta je narav. Ono šta je tačno narav ne može se jasno objasniti u samo nekoliko reči, i ne može se objasniti kao imenica, jer je to previše apstraktan pojam i nije lako razumljiv. Daću vam primer koji će vam pomoći da shvatite. I ovce i vukovi su životinje. Ovce jedu travu, a vukovi meso. To je određeno njihovom prirodom. Da jednog dana ovce počnu da jedu meso, a vukovi travu, da li bi se njihova priroda promenila? (Ne.) Kada ovca nema trave da jede i umire od gladi, ona će pojesti meso ako joj daš, ali će i dalje biti veoma pitoma prema tebi. To je narav, to je priroda-suština ovaca. U čemu se ogleda poslušnost ovce? (Ne napada ljude.) Tako je – to je poslušna narav. Narav koja se pokazuje kod ovaca je popustljivost i poslušnost. Ona nije zlobna, već poslušna i fina. Vukovi su drugačiji. Narav im je zlobna i jedu raznorazne sitne životinje. Veoma je opasno naleteti na gladnog vuka, jer bi mogao da pokuša da te pojede čak i ako ga ne izazivaš. Vučja narav nije poslušna i fina, već okrutna i žestoka, bez trunke saosećanja i sažaljenja. Takva je vučja narav. Naravi vukova i ovaca predstavljaju njihovu priroda-suštinu. Zašto to govorim? Zato što se stvari koje se u njima otkrivaju prirodno prikazuju bez obzira na kontekst, bez ljudskog mešanja ili podsticanja; one se prirodno otkrivaju, bez ikakve potrebe za dodatnim ljudskim mešanjem. Ljudi ne mogu da isteraju podmuklost i surovost iz vukova, kao što dobrota i poslušnost nisu nešto što čovek usađuje u ovce; oni su rođeni sa tim, to su stvari koje se prirodno otkrivaju, one su njihova suština. To je narav. Da li vam ovaj primer donekle pomaže da shvatite šta je narav? (Da.) To nije konceptualna stvar, ne objašnjavamo neku imenicu. U ovome ima istine. Šta je, dakle, ovde istina? Ljudska narav je povezana sa ljudskom prirodom. I ljudska narav i ljudska priroda su sotonske, one su antagonistički i neprijateljski nastrojene prema Bogu. Ako ljudi ne prime Božje spasenje i ne promene se, onda ono što oni proživljavaju i prirodno otkrivaju neće biti ništa drugo do zlo, negativno i u suprotnosti sa istinom – u to nema sumnje.

Upravo smo govorili o naravima ovce i vuka. To su dve potpuno različite životinje: svaka ima svoje naravi i osobine koje se u njima otkrivaju. Ali kakve to ima veze sa ljudskom naravi? Koristeći ovaj primer da se ponovo osvrnemo na to kakva je tačno ljudska narav, koje vrste iskvarenih naravi postoje? (Generalno, u komunikaciji s ljudima možemo da saznamo koju narav imaju. Na primer, dok razgovaramo s nekim, možda osećamo da okoliša, da je uvek nedorečen, tako da drugi ne mogu da odrede šta zaista misli, što znači da u sebi nosi lažljivu narav. Možemo da steknemo opštu sliku o tome na osnovu onoga što obično govori i radi, na osnovu njegovih postupaka i ponašanja.) U komunikaciji s ljudima možete da primetite određene probleme naravi. Izgleda da vam je ovaj primer pomogao da steknete opštu predstavu o tome šta su naravi. Dakle, koje iskvarene naravi svi ljudi poseduju? Kojih naravi ljudi nisu svesni i nisu u stanju da ih osete, a ipak su, bez sumnje, iskvarene naravi? Recimo, na primer, da su neki ljudi veoma osećajni i Bog kaže: „Ti si veoma osećajan. Kada je reč o nekome koga voliš ili o nečemu što se tiče tvoje porodice, bez obzira na to ko pokušava da sazna nešto o njima ili šta se s njima zaista dešava, ti nećeš ništa odati i nastavićeš da ih štitiš. To je osećajnost.” Oni to čuju i razumeju, priznaju i prihvataju kao činjenicu. Oni priznaju da su Božje reči tačne, da su Božje reči istina i zahvaljuju Bogu što im je to razotkrio. Da li se iz toga može sagledati njihova narav? Da li je očigledno da oni prihvataju istinu, prihvataju činjenice, da se ne opiru i da su pokorni? (Ne. Zavisi od toga kako se ponašaju kada se suoče sa problemima, i da li se ono što kažu poklapa sa onim što rade.) Skoro da je tako. U tom trenutku oni prihvataju – ali kasnije, kada im se tako nešto desi, njihovo ponašanje ostaje isto. To predstavlja jednu vrstu naravi. Koje naravi? U tom trenutku su slušali, a onda su razmislili i rekli sebi: „Kako da ne znam da sam osećajan, posle slušanja tolikih propovedi? Jesam osećajan, ali ko pa nije? Ako ja ne štitim svoju porodicu i ljude koji su mi bliski, ko će? Čak je i sposobnom čoveku potrebna podrška još troje ljudi.” To je ono što oni zaista misle. Kada dođe vreme da se deluje, ono što oni misle i planiraju u svom srcu, i njihov stav prema Božjim rečima, sve je određeno njihovom naravi. Kakav je njihov stav? „Bog može da kaže i razotkrije šta god želi, a ja ću prihvatiti sve što treba da prihvatim kada budem pred Njim, ali moj um je odlučan i nemam nameru da odbacim svoja osećanja.” Da li je to njihova narav? Njihova narav se pokazala i njihovo pravo lice je razotkriveno, zar ne? Da li je to neko ko prihvata istinu? (Ne.) Šta je to, dakle? To je neposlušnost. Pred Bogom kažu amin i prave se da prihvataju. Ali njihovo srce ostaje nedirnuto. Oni ne shvataju Božje reči ozbiljno, ne shvataju ih kao istinu, a još manje ih sprovode u delo kao istinu. To je jedna vrsta naravi, zar ne? A zar takva narav nije razotkrivanje određene vrste prirode? (Jeste.) Dakle, šta je suština takve naravi? Da li je to nepopustljivost? (Jeste.) Nepopustljivost: to je jedna vrsta ljudske naravi, i svi je imaju u sebi. Zašto kažem da je to narav? Zato što je to nešto što izvire iz ljudske priroda-suštine. Ne moraš da razmišljaš o tome, drugi ne moraju da te uče niti da utiču na tvoje misli, ni Sotona ne mora da te navodi na pogrešan put; to se prirodno otkriva u tebi i izvire iz tvoje prirode. Postoje neki ljudi koji, šta god loše da učine, uvek krive Sotonu. Uvek kažu: „Sotona mi je napunio glavu, Sotona me je naterao da to uradim.” Sve loše prebacuju na Sotonu i nikada ne priznaju probleme u svojoj prirodi. Da li je to ispravno? Zar te Sotona nije duboko iskvario? Ako to ne priznaješ, kako to da se sotonska narav otkriva u tebi? Naravno, postoje i prilike kada Sotona uznemirava, kao na primer kada neko ko je zao ili antihrist tera ljude na pogrešan put i navodi ih na razne stvari, ili kada je na delu zli duh i šalje im misli – ali to su samo izuzeci; ljude uglavnom usmerava njihova sotonska priroda i oni otkrivaju svakovrsne iskvarene naravi. Kada se ljudi ponašaju u skladu sa sopstvenim sklonostima i afinitetima, kada rade stvari sopstvenim sredstvima, u skladu sa sopstvenim predstavama i zamislima, onda žive po sopstvenim iskvarenim naravima, a kada žive po njima, oni žive po sopstvenoj prirodi. To su neosporne činjenice. Kada ljudima upravlja njihova sotonska priroda, kada žive po svojoj sotonskoj prirodi, sve što se otkriva u njima je njihova sopstvena iskvarena narav; to se ne može staviti Sotoni na račun, ne možeš reći da su to misli koje je Sotona poslao. Budući da su ljudi duboko iskvareni, oni su od Sotone, i budući da se ljudi ne razlikuju od Sotone, i živi su demoni, žive Sotone, ti stoga ne smeš da prebacuješ na Sotonu sve sotonsko što se otkriva u tebi. Ti nisi ništa bolji od Sotone, i to je tvoja iskvarena narav.

Koja vrsta stanja je prisutna u ljudima kada imaju nepopustljivu narav? Uglavnom su tvrdoglavi i samopravedni. Uvek se drže sopstvenih ideja, uvek misle da je ono što kažu ispravno, krajnje su nefleksibilni i svojevoljni. To je stav nepopustljivosti. Oni su kao pokvarena ploča, ne slušaju nikoga, ostaju nepromenljivo usmereni na jedan pravac delovanja, insistiraju da to proguraju, bez obzira na to da li je to ispravno ili nije; u tome ima neke tvrdokornosti. Što kaže narod: „Mrtvo prase ne boji se ražnja.” Ljudi vrlo dobro znaju šta je ispravno, a ipak to ne čine, oni uporno odbijaju da prihvate istinu. To je jedna vrsta naravi: nepopustljivost. U kakvim situacijama prikazujete nepopustljivu narav? Da li ste često nepopustljivi? (Da.) Veoma često! A pošto je nepopustljivost tvoja narav, to te prati u svakom trenu svakog dana tvog postojanja. Nepopustljivost sprečava ljude da izađu pred Boga, sprečava ih da prihvate istinu i sprečava ih da uđu u istina-stvarnost. A ako nisi u mogućnosti da uđeš u istina-stvarnost, može li doći do promene u tom aspektu tvoje naravi? Samo uz velike poteškoće. Da li je sada došlo do bilo kakve promene u ovom aspektu vaše nepopustljive naravi? A koliko se toga promenilo? Recimo, na primer, da si bio izuzetno tvrdoglav, ali sada je došlo do male promene u tebi: kada naiđeš na neki problem, imaš neki osećaj savesti u srcu, i kažeš sebi: „Moram da primenim neku istinu po ovom pitanju. Pošto je Bog razotkrio tu nepopustljivu narav – pošto sam je čuo, a sada sam je spoznao – ja, dakle, moram da se promenim. Kada sam se u prošlosti nekoliko puta susreo s takvim stvarima, sledio sam svoje telo i doživeo neuspeh, i nisam zadovoljan time. Ovog puta moram da primenjujem istinu.” Sa takvom rešenošću moguće je primenjivati istinu, i to je promena. Kada neko vreme na ovaj način doživljavate to iskustvo, i u stanju ste da sprovedete više istina u delo, a to onda donosi veće promene, tako da se tvoje buntovne i nepopustljive naravi sve manje otkrivaju, da li je došlo do promene u tvojoj život-naravi? Ako se tvoja buntovna narav vidno sve više smanjuje, a tvoja pokornost Bogu postaje sve veća, onda je došlo do stvarne promene. Dakle, u kojoj meri moraš da se promeniš da bi postigao istinsku pokornost? Uspećeš kada ne bude ni najmanje nepopustljivosti, već samo pokornosti. To je spor proces. Promene u naravi se ne dešavaju preko noći, one zahtevaju duži period iskustva, možda čak i čitav život. Ponekad je potrebno pretrpeti velike muke, muke slične umiranju i vraćanju u život, muke bolnije i teže od živih rana. Dakle, koliko se vaša nepopustljiva narav promenila? Da li ste u stanju da to procenite? (Ranije sam verovao da neke stvari treba da se rade na određeni način. Kada bi ljudi ponudili drugačiju tačku gledišta, nisam slušao, i promenio sam mišljenje tek kada sam naišao na prave prepreke. Sada sam malo bolji. Osećam otpor kada ljudi iznose različita gledišta, ali sam kasnije u stanju da prihvatim nešto od onoga što su rekli.) Promena stava je druga vrsta promene; to znači da je došlo do male promene. Više nije kao ranije, kada si znao da je druga osoba u pravu, ali si je odbacivao i odbijao da je prihvatiš, i dalje se držeći sopstvenih sklonosti; sada to nije slučaj. Već je došlo do preokreta u tvom stavu. Koliko si se promenio kada se toliko promeniš? Ni deset posto. Deset procenata promene znači da u najmanju ruku, nakon što je druga osoba iznela svoje drugačije gledište, nemaš nikakav osećaj protivljenja niti odbojne misli; imaš normalan stav. Iako ti i dalje nije leglo u srcu, ti nemaš nepopustljiv stav, možeš o tome da razgovaraš sa tom osobom, postoji neka pokornost kada primenjuješ, i ne postupaš samo po sopstvenom nahođenju. Kasnije postoje trenuci kada se držiš svog nahođenja i trenuci kada si u stanju da prihvatiš ono što drugi ljudi kažu. Narav se naizmenično menja. Moraš da doživiš neizrecive poteškoće da bi postigao malu promenu, i neizrecive neuspehe da bi postigao uspeh, i zato nije lako da se tvoja narav promeni bez nekoliko godina kušnji i oplemenjivanja. Ponekad su ljudi, kada su u dobrom mentalnom stanju, sposobni da prihvate ispravne stvari koje drugi kažu, ali kada su malodušni, oni ne traže istinu. Zar to ne odlaže stvari? Ponekad, kada se ne slažeš dobro sa svojim partnerom, ti ne tražiš istina-principe i živiš po Sotoninim filozofijama. Ponekad, kada sarađuješ sa drugima i njihov kov je bolji od tvog i oni su bolji od tebe, ti osećaš da te oni sputavaju i nemaš hrabrosti da se pridržavaš načela kada naiđeš na problem. Ponekad si bolji od svog partnera, on se ponaša glupo, i ti na njega gledaš s visine i nisi voljan da podeliš istinu s njim. Ponekad želiš da primenjuješ istinu, ali te sputavaju telesna osećanja. Ponekad žudiš za telesnim zadovoljstvima, i mada to možda želiš, nisi u stanju da se pobuniš protiv tela. Ponekad slušaš propoved i shvatiš istinu, ali nisi u stanju da je sprovedeš u delo. Da li je lako rešiti te probleme? Nije ih lako samostalno rešiti. Bog može samo da podvrgne ljude kušnjama i oplemenjivanju, da učini da mnogo pate i da na kraju osete prazninu u sebi kada nemaju istinu i kao da ne mogu da žive bez istine. To oplemenjuje ljude da napreduju u veri i čini da se osećaju kao da moraju da teže istini, da njihovo srce neće biti spokojno dok ne sprovedu istinu u delo, i da će doživeti veliku muku ako ne uspeju da se pokore Bogu. To je dejstvo koje se postiže kušnjama i oplemenjivanjem. Eto koliko je teško menjati narav. Zašto vam kažem da nije lako? Da li je moguće da se ne plašim da ćete postati negativni? To je da bi vam se dalo do znanja koliko je važno menjati narav. Želim da svi obratite pažnju na to, da prestanete da sledite one nerealne, licemerne i lažne duhovne slike, da prestanete da uvek sledite te neosnovane duhovne doktrine, primene i propise; to će vam naškoditi i neće vam uopšte koristiti.

Upravo smo govorili o jednom aspektu naravi: o nepopustljivosti. Nepopustljivost je često vrsta stava koji se krije u dubini ljudskog srca. Spolja to obično nije očigledno, ali kada jeste, lako je uočljivo i ljudi će reći: „Oni su svojeglavi! Uopšte ne prihvataju istinu – tako su nepopustljivi!” Oni sa nepopustljivom naravi usmeravaju se na jedan pristup, i drže se samo jedne stvari, nikada ne otpuštaju. Dakle, da li je to jedina strana ljudske naravi? Naravno da nije – ima mnogo drugih. Hajde da vidimo da li možete da pogodite koju vrstu naravi ću sledeću da opišem. Neki ljudi kažu: „U Božjoj kući se ne pokoravam nikome osim Bogu, jer samo Bog poseduje istinu; ljudi ne poseduju istinu, poseduju iskvarene naravi, ništa od onoga što čovek kaže nije pouzdano, pa se pokoravam samo Bogu.” Da li su u pravu kada to kažu? (Ne.) Zašto nisu? Kakva je to narav? (Nadmena i uobražena.) (To je narav Sotone, arhanđela.) To je nadmena narav. Nemoj uvek reći da je to narav Sotone ili narav arhanđela, jer je takav način govora preširok i nejasan i ljudima je teško da shvate. Preciznije je naprosto reći da je to nadmena narav. Naravno, to nije jedina vrsta naravi koju otkrivaju, samo što se nadmena narav otkriva tako očigledno. Kada se kaže da je to nadmena narav, ljudi će moći lako da shvate, tako da je ovakav način izražavanja najpogodniji. Neki ljudi imaju određene veštine, neki su nadareni, neki imaju manje sposobnosti i učinili su niz poslova za crkvu. Ovako ti ljudi razmišljaju: „Vaša vera u Boga podrazumeva da po ceo dan čitate, prepisujete, pišete, pamtite Božju reč poput nekog duhovnika. U čemu je svrha toga? Možete li da uradite nešto konkretno? Kako možete da kažete za sebe da ste duhovni kad ništa ne radite? Vi nemate život. Ja imam život, sve što radim je konkretno.” Kakva je to narav? Ima neke posebne veštine, nadaren je, može malo da pomogne, i te stvari smatra životom. Posledica toga je da on nikome nije poslušan, ne plaši se da drži pridike bilo kome, gleda na sve ostale s visine – da li je to nadmenost? (Jeste.) To je nadmenost. U kojim okolnostima ljudi inače otkrivaju nadmenost? (Kada su nadareni ili imaju neke posebne veštine, kada mogu da urade neke praktične stvari, kada imaju kapital.) To je jedna vrsta situacije. Da li ljudi koji nisu nadareni ili nemaju neke posebne veštine nisu nadmeni? (I oni su nadmeni.) Osoba o kojoj smo upravo govorili često će reći: „Ne pokoravam se nikome osim Bogu”, a kada to čuju, ljudi će pomisliti: „Koliko je ta osoba pokorna istini, ne pokorava se nikome osim istini, ono što kaže je ispravno!” U stvari, u ovim naizgled tačnim rečima postoji neka vrsta nadmene naravi: „Ne pokoravam se nikome osim Bogu” jasno znači da se ona ne pokorava nikome. Pitam vas, da li su oni koji izgovaraju takve reči zaista u stanju da se pokore Bogu? Oni nikada ne bi mogli da se pokore Bogu. Oni koji su skloni da izgovaraju takve reči nesumnjivo su najnadmeniji od svih. Gledano spolja, ono što su rekli deluje ispravno – ali u stvari, nema podmuklijeg načina da se ispolji nadmena narav. To „osim Bogu” im služi da bi pokušali da dokažu da su razumni, ali u stvari, to je kao da zakopaš zlato i na površini zabiješ tablu na kojoj piše: „Zlato nije ovde zakopano”. Zar to nije blesavo? Šta kažete, koja je vrsta osobe najnadmenija? Šta ljudi mogu da kažu što ih čini nadmenijima od svih drugih? Možda ste ranije čuli neke nadmene stvari. Šta je najnadmenije od toga? Da li znate? Da li se neko usuđuje da kaže: „Nikome se ne pokoravam – ni Nebu ni zemlji, ni rečima Božjim”? Samo se velika crvena aždaja, taj zli đavo, usuđuje da to kaže. Niko ko veruje u Boga ne bi to rekao. Međutim, ako oni koji veruju u Boga kažu: „Ne pokoravam se nikome osim Bogu”, onda se ne razlikuju mnogo od velike crvene aždaje, izjednačeni su na prvom mestu, oni su najnadmeniji od svih. Šta kažete, ljudi su svi nadmeni, ali ima li razlike u njihovoj nadmenosti? Gde vidite razliku? Sva iskvarena ljudska bića imaju nadmene naravi, ali postoje razlike u njihovoj nadmenosti. Kada čovekova nadmenost dostigne određeni stepen, on onda potpuno gubi razum. Razlika je u tome da li je ono što neko kaže razumno. Neki ljudi su nadmeni, ali i dalje imaju malo razuma. Ako su u stanju da prihvate istinu, onda još uvek imaju nadu u spasenje. Neki su toliko nadmeni da nemaju razuma – njihova nadmenost nema granice – i takvi ljudi nikada ne bi mogli da prihvate istinu. Ako su ljudi toliko nadmeni da izgube razum, onda gube svaki osećaj stida i samo su bezumno nadmeni. Sve su to otkrivenja i ispoljenja nadmene naravi. Kako bi mogli da kažu nešto poput „Ne pokoravam se nikome osim Bogu”, da nemaju nadmenu narav? Naravno da ne bi mogli. Bez sumnje, ako neko ima nadmenu narav, onda on ispoljava nadmenost, i takva osoba će nesumnjivo govoriti i činiti nadmene stvari, bez ikakvog razuma. Neki ljudi kažu: „Nemam nadmenu narav, ali takve stvari se otkrivaju u meni.” Da li takve reči imaju smisla? (Ne.) Drugi kažu: „Ne mogu da odolim. Čim mi pažnja popusti, iz mene izleti nešto nadmeno.” Da li te reči imaju smisla? (Ne.) Zašto ne? Šta je glavni uzrok tih reči? (Nepoznavanje sebe.) Ne – oni znaju da su nadmeni, ali čuju li druge kako im se rugaju, govoreći: „Kako to da si tako nadmen? Zbog čega si tako nadmen?” osećaju se posramljeno, zato i govore takve stvari. Njihov osećaj ponosa to ne može da podnese, oni traže izgovor da to prikriju, da zamaskiraju, da ga spakuju i da se oslobode. Dakle, njihove reči nemaju smisla. Kada tvoja nadmena narav tek treba da se razreši, ti si nadmen čak i kada ćutiš. Nadmenost je u prirodi ljudi, skrivena je u njihovim srcima i može se otkriti u bilo kojem trenutku. I tako, sve dok nema promene u naravi, ljudi ostaju nadmeni i samopravedni. Daću vam jedan primer. Novoizabrani starešina dolazi u crkvu i otkriva da u načinu na koji ga ljudi gledaju i u njihovim izrazima lica nedostaje ushićenje. On razmišlja u sebi: „Zar ja ovde nisam dobrodošao? Ja sam novoizabrani starešina; kako možete tako da se ophodite prema meni? Kako to da vas nisam impresionirao? Izabrali su me braća i sestre, tako da je moj duhovni rast veći od vašeg, zar ne?” I kao rezultat toga, on kaže: „Ja sam novoizabrani starešina. Neki ljudi me možda ne prihvataju, ali nema veze. Hajde da se takmičimo da vidimo ko je zapamtio više odlomaka Božjih reči, ko je u stanju da u zajedništvu podeli istine o vizijama. Mesto starešine ustupiću svakome ko jasnije od mene ume da deli istine u zajedništvu. Šta mislite o tome?” Kakva je to taktika? Kada su ljudi ravnodušni prema njemu, on je nezadovoljan i želi da ih natera da pate i da im se osveti; sada kada je starešina, želi da dominira ljudima – želi da bude na vrhu. Kakva je to narav? (Nadmenost.) A da li je lako razrešiti nadmenu narav? (Nije.) Nadmene naravi ljudi se otkrivaju veoma često. Nekim ljudima je nesnosno da slušaju druge kada u zajedništvu razgovaraju o novom prosvećenju i razumevanju: „Zašto nemam ništa da kažem o tome? Ne može to tako, moram da razmislim i smislim nešto bolje.” I tako izbacuju iz sebe gomilu doktrine, pokušavajući da nadmaše druge. Kakva je to narav? To je nadmetanje za slavu i dobit; to je takođe nadmenost. Kada se radi o naravi, mogao bi da sediš mirno, da ništa ne govoriš niti da radiš, ali narav će i dalje postojati u tvom srcu, i čak se može otkriti u tvojim mislima i izrazu lica. Čak i ako ljudi pokušaju da pronađu načine da to potisnu ili da to kontrolišu, i ako su uvek na oprezu kako je ne bi otkrili, da li je to od koristi? (Nije.) Neki ljudi odmah shvate da su rekli nešto nadmeno: „Ponovo sam otkrio svoju nadmenu narav – to je baš ponižavajuće! Nikada više ne smem da kažem nešto nadmeno.” Ali zaklinjanje da ćeš ćutati nije od koristi, to ne zavisi od tebe, već od tvoje naravi. Stoga, ako ne želiš da se tvoja nadmena narav otkrije, moraš da je popraviš. Ovde se ne radi o ispravljanju nekoliko reči ili ispravljanju jednog od načina na koji radiš stvari, a još manje o poštovanju nekih propisa. To je pitanje razrešavanja problema tvoje naravi. Sada kada sam govorio o tome šta je tačno narav, zar nemate dublje i suštinskije shvatanje sebe? (Imamo.) Spoznati sebe nije stvar poznavanja spoljašnje ličnosti, temperamenta, loših navika, neukih i budalastih stvari koje je neko učinio u prošlosti – nije ništa od toga. Naprotiv, to je poznavanje sopstvene iskvarene naravi i zla koje je čovek u stanju da čini u suprotnosti s Bogom. To je ključno. Neki ljudi kažu: „Ćudljiv sam i ne mogu ništa da učinim da to promenim. Kada mogu da promenim tu narav?” Ima i drugih koji kažu: „Užasno se izražavam, nisam dobar govornik. Sve što kažem na kraju uvredi ljude ili povredi njihova osećanja. Kada će se to promeniti?” Da li su u pravu kada to kažu? (Ne.) U čemu je njihova greška? (Radi se o tome da ne prepoznaju nešto u sopstvenoj prirodi.) Tako je. Ličnost ne određuje prirodu. Bez obzira na to koliko je nečija ličnost dobra, on i dalje može da ima iskvarenu narav.

Upravo sam govorio o dva aspekta naravi. Prvi je bio nepopustljivost, a drugi nadmenost. O nadmenosti ne treba mnogo da se priča. Mnogo nadmenog ponašanja je primetno kod svakoga, a vi samo treba da znate da je nadmenost aspekt naravi. Postoji još jedna vrsta naravi. Neki ljudi nikada nikome ne govore istinu. Oni unapred razmotre i usavrše sve što im padne na pamet pre nego što progovore pred ljudima. Nikada ne znaš šta je od onoga što kažu istina, a šta laž. Danas kažu jedno, sutra drugo, jednoj osobi kažu jedno, a drugoj nešto drugo. Sve što kažu protivrečno je samo po sebi. Kako takvim ljudima može da se veruje? Veoma je teško tačno dokučiti činjenice i ne možeš da izvučeš ni jednu jedinu poštenu reč iz njihovih usta. Kakva je to narav? To je lažljivost. Da li je lažljivu narav lako promeniti? Nju je najteže promeniti. Sve što uključuje narav odnosi se na čovekovu prirodu, a ništa nije teže promeniti od onoga što se odnosi na nečiju prirodu. Izreka „Vuk dlaku menja, ali ćud nikada” potpuno je tačna! Bez obzira na to o čemu pričaju ili šta rade, lažljivci uvek imaju lične ciljeve i namere. Ako ih nemaju, neće ništa reći. Ako pokušaš da shvatiš koji su njihovi ciljevi i namere, odjednom će ućutati. Ako im se slučajno nešto omakne, učiniće sve da na neki način to izvrnu, da te zbune i spreče da saznaš istinu. Bez obzira na to šta lažljivci rade, nikome neće dozvoliti da sazna celu istinu o tome. Bez obzira na to koliko vremena ljudi provedu s njima, niko ne zna šta se zaista dešava u njihovim glavama. Takva je priroda lažljivaca. Bez obzira na to koliko lažljivac govori, drugi ljudi nikada neće znati šta su njegove namere, šta stvarno misli, niti šta tačno pokušava da postigne. Čak ni njihovi roditelji ne uspevaju u to da proniknu. Izuzetno je teško pokušati shvatiti lažljivce, jer niko ne može da prozre šta im je na umu. Evo kako lažljivci govore i ponašaju se: nikada ne govore ono što misle niti prenose ono što se zaista dešava. To je vrsta naravi, zar ne? Kada poseduješ lažljivu narav, nije važno šta govoriš, niti šta radiš – ta narav je uvek u tebi, kontroliše te, tera te da igraš igre i da smišljaš smicalice, da se poigravaš ljudima, prikrivaš istinu i stvaraš paravan. To je lažljivost. Koje je još ponašanje karakteristično za lažljivce? Navešću primer. Dvoje ljudi razgovara i jedno od njih priča o svojoj samospoznaji; ta osoba stalno govori o tome kako je napredovala i pokušava da navede drugu osobu da u to poveruje, ali joj ne saopštava stvarne činjenice. U njenim rečima ima nečeg skrivenog i to ukazuje na izvesnu narav – na lažljivost. Da vidimo da li možete da je raspoznate. Ta osoba kaže: „Nedavno sam doživela neke stvari koje su me navele da osetim da je tokom ovih godina moja vera u Boga bila uzaludna. Ništa nisam zadobila. Tako sam bedna i patetična! Moje ponašanje u poslednje vreme nije baš najbolje, ali sam spremna da se pokajem.” Međutim, ni posle tih reči, kod nje se ne može videti ni tračak pokajanja. U čemu je ovde problem? U tome što ta osoba laže i obmanjuje. Kada ih drugi čuju kako izgovaraju tako nešto, oni pomisle: „Ova osoba ranije nije stremila ka istini, ali to što sada može da izgovori ove reči pokazuje da se zaista pokajala. Nema sumnje. Ne smemo da je gledamo istim očima kao nekada, već u novom, boljem svetlu.” Tako ljudi razmišljaju i rezonuju kada čuju te reči. Ali da li je trenutno stanje te osobe baš takvo kao što ona kaže da jeste? U stvarnosti nije tako. Nije se istinski pokajala, ali njene reči stvaraju iluziju da jeste i da se promenila nabolje i da je drugačija nego ranije. To je ono što želi da postigne svojim rečima. Kada tako govori da bi prevarila ljude, kakvu narav ona otkriva? Lažljivost – i to je veoma podmuklo! Činjenica je da ona uopšte nije svesna da je doživela neuspeh u svojoj veri u Boga, da je jadna i bedna. Ona pozajmljuje duhovni rečnik i jezik da bi obmanula ljude, da bi postigla svoj cilj da navede druge da misle dobro o njoj i da imaju dobro mišljenje o njoj. Zar to nije lažljivost? Jeste, a kada je neko toliko lažljiv, nije mu lako da se promeni.

Postoji još jedna vrsta osobe koja se nikada ne izražava ni jednostavno ni otvoreno. Uvek skriva i prikriva nešto, prikuplja informacije od ljudi na svakom koraku i kroz razgovor ih ispituje. Uvek želi da sazna sve o drugima, ali ne govori ono što joj leži na srcu. Niko ko s njom razgovara ne može da se nada da će saznati istinu o toj osobi. Takvi ljudi ne žele da drugi znaju njihove planove i ne dele ih ni sa kim. Kakva je to narav? To je lažljiva narav. Takvi ljudi su izuzetno promućurni, niko ne može da ih dokuči. Ako neko poseduje lažljivu narav, on je nesumnjivo lažljiva osoba, a lažljiv je i u priroda-suštini. Da li takva osoba stremi ka istini u svojoj veri u Boga? Ako ne govori istinu pred drugim ljudima, da li je sposobna da govori istinu pred Bogom? Naravno da nije. Lažljivac nikada ne govori istinu. On možda veruje u Boga, ali da li je njegovo verovanje istinsko? Kakav stav ima prema Bogu? Sigurno će imati mnogo nedoumica u srcu: „Gde je Bog? Ne vidim Ga. Gde su dokazi da je On stvaran?” „Bog je suveren nad svime? Stvarno? Sotonin režim mahnito tlači i hapsi one koji veruju u Boga. Zašto ga Bog ne uništi?” „Kako tačno Bog spašava ljude? Da li je Njegovo spasenje stvarno? To nije baš jasno.” „Može li vernik da uđe u carstvo nebesko ili ne? Bez ikakve potvrde, teško je reći.” Da li on, kad u svom srcu već toliko sumnja u Boga, može iskreno da se da za Boga? To je nemoguće. On gleda sve te ljude koji su se odrekli svega što imaju da bi sledili Boga, koji se daju Bogu i obavljaju svoje dužnosti, i razmišlja: „Moram nešto da zadržim za sebe. Ne mogu da budem nepromišljen kao oni. Ako sve dam Bogu, kako ću živeti u budućnosti? Ko će se brinuti o meni? Moram da imam plan za nepredviđene situacije.” Vidiš kako su lažljivi ljudi „promućurni”, koliko unapred razmišljaju. Ima nekih koji, kada vide da drugi na okupljanjima iskreno govore o spoznaji svoje iskvarenosti, u razgovoru pred svima otkrivaju ono što im je skriveno u srcu i iskreno govore koliko puta su počinili blud, pomisle: „Budalo! To su lične stvari; zašto bi ih pričao drugima? To niko ne bi uspeo da iscedi iz mene!” Eto koliko su ljudi lažljivi – radije bi umrli nego bili iskreni i oni nikome ne govore svu istinu. Neki kažu: „Grešio sam i uradio neke loše stvari i malo me je sramota da ljudima o tome otvoreno pričam. To su ipak lične stvari i sramotne su. Ali ne mogu da ih sakrijem ili tajim od Boga. Treba da ih saopštim Bogu, iskreno i otvoreno. Ne bih se usudio da kažem drugima svoje misli ili lične stvari, ali moram da kažem Bogu. Nije bitno od koga sve krijem tajne, ali ne mogu da ih krijem od Boga.” To je stav koji poštena osoba zauzima prema Bogu. Međutim, lažljivci su na oprezu od svih, nikome ne veruju i ni sa kim iskreno ne razgovaraju. Nikome ne govore svu istinu i niko ne može da pronikne u njih. Oni su najlažljiviji ljudi od svih. Svako ima lažljivu narav; jedina razlika je u tome koliko je ona ozbiljna. Iako možeš da otvoriš svoje srce i razgovaraš o svojim problemima na okupljanjima, da li to znači da nemaš lažljivu narav? Ne znači, imaš je i ti. Zašto to govorim? Evo primera: možda u zajedništvu jesi u stanju da se otvoriš o stvarima koje se ne dotiču tvog ponosa ili sujete, o stvarima koje nisu sramne i stvarima zbog kojih nećeš biti orezan – ali da si učinio nešto što krši istina-načela, nešto što bi se svima gadilo i zbog čega bi bili zgroženi, da li bi mogao otvoreno da razgovaraš o tome na skupovima? A da si učinio nešto neizrecivo, bilo bi ti još teže da se otvoriš i otkriješ istinu o tome. Ako bi neko to istražio ili pokušao da pronađe krivca, ti bi koristio sva sredstva koja ti stoje na raspolaganju da to sakriješ i bio bi prestravljen mogućnošću da bi sve moglo da se razotkrije. Uvek bi pokušavao to da prikriješ i da se izvučeš. Zar to nije lažljiva narav? Možda veruješ da ako to ne kažeš naglas, niko neće saznati i da čak ni Bog neće imati načina da to sazna. To je pogrešno! Bog ispituje najdublje kutke ljudskog srca. Ako ti to nije jasno, onda uopšte ne poznaješ Boga. Lažljivi ljudi ne obmanjuju samo druge – oni se čak usuđuju da pokušaju da obmanu Boga i koriste lažljiva sredstva da Mu se odupru. Da li takvi ljudi mogu da dostignu Božje spasenje? Božja narav je pravedna i sveta, a lažljivaca se On najviše gadi. Dakle, lažljivcima je najteže da dostignu spasenje. Ljudi lažljive prirode su oni koji najviše lažu. Oni će lagati čak i Boga, pokušaće da Ga obmanu i uporno će odbijati da se pokaju. To znači da ne mogu da dostignu Božje spasenje. Ukoliko neko samo s vremena na vreme pokazuje iskvarenu narav, ako laže i obmanjuje ljude, ali je jednostavan i iskren prema Bogu i kaje se pred Njim, onda takva osoba još uvek ima nadu da će dostići spasenje. Ako si zaista razumna osoba, treba da se otvoriš prema Bogu, da iskreno razgovaraš s Njim, da o sebi promisliš i da sebe spoznaš. Ne treba više da lažeš Boga, ne treba ni u jednom trenutku da pokušavaš da Ga obmaneš, a još manje treba da pokušavaš da bilo šta sakriješ od Njega. Činjenica je da postoje neke stvari za koje ljudi ne treba da znaju. Sve dok si u vezi s njima iskren pred Bogom, to je u redu. Kada nešto učiniš, pobrini se da nemaš tajni sa Bogom. Možeš da kažeš Bogu sve ono što nije prikladno da se kaže drugima. Osoba koja tako postupa je pametna. Iako možda postoje neke stvari za koje ne osećaju potrebu da podele sa drugima, to ne treba nazivati lažljivošću. Lažljivi ljudi su drugačiji: smatraju da treba sve da kriju, da ne smeju ništa da kažu drugima, posebno ne kada je reč o ličnim stvarima. Ako nemaju koristi od toga da nešto kažu, neće to ni reći, čak ni Bogu. Zar to nije lažljiva narav? Takva osoba je uistinu lažljiva! Ako je neko toliko lažljiv da ni Bogu ne govori istinu i sve krije od Boga, da li ta osoba uopšte veruje u Boga? Da li ima istinsku veru u Boga? To je osoba koja sumnja u Boga i u srcu Mu ne veruje. Dakle, zar njena vera nije lažna? Ona je bezvernik, lažni vernik. Da li vam se dešava da sumnjate u Boga i da ste oprezni prema Njemu? (Da.) Sumnjati u Boga i biti na oprezu od Njega, kakva je to narav? To je lažljiva narav. Svako ima lažljivu narav, samo je pitanje u kojoj meri. Sve dok možeš da prihvatiš istinu, moći ćeš da postigneš pokajanje i promenu.

Ima ljudi koji, kada im se nešto desi, oni otkrivaju iskvarenu narav, imaju predstave i ideje, imaju predrasude o drugima i donose sud o njima i smeštaju im iza leđa. Oni mogu da promisle o sebi i da budu potpuno otvoreni o tim stvarima, ali kada učine nešto sramno, žele to da zadrže za sebe i zauvek se zatvore u svoje srce. Ne samo da o tome ne razgovaraju sa drugima, već to ne spominju ni Bogu kada se mole. Čak čine sve što mogu ne bi li smislili neistine koje će to da prikriju ili zakamufliraju. To je lažljiva narav. Kada imaš takve misli, kada živiš u takvom stanju, treba da promisliš o sebi i jasno uvidiš da nisi pošten, da se nijedna osobina koju Bog koristi da opiše poštenu osobu ne ogleda u tebi, da ti nisi ništa drugo do lažljivac i da, iako si glup, lošeg kova i sporo razmišljaš, ipak jesi lažljiv. To znači poznavati sebe. Najmanje što bi trebalo da možeš da postigneš u samospoznaji jeste da budeš u stanju da jasno vidiš i razaznaš očiglednu iskvarenost koju otkrivaš i da budeš u stanju da tražiš istinu kako bi se time pozabavio. Ako zaista poznaješ svoju lažljivu narav, često treba da se moliš Bogu, da promisliš o sebi, da prepoznaješ i detaljno analiziraš svoju lažljivu narav u skladu sa Božjom rečju i da prepoznaš njenu suštinu; onda ćeš imati nadu da ćeš uspeti da odbaciš svoju iskvarenu lažljivu narav. Neki ljudi ne mogu jasno da vide razliku između lažljivaca i poštenih ljudi – što znači da je njihov kov isuviše loš. Neki često koriste svoj loš kov, nepromišljenost, neznanje, manjak razumevanja, trapavost u izražavanju, nedostatak socijalnih veština i sklonost da lako budu prevareni kao dokaz poštenja. Uvek govore drugima: „Previše sam poštena, često izvučem deblji kraj, ne znam kako da iskoristim druge – a ipak me Bog voli jer sam poštena osoba.” Da li su te reči tačne? Takve reči su smešne, smišljene su da ljude navedu na stranputicu, bezobrazne su i sramne. Kako ljudi koji su nepromišljeni i glupi mogu da budu pošteni? To su dve različite stvari. Velika je greška smatrati vlastite glupe postupke poštenjem. Svako može da vidi da čak i budale mogu da budu nadmene i samoljubive, da imaju visoko mišljenje o sebi. Bez obzira koliko su ljudi neuki i imaju manjak kova, oni i dalje mogu da lažu i obmanjuju druge. Zar sve to nije činjenica? Da li budale i ljudi lošeg kova zaista nikada ne rade ništa loše? Da li oni zaista nemaju iskvarenu narav? Svakako da je imaju. Neki ljudi takođe kažu da su iskreni i otvoreno govore o svojim lažima, ali se ne usuđuju da se otvore o sramnim stvarima koje rade. Kada se crkva obračunava s njihovim problemima, oni nisu u stanju da to prihvate i uopšte se ne pokoravaju, radije rovare u pozadini i utvrđuju istinu. Takva lažljiva osoba nikako ne prihvata istinu i uopšte se ne pokorava, ali i dalje sebe smatra poštenom. Zar to nije sasvim besramno? To je čista ludost! Takva osoba svakako nije poštena, niti je bezazlena. Glupi ljudi su glupi ljudi; budale su budale. Pošteni su samo bezazleni ljudi koji nisu lažljivi.

Kako prepoznati lažljivce? Kakvo je ponašanje lažljivaca? Bez obzira na to s kim se druže ili s kim sarađuju, oni nikada nikome ne dozvoljavaju da pokuša da otkrije šta se zaista dešava s njima; uvek su na oprezu prema ljudima, sve rade drugima iza leđa i nikada ne kažu šta stvarno misle. Možda ponekad kažu nešto o samospoznaji, ali ne pominju najbitnije tačke niti najbitnije reči i strepe da im se nešto ne omakne. Veoma su osetljivi na to, iz straha da bi drugi mogli da uoče njihove mane. To je jedna vrsta lažljive naravi. Neki takođe navlače masku tako da drugi misle da su bezazleni, da mogu da izdrže patnju i da se ne žale, ili da su duhovni ljudi, da vole istinu i da streme ka njoj. Oni očigledno nisu takva osoba, ali istrajno glume takvu osobu pred drugima. To je takođe lažljiva narav. U svemu što lažljivci kažu i što urade postoji zadnja namera. Da nemaju neku zadnju nameru, ne bi ništa ni rekli ni uradili. Unutar njih postoji narav koja ih usmerava da to čine i to je lažljiva narav. Kada ljudi imaju lažljivu narav, da li je lako promeniti se? Koliko ste se vi promenili? Da li ste zakoračili na put stremljenja ka poštenju? (Da, to je pravac na kojem radimo.) Koliko ste koraka preduzeli? Ili ste zaglavljeni u fazi želje da to uradite? (Još uvek je to samo nešto što želimo da uradimo. Ponekad, tek nakon što smo nešto uradili, shvatamo da je to sadržalo lažljivost, da smo pokušavali da ljudima ostavimo lažan utisak; tek tada shvatamo da smo bili lažljivi.) Shvatate da je to lažljivost – ali da li ste uspeli da shvatite da je to jedna vrsta iskvarene naravi? I odakle dolazi ta lažljivost? (Iz naše prirode.) Tako je, iz vaše prirode. I da li vas ta iskvarenost ometa? Teško je otarasiti je se, teško je nositi se s njom, teško je pobeći – a i veoma je problematična. Šta je čini problematičnom? Šta ti u vezi s njom smeta? (Želimo da se promenimo, ali veoma nam teško pada kada ne uspemo.) To je jedan aspekt, ali se ne računa kao problematičan. Kada lažljiva narav kontroliše nekoga, ta osoba može da laže i vara druge bilo kad i bilo gde, i ma šta da joj se desi, razmišljaće kako da laže da bi varala i navela ljude na pogrešan put. Čak i da poželi da se kontroliše, neće biti u stanju, jer je to nevoljna radnja. U tome leži problem. To je problem naravi. Na koliko načina može da se ispolji lažljiva narav? U ispitivanju, u lažljivosti, u opreznosti, kao i u sumnjičavosti, pretvaranju i licemerju. Narav koju takvo ponašanje razotkriva i ispoljava jeste lažljivost. Posle razgovora u zajedništvu o ovim temama, da li vam je lažljiva narav sada jasnija? Da li među vama još uvek ima onih koji kažu: „Nemam lažljivu narav, nisam lažljivac, još malo pa postajem poštena osoba”? (Ne.) Mnogo je ljudi koji baš i ne razumeju šta je tačno poštena osoba. Neki kažu da su pošteni ljudi oni koji su bezazleni i iskreni, koji su zlostavljani i odbačeni gde god da odu, ili koji su spori i u govoru i postupcima uvek kaskaju za drugima. Neki praznoglavci i neuki ljudi, koji prave takve gluposti da ih drugi gledaju sa visine, takođe opisuju sebe kao poštene ljude. I svi oni neobrazovani ljudi iz nižih slojeva društva, koji se osećaju manje vrednim, takođe kažu da su pošteni ljudi. U čemu se sastoji njihova greška? Oni ne znaju šta je poštena osoba. Šta je izvor njihovog pogrešnog shvatanja? Glavni razlog je to što ne shvataju istinu. Oni veruju da su „pošteni ljudi” o kojima Bog govori budale i idioti, da su neobrazovani, spori na jeziku, zlostavljani i potlačeni i da ih je lako zavesti i prevariti. Tu se podrazumeva da su predmeti Božjeg spasenja ljudi bez mozga sa dna društvene lestvice nad kojima se drugi često iživljavaju. Koga će Bog spasiti ako ne te ponižene, sirote ljude? Zar nije upravo to ono što ti ljudi veruju? Da li su to zaista ljudi koje Bog spašava? To je pogrešno tumačenje Božjih namera. Ljudi koje Bog spašava su oni koji vole istinu, koji imaju kov i sposobnost da razumeju, svi su oni ljudi koji imaju savest i razum, koji su u stanju da ispunjavaju Božje naloge i dobro obavljaju svoju dužnost. Oni su ljudi koji su u stanju da prihvate istinu i odbace svoju iskvarenu narav, i oni su ljudi koji zaista vole Boga, pokoravaju se Bogu i obožavaju Boga. Iako je većina tih ljudi sa dna društvene lestvice, iz radničkih i seljačkih porodica, oni svakako nisu smetenjaci, prostaci, niti besposličari. Naprotiv, to su pametni ljudi koji su u stanju da prihvate istinu, da je primene i da joj se pokore. Oni su svi ljudi pravde koji bi se odrekli ovozemaljske slave i bogatstva da bi sledili Boga i zadobili istinu i život – oni su najmudriji od svih ljudi. To su sve pošteni ljudi koji zaista veruju u Boga i koji Mu se zaista daju. Oni mogu da zadobiju Božje odobravanje i blagoslove, i mogu da budu usavršeni u Njegov narod i stubove Njegovog hrama. To su ljudi od zlata, srebra i skupocenih dragulja. Oni smetenjaci, oni nepromišljeni, apsurdni i beskorisni ljudi su ti koji će biti izgnani. Kako bezvernici i apsurdni ljudi vide Božje delo i plan upravljanja? Kao smetlište, zar ne? Ti ljudi nisu samo lošeg kova, već su i apsurdni. Bez obzira na to koliko Božjih reči čitaju, oni ne mogu da shvate istinu, i bez obzira na to koliko propovedi čuju, oni nisu u stanju da uđu u stvarnost – ako su toliko nepromišljeni, mogu li i dalje biti spašeni? Da li bi Bog mogao da poželi takvu osobu? Bez obzira na to koliko godina veruju u Boga, još uvek ne razumeju nijednu istinu, još uvek pričaju gluposti, a ipak sebe smatraju poštenim – zar nemaju stida? Takvi ljudi ne shvataju istinu. Oni uvek pogrešno tumače Božje namere, a ipak, gde god da se nađu, uporno ponavljaju svoja pogrešna tumačenja, propovedajući ih kao istinu, govoreći ljudima: „Dobro je malo biti zlostavljan, ljudi treba malo da izgube, treba da budu malo nepromišljeni – oni su predmeti Božjeg spasenja i oni su ljudi koje će Bog spasiti.” Ljudi koji govore takve stvari su odvratni; to donosi veliku sramotu Bogu! To je tako odvratno! Stubovi Božjeg carstva i pobednici koje Bog spašava su svi ljudi koji shvataju istinu i koji su mudri. To su oni koji će imati udela u nebeskom carstvu. Svi oni koji su bezumni i neznalice, bestidni i nerazumni, koji ne razumeju ni trunku istine, koji su prostaci i glupaci – zar nisu svi beskorisni? Kako bi takvi ljudi mogli da imaju udela u nebeskom carstvu? Pošteni ljudi o kojima Bog govori su oni koji mogu da sprovedu istinu u delo kada je jednom shvate, koji su mudri i pametni, koji se naprosto otvaraju prema Bogu i koji deluju prema načelu i u potpunosti su pokorni Bogu. Svi oni imaju bogobojažljivo srce, usredsređeni su da postupaju shodno načelima i svi teže apsolutnoj pokornosti Bogu i vole Boga u svom srcu. Samo su oni zaista pošteni ljudi. Ako neko čak i ne zna šta znači biti pošten, ako ne može da vidi da je suština poštenih ljudi apsolutna pokornost Bogu, da se boje Boga i klone zla, ili da su pošteni ljudi pošteni zato što vole istinu, zato što vole Boga, i zato što primenjuju istinu – onda je takva osoba vrlo bezumna i zaista ne poseduje moć razlučivanja. Pošteni ljudi nisu nimalo bezazleni, smeteni, neuki i budalasti pojedinci kako ih neki zamišljaju; oni su ljudi sa normalnom ljudskošću, koji imaju savest i razum. Kod poštenih ljudi je pametno to što su u stanju da slušaju Božje reči i da budu pošteni i zato ih je Bog blagoslovio.

Ništa nema veći značaj od Božjeg zahteva da ljudi budu pošteni – On traži da ljudi žive pred Njim, da prihvate Njegovo ispitivanje i da žive u svetlosti. Samo pošteni ljudi su pravi pripadnici ljudske rase. Ljudi koji nisu iskreni su zveri, oni su životinje koje šetaju uokolo u ljudskoj odeći, oni nisu ljudska bića. Da biste tražili da budete poštena osoba, morate se vladati u skladu sa Božjim zahtevima; morate proći kroz sud, grdnju i orezivanje. Kada se vaša iskvarena narav očisti i kada budete u stanju da primenjujete istinu i živite prema Božjim rečima, tek tada ćete biti poštena osoba. Ljudi koji su neuki, budalasti i bezazleni svakako nisu pošteni ljudi. Zahtevajući da ljudi budu pošteni, Bog od njih traži da poseduju normalnu ljudskost, da odbace svoju lažljivost i maske, da ne lažu niti obmanjuju druge, da posvećeno obavljaju svoju dužnost i da budu u stanju da Ga istinski vole i da Mu se pokoravaju. Samo takvi pojedinci su narod Božjeg carstva. Bog zahteva da ljudi budu dobri Hristovi vojnici. Kakvi su dobri Hristovi vojnici? Moraju da budu opremljeni istina-stvarnošću i da budu jednog srca i uma sa Hristom. U bilo koje vreme i na bilo kojem mestu, oni moraju da budu u stanju da veličaju Boga i svedoče o Njemu i da koriste istinu u ratu protiv Sotone. Oni u svemu moraju da stoje na Božjoj strani, da svedoče i proživljavaju istina-stvarnost. Moraju da budu u stanju da ponize Sotonu i ostvare čudesne pobede za Boga. To znači biti dobar Hristov vojnik. Dobri Hristovi vojnici su pobednici, oni su ti koji pobeđuju Sotonu. Zahtevajući da ljudi budu pošteni, a ne lažljivi, Bog od njih ne traži da budu budale, već da se oslobode svoje lažljive naravi, da uspeju da Mu budu pokorni i da Mu donesu slavu. To je ono što može da se postigne primenom istine. Ovde se ne radi o promeni ponašanja, ne radi se o tome da li će neko da govori više ili manje, niti o tome kako neko postupa, već se radi o nameri koja stoji iza nečijih reči i postupaka, nečijih misli i ideja, nečijih ambicija i želja. Sve što pripada otkrovenjima iskvarenih naravi i greškama mora se iz korena promeniti, tako da se uskladi sa istinom. Ako neko želi da postigne promenu naravi, mora da bude u stanju da prozre suštinu Sotonine naravi. Ako možeš da prozreš suštinu lažljive naravi, da vidiš da je to Sotonina narav i lice đavola, ako možeš da mrziš Sotonu i odrekneš se đavola, onda će ti biti lako da odbaciš svoju iskvarenu narav. Ako ne znaš da u tebi postoji lažljivo stanje, ako ne prepoznaš otkrovenja lažljive naravi, onda nećeš znati kako da tražiš istinu da to razrešiš i biće ti teško da promeniš svoju lažljivu narav. Prvo moraš da prepoznaš koje se stvari u tebi razotkrivaju i koji su to aspekti iskvarene naravi. Ukoliko stvari koje otkrivaš pripadaju lažljivoj naravi, hoćeš li ih mrzeti u svom srcu? A ako to učiniš, kako bi trebalo da se promeniš? Moraš da orežeš svoje namere i ispraviš svoja gledišta. Prvo moraš da tražiš istinu po tom pitanju da bi rešio svoje probleme, da nastojiš da postigneš ono što Bog traži i da Mu udovoljiš, i da postaneš neko ko ne pokušava da obmane Boga niti druge ljude, čak ni one koji su priglupi ili neuki. Pokušaj da se prevari neko ko je glup ili neuk je veoma nemoralan – čini te đavolom. Da bi bio poštena osoba, ne smeš nikoga da prevariš niti da lažeš. Reči upućene đavolima i Sotonama, međutim, moraš mudro da biraš; ako to ne učiniš, lako će od tebe napraviti budalu i lako ćeš osramotiti Boga. Samo mudrim biranjem reči i primenom istine moći ćeš da pobediš i osramotiš Sotonu. Ljudi koji su neuki, nepromišljeni i tvrdoglavi nikada neće moći da shvate istinu; jedino što može da im se desi je da ih Sotona navede na pogrešan put, da se poigra s njima, da ih pregazi i na kraju proždere.

Hajde sada da razgovaramo o četvrtoj vrsti naravi. Tokom okupljanja, neki ljudi mogu u zajedništvu da podele ponešto o sopstvenom stanju, ali kada je reč o suštini problema, o njihovim ličnim motivima i idejama, oni počinju da okolišaju. Kada ih ljudi razotkriju da imaju motive i ciljeve, čini se kao da klimaju glavom i da priznaju. Ali kada ljudi pokušaju dublje da ih razotkriju ili detaljnije analiziraju, oni to ne mogu da podnesu, ustaju i odlaze. Zašto se oni, u presudnom trenutku, izvlače? (Ne prihvataju istinu i nisu voljni da se suoče sa sopstvenim problemima.) To je problem naravi. Kada nisu voljni da prihvate istinu da bi rešili probleme u sebi, zar to ne znači da imaju odbojnost prema istini? Koje vrste propovedi su neke starešine i delatnici najmanje spremni da čuju? (Propovedi o tome kako raspoznati antihriste i lažne starešine.) Tako je. Oni misle: „Sva ta priča o prepoznavanju antihrista i lažnih starešina, kao i o farisejima – zašto toliko pričate o tome? Uznemiravate me.” Kada čuju da će se govoriti o prepoznavanju lažnih starešina i delatnika, oni pronalaze bilo kakav izgovor da odu. Šta se ovde podrazumeva pod „odlaskom”? Odnosi se na izvlačenje, na skrivanje. Zašto pokušavaju da se sakriju? Kada drugi ljudi iznose činjenice, treba da slušaš: slušanje je dobro za tebe. Zapiši ono što smatraš da je grubo ili ono što ti je teško da prihvatiš; zatim treba često da razmišljaš o tim stvarima, da ih polako prihvataš i da se polako menjaš. Čemu onda skrivanje? Takvi ljudi osećaju da su te reči suda preoštre i da nije lako čuti ih, pa se u njima rađaju otpor i mrskost. Kažu sebi: „Ja nisam ni antihrist ni lažni vođa – zašto stalno pričate o meni? Zašto ne pričate o nekom drugom? Recite nešto o prepoznavanju zlih ljudi, ne govorite o meni!” Počinju da okolišaju i da se protive. Kakva je to narav? Ako nisu voljni da prihvate istinu, i uvek rasuđuju i raspravljaju u svoju odbranu, zar se ovde ne srećemo s problemom iskvarene naravi? To je narav koja je odbojna prema istini. Ako su starešine i delatnici u takvom stanju, šta li je onda sa običnom braćom i sestrama? (Sa njima je isto.) Kada se prvi put okupe, svi su tako puni ljubavi i sa zadovoljstvom ponavljaju reči i doktrine. Deluje kao da svi vole istinu. Ali kada se radi o ličnim problemima i stvarnim poteškoćama, mnogi ljudi oneme. Na primer, neki ljudi su stalno ograničeni brakom. Oni izgube volju da obavljaju dužnost ili da streme ka istini, a brak postaje njihova najveća prepreka i najveće opterećenje. Kada na okupljanjima svi u zajedništvu razgovaraju o tom stanju, oni reči drugih ljudi porede sa sobom i osećaju da se govori o njima. Oni kažu: „Nije mi problem da razgovarate u zajedništvu o istini, ali zašto mene spominjete? Zar vi nemate nikakvih problema? Zašto pričate samo o meni?” Kakva je to narav? Kada se okupite da razgovarate o istini, morate da raščlanite stvarne probleme i da dozvolite svima da govore o svom shvatanju tih problema; tek tada ćete biti u stanju da spoznate sebe i da rešite svoje probleme. Zašto ljudi ne mogu to da prihvate? Kakva je to narav kada ljudi nisu sposobni da prihvate orezivanje i ne mogu da prihvate istinu? Zar to ne bi trebalo jasno da uočite? To su sve ispoljenja odbojnosti prema istini – to je suština problema. Kada ljudi imaju odbojnost prema istini, veoma im je teško da prihvate istinu – a ako ne mogu da prihvate istinu, može li se razrešiti problem njihove iskvarene naravi? (Ne.) Dakle, da li je neko takav, neko ko nije sposoban da prihvati istinu – u stanju da zadobije istinu? Može li Bog da ga spasi? Svakako da ne može. Da li ljudi koji ne prihvataju istinu iskreno veruju u Boga? Svakako da ne. Najvažniji aspekt ljudi koji zaista veruju u Boga je sposobnost da prihvate istinu. Ljudi koji ne mogu da prihvate istinu zasigurno ne veruju iskreno u Boga. Da li takvi ljudi mogu mirno da sede tokom propovedi? Da li su u stanju da išta zadobiju? Nisu. To je zato što propovedi razotkrivaju razna iskvarena stanja ljudi. Detaljnom analizom Božjih reči ljudi stiču znanje, a zatim, prelazeći na razgovor u zajedništvu o načelima primene, dobijaju put do primene i na taj način se postiže dejstvo. Kada takvi ljudi čuju da se stanje koje je razotkriveno odnosi na njih – da se odnosi na njihove probleme – od stida dobijaju napad besa, a možda čak i ustanu i napuste okupljanje. Čak i ako ne odu, mogu da se unervoze i da se osete oštećenim, u kom slučaju nema smisla da prisustvuju okupljanju, niti da slušaju propoved. Zar svrha slušanja propovedi nije da se shvati istina i da se reše sopstveni stvarni problemi? Ako se uvek plašiš da će tvoji problemi biti razotkriveni, ako se stalno plašiš da ćeš biti pomenut, zašto uopšte veruješ u Boga? Ako u svojoj veri ne možeš da prihvatiš istinu, onda ne veruješ stvarno u Boga. Ako se uvek plašiš da ćeš biti razotkriven, kako ćeš moći da rešiš svoj problem iskvarenosti? Ako ne možeš da rešiš svoj problem iskvarenosti, čemu onda verovati u Boga? Svrha vere u Boga je da prihvatiš Božje spasenje, da odbaciš svoju iskvarenu narav i proživiš obličje pravog ljudskog bića, što se sve postiže prihvatanjem istine. Ako uopšte ne možeš da prihvatiš istinu, ili čak da budeš orezan ili razotkriven, onda nemaš načina da postigneš Božje spasenje. Reci Mi samo: koliko u svakoj crkvi ima onih koji mogu da prihvate istinu? Da li je onih koji ne mogu da prihvate istinu mnogo ili malo? (Mnogo.) Da li je to situacija koja zaista postoji među Božjim izabranim narodom u crkvama, da li je to pravi problem? Svi oni koji nisu u stanju da prihvate istinu i koji nisu u stanju da prihvate da budu orezani, imaju odbojnost prema istini. Imati odbojnost prema istini je neka vrsta iskvarene naravi, i ukoliko ta narav ne može da se promeni, da li oni mogu da budu spaseni? Naravno da ne mogu. Danas mnogi teško prihvataju istinu. To nimalo nije lako. Da bi se to rešilo, osoba mora da doživi nekakav Božji sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje. Dakle, šta kažete: kakva je to narav kada ljudi nisu sposobni da prihvate orezivanje, kada se ne upoređuju sa Božjom rečju ili stanjima razotkrivenim tokom propovedi? (To je narav koja je odbojna prema istini.) To je četvrta iskvarena narav: odbojnost prema istini. Koliko su oni odbojni? (Oni ne žele da čitaju Božje reči, niti da slušaju propovedi i ne žele da u zajedništvu razgovaraju o istini.) To su najočiglednija ispoljenja. Kada neko, na primer, kaže: „Ti zaista veruješ u Boga. Zanemario si porodicu i karijeru da bi obavljao dužnost i mnogo si pretrpeo i platio povisoku cenu u proteklih nekoliko godina. Bog blagosilja takve ljude. Božja reč kaže da će oni koji se iskreno daju Bogu biti veoma blagosloveni”, ti na to kažeš amin i prihvatiš takve istine. Međutim, kada ta osoba nastavi: „Ali ti moraš da nastaviš da težiš istini! Ako ljudi uvek imaju motiv za ono što rade i uvek divljaju u skladu sa svojim namerama, onda će pre ili kasnije uvrediti Boga i navući na sebe Njegov prezir”, kada kažu takve stvari, ti to ne možeš da prihvatiš. Kada čuješ da se o istini razgovara u zajedništvu, ne samo da nisi u stanju da je prihvatiš, već se i ljutiš, i u svom umu uzvraćaš: „Vi po ceo dan razgovarate o istini, ali nisam video da je iko od vas otišao u raj.” Kakva je to narav? (To je narav koja je odbojna prema istini.) Kada počne razgovor o primeni, kada ljudi počnu ozbiljno da ti se obraćaju, u tebi se ispoljava najveća odbojnost, nestrpljenje i otpor. To znači osećati odbojnost prema istini. A kako se uglavnom ispoljava ona vrsta naravi koja je odbojna prema istini? U odbijanju da prihvati da bude orezana. Neprihvatanje orezivanja je jedna vrsta stanja koje takva narav ispoljava. Takvi ljudi su u svojim srcima naročito protivni tokom orezivanja. Misle: „Ne želim to da slušam! Ne želim to da slušam!” ili, „Zašto ne orezati nekog drugog? Zašto su baš mene uzeli na zub?” Šta znači osećati odbojnost prema istini? Osećati odbojnost prema istini znači da je osoba potpuno nezainteresovana za bilo šta što je povezano sa pozitivnim stvarima, sa istinom, sa onim što Bog traži ili sa Božjim namerama. Ponekad osećaju gađenje prema tim stvarima; ponekad ih potpuno ignorišu, ponekad zauzimaju neposlušan stav i ravnodušni su prema njima, ne uzimaju ih zaozbiljno, pristupajući im površno ili s prezirom; ili se prema njima odnose s potpunim nedostatkom odgovornosti. Glavno ispoljenje odbojnosti prema istini ne čine samo ljudi koji osećaju gađenje kada čuju istinu. To uključuje i njihovu nespremnost da primenjuju istinu, da se povlače kada dođe vreme da se primeni istina, kao da istina nema nikakve veze s njima. Neki ljudi tokom razgovora u zajedništvu na okupljanjima izgledaju veoma živahno, vole da ponavljaju reči i doktrine i imaju uzvišene izjave da bi pridobili druge i naveli ih na stranputicu. Čini se da su puni energije i dobro raspoloženi dok to neumorno rade. U međuvremenu, drugi su po ceo dan, od jutra do mraka, zaokupljeni pitanjima vere, čitaju Božje reči, mole se, slušaju himne, hvataju beleške, kao da ne mogu ni za trenutak da se odvoje od Boga. Od jutra do mraka, oni su zauzeti obavljanjem svoje dužnosti. Da li ti ljudi zaista vole istinu? Zar oni nemaju narav koja je odbojna prema istini? Kada se može videti njihovo pravo stanje? (Kada dođe vreme da primenjuju istinu, oni beže i nisu spremni da prihvate da budu orezani.) Da li je to zato što ne shvataju ono što čuju ili je to zato što ne shvataju istinu koju nisu voljni da prihvate? Odgovor nije ni jedno ni drugo. Njima upravlja njihova priroda. To je problem naravi. Ti ljudi u svojim srcima dobro znaju da su Božje reči istina, da su pozitivne i da primenjivanje istine može da dovede do promena u ljudskim naravima i da ih osposobi da udovolje Božjim namerama – ali ih ne prihvataju, niti ih sprovode u delo. To znači imati odbojnost prema istini. Kod koga ste videli narav koja je odbojna prema istini? (Kod bezvernika.) Bezvernici imaju odbojnost prema istini, to je vrlo jasno. Bog nema načina da spasi takve ljude. Dakle, po kojim pitanjima ste među Božjim vernicima videli da ljudi imaju odbojnost prema istini? Možda oni nisu ustali i otišli kada ste sa njima u zajedništvu razgovarali o istini, a kada se razgovor dotakao njihovih sopstvenih teškoća i pitanja, oni su se ispravno suočili sa njima – a ipak još uvek imaju narav koja je odbojna prema istini. Gde to može da se uoči? (Često slušaju propovedi, ali ne sprovode istinu u delo.) Ljudi koji ne sprovode istinu u delo nesumnjivo imaju narav koja je odbojna prema istini. Neki ljudi su ponekad u stanju da sprovedu malo istine u delo; da li oni onda imaju narav koja je odbojna prema istini? Takva narav se takođe može naći kod onih koji primenjuju istinu, samo u različitim stepenima. To što možeš da primenjuješ istinu ne znači da nemaš narav koja je odbojna prema istini. Primena istine ne znači da se tvoja život-narav odmah promenila – nije tako. Moraš da rešiš problem svoje iskvarene naravi, to je jedini način da postigneš promenu u svojoj život-naravi. Primena istine u jednoj određenoj situaciji ne znači da više nemaš iskvarenu narav. Sposoban si da primenjuješ istinu u jednoj oblasti, ali nisi nužno sposoban da primenjuješ istinu u drugim oblastima. Konteksti i razlozi su različiti, ali najvažnije je to da postoji iskvarena narav, koja je koren problema. Stoga, jednom kada se čovekova narav promeni, sve njegove teškoće, izgovori i opravdanja uključeni u primenu istine – svi ti problemi su rešeni, i sva njegova buntovnost, manjkavosti i greške su rešeni. Ako se naravi ljudi ne promene, uvek će im biti teško da primenjuju istinu i uvek će biti izgovora i opravdanja. Ako želiš da budeš u stanju da primenjuješ istinu i da se u svemu pokoriš Bogu, prvo mora doći do promene u tvojoj naravi. Tek tada ćeš moći da rešiš probleme u korenu.

Na šta se uglavnom odnosi narav koja je odbojna prema istini? Hajde prvo da razgovaramo o jednoj vrsti stanja. Neki ljudi su veoma zainteresovani da slušaju propovedi, i što više u zajedništvu slušaju razgovor o istini, njihova srca postaju ozarenija i ushićenija. Imaju pozitivan i preduzimljiv stav. Da li to dokazuje da oni nemaju narav koja je odbojna prema istini? (Ne.) Na primer, ima dece uzrasta od sedam ili osam godina koju zanima da slušaju o veri u Boga, koja uvek čitaju Božju reč i sa roditeljima prisustvuju okupljanjima, tako da neki ljudi kažu: „Ovo dete nema narav koja je odbojna prema istini, veoma je pametno, rođeno je da veruje u Boga, Bog ga je izabrao.” Možda ih je Bog izabrao, ali te reči su samo napola tačne. To je zato što su još uvek mali, a pravac njihove težnje i njihovi ciljevi u životu tek treba da se oblikuju. Dok njihovi pogledi na život i društvo tek treba da se oblikuju, može se reći da njihove mlade duše vole pozitivne stvari, ali ne možeš reći da nemaju narav koja je odbojna prema istini. Zašto to govorim? Još su mali. Njihova ljudskost je još uvek nezrela, nedostaje im najosnovnije iskustvo, njihovi horizonti su ograničeni i uopšte ne shvataju šta je istina. Oni samo imaju ukus za pozitivne stvari. Ne možeš reći da vole istinu, a još manje da poseduju istina-stvarnost. Štaviše, deca nemaju iskustva, tako da niko ne može da vidi šta se krije u njihovim srcima, kakvu priroda-suštinu imaju. Samo zato što su zainteresovani za veru u Boga i zato što slušaju propovedi, ljudi umisle da ona vole istinu – što je ispoljenje neznanja i gluposti, jer deca nemaju spoznaju o tome šta je istina, pa se ne može ni govoriti o tome da li vole istinu ili osećaju odbojnost prema njoj. Odbojnost prema istini uglavnom se odnosi na nedostatak interesovanja i mrskost prema istini i prema pozitivnim stvarima. Odbojnost prema istini je kada su ljudi u stanju da shvate istinu i znaju šta su pozitivne stvari, a ipak prema istini i pozitivnim stvarima imaju protivan, površan, mrzak, izbegavajući i ravnodušan stav. Takva je narav koja je odbojna prema istini. Da li takva narav postoji u svakome? Neki ljudi kažu: „Iako znam da je Božja reč istina, ipak mi se ne sviđa, niti je prihvatam, ili bar ne mogu sada da je prihvatim.” Šta je tu u pitanju? To znači imati odbojnost prema istini. Narav koja je u njima im ne dozvoljava da prihvate istinu. Koja konkretna ispoljenja neprihvatanja istine postoje? Neki kažu: „Shvatam sve istine, ali naprosto ne mogu da ih sprovedem u delo.” To otkriva da se radi o osobi koja oseća odbojnost prema istini, i da ne voli istinu, pa ne može da sprovede nijednu istinu u delo. Neki ljudi kažu: „Bog ima neprikosnovenost nad time što sam uspeo da zaradim mnogo novca. Bog me je zaista blagoslovio, Bog je bio mnogo dobar prema meni, Bog mi je dao veliko bogatstvo. Moja cela porodica je dobro obučena i sita, ne oskudevaju ni u odeći ni u hrani.” Kada vide da ih je Bog blagoslovio, ti ljudi zahvaljuju Bogu u svom srcu, znaju da je svim tim upravljao Bog, i da ih Bog nije blagoslovio – da su se oslanjali na sopstvene sposobnosti – oni nikada ne bi zaradili sav taj novac. To je ono što oni zaista misle u svom srcu, ono što zaista znaju i ono za šta zaista zahvaljuju Bogu. Ali dođe dan kada im posao propadne, kada nastupe teška vremena i kada pate u oskudici. Zašto je tako? Zato što se prepuštaju udobnosti, zato što ne razmišljaju o tome kako da pravilno obavljaju svoju dužnost i sve vreme jure za bogatstvom, postaju robovi novca, što utiče na obavljanje njihove dužnosti, stoga im Bog sve to oduzima. U srcu znaju da ih je Bog blagoslovio sa toliko toga i da im je toliko toga dao, ali nemaju želju da uzvrate Božju ljubav, ne žele da izađu i obavljaju svoju dužnost, nesigurni su i stalno se plaše da će biti uhapšeni, plaše se da ne izgube celokupno bogatstvo i sva zadovoljstva, i kao ishod toga, Bog im sve to oduzima. Njima je u srcu sve jasno kao dan, znaju da im je Bog to oduzeo i da ih Bog dovodi u red, pa se mole Bogu i kažu: „O, Bože! Jednom si me blagoslovio, tako da možeš i drugi put da me blagosloviš. Tvoje postojanje je večno, a takvi su i Tvoji blagoslovi za čovečanstvo. Zahvaljujem Ti! Šta god da se desi, Tvoj blagoslov i Tvoje obećanje se neće promeniti. Ako mi oduzmeš, ipak ću se pokoriti.” Ali kada izgovara reč „pokoriti se” nedostaje mu uverenosti. On tvrdi da može da se pokori, ali pošto razmisli o tome, nešto mu tu ne štima: „Nekada je bilo tako dobro. Zašto je Bog sve to oduzeo? Zar to što ostajem kod kuće i obavljam svoju dužnost nije isto što i kada izlazim napolje da obavljam svoju dužnost? Šta sam to odlagao?” Uvek se priseća prošlosti. Ima neku vrstu pritužbe i nezadovoljstva prema Bogu i stalno se oseća potišteno. Da li mu je Bog još uvek srcu? U njegovom srcu je novac, materijalna udobnost i ona dobra vremena. U njegovom srcu uopšte nema mesta za Boga, On više nije njegov Bog. Iako zna da je istina da „Bog daje i Bog uzima”, on voli reči „Bog daje” i oseća odbojnost prema rečima „Bog uzima”. Jasno je da je njegovo prihvatanje istine selektivno. Kada ga Bog blagosilja, on to prihvata kao istinu – ali čim mu Bog oduzima, on ne može to da prihvati. On ne može da prihvati takvu neprikosnovenost od Boga, i namesto toga se opire i postaje ogorčen. Kada se od njega zatraži da obavi svoju dužnost, on kaže: „Hoću, ako mi Bog da blagoslov i blagodat. Bez Božjih blagoslova i sa svojom porodicom u ovakvom stanju siromaštva, kako da obavljam svoju dužnost? Ne želim!” Kakva je to narav? Iako on u svom srcu lično doživljava Božje blagoslove, kao i to da mu je On dao toliko toga, on nije voljan da prihvati kada mu Bog oduzima. Zašto je tako? Zato što ne može da se odrekne novca i lagodnog života. Iako možda nije podigao veliku galamu oko toga, možda nije pružio ruku Bogu i možda nije pokušao da povrati svoju nekadašnju imovinu oslanjajući se na sopstveni trud, on je već izgubio elan za Božje postupke, potpuno je nesposoban da prihvati pa kaže: „Zaista je bezobzirno da se Bog tako ponaša. To je neshvatljivo. Kako mogu da nastavim da verujem u Boga? Više ne želim da priznam da je On Bog. Ako ja ne priznam da je On Bog, On nije Bog.” Da li je to neka vrsta naravi? (Jeste.) Sotona ima takvu narav, Sotona tako poriče Boga. To je narav koja je odbojna prema istini i koja mrzi istinu. Kada ljudi toliko osećaju odbojnost prema istini, gde ih to vodi? Vodi ih u suprotstavljanje Bogu, u tvrdoglavo suprotstavljaju Bogu do samog kraja – što znači da je s njima gotovo.

Kakva je priroda naravi koja je odbojna prema istini? Ljudi koji imaju odbojnost prema istini ne vole pozitivne stvari niti bilo šta drugo što Bog čini. Uzmite za primer Božje delo suda tokom poslednjih dana: niko ne želi da prihvati to delo. Malo ljudi je spremno da sluša propovedi o tome kako Bog razotkriva ljude, osuđuje ljude, grdi ljude, kuša ljude, oplemenjuje ljude, prekoreva ljude i disciplinuje ljude, ali su srećni kada čuju da Bog blagosilja ljude, podstiče ljude i da daje Svoja obećanja ljudima – to niko ne odbacuje. Kao u Doba blagodati, kada je Bog obavio delo opraštanja, pomilovanja, blagosiljanja i davanja blagodati čoveku, kada je isceljivao bolesne i isterivao demone i davao obećanja ljudima – ljudi su bili spremni da sve to prihvate, svi su slavili Isusa zbog Njegove velike ljubavi prema čoveku. Ali sada kada je došlo Doba carstva i Bog obavlja delo suda i izražava mnoge istine, nikoga nije briga. Bez obzira na to kako Bog razotkriva i sudi ljudima, oni to ne prihvataju, pa čak i kažu sebi: „Da li bi Bog mogao da učini tako nešto? Zar Bog ne voli čoveka?” Ako su orezani, prekoreni ili disciplinovani, oni stiču još više predstava i kažu sebi: „Kako to može da se nazove ljubavlju prema Bogu? U tim rečima suda i osude uopšte nema ljubavi, ne prihvatam ih. Nisam budala!” Takva je narav koja je odbojna prema istini. Kada čuju istinu, neki ljudi kažu: „Koju istinu? To je samo teorija. Deluje tako plemenito, tako moćno, tako sveto – ali to su samo reči koje lepo zvuče.” Zar to nije narav koja je odbojna prema istini? Takva je narav koja je odbojna prema istini. Da li je takva narav u vama? (Jeste.) Od svih stanja koja sam upravo pomenuo, koje stanje će vas najlakše obuzeti, a s kojim se najčešće srećete i najviše ga cenite? (Ono u kojem ne želimo da naiđemo na poteškoće u obavljanju svoje dužnosti, u kojem ne želimo da nam Bog sudi i da nas grdi, kao i ono u kojem želimo da nam sve ide glatko.) Ono u kojem odbijate Božju neprikosnovenost, u kojem odbijate Božju disciplinu i prekor, svesni toga da Bog time čini dobro, dok se u srcu i dalje opirete: to je jedna vrsta ispoljenja. Šta još? (Da smo srećni kada uspešno obavimo svoje dužnosti i da smo negativni, slabi i nesposobni za aktivnu saradnju kada ne uspemo u tome.) Kakvo je to ispoljenje? (Nepopustljivost.) Morate da budete precizni u vezi s tim. Nemojte da se zbunite i da slepo primenjujete pravila. Ponekad su stanja ljudi veoma složena; nisu samo od jedne vrste, već su dve ili tri pomešane. Kako onda ti to karakterišeš? Ponekad će se jedna narav otkriti u dva stanja, ponekad u tri, ali uprkos tome što su ta stanja različita, na kraju krajeva sva ona potiču iz iste naravi. Morate da shvatite tu narav koja je odbojna prema istini i treba da istražite koja su to ispoljenja odbojnosti prema istini. Na taj način ćete biti u stanju da istinski shvatite tu narav koja je odbojna prema istini. Ti osećaš odbojnost prema istini. Dobro znaš da je nešto tačno – to ne moraju nužno biti reči Božje ili istina-načela, i ponekad su to pozitivne stvari, ispravne stvari, ispravne reči, ispravni predlozi – a ti ipak kažeš: „To nije istina, to su samo ispravne reči. Ne želim da slušam – ne slušam reči ljudi!” Kakva je to narav? Tu ima nadmenosti, nepopustljivosti i odbojnosti prema istini – prisutne su sve te vrste naravi. Svaka vrsta naravi može da proizvede mnoge vrste stanja. Jedno stanje može da se odnosi na nekoliko različitih naravi. Mora da ti bude jasno kakve vrste naravi ta stanja izazivaju. Tako ćeš moći da razabereš razne vrste iskvarenih naravi.

Od četiri vrste iskvarenih naravi o kojima smo upravo razgovarali u zajedništvu, bilo koja od njih je dovoljna da osudi ljude na smrt – da li je preterano reći tako nešto? (Nije.) Kako nastaju iskvarene naravi ljudi? Sve one dolaze od Sotone. Ljudi postaju prožeti svim jeresima i zabludama koje su oslobodili Sotona, đavoli i poznati i poštovani pojedinci, i tako nastaju te razne iskvarene naravi. Da li su te naravi pozitivne ili negativne? (Negativne.) Na osnovu čega kažete da su negativne? (Na osnovu istine.) Zato što te naravi krše istinu i opiru se Bogu, i u žestokoj suprotnosti su sa Božjom naravi i sa svime što Bog ima i jeste, stoga, ako se jedna od tih iskvarenih naravi nađe u ljudima, oni postaju neko ko se opire Bogu. Ako se svaka od te četiri naravi nađe u nekom čoveku, onda to može biti problem i on postaje Božji neprijatelj i njihov ishod je sigurna smrt. Bez obzira na narav, ako je odmeriš uz pomoć istine, videćeš da je suština koju svaka od njih ispoljava usmerena protiv Boga, da se protivi Bogu i da je neprijateljski nastrojena prema Bogu. Stoga, ako se tvoje naravi ne promene, onda nećeš biti u skladu sa Bogom, mrzećeš istinu i bićeš Božji neprijatelj.

Hajde sada da razgovaramo o petoj vrsti naravi. Daću vam primer, a vi možete da pokušate da pogodite o kojoj se vrsti radi. Zamislite da dvoje ljudi razgovara i da je jedno od njih previše direktno, te svojim rečima uvredi drugu osobu. Uvređena osoba razmišlja: „Zašto tako vređaš moj ponos? Da li misliš da dozvoljavam da me drugi zavitlavaju?” i tako se u toj osobi razvije mržnja. Taj problem je, u stvari, lako rešiv. Ako je neko rekao nešto čime je povredio drugu osobu, ako se govornik izvini slušaocu, stvar će proći. Ali ako uvređena strana ne može da pređe preko toga i za nju je „osveta najslađa kad se posluži hladna”, kakva je to narav? (Zlonamernost.) Tako je – to je zlonamernost i to je osoba zlobne naravi. U crkvi, neke ljude orezuju jer ne obavljaju svoju dužnost kako treba. Stvari izrečene prilikom nečijeg orezivanja često podrazumevaju da se ta osoba ukori, a možda čak i izgrdi. To će ih sigurno uznemiriti i oni će želeti da nađu izgovore i odgovore. Govore stvari kao što su: „Iako su reči kojima ste me orezali bile tačne, nešto od onoga što ste rekli bilo je zaista uvredljivo i time ste me ponizili i povredili moja osećanja. Sve ove godine verujem u Boga. Čak i da nisam imao nikakvih postignuća, podnosio sam teškoće. Kako možete tako da se ophodite prema meni? Kako to da ne orezujete nikoga drugog? Ne mogu to da prihvatim i neću to da trpim!” To je jedna vrsta iskvarene naravi, zar ne? (Da.) Ta iskvarena narav se ispoljava samo kroz žalbe, neposlušnost i prkošenje, ali tek treba da dostigne svoj vrhunac, još nije dostigla svoj vrhunac, iako već pokazuje neke znake i već je počela da dostiže tačku u kojoj će izbiti na videlo. Kakav je njihov stav ubrzo posle ovoga? Oni nisu pokorni, uznemireni su i prkosni i počinju da se inate. Počinju da se raspravljaju i pokušavaju da se opravdaju: „Starešine i delatnici nisu uvek u pravu kada orezuju ljude. Vi ostali to možda možete da prihvatite, ali ja ne mogu. Vi to prihvatate zato što ste glupi i zato što ste mlakonje. Ja to ne prihvatam! Hajde da to raspravimo i vidimo ko je u pravu, a ko nije.” Ljudi onda razgovaraju s njima u zajedništvu, govoreći: „Bez obzira na to da li si u pravu ili nisi, prva stvar koju moraš da uradiš jeste da poslušaš. Da li je moguće da je obavljanje tvoje dužnosti bez ijedne mrlje? Da li baš sve radiš kako treba? Čak i ako sve uradiš kako treba, od orezivanja uvek ima koristi! Toliko puta smo s tobom u zajedništvu razgovarali o načelima, ali ti nikada nisi slušao i odlučio si da samo slepo radiš šta ti je volja, što je izazvalo ometanje u radu crkve i velike gubitke, pa kako onda da ne budeš orezan? Reči mogu biti grube i možda ih je teško čuti, ali to je normalno, zar ne? Oko čega se onda raspravljaš? Da li treba da ti bude dozvoljeno da činiš loše stvari, a da drugima ne bude dozvoljeno da te orežu?” Ali da li će oni moći da prihvate da budu orezani kada to čuju? Neće. Samo će nastaviti da se raspravljaju i da se opiru. Koju su narav otkrili? Đavolstvo; to je zlobna narav. Šta su zapravo hteli da kažu? „Ne trpim da me ljudi nerviraju. Niko ne sme da pokuša da mi skine niti jednu dlaku sa glave. Ako ti pokažem da sa mnom nema šale, nećeš se ubuduće usuditi da me orezuješ. Zar onda pobeda neće biti moja?” Šta mislite? Narav je razotkrivena, zar ne? To je zlobna narav. Ljudi sa zlobnim naravima nemaju samo odbojnost prema istini – oni mrze istinu! Kada su podvrgnuti orezivanju, oni ili pokušavaju da pobegnu, ili ga ignorišu – u svom srcu su neverovatno neprijateljski raspoloženi. Ne radi se samo o tome da se oni raspravljaju. To uopšte nije njihov stav. Neposlušni su i skloni opiranju, čak pokušavaju da započnu svađu kao neka harpija. Oni u svom srcu misle: „Razumem da pokušavaš da me poniziš i namerno osramotiš, i mada se ne usuđujem da ti protivrečim u lice, naći ću priliku da ti se osvetim! Misliš da možeš tek tako da me orezuješ i maltretiraš? Pridobiću sve na svoju stranu, ostaćeš sâm, a onda ću ti pokazati kako izgleda kada te maltretiraju!” To je ono o čemu razmišljaju u svom srcu; njihova podmukla narav se konačno otkrila. Da bi ostvarili svoje ciljeve i dali oduška svom inatu, oni se raspravljaju svom snagom da bi se opravdali i pridobili sve na svoju stranu. Tek tada su srećni i mirni. To je zlonamerno, zar ne? To je zlobna narav. Kada tek treba da budu orezani, takvi ljudi su kao mali jaganjci. Kada su podvrgnuti orezivanju, ili kada je njihovo pravo sopstvo razotkriveno, odmah se iz jagnjeta pretvaraju u vuka, i iz njih izbija njihova vučja priroda. To je zlobna narav, zar ne? (Jeste.) Zašto ona uglavnom nije vidljiva? (Niko ih nije izazvao.) Tako je, nisu izazvani i njihovi interesi nisu ugroženi. To je kao kad vuk neće da te pojede zato što nije gladan – možeš li tada da kažeš da on nije vuk? Ako bi čekao da pokuša da te pojede da bi ga nazvao vukom, bilo bi već kasno, zar ne? Čak i kada ne pokušava da te pojede, treba da budeš na oprezu sve vreme. To što te vuk ne napada ne znači da ne želi da te pojede, već da samo još nije došlo vreme – a kada dođe, njegova vučja priroda stupa na scenu. Orezivanje otkriva svaku vrstu osobe. Neki ljudi razmišljaju u sebi: „Zašto samo mene orezuju? Zašto sam uvek ja na meti? Da li me vide kao laku metu? Ja nisam tip s kojim možete da se poigravate!” Koja je to narav? Kako je moguće da samo njih orezuju? Ne stoje stvari zaista tako. Ko od vas nije bio orezan? Svi ste već orezani. Ponekad su starešine i delatnici nepredvidivi i bezobzirni u svom poslu, ili ga ne obavljaju kako je dogovoreno radnim aranžmanima – i većina njih bude orezana. To se čini da bi se zaštitio rad crkve i da bi se sprečila ljudska samovolja. Ne radi se da bi se naudilo nekoj određenoj osobi. Njihova izjava je očigledno izobličavanje činjenica i to je takođe ispoljenje podmukle naravi.

Na koje se još načine ispoljava zlobna narav? Kakve ona ima veze sa odbojnošću prema istini? Zapravo, kada se odbojnost prema istini ispoljava na ozbiljan način, i ima odlike protivljenja i suđenja, otkriva se zlobna narav. Imati odbojnost prema istini uključuje niz stanja, od nezainteresovanosti za istinu do odbojnosti prema istini, koja vodi do suđenja Bogu i osuđivanja Boga. Kada odbojnost prema istini dostigne određenu tačku, ljudi su skloni da poreknu Boga, da Ga mrze i da se suprotstavljaju Bogu. Tih nekoliko stanja su zlobna narav, zar ne? (Da.) Prema tome, oni koji imaju odbojnost prema istini imaju još ozbiljnije stanje, i unutar toga se nalazi jedna vrsta naravi: zlobna narav. Na primer, neki ljudi priznaju da svime upravlja Bog, ali kada im Bog oduzme ono što imaju i kada su im interesi ugroženi, oni se spolja ne žale, niti se protive, ali u sebi ne prihvataju, niti se pokoravaju. Njihov stav je stav pasivnog sedenja i iščekivanja propasti – što je očigledno stanje odbojnosti prema istini. Postoji i drugo, još ozbiljnije stanje: oni ne sede pasivno u iščekivanju uništenja, već se opiru Božjim uređenjima i orkestracijama i opiru se tome što im Bog nešto oduzima. Kako se opiru? (Prekidanjem i ometanjem rada crkve, ili sabotiranjem, pokušavajući da uspostave sopstveno carstvo.) To je jedan oblik. Kada su neke crkvene starešine smenjene, one uvek prekidaju stvari i ometaju crkvu dok žive crkvenim životom, opiru se i oglušuju o sve što novoizabrani starešina kaže i pokušavaju da ga sabotiraju iza leđa. Koja je to narav? To je zlobna narav. Ono što zaista misle je: „Ako ja ne mogu da budem starešina, onda niko drugi ne može da zadrži tu poziciju, sve ću ih rasterati! Ako te oteram, biću glavni kao pre!” To nije samo odbojnost prema istini, to je zlobno! Bori se za status, bori se za teritoriju, bori se za lične interese i ugled, ne preza ni od čega zarad osvete, radi sve što može, koristi sve svoje veštine, radi sve što je moguće da bi postigao svoje ciljeve, da bi spasio svoj ugled, ponos i status, ili da bi zadovoljio svoju želju za osvetom – sve su to ispoljenja zlobe. Neka od ponašanja u sklopu zlobne naravi podrazumevaju da mora da se kaže mnogo toga što je ometajuće i uznemirujuće; neka uključuju činjenje mnoštva loših stvari kako bi se postigli sopstveni ciljevi. Bilo rečima ili delima, sve što takvi ljudi čine u suprotnosti je sa istinom i krši je, i sve je to otkrivanje zlobne naravi. Neki ljudi nisu sposobni da razaznaju te stvari. Ako pogrešan govor ili ponašanje nisu očigledni, oni ne uspevaju da ih vide onakve kakvi jesu. Ali za ljude koji shvataju istinu, sve što zli ljudi govore i rade je zlo i nikada ne bi moglo da sadrži bilo šta što je ispravno ili u skladu sa istinom; za te stvari koje ti ljudi govore i rade može se reći da su 100 odsto zle i da su svakako otkrivenje zlobne naravi. Koje su motivacije zlih ljudi pre nego što pokažu ovu zlobnu narav? Koje vrste ciljeva pokušavaju da postignu? Kako mogu da rade takve stvari? Možete li to da raspoznate? Daću vam jedan primer. Nešto se dešava u kućama nekih ljudi. Kuće su pod prismotrom velike crvene aždaje i ti ljudi ne mogu da se vrate svojoj kući, što ih veoma boli. Neka braća i sestre ih prime u svoju kuću i kada vide kako je sve lepo u domu njihovih domaćina, oni pomisle: „Kako to da je s tvojom kućom sve u redu? Kako baš da se to dogodilo s mojom kućom? To nije fer. Ne može to tako, moram da smislim način da se nešto dogodi i sa tvojom kućom, tako da ni ti ne možeš da se vratiš kući. Namestiću ti da pretrpiš istu nevolju kao ja.” Bez obzira na to da li zaista nešto uradi ili ne, ili da li to ostvari, ili da li postigne svoj cilj, to je svakako njegova namera. To jeste jedna vrsta naravi, zar ne? (Da.) Ako ne može lepo da živi, neće to dozvoliti ni drugima. Koja je to narav? (Zlonamernost.) Podmukla narav – takvi ljudi su opaki! Oni su, kako kaže narod, truli do srži. Time se opisuje koliko su podmukli. Kakva je priroda takve naravi? Pokušaj da raščlaniš šta su, kada se u njima otkrije ova narav, njihove motivacije, namere i ciljevi. Od koje tačke ta narav počinje da se otkriva? Šta žele da postignu? Nešto se dogodilo u njihovoj kući i lepo su zbrinuti u kući ovih domaćina – zašto bi onda hteli to da pokvare? Da li su srećni samo kada naprave zbrku svojim domaćinima, tako da se nešto desi i u njihovoj kući, pa da ni oni ne mogu da se vrate kući? Zarad svog dobra, oni treba da zaštite ta mesta, da spreče da im se nešto desi i da ne nanose štetu svojim domaćinima, jer je nanošenje štete njima isto što i nanošenje štete sebi. Dakle, koja je tačno svrha njihove želje da to urade? (Kada njima stvari ne idu dobro, oni takođe žele da nikome drugom stvari ne idu dobro.) To se zove podmuklost. Oni razmišljaju: „Moju kuću je uništila velika crvena aždaja i više nemam dom. Ali ti i dalje imaš lep i topao dom u koji možeš da se vratiš. To nije fer. Ne mogu da podnesem da te vidim kako se vraćaš kući. Naučiću te pameti. Učiniću da ne možeš da se vratiš kući i da ti bude isto kao meni. Tako će sve biti fer.” Zar to nije zlonamerno i zločesto? Kakve je to prirode? (Zlobne.) Sve što zli ljudi kažu i urade, rade da bi postigli neki cilj. Šta oni obično rade? Koje su najčešće stvari koje ljudi sa zlobnom naravi rade? (Oni prekidaju, ometaju i uništavaju rad crkve.) (Kada su u prisustvu ljudi, oni pokušavaju da im se dodvore, ali onda pokušavaju da ih potkopaju iza leđa.) (Napadaju ljude, osvetoljubivi su i zlonamerno kidišu na ljude.) (Šire neosnovane glasine i klevete.) (Omalovažavaju, sude drugima i osuđuju ih.) Priroda tih postupaka je da ometaju i uništavaju delo crkve, a sve su to ispoljenja opiranja Bogu i napadanja Boga, sve su to otkrivenja zlobne naravi. Ljudi koji su sposobni za tako nešto nesumnjivo su zli, a svi oni koji poseduju određena ispoljenja podmukle naravi mogu se okarakterisati kao zli ljudi. Kakva je suština zle osobe? Suština joj je đavolska i sotonska. Ne preterujem. Da li ste sposobni za tako nešto? Za koju od tih radnji ste sposobni? (Da sudim.) Da li se usuđujete da napadate ljude ili da im se svetite? (Ponekad imam takve misli, ali se ne usuđujem da ih sprovedem u delo.) Vi samo imate te misli, ali se ne usuđujete da ih sprovedete u delo. Ako te neko nižeg statusa povredi, da li bi se usudio da mu se osvetiš? (Ponekad bih, u stanju sam da radim takve stvari.) Ako bi ta osoba bila zaista zastrašujuća – ako bi bila veoma rečita i povredila te – da li bi se usudio da joj se osvetiš? Možda se samo nekolicina ne bi plašila da to uradi. Takvi ljudi, ljudi koji zlostavljaju slabe, ali se plaše jakih, da li oni imaju zlobnu narav? (Da.) Bez obzira kakvo je to ponašanje i na koga je usmereno, ako si sposoban da izvedeš zlo delo odmazde protiv druge braće i sestara, to dokazuje da u tebi postoji zlobna narav. Spolja gledano, ta zlobna narav ne izgleda mnogo drugačije, ali moraš da budeš u stanju da je razlučiš i moraš biti u stanju da razlučiš koga ciljaš. Ako si žestok prema Sotoni i u stanju si da ga savladaš i poniziš, da li se to smatra zlobnom naravi? Ne, ne smatra se. To je zalaganje za ono što je ispravno i neustrašivost pred neprijateljem. To se zove imati smisla za pravdu. U kojim okolnostima bi se to smatralo zlobnom naravi? Ako biste maltretirali, gazili i ponižavali dobre ljude ili braću i sestre, onda bi to bila zlobna narav. Zato moraš da poseduješ savest i razum, da principijelno pristupaš ljudima i stvarima, da budeš u stanju da raspoznaš zle ljude, đavole, da imaš osećaj za pravdu, moraš da budeš trpeljiv i strpljiv prema Božjem izabranom narodu i braći i sestrama, i moraš da primenjuješ u skladu sa istinom. To je potpuno ispravno i u skladu sa Božjim namerama. Ljudi zlobne naravi ne postupaju s ljudima po takvim načelima. Ako ih bilo ko povredi, oni će pokušati da mu se osvete – to je zloba. U ponašanju zlih ljudi ne postoje načela. Oni ne traže istinu. Bilo da se radi o delovanju iz ličnog inata, ili o napadanju slabih i o strahu od jakih, ili o smelosti da se osveti bilo kome, sve to pripada zlobnoj naravi i sve to predstavlja iskvarenu narav. U to nema sumnje.

Šta je najočiglednije ispoljenje osobe koja ima zlobnu narav? Kada naiđu na bezazlenu osobu koju je lako zavitlavati i počnu da je maltretiraju i da se šegače s njom. To je česta pojava. Kada osoba koja je relativno dobrodušna vidi osobu koja je bezazlena i zaplašena, saosećaće s njom, a čak i ako ne može da joj pomogne, neće je zlostavljati. Kada vidiš da je neko od tvoje braće ili sestara bezazlen, kako se ophodiš prema njemu? Da li ga zlostavljaš ili zadirkuješ? (Verovatno bih ga gledao s visine.) Gledanje na ljude s visine je način na koji ih posmatraš, na koji ih gledaš, neka vrsta mentaliteta, ali način na koji se ponašaš i na koji im se obraćaš uključuje tvoju narav. Recite Mi, kako se ponašate prema ljudima koji su stidljivi i zaplašeni? (Šefujem im i zavitlavam ih.) (Kada vidim da loše obavljaju svoju dužnost, diskriminišem ih i isključujem.) Te stvari koje pominjete su ispoljenja zlobne naravi i odnose se na naravi ljudi. Ima još mnogo takvih stvari, tako da nema potrebe ulaziti u pojedinosti o njima. Da li ste ikada naišli na takvu osobu, nekoga ko je poželeo smrt onome ko ga je uvredio, pa se čak i molio Bogu, tražeći od Njega da ga prokune, da ga zbriše sa lica zemlje? Iako nijedan čovek nema takvu moć, u svom srcu on razmišlja o tome kako bi bilo dobro da je ima, ili se moli Bogu i traži od Boga da to učini. Da li imate takve misli u svom srcu? (Kada propovedamo jevanđelje i srećemo zle ljude koji nas napadaju i prijavljuju policiji, osećam mržnju prema njima i pomislim „doći će dan kada će vas Bog kazniti”.) To je prilično objektivan slučaj. Bio si napadnut, patio si, osetio si bol, tvoj lični integritet i samopoštovanje bili su potpuno zgaženi – u takvim okolnostima bi većina ljudi teško prešla preko toga. (Neki ljudi šire neosnovane glasine o našoj crkvi na internetu, iznose mnoge tvrdnje i zaista se ljutim kada ih pročitam, te se u mom srcu javlja mnogo mržnje.) Da li je to zloba, ili plahovitost, ili je to normalna ljudskost? (To je normalna ljudskost. Ne mrzeti demone i Božje neprijatelje nije normalna ljudskost.) Tako je. To je otkrivenje, ispoljenje i odgovor normalne ljudskosti. Ako ljudi ne mrze negativne stvari ili ne vole pozitivne stvari, ako nemaju merila savesti, onda oni nisu ljudi. Pod takvim okolnostima, koje radnje osoba može da preduzme da bi u njoj nastala zlobna narav? Ako se ta mržnja i prezir pretvore u određenu vrstu ponašanja, ako izgubiš sav razum i tvoji postupci pređu određenu granicu ljudskosti, ako si čak sklon da ih ubiješ i prekršiš zakon, onda je to zloba, onda je to plahovito ponašanje. Kada ljudi shvataju istinu i u stanju su da razaznaju zle ljude, a mrze rđavost, to je normalna ljudskost. Ali ako ljudi postupaju plahovito, onda se ponašaju neprincipijelno. Da li se to ikako razlikuje od činjenja zla? (Da.) Postoji razlika. Ako je osoba krajnje loša, krajnje zlobna, krajnje zla, krajnje nemoralna i ti osećaš veliku netrpeljivost prema njoj, i ta netrpeljivost dostiže tačku da tražiš od Boga da je prokune, onda je to u redu. Ako Bog ne reaguje posle dve ili tri tvoje molitve, da li je u redu da preuzmeš stvari u svoje ruke? (Ne.) Možeš da se moliš Bogu i da izražavaš svoje stavove i mišljenja, a zatim da tražiš istina-načela, u kom slučaju ćeš biti u stanju da pravilno upravljaš stvarima. Ali ne treba da zahtevaš od Boga niti da pokušavaš da Ga nateraš da se sveti u tvoje ime, a još manje treba da dozvoliš svojoj plahovitosti da te tera da činiš gluposti. Tom pitanju treba pristupiti razumno. Treba da budeš strpljiv, da čekaš Božje vreme i da provodiš više vremena moleći se Bogu. Pogledaj kako se Bog mudro ophodi prema Sotoni i đavolima, tako i ti možeš da budeš strpljiv. Biti razuman znači poveriti sve to Bogu i dozvoliti Bogu da deluje. Tako stvoreno biće treba da postupa. Ne budi plahovit. Plahovito delovanje nije prihvatljivo za Boga, Bog ga osuđuje. U takvim trenucima, narav koja se otkriva kod ljudi nije ljudska slabost ili prolazna ljutnja, već zlobna narav. Kada se utvrdi da je reč o zlobnoj naravi, u nevolji ste, i nije verovatno da ćete biti spaseni. To je zato što kada ljudi imaju zlobne naravi, oni su podložni da deluju u suprotnosti sa savešću i razumom, i postaju veoma skloni da krše zakon i da krše Božje upravne odluke. Kako se to onda može izbeći? U najmanju ruku, postoje tri granice koje se ne smeju preći: prva je da se ne rade stvari koje su u suprotnosti sa savešću i razumom, druga je da se ne krši zakon, a treća je da se ne krše Božje upravne odluke. Ovo uključuje to da ne činite ništa ekstremno niti bilo šta što će ometati rad crkve. Ako se pridržavate tih načela, u najmanju ruku će vaša bezbednost biti osigurana i nećete biti eliminisani. Ako se zlobno opireš kada te orezuju jer si počinio svakakva zla, onda je to još opasnije. Verovatno ćeš direktno uvrediti Božju narav i biti uklonjen ili izopšten iz crkve. Kazna za uvredu Božje naravi je mnogo teža nego za kršenje zakona – to je sudbina gora od smrti. Kršenje zakona podrazumeva najviše zatvorsku kaznu; nekoliko teških godina i napolju si, to je sve. Ali ako uvrediš Božju narav, trpećeš večnu kaznu. Stoga, ako ljudi zlobne naravi nemaju razumnosti, u izuzetnoj su opasnosti, podložni su da počine zlo, i sigurno će biti kažnjeni i pretrpeće odmazdu. Ako ljudi imaju malo razumnosti, ako su u stanju da traže istinu i da joj se pokore, i ako mogu da se suzdrže od činjenja previše zla, onda svakako postoji nada da će biti spaseni. Za čoveka je ključno da ima razumnost i razboritost. Razumna osoba će verovatno prihvatiti istinu i podneti orezivanje na ispravan način. Nerazumna osoba je u opasnosti kada se orezuje. Recimo, na primer, da je neko veoma ljut nakon što ga je starešina orezao. Ima želju da širi glasine i da napada starešinu, ali se ne usuđuje iz straha da ne izazove nevolje. Takva narav, međutim, već postoji u njegovom srcu i teško je reći da li će u skladu s njom postupiti. Dokle god je takva narav u nečijem srcu, dokle god te misli postoje, onda je on, iako možda ne postupa u skladu s tom naravi, već u opasnosti. Kada okolnosti to dozvole – kada dobije priliku – možda će postupiti. Sve dok postoji njegova zlobna narav, ako se ona ne razreši, onda će pre ili kasnije taj čovek počiniti zlo. Dakle, koje su druge situacije u kojima čovek otkriva zlobnu narav? Recite Mi. (Bio sam površan u svojoj dužnosti i nisam ostvario nikakve rezultate, i onda me je starešina smenio u skladu s načelima, prema čemu sam osećao određeni otpor. Onda, kada sam video da je pokazao iskvarenu narav, pomislio sam da napišem pismo da ga prijavim.) Da li ova ideja dolazi ni iz čega? Ni u kom slučaju. Ona je proizvod tvoje prirode. Pre ili kasnije, stvari u ljudskoj prirodi se otkrivaju, ne zna se u kojem slučaju ili kontekstu će se otkriti i ostvariti. Ponekad ljudi ništa ne urade, ali to je zato što im situacija ne dozvoljava. Međutim, ako su oni neko ko stremi ka istini, moći će da traže istinu da bi to razrešili. Ako nisu osoba koja stremi ka istini, radiće šta im je volja, a čim situacija to dozvoli, činiće zlo. Prema tome, ako se ne razreši iskvarena narav, vrlo je verovatno da će se ljudi uvaliti u nevolje, a u tom slučaju će morati da žanju ono što su posejali. Neki ljudi ne streme ka istini i stalno su površni u obavljanju svojih dužnosti. Ne prihvataju orezivanje, nikada se ne kaju i na kraju bivaju proterani da bi se preispitali. Neki ljudi su uklonjeni iz crkve jer stalno ometaju crkveni život i postali su trule jabuke; a neki ljudi su izopšteni jer čine svakakva zla. Stoga, bez obzira na to kakva je neko osoba, ako često otkriva iskvarenu narav i ne traži istinu da to razreši, podložan je da počini zlodelo. Iskvarena narav čovečanstva ne sastoji se samo od nadmenosti, već i od rđavosti i zlobe. Nadmenost i zloba su samo uobičajeni faktori.

Dakle, kako treba rešiti ovaj problem otkrivanja zlobne naravi? Ljudi moraju da prepoznaju koja je njihova iskvarena narav. Narav nekih ljudi je posebno zlobna, zlonamerna i nadmena i oni su potpuno beskrupulozni. Takva je priroda zlih ljudi i ti ljudi su najopasniji od svih. Kada takvi ljudi drže moć, đavoli drže moć, Sotone drže moć. U Božjoj kući, svi zli ljudi se otkrivaju i eliminišu zato što čine svakojaka zla dela. Kada pokušate da u zajedništvu istinu podelite sa zlim ljudima ili da ih orežete, postoji velika šansa da će vas napasti, ili vam suditi, ili vam se čak osvetiti, što su sve posledice toga što su njihove naravi tako zlonamerne. To je zapravo vrlo uobičajeno. Na primer, imamo dvoje ljudi koji se veoma dobro slažu, koji su veoma pažljivi i uviđavni jedno prema drugom – ali se na kraju raziđu oko nečega što se tiče njihovih interesa i oni prekinu svoj odnos. Neki ljudi čak postaju neprijatelji i pokušavaju da se osvete jedni drugima. Svi su oni veoma zlobni. Kada je u pitanju obavljanje dužnosti, da li ste primetili šta od onoga što se ispoljava i otkriva u ljudima potpada pod zlobnu narav? Te stvari svakako postoje i morate da ih iskorenite. To će vam pomoći da razaznate i prepoznate takve stvari. Ako ne znate kako da ih iskorenite i razaberete, nikada nećete moći da razaberete zle ljude. Nakon što neke ljude antihristi navedu na pogrešan put i pošto potpadnu pod njihovu kontrolu, životi tih ljudi trpe gubitke, i tek tada oni shvataju šta je antihrist, i šta je zlobna narav. Vaše shvatanje istine je previše površno. Vaše shvatanje većine istina zaustavlja se na usmenom ili pismenom nivou, ili shvatate samo reči i doktrine, a one se uopšte ne podudaraju sa stvarnošću. Nakon što čujete mnoge propovedi, čini se da u vašem srcu postoji razumevanje i prosvećenje; ali kada se suočite sa stvarnošću, još uvek ne možete da razaznate stvari onakve kakve one zaista jesu. U teoriji, svi znate kakva su ispoljenja antihrista, ali kada ugledate pravog antihrista, niste u stanju da ga prepoznate kao takvog. To je zato što imate premalo iskustva. Kada ga budete imali više, kada vas antihristi dovoljno povrede, bićete u stanju da ih u potpunosti razaberete onakve kakvi zaista jesu. Danas, iako većina ljudi savesno sluša propovedi tokom okupljanja, i žele da teže istini, jednom kada čuju propoved, oni razumeju samo njeno doslovno značenje, ne idu dalje od teorijskog nivoa, i nisu u stanju da dožive stranu koja je istina-stvarnost. Stoga je njihov ulazak u istina-stvarnost veoma površan, što znači da im nedostaje razaznavanje zlih ljudi i antihrista. Antihristi imaju suštinu zlih ljudi, ali osim antihrista i zlih ljudi, zar drugi ljudi nemaju zlobne naravi? U stvarnosti, ni sa kim se ne treba olako poigravati. Kada je sve u redu, svi su nasmejani, ali kada se suoče sa nečim što šteti njihovim interesima, postaju gadni. To je zlobna narav. Ta zlobna narav može da se otkrije u bilo kojem trenutku; ona je nehotična. Šta se ovde dakle tačno dešava? Da li je to posednutost zlim duhovima? Da li je to pitanje reinkarnacije od zlog demona? Ako je u pitanju bilo koja od ove dve stvari, onda osoba ima suštinu zle osobe i njoj nema pomoći. Ako njena suština nije suština zle osobe, i ona samo ima tu iskvarenu narav, onda njeno stanje nije terminalno, i ako može da prihvati istinu, još uvek postoji nada da se spase. Pa kako onda može da se razreši zlobna, iskvarena narav? Prvo, morate često da se molite kada se susretnete sa pitanjima i da razmislite o tome koje motive i želje imate. Morate da prihvatite Božje ispitivanje i da držite svoje ponašanje pod kontrolom. Štaviše, ne smete da otkrivate nikakve zle reči ili ponašanje. Ako osoba zatekne sebe s pogrešnim namerama i zlobom u srcu, da želi da čini loše stvari, mora da traži istinu da bi to razrešila, mora da pronađe relevantne Božje reči da bi shvatila i razrešila tu stvar, mora da se moli Bogu, da traži Njegovu zaštitu, da se zakune Bogu i mora da proklinje sebe kada ne prihvata istinu i čini zlo. Takvo zajedništvo sa Bogom pruža zaštitu i sprečava osobu da čini zlo. Ako se nešto dogodi osobi i pojave se zle namere, ali ona ne obraća pažnju na to i samo pušta da se stvari odigraju ili uzima zdravo za gotovo da je to način na koji treba da se ponaša, onda je to zla osoba i nije neko ko iskreno veruje u Boga i voli istinu. Takva osoba i dalje želi da veruje u Boga i da sledi Boga, i da bude blagosiljana i da uđe u nebesko carstvo – da li je to moguće? Može samo da sanja o tome. Peta vrsta naravi je zloba. To pitanje je takođe vezano za iskvarene naravi, i to je manje-više to što se tiče ove teme.

Takođe bi trebalo da ste upoznati sa šestom vrstom iskvarene naravi – sa rđavošću. Počnimo od toga kada ljudi propovedaju jevanđelje. Neki ljudi otkrivaju rđavu narav kada propovedaju jevanđelje. Oni ne propovedaju prema načelu, niti znaju kakvi ljudi vole istinu i poseduju ljudskost; oni uvek traže samo pripadnike suprotnog pola koji im odgovaraju, koji im se sviđaju i sa kojima se slažu. Ne propovedaju ljudima koji im se ne sviđaju, niti sa kojima se ne slažu. Nije važno da li se taj neko uklapa u načela propovedanja jevanđelja – ako je to neko za koga su zainteresovani, neće odustati od njega. Drugi ljudi im mogu reći da se osoba ne uklapa u načela propovedanja jevanđelja, ali oni im uporno propovedaju. Unutar njih postoji narav koja kontroliše njihove postupke, terajući ih da zadovolje svoje lascivne želje i ostvare sopstvene ciljeve pod okriljem propovedanja jevanđelja. To nije ništa manje nego rđava narav. Postoje čak i oni koji dobro znaju da greše u tome, i da to vređa Boga i krši Njegove upravne odluke – ali oni ne prestaju. To jeste jedna vrsta naravi, zar ne? (Da.) To je jedno od ispoljenja rđave naravi, ali ne treba samo otkrivanje lascivnih želja da se opiše kao rđavo; opseg rđavosti je širi od telesne požude. Razmislite: koja još ispoljenja rđave naravi postoje? Pošto se radi o naravi, ona je više od običnog načina delovanja, ona podrazumeva mnogo različitih stanja, ispoljenja i otkrivenja, to je ono što je karakteriše kao narav. (Praćenje svetskih trendova, neotpuštanje stvari vezanih za svetske trendove.) Neotpuštanje rđavih trendova je jedna vrsta. Biti vezan za rđave svetske trendove, juriti za njima, biti zaokupljen njima, strastveno im stremiti. Ima ljudi koji nikada ne otpuštaju te stvari, bez obzira na to kako se istina deli u zajedništvu, bez obzira na to kako su orezani; kod njih to čak prelazi u opsesiju. To je rđavost. Dakle, kada ljudi slede rđave trendove, koja ispoljenja ukazuju na to da imaju rđavu narav? Zašto vole te stvari? Šta je uključeno u te rđave ovozemaljske trendove što im donosi psihološko zadovoljstvo, što zadovoljava njihove potrebe i zadovoljava njihove sklonosti i želje? Recimo, na primer, da vole filmske zvezde: šta je to u tim filmskim zvezdama što pokreće tu opsesiju i tera ih da ih slede? To su upečatljiv stil, elegancija, izgled i slava tih ljudi, kao i ekstravagantni život za kojim žude. Sve te stvari koje prate – da li su sve rđave? (Da.) Zašto se kaže da su rđave? (Zato što su u suprotnosti sa istinom i pozitivnim stvarima i nisu u skladu sa onim što Bog traži.) To je doktrina. Pokušaj da analiziraš te poznate ličnosti i filmske zvezde: njihov životni stil, ponašanje, pa čak i njihovu javnu ličnost i odeću koju svi toliko obožavaju. Zašto vode takav život? I zašto inspirišu druge da ih slede? Ulažu mnogo truda u sve to. Imaju šminkere i lične stiliste koji stvaraju njihov imidž. Dakle, šta je njihov cilj u stvaranju te slike o sebi? Da privuku ljude, da ih navedu na pogrešan put, da ih nateraju da ih slede – i da imaju koristi od toga. I tako, bez obzira da li ljudi obožavaju slavu tih filmskih zvezda, ili njihov izgled, ili njihove živote, to su zaista glupi i besmisleni postupci. Ako bi osoba posedovala razum, kako bi mogla da se klanja đavolima? Đavoli su oni koji navode na pogrešan put, varaju i nanose štetu ljudima. Đavoli ne veruju u Boga i ni najmanje ne prihvataju istinu. Svi đavoli slede Sotonu. Koji su ciljevi onih koji slede i obožavaju đavole i Sotonu? Žele da oponašaju te đavole, da se ugledaju na njih, u nadi da će jednog dana postati đavoli, jednako lepi i privlačni kao i ti đavoli i slavne ličnosti. Vole da uživaju u tom osećaju. Bez obzira na to kojoj poznatoj ličnosti ili istaknutoj osobi se čovek klanja, njihov krajnji cilj je isti – da navedu ljude na pogrešan put, da ih privuku, i da nateraju ljude da im se klanjaju i da ih slede. Zar to nije rđava narav? To je rđava narav, i ne može biti očiglednija.

Rđave naravi ispoljavaju se i na drugi način. Neki ljudi vide da okupljanja u Božjoj kući uvek uključuju čitanje Božje reči, zajedništvo o istini i razgovore o samospoznaji, pravilnom vršenju dužnosti, o tome kako se ponašati u skladu sa načelima, kako se plašiti Boga i kloniti se zla, kako shvatiti i primenjivati istinu i o raznim drugim aspektima istine. Posle svih ovih godina slušanja, počinje da im bude dosadno što više slušaju, i počinju da se žale, govoreći: „Zar svrha vere u boga nije da se zadobiju blagoslovi? Zašto stalno govorimo o istini i u zajedništvu razgovaramo o božjoj reči? Ima li tome kraja? Smučilo mi se više!” Ali ne žele da se vrate u sekularni svet. Oni misle: „Vera u boga je tako suvoparna, dosadna je – kako da je učinim malo zanimljivijom? Moram da nađem nešto zanimljivo”, pa ide okolo i pita: „Koliko vernika u crkvi veruje u boga? Koliko ima starešina i delatnika? Koliko njih je smenjeno? Koliko njih su mladi studenti i diplomirani studenti? Zna li im neko broj?” Oni se prema tim stvarima i tim podacima ophode kao prema istini. Koja je to narav? To je rđavost, koja se obično naziva „podlost”. Čuli su toliko istina, ali nijedna nije bila dovoljno inspirativna da na nju usmere pažnju, da se na nju usredsrede. Čim neko ima neke tračeve ili interne vesti, uši im se pretvore u antene, plaše se da nešto ne propuste. To je podlost, zar ne? (Da.) Šta karakteriše podle ljude? Istina ih ni najmanje ne zanima. Zanimaju ih samo spoljna pitanja i neumorno i nezasito jure tračeve i stvari koje nemaju uticaja na njihov život-ulazak, niti na istinu. Oni misle da proniknuti u sve to, u sve te informacije i držati ih u glavi, znači posedovati istina-stvarnost, da su u potpunosti članovi Božje kuće, da će ih Bog sigurno odobravati i da će moći da uđu u Božje carstvo. Da li mislite da je to zaista tako? (Ne.) Ti to možeš da prozreš, ali mnogi novi vernici ne mogu. Oni su opsednuti tim informacijama, misle da su članovi Božje kuće ako to znaju – ali u stvari, Bog najviše prezire takve ljude, oni su najsujetniji, najpovršniji i najbeslovesniji od svih ljudi. Bog se ovaplotio u poslednjim danima da bi obavio delo suđenja i pročišćavanja ljudi, a ishod toga jeste da ljudima pruži istinu kao život. Ali ako se ljudi ne usredsrede na jedenje i pijenje Božje reči i uvek pokušavaju da saznaju tračeve i nešto više o unutrašnjim poslovima crkve, da li oni streme ka istini? Da li su to ljudi koji obavljaju odgovarajući posao? Meni su to rđavi ljudi. Oni su bezvernici. Takvi ljudi bi se takođe mogli nazvati podlim. Oni samo znaju za rekla-kazala. To zadovoljava njihovu radoznalost, ali ih Bog prezire. To nisu ljudi koji zaista veruju u Boga, a još manje ljudi koji streme ka istini. Oni su, prosto rečeno, Sotonine sluge, koje dolaze da ometaju rad crkve. Štaviše, ljudi koji uvek ispituju i istražuju Boga su sluge i podanici velike crvene aždaje. Bog najviše mrzi i najviše se gadi takvih ljudi. Ako veruješ u Boga, zašto se ne uzdaš u Boga? Kada ispituješ i istražuješ Boga, da li tragaš za istinom? Da li traženje istine ima ikakve veze sa porodicom u kojoj se Hristos rodio ili sa okruženjem u kojem je odrastao? Zar ljudi koji uvek posmatraju Boga pod mikroskopom nisu odvratni? Ako stalno imaš predstave o stvarima koje se tiču Hristove ljudskosti, trebalo bi da provodiš više vremena stremeći ka spoznaji Božjih reči; tek kada shvatiš istinu moći ćeš da razrešiš problem svojih predstava. Da li će ti ispitivanje Hristovog porodičnog porekla ili okolnosti Njegovog rođenja omogućiti da spoznaš Boga? Da li će ti omogućiti da otkriješ Hristovu božansku suštinu? Ni u kom slučaju. Ljudi koji istinski veruju u Boga posvećuju se Božjim rečima i istini, samo to doprinosi spoznaji Hristove božanske suštine. Ali zašto se oni koji stalno ispituju Boga neprestano upuštaju u podlost? Taj polusvet koji nema duhovno razumevanje treba što pre da napusti Božju kuću! Izraženo je toliko istina, toliko toga je podeljeno u zajedništvu, tokom okupljanja i propovedi – zašto još uvek moraš da ispituješ Boga? Šta znači to što stalno ispituješ Boga? Da si izuzetno rđav! Štaviše, ima čak i onih koji misle da učenjem svih tih bezvrednih informacija stiču kapital, i hvale se unaokolo time. I šta bude na kraju? Oni budu gadni i odvratni Bogu. Da li su uopšte ljudi? Zar nisu živi demoni? Kako se oni mogu nazvati ljudima koji veruju u Boga? Sve svoje misli posvećuju putu rđavosti i nepoštenja. Kao da misle da što više ogovaranja čuju, to više postaju članovi Božje kuće i više shvataju istinu. Takvi ljudi su potpuno besmisleni. U Božjoj kući niko nije odvratniji od njih.

Neki ljudi se u svojoj veri stalno usredsređuju na nerealne stvari. Neki, na primer, uvek ispituju kakvo je carstvo, gde je treće nebo, kakav je podzemni svet i gde je pakao. Oni uvek ispituju tajne, umesto da se usredsrede na život-ulazak. To je podlost, to je rđavost. Bez obzira na to koliko propovedi i razgovora u zajedništvu čuju, ima i onih koji još uvek naprosto ne shvataju šta je istina, niti su svesni kako treba da je primenjuju. Kad god imaju vremena, analiziraju Božju reč, pažljivo proučavaju jezik kojim je napisana, traže neku vrstu senzacije, a takođe uvek ispituju da li su se Božje reči ostvarile. Ako jesu, veruju da je to delo Božje, a ako nisu, poriču da je to delo Božje. Zar nisu bezumni? Zar to nije podlost? Da li ljudi uvek mogu da vide kada su se Božje reči ostvarile? Ljudi ne mogu nužno da vide kada su se neke Božje reči ostvarile. Ljudima izgleda da se neke Njegove reči nisu ostvarile, ali Bogu jesu. Ljudi ne mogu jasno da vide te stvari; treba da budu srećni ako mogu da shvate bar dvadeset procenata. Neki ljudi provode sve vreme proučavajući Božju reč, ali ne obraćaju pažnju na primenu istine, niti na ulazak u stvarnost. Zar to nije zanemarivanje sopstvenih dužnosti? Čuli su toliko istina, ali ih još uvek ne shvataju, i stalno traže dokaz da su se proročanstva ostvarila, ophodeći se prema tome kao da im je to život i motivacija. Na primer, kada se neki ljudi mole, kažu stvari kao što su: „Bože, ako želiš da to uradim, učini da se probudim u šest sati sutra ujutru; ako ne, pusti me da spavam do sedam.” Često se tako ponašaju, oni to koriste kao svoje načelo, primenjuju ga kao da je istina. To se zove podlost. U svojim postupcima uvek se oslanjaju na osećanja, usredsređuju se na natprirodno, oslanjaju se na ogovaranja i druge nerealne stvari; oni stalno usmeravaju svoju energiju na podle stvari. To je rđavost. Ma koliko u zajedništvu delio istinu s njima, oni smatraju da istina nema koristi i da nije pouzdana kao oslanjanje na osećanja ili potvrđivanje kroz poređenje. To je podlost. Oni ne veruju da Bog ima neprikosnovenost nad ljudskim sudbinama i da ih uređuje, i mada kažu da priznaju Božje reči za istinu, u srcu i dalje ne prihvataju istinu, nikada ne posmatraju stvari kroz prizmu Božjih reči. Ako neka poznata ličnost nešto kaže, oni veruju da je to istina i slažu se s tim. Ako im gatara ili vidovnjak kaže da će biti unapređeni u menadžera sledeće godine, oni poveruju. Zar to nije podlost? Oni veruju u proricanje, gatanje i natprirodne stvari, veruju samo u te podle stvari. Baš kao što neki ljudi kažu: „Shvatam sve istine, ali naprosto ne mogu da ih sprovedem u delo. Ne znam u čemu je problem.” Sada imamo odgovor na to pitanje: podli su. Nije bitno kako s takvim ljudima delite istinu u zajedništvu, ona neće dopreti do njih, niti ćete videti bilo kakvo dejstvo. Ti ljudi ne samo da gaje odbojnost prema istini, već poseduju i rđavu narav. Koje je najvažnije ispoljenje odbojnosti prema istini? Kada osoba shvata istinu, ali je ne sprovodi u delo. Ne želi da je čuje, odupire joj se i oseća ogorčenost prema njoj. Zna da je istina ispravna i dobra, ali je ne sprovodi u delo, nije voljan da krene tim putem, niti želi da trpi ili da plati cenu, a kamoli da trpi bilo kakve gubitke. Rđavi ljudi nisu takvi. Oni misle da su rđave stvari istina, da je to pravi put, i jure za tim stvarima, pokušavaju da ih oponašaju, i stalno usmeravaju svoju energiju na njih. Božja kuća često u zajedništvu deli načela molitve: ljudi mogu da se mole kad god i gde god žele, bez ikakvih vremenskih ograničenja, oni jednostavno treba da stanu pred Boga, da izgovore reči u srcu i da traže istinu. Te reči treba često slušati i treba ih lako razumeti, ali kako rđavi ljudi to sprovode u delo? Svakog jutra tokom jutarnjeg hora, oni se neizostavno okreću ka jugu, padaju na kolena i stavljaju obe ruke na zemlju, klanjajući se u molitvi pred Bogom koliko god mogu. Oni misle da će samo u takvim trenucima Bog moći da čuje njihovu molitvu, jer tada Bog nije zauzet, On ima vremena, i zato On sluša. Zar to nije smešno? Zar to nije rđavo? Ima i drugih koji kažu da je najefikasnije vreme za molitvu u jedan ili dva sata noću, kada je sve mirno. Zašto to govore? I oni imaju svoje razloge. Kažu da u to vreme svi spavaju; Bog ima vremena da se bavi njihovim poslovima kada nije zauzet. Zar to nije besmisleno? Zar to nije rđavo? Bez obzira na to koliko u zajedništvu deliš istinu s njima, oni odbijaju da je prihvate. Takvi ljudi su najapsurdniji i nisu sposobni da shvate istinu. Ima i drugih koji kažu: „Kada ljudi veruju u boga, moraju da čine dobra dela i da budu ljubazni, i ne smeju da ubijaju, niti da jedu meso. Jesti meso znači ubijati, činiti greh, a bog ne želi ljude koji to čine.” Da li te reči imaju bilo kakvu osnovu? Da li je Bog ikada rekao tako nešto? (Ne.) Dakle, ko je to rekao? To je rekao neki nevernik, neki zaludan tip. U stvari, ne mora da znači da ljudi koji to kažu ne jedu meso – ili ga možda ne jedu pred drugim ljudima, ali ga jedu u velikim količinama kada su sami. Ti ljudi su zaista dobri u pretvaranju i oni šire zablude gde god da se pojave. To je rđavost. Takvi ljudi su vrlo podli. Oni uzimaju ove jeresi i zablude kao zapovesti i propise, pa ih čak i primenjuju i drže ih se kao da su istina, ili Božji zahtevi, energično i besramno uče druge da čine isto. Zašto kažem da su način na koji ti ljudi rade stvari, njihov način izražavanja i sredstva kojima teže, rđavi? (Zato što oni nemaju nikakve veze sa istinom.) Dakle, sve što nije povezano sa istinom je rđavo? Takvo shvatanje je veoma problematično. Postoje stvari u svakodnevnom životu ljudi koje nisu povezane sa istinom. Zar reći da su rđave neće biti izvrtanje činjenica? Za ono što Bog nije osudio ne može se reći da je rđavo, samo ono što je Bog osudio može se opisati kao rđavo. Bila bi velika greška okarakterisati sve što nije povezano sa istinom kao rđavo. Svakodnevne životne potrebe – kao na primer jelo, spavanje, piće, odmor – da li su one povezane sa istinom? Da li su one rđave? Sve su to normalne potrebe, deo su svakodnevnog života ljudi, nisu rđave. Pa zašto su onda radnje koje sam upravo pomenuo klasifikovane kao rđave? Jer takvi načini obavljanja stvari vode ljude na put koji je pogrešan i smešan – vodi ih na put religije. Njihovo primenjivanje na taj način i njihovo podučavanje drugih da deluju na taj način vodi ljude na put rđavosti. To je neizbežan ishod. Kada se ljudi klanjaju pokvarenim svetovnim trendovima i hodaju putem rđavosti, kako oni završavaju? Oni postaju izopačeni, gube razum, nemaju stida, i na kraju su potpuno zaneseni svetovnim trendovima, i idu u propast, isto kao nevernici. Neki ljudi ne samo da smatraju te jeresi i zablude propisima koje treba slediti ili zapovestima koje treba poštovati, već ih i smatraju za istinu. To je zaludna osoba kojoj potpuno nedostaje duhovno razumevanje. Na kraju mogu samo da budu eliminisani. Da li bi Sveti Duh mogao da deluje u nekome čije je shvatanje istine tako iskrivljeno? (Ne.) Sveti Duh ne deluje u tim ljudima, to čine zli duhovi, jer je put kojim ti ljudi idu put rđavosti, oni žure putem zlih duhova – što je upravo ono što je tim zlim duhovima potrebno. A ishod? Ti ljudi su zaposednuti zlim duhovima. Već sam rekao da „Đavoli i Sotona vrebaju poput lavova koji riču i traže koga će da požderu”. Kada ljudi krenu krivim i rđavim putem, zli duhovi će ih neizbežno uzeti pod svoje. Nema potrebe da te Bog daje zlim duhovima. Ako ne stremiš ka istini, nećeš biti zaštićen, i Bog neće biti s tobom. Bog neće mariti za tebe ako ne može da te zadobije, a zli duhovi će iskoristiti tu priliku da se ušunjaju i zaposednu te. To je posledica, zar ne? Svi oni koji imaju odbojnost prema istini i koji stalno osuđuju delo Božjeg ovaploćenja, i koji prate ovozemaljske trendove, koji očigledno pogrešno tumače Božje reči i Bibliju, koji šire jeresi i zablude – sve te stvari koje oni čine rađaju se iz rđavih naravi. Neki ljudi teže duhovnosti, i pošto im je razumevanje iskrivljeno, oni smišljaju mnoge zablude da bi naveli ljude na pogrešan put, i postaju utopisti i teoretičari, što je takođe čin podlosti. To su rđavi ljudi. Kao i fariseji, sve što su činili bilo je licemerno, nisu primenjivali istinu i zaveli su ljude da se ugledaju na njih i da im se klanjaju. Kada se Gospod Isus pojavio da dela, čak su Ga i razapeli. To je bilo rđavo i na kraju ih je Bog prokleo. Danas, religiozni svet ne samo da prosuđuje i osuđuje pojavu i delo Božje, već, što je najodvratnije, stoji i na strani velike crvene aždaje, udružujući se sa rđavim silama u progonu Božjih izabranika i stojeći s njima rame uz rame kao neprijatelj Božji. To je rđavo. Verski svet nikada nije mrzeo Sotonine rđave sile, ne mrzi rđavost zemlje velike crvene aždaje, već se umesto toga moli za njih i blagosilja ih. To je rđavo. Svako ponašanje koje je povezano ili sarađuje sa Sotonom i zlim duhovima može se kolektivno nazvati rđavim. Oni načini primene koji su zaista izopačeni, zli, ekstremni i neumereni – i oni su rđavi. Neki ljudi stalno pogrešno shvataju Boga, i ti nesporazumi se ne mogu razjasniti bez obzira na to kako se istina deli u zajedništvu. Oni uvek propovedaju sopstveno rasuđivanje, insistirajući na sopstvenim zabludama. A zar i u tome nema malo rđavosti? Neki ljudi imaju predstave o Bogu; nakon što im je istina više puta saopštena, oni kažu da shvataju i da su njihove predstave razjašnjene, ali se nakon toga i dalje drže svojih predstava, uvek su negativni i čvrsto se drže sopstvenih izgovora. To je rđavo, zar ne? I to je jedna vrsta rđavosti. Ukratko, svako ko je učinio nešto nerazumno i odbija da to prihvati bez obzira na to koliko se o istini govori u zajedništvu, podao je i pomalo rđav. Nije lako tim ljudima koji imaju rđave naravi da ih Bog spase, jer ne mogu da prihvate istinu i odbijaju da se odreknu svojih rđavih zabluda; zaista ne postoji ništa što se može učiniti za njih.

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o ukupno šest naravi: o nepopustljivosti, nadmenosti, lažljivosti, odbojnosti prema istini, zlobi i rđavosti. Da li vam je raščlanjivanje ovih šest naravi donelo novo znanje i shvatanje o promenama u naravi? Šta su zapravo promene u naravi? Da li to znači oslobađanje od određene mane, ispravljanje određenog ponašanja ili menjanje određene ličnosti? Ništa od toga. Da li vam je sada malo jasnije na šta se tačno odnosi narav? Mogu li se ovih šest naravi opisati kao čovekove iskvarene naravi, kao priroda-suština čoveka? (Da.) Da li su ovih šest naravi pozitivne ili negativne stvari? (Negativne su.) One su potpuno iskvarene naravi, one su glavni aspekti čovekovih iskvarenih naravi. Svaka od ovih iskvarenih naravi je neprijateljski nastrojena prema Bogu i istini, i nijedna od njih nije nešto pozitivno. Dakle, ovih šest naravi su šest aspekata, koji se zajedno nazivaju iskvarena narav. Iskvarene naravi su priroda-suština čoveka. Kako se može objasniti „suština”? Suština se odnosi na prirodu čoveka. Priroda čoveka znači stvari na koje se čovek oslanja u svom postojanju, stvari koje upravljaju načinom na koji živi. Ljudi žive prema svojoj prirodi. Bez obzira na to šta proživljavaš, koji su ti ciljevi i pravac, po kojim pravilima živiš, tvoja priroda-suština se ne menja – to je neosporno. I tako, kada ne poseduješ istinu i živiš oslanjajući se na te iskvarene naravi, sve što proživljavaš je protiv Boga, suprotno istini i u suprotnosti sa Božjim namerama. Sada bi trebalo da shvatiš sledeće: da li ljudi mogu da dostignu spasenje ako se njihove naravi ne promene? (Ne.) To bi bilo nemoguće. Dakle, ako se naravi ljudi ne promene, mogu li oni da budu u skladu sa Bogom? (Ne.) To bi bilo baš teško. Kada je reč o tih šest naravi, bez obzira na to o kojoj se radi, i bez obzira na to u kojoj meri se ona ispoljava ili otkriva u tebi, ako nisi u stanju da se oslobodiš ograničenja tih iskvarenih naravi, onda bez obzira na to koji su motivi ili ciljevi tvojih postupaka, i bez obzira na to da li postupaš namerno ili ne, priroda svega što činiš neizbežno će biti protivna Bogu i Bog će to neizbežno osuditi – što je izuzetno ozbiljna posledica. Da li je Božja osuda ono što svako ko veruje u Boga na kraju želi? (Ne.) A pošto to nije ishod koji ljudi žele, šta im je najvažnije da urade? Oni treba da spoznaju svoju iskvarenu narav i iskvarenu suštinu, da shvate istinu, a onda treba da prihvate istinu – postepeno, malo po malo, odbacujući te iskvarene naravi u okruženjima koja je za njih priredio Bog i postižući sklad sa Bogom i istinom. To je put ka promenama u nečijoj naravi.

Ranije je bilo onih koji su smatrali da mogu jednostavno i lako da promene svoju narav. Verovali su da „dokle god uspevam da nateram sebe da ne govorim ono što je u suprotnosti sa Bogom ili da ne radim bilo šta što će prekidati ili ometati rad crkve, i sve dok imam ispravnu perspektivu, dok je moje srce ispravno, i dok razumem malo više istine, više se trudim, patim više i plaćam veću cenu, onda ću nakon nekoliko godina definitivno moći da postignem promenu u svojoj naravi”. Da li te reči imaju smisla? (Ne.) Gde je tu greška? (U njima nema spoznaje o sopstvenoj iskvarenoj naravi.) Šta je cilj spoznaje sopstvene iskvarene naravi? (Da se čovek promeni.) A šta je ishod te promene? Da zadobiješ istinu. Proveravanje da li je došlo do promene u tvojoj naravi zahteva da se pogleda da li su tvoji postupci u skladu sa istinom ili krše istinu, da li su rođeni iz ljudske volje ili iz zadovoljavanja Božjih zahteva. Videti koliko se tvoja narav promenila znači proveriti da li možeš, kada otkriješ iskvarenu narav, da preispitaš sebe i pobuniš se protiv svog tela, motiva, ambicija i želja, i da li, kada to činiš, možeš da primenjuješ u skladu sa istinom. U kojoj meri si sposoban da primenjuješ u skladu sa istinom i Božjim rečima i da li je tvoja primena u potpunosti u skladu sa merilima istine dokazuje koliko je velika bila promena u tvojoj naravi. To je srazmerno. Uzmimo za primer nepopustljivu narav: na početku, kada nije bilo nikakve promene u tvojoj naravi, ti nisi shvatao istinu, niti si bio svestan da imaš nepopustljivu narav, i kada si čuo istinu, pomislio si u sebi: „Kako istina uvek može da otvori ožiljke ljudima?” Kada si to čuo, osetio si da su Božje reči tačne, ali ako posle jedne ili dve godine nisi uzeo nijednu od njih k srcu, ako nisi prihvatio nijednu od njih, onda je to nepopustljivost, zar ne? Ako posle dve ili tri godine nije bilo prihvatanja, ako nije bilo promene u tvom stanju i mada nisi zaostao u obavljanju svoje dužnosti, i mnogo si pretrpeo, tvoje nepopustljivo stanje uopšte nije razrešeno, niti je i najmanje smanjeno, da li je onda došlo do bilo kakve promene u tom aspektu tvoje naravi? (Ne.) Zašto onda trčiš okolo i radiš? Bez obzira na to zbog čega to činiš, ti trčiš i radiš naslepo, jer si trčao ovoliko i radio onoliko, a ipak nije došlo ni do najmanje promene u tvojoj naravi. Dok ne dođe dan kada ćeš iznenada pomisliti: „Kako to da nisam u stanju da posvedočim ni jednu jedinu reč? Moja život-narav se uopšte nije promenila.” U ovom trenutku osećaš koliko je taj problem ozbiljan i misliš u sebi: „Zaista sam buntovan i nepopustljiv! Ja nisam osoba koja stremi ka istini! U mom srcu nema mesta za Boga! Kako se to može nazvati verom u Boga? Verujem u Boga niz godina, ali još uvek ne proživljavam ljudsko obličje, niti je moje srce blisko Bogu! Nisam ni Božje reči uzeo k srcu; niti imam bilo kakav osećaj prekora ili sklonost da se pokajem kada učinim nešto loše – zar to nije nepopustljivost? Zar ja nisam buntovni sin?” Osetićeš nespokoj. A šta znači to što osećaš nespokoj? To znači da želiš da se pokaješ. Ti si svestan svoje nepopustljivosti i buntovnosti. I u tom trenutku, tvoja narav počinje da se menja. I ne shvataš da u tvojoj svesti postoje izvesne misli i želje koje želiš da promeniš i više se ne nalaziš u ćorsokaku sa Bogom. Uočavaš da želiš da popraviš svoj odnos sa Bogom, da više ne budeš tako nepopustljiv, da budeš u stanju da primeniš Božje reči u svakodnevnom životu, da ih primenjuješ kao istina-načela – ti imaš tu svest. Dobro je da si svestan toga, ali da li to znači da ćeš moći odmah da se promeniš? (Ne.) Moraš da stekneš nekoliko godina iskustva, tokom kojih ćeš imati sve jasniju svest u svom srcu, i imaćeš snažnu potrebu, a u srcu ćeš misliti: „Ovo nije u redu – moram da prestanem da gubim vreme. Moram da stremim ka istini, moram da uradim nešto ispravno. U prošlosti sam zanemarivao svoje dužnosti, samo sam razmišljao o materijalnim stvarima kao što su hrana i odeća i samo sam tragao za slavom i dobitkom. Posledica je da nisam zadobio nikakvu istinu. Žao mi je zbog toga i moram da se pokajem!” U tom trenutku krećeš pravim putem vere u Boga. Dokle god ljudi počnu da se usmeravaju na primenu istine, zar ih to ne vodi korak bliže promenama u njihovoj naravi? Ma koliko dugo verovao u Boga, ako možeš da osetiš sopstvenu pometenost – da si uvek samo besciljno lutao i da posle nekoliko godina čistog besciljnog lutanja nisi ništa zadobio, i da se još uvek osećaš prazno – i ako se zbog toga osećaš neprijatno, i počneš da se preispituješ, i osećaš da gubiš vreme kada ne stremiš ka istini, onda ćeš u tom trenutku shvatiti da su Božje reči podsticaja Njegova ljubav prema čoveku, i mrzećeš sebe zato što ne slušaš Božje reči i zato što ti toliko nedostaju savest i razum. Pokajaćeš se i poželećeš da iz korena promeniš svoje ponašanje i da istinski živiš pred Bogom, i reći ćeš sebi: „Ne mogu više da povređujem Boga. Bog je mnogo toga rekao i svaka reč je bila za dobrobit čoveka i upućivanje čoveka na pravi put. Bog je tako divan, i tako vredan čovekove ljubavi!” To je početak preobražaja ljudi. Veoma je dobro biti tako zahvalan! Ako si toliko otupeo da ni ne znaš te stvari, onda si u nevolji, zar ne? Danas ljudi shvataju da je ključ za veru u Boga u čitanju više Božjih reči, da je shvatanje istine najvažnije od svega, da su shvatanje istine i spoznaja sebe ključni i da su samo sposobnost primenjivanja istine i pretvaranja istine u svoju stvarnost ulazak na pravi put vere u Boga. Pa, koliko godina iskustva mislite da morate da imate da biste imali tu spoznaju i osećanje u srcu? Ljudi koji su promućurni, koji su pronicljivi, koji imaju snažnu želju za Bogom – takvi ljudi će možda moći da se preokrenu za jednu ili dve godine i da započnu svoj ulazak. Ali ljudi koji su zbunjeni, koji su tupi i glupi, kojima nedostaje uvid – proći će im tri ili pet godina u stanju ošamućenosti, neće biti svesni da ništa nisu zadobili. Ako svoje dužnosti obavljaju sa elanom, mogu da provedu više od deset godina ošamućeni i da i dalje ne ostvaruju očigledne dobitke niti da budu u stanju da govore o svojim iskustvenim svedočenjima. Tek kada su oterani ili eliminisani, konačno se probude i pomisle u sebi: „Zaista nemam nikakvu istina-stvarnost. Zaista nisam osoba koja stremi ka istini!” Nije li njihovo buđenje u ovom trenutku stiglo pomalo kasno? Neki ljudi besciljno lutaju ošamućeni, stalno se nadaju da će doći Božji dan, ali uopšte ne tragaju za istinom. Posledica toga je da je prošlo više od deset godina a da nisu ništa zadobili, niti su bili u mogućnosti da podele bilo kakvo svedočenje. Tek kada su oštro orezani i upozoreni, oni konačno osećaju kako Božje reči prodiru u njihovo srce. Kako su im srca nepopustljiva! Kako može da bude u redu da ne budu orezani i kažnjeni? Kako može da bude u redu da ne budu strogo disciplinovani? Šta mora da se učini da bi se oni osvestili, da bi odreagovali? Oni koji ne streme ka istini neće pustiti ni suzu dok ne ugledaju sopstveni grob. Tek kada počine mnoštvo demonskih i zlih stvari, dolazi im spoznaja i kažu sebi: „Da li je moja vera u Boga gotova? Zar me Bog više ne želi? Da li sam osuđen?” Počinju da se preispituju. Kada su negativni, oni osećaju da su sve ove godine verovanja u Boga bile uzaludne i puni su gorčine i skloni su da odustanu od sebe kao da su beznadežan slučaj. Ali kada se prizovu pameti, shvataju: „Zar ovim ne nanosim samo sebi štetu? Moram da stanem na noge. Rečeno mi je da ne volim istinu. Zašto mi je to rečeno? Kako to da ne volim istinu? Jao, ne! Ne samo da ne volim istinu, već ne mogu ni istine koje shvatam da sprovedem u delo! To je ispoljenje odbojnosti prema istini!” Razmišljajući o tome, pomalo se kaje, a pomalo strepi: „Ako nastavim ovako, sigurno ću biti kažnjen. Ne, moram brzo da se pokajem – Božja narav ne sme da se uvredi.” Da li je u tom trenutku njegov nivo nepopustljivosti smanjen? Kao da mu je igla probola srce; oseća nešto. A kada imaš taj osećaj, tvoje srce se uznemiri i počneš da se interesuješ za istinu. Zašto se u tebi javilo to interesovanje? Zato što ti je istina potrebna. Bez istine, kada si orezan, ne možeš da joj se pokoriš ili da prihvatiš istinu, i ne možeš da budeš postojan kada si stavljen na kušnje. Ako bi postao starešina, da li bi mogao da se uzdržiš od toga da budeš lažni starešina i da ideš putem antihrista? Ne bi. Možeš li da prevaziđeš svoj položaj i hvale drugih ljudi? Možeš li da prevaziđeš situacije ili iskušenja koja su priređena za tebe? Predobro poznaješ i razumeš sebe, te ćeš reći: „Ako ne shvatam istinu, ne mogu da prevaziđem sve ovo – ja sam bezvredan, nisam sposoban ni za šta.” Kakav je to mentalitet? To je potreba za istinom. Kada imaš potrebu, kada si najbespomoćniji, samo ćeš želeti da se osloniš na istinu. Osetićeš da čovek ni na koga drugog ne može da se osloni i da samo oslanjanje na istinu može da reši tvoje probleme i omogući ti da prebrodiš orezivanje, kušnje i iskušenja i pomogne ti da prebrodiš svaku situaciju. I što više se budeš oslanjao na istinu, to ćeš više osećati da je istina dobra, korisna i od najveće pomoći za tebe i da može da reši sve tvoje poteškoće. U takvim trenucima počećeš da žudiš za istinom. Kada ljudi stignu do te tačke, da li njihova iskvarena narav počinje da se smanjuje ili menja malo po malo? Kada počnu da shvataju i prihvataju istinu, način na koji ljudi vide stvari počinje da se menja, posle čega i njihove naravi počinju da se menjaju. To je spor proces. U ranim fazama ljudi nisu u stanju da uoče te sitne promene; ali kada zaista shvate i kada su u stanju da primenjuju istinu, počinju da se dešavaju suštinske promene i oni mogu da osete takve promene. Od trenutka kada ljudi počnu da čeznu za istinom, i da osećaju glad za sticanjem istine, i žele da traže istinu, do trenutka kada im se nešto dogodi i, na osnovu njihovog shvatanja istine, oni budu u stanju da sprovedu istinu u delo i da zadovolje Božje namere, i da ne deluju u skladu sa svojom voljom, i u stanju su da prevaziđu svoje motive, i da prevaziđu svoje sopstveno nadmeno, buntovno, nepopustljivo i izdajničko srce, zar onda, malo po malo, istina ne postaje njihov život? A kada istina postane tvoj život, nadmene, buntovne, nepopustljive i izdajničke naravi u tebi prestaju da budu tvoj život i više ne mogu da te kontrolišu. A šta upravlja tvojim vladanjem u ovom trenutku? Reči Božje. Kada reči Božje postanu tvoj život, da li je došlo do promene? (Jeste.) A posle toga, što se više menjaš, stvari postaju bolje. To je proces u kojem se naravi ljudi menjaju, a postizanje tog dejstva traje dugo.

Koliko vremena je potrebno za promene u naravi zavisi od osobe; ne postoji određeni vremenski okvir za to. Ako je to neko ko voli istinu i stremi ka njoj, onda će se promene u njegovoj naravi videti za sedam, osam ili deset godina. Ako je prosečnog kova, a takođe je spreman da stremi ka istini, možda bude potrebno oko petnaest ili dvadeset godina pre nego što se promene primete u njegovoj naravi. Ključna je rešenost osobe da stremi ka istini i koliko je pronicljiva, to su odlučujući faktori. Svaka vrsta iskvarene naravi postoji u svakoj osobi u različitom stepenu, sve je to ljudska priroda i sve je duboko ukorenjeno. Međutim, stremljenjem ka istini i njenom primenom, i prihvatanjem Božjeg suda, grdnje, orezivanja, kušnji i oplemenjivanja, različiti stepeni promene mogu se postići u svakoj naravi. Neki kažu: „Ako je tako, zar promene u naravi nisu samo pitanje vremena? Kada dođe vreme, znaću šta su promene u naravi i uspeću da uđem.” Da li je stvarno tako? (Ne.) Ni u kom slučaju. Da je vreme dovoljno da bi se postigle promene u naravi, onda bi svi oni koji veruju u Boga celog života automatski trebalo da ostvare promene u svojoj naravi. Ali da li stvari zaista tako stoje? Da li su ti ljudi zadobili istinu? Da li su postigli promene u svojoj naravi? Nisu. Ljudi koji veruju u Boga ima kao pleve, ali oni čija se narav promenila retki su kao jednorozi. Da bi se ljudske naravi zaista promenile, ljudi moraju da se oslanjaju na stremljenje ka istini da bi se to postiglo; oni se usavršavaju oslanjajući se na delo Svetog Duha. Promene u naravi postižu se stremljenjem ka istini. S jedne strane, ljudi moraju da plate cenu, moraju da plate cenu kada je u pitanju stremljenje ka istini, i moraju voljno da podnesu bilo kakvu patnju da bi zadobili istinu. Pored toga, da bi Sveti Duh delovao na ljude i usavršio ih, On mora da ih potvrdi kao ispravne ljude, ljude koji su dobrodušni i koji istinski vole Boga. Saradnja ljudi je neophodna, ali zadobijanje dela Svetog Duha je još važnije. Ako ljudi ne streme ka istini ili je ne vole, ako nikada ne umeju da pokažu uvažavanje prema Božjim namerama, a još manje da vole Boga, ako nemaju osećaj tereta prema radu crkve i nemaju ljubavi prema drugima – i pogotovo ako nemaju posvećenosti kada obavljaju svoju dužnost – onda ih Bog ne voli i nikada ih neće usavršiti. Dakle, ljudi ne smeju da slepo primenjuju pravila, već moraju da shvate Božje namere. Bez obzira na to šta Bog kaže ili čini, oni moraju da budu u stanju da se pokore i da štite rad crkve, njihova srca moraju da budu ispravna, i samo tada Sveti Duh može da deluje. Ako ljudi žele da ih Bog usavrši, onda moraju da imaju srce koje voli Boga, srce koje se pokorava Bogu, bogobojažljivo srce, i kada obavljaju svoju dužnost moraju da budu odani Bogu i da donose zadovoljstvo Bogu. Tek tada će biti u stanju da zadobiju delo Svetog Duha. Kada Sveti Duh dela u ljudima, oni su prosvećeni kada čitaju Božje reči, imaju put za primenu istine i načela u obavljanju svoje dužnosti, Bog im pokazuje put kada su u nevolji, a njihova srca su radosna i mirna bez obzira na to koliko pate. Kada ih Sveti Duh tako vodi deset ili dvadeset godina, promeniće se, a da to i ne primete. Što pre dođe do promene, pre će imati mir; što pre dođe do promene, pre će postati srećni. Tek kada se naravi ljudi promene, oni mogu da pronađu istinski mir i radost, tek tada mogu da vode zaista srećan život. Oni koji ne tragaju za istinom nemaju duhovni mir niti radost, njihovi dani postaju sve prazniji i sve teže podnošljivi. Za one koji veruju u Boga ali ne streme ka istini, njihovi dani su ispunjeni bolom i patnjom. Stoga, kada ljudi veruju u Boga, ništa nije važnije od zadobijanja istine. Zadobiti istinu znači zadobiti život, i što se pre istina zadobije, to bolje. Bez istine, životi ljudi su prazni. Zadobiti istinu znači naći mir i radost, biti u stanju da živiš pred Bogom, da budeš prosvećen, usmeravan i vođen delom Svetog Duha, u njihovom srcu će biti sve više svetlosti, a njihova vera u Boga će postajati sve jača. Dakle, da li vam je sada jasnija istina koja se odnosi na promene u naravi? (Da, sada shvatamo.) Ako vam je to zaista jasno, onda imate put i znate kako da budete delotvorni u stremljenju ka istini.
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Šta je istina-stvarnost?

Mnogo je ljudi koji veruju u Boga, ali malo onih koji teže istini. Kako se može razaznati da li neko teži istini? Kako se može oceniti da li neka osoba teži istini? Zamislite neku osobu koja već sedam ili osam godina veruje u Boga. Ona može da izgovori mnogo reči i doktrina, usta su joj puna duhovnog vokabulara, često pomaže drugima, odaje utisak osobe prepune elana, u stanju je da se odrekne nekih stvari, a svoju dužnost obavlja s velikom vitalnošću. Pa ipak, ne vidi se da primenjuje mnogo od istine, niti da može da diskutuje o stvarnim iskustvima život-ulaska, a još su manje primetne promene u njenoj život-naravi. Sa sigurnošću se može reći da takva osoba ne teži istini. Ako neko iskreno voli istinu, on će, nakon nekog vremena, moći da govori o svom razumevanju i moći će da, bar u nekim stvarima, deluje u skladu s načelima; posedovaće određena iskustva u vezi sa život-ulaskom i u najmanju ruku će pokazivati neke promene u ponašanju. Kod ljudi koji teže istini duhovno stanje se neprekidno poboljšava, njihova vera u Boga postepeno raste, oni donekle razumeju svoje iskvarene naravi i ono što otkrivaju, a takođe imaju lično iskustvo i istinski uvid u to kako Bog radi na čovekovom spasenju. Sve te stvari se u njima postepeno podižu na viši nivo. Ako kod neke osobe uočite ovakve manifestacije, možete biti potpuno sigurni da je to neko ko teži istini. Kada prvi put poveruju u Boga, ljudi su prilično oduševljeni, mada o verovanju u Boga ne znaju baš ništa. Oni misle da verovati u Boga znači biti dobra osoba i koračati pravim putem. Kasnije, dok jedu i piju Božje reči i slušaju propovedi i razgovore u zajedništvu, u stanju su da razaznaju različite stvari. Shvataju da ljudi imaju iskvarene naravi i da oni treba da tragaju za istinom kako bi ih razrešili, da od Boga treba da prihvate spasenje, te tako shvataju šta znači verovati u Boga. Oni postepeno stiču izvesno razumevanje Božjeg dela i Božje namere da spase ljudski rod. Sve se to, malo po malo, akumulira, pa oni postepeno stupaju na pravi put vere u Boga. Njihovo razumevanje i doživljavanje istina-stvarnosti postepeno se uzdižu na viši nivo, pa se oni ne zaglavljuju u doslovnim tumačenjima ili u rečima i doktrinama. Ako neka osoba, koja već nekoliko godina veruje u Boga, i dalje govori reči i doktrine, često izgovara dobro poznate fraze u vezi sa verom u Boga i odaje utisak da u svojoj veri prilično dobro napreduje, ali pritom ne može ništa da kaže o svom životnom iskustvu ili samospoznaji i nije u stanju da prepozna zle ljude i nevernike – ako su, dakle, ovi problemi prisutni u njoj – onda to znači da ona ne poznaje Božje delo i može se utvrditi da ona, tokom tih nekoliko godina koliko veruje u Boga, nije težila ka istini. To je veoma jasan znak.

Da biste ocenili da li neki starešina ili delatnik poseduje istina-stvarnost, najpre posmatrajte da li u njihovim besedama ima istinskog svedočenja i nove svetlosti. Kad neke ljude ponovo sretnete posle nekoliko godina, njihove besede vam isprva mogu zvučati novo i sveže, jer su im reči obasjane novom svetlošću kad odslušaju neku propoved. Međutim, nakon što s njima provedete dva-tri dana, oni opet počinju da vam pričaju o nebitnim iskustvima i svedočanstvima iz svoje prošlosti, o tome kako ih je Bog spasao i podario im blagodat i blagoslove. Za manje od nedelju dana, ponoviće vam sva ona površna iskustva i znanja o kojima su nekada pričali. Je li to napredak? Već se na prvi pogled vidi da tu nema nikakvog napretka. Pošto su nekoliko godina verovali u Boga, naoružali su se brojnim rečima i doktrinama i u stanju su da kažu poneku ispravnu stvar, ali se i dalje zbunjuju i ne umeju da se snađu kad ih nešto zadesi. Ne mogu da pronađu istina-načela, niti da razlikuju ljude. Je li to napredak? (Nije.) To nije napredak. Mada su tokom nekoliko godina obavljali svoje dužnosti, ako ih pitate da li su dostigli odanost prema Bogu, oni uopšte neće razumeti vaše pitanje. Bilo kako bilo, oni na svako okupljanje dolaze na vreme i naizgled normalno obavljaju svoje dužnosti. Ali, ako ih pitate da li su doživeli pravi preobražaj, neće moći jasno da vam odgovore. To predstavlja problem. Pokazuje da oni ne razumeju istinu. Da razumeju istinu, mogli bi jasno da sagledaju ove probleme. Ima ljudi koji u obavljanju svojih dužnosti postižu određene rezultate, ali kad ih pitaš zbog čega obavljaju te dužnosti, u stanju su samo da kažu kako stvorena bića treba da obavljaju dužnosti, dok su im ostale pojedinosti i dalje nejasne. Ako ih pitaš da li u obavljanju dužnosti slede načela praktičnog delovanja, oni to ne mogu da procene. Da li oni, po tvom mišljenju, mogu adekvatno da obavljaju svoje dužnosti? (Ne mogu.) To nije napredak. Zar nije mučno kad čovek ne napreduje? Ako ih pitaš kako prilaze orezivanju dok obavljaju svoje dužnosti, kazaće ti da slušaju, pokoravaju se i ne pružaju otpor. Slede isto načelo kojeg su se držali nekoliko godina ranije, i tu se baš ništa nije promenilo. U svakom slučaju, oni naprosto rade ono što im se kaže. Ako ih pitaš da li su išta od orezivanja razumeli, jesu li otkrili vlastito buntovno stanje i iskvarenu ćud, te da li su iole produbili svoju samospoznaju, oni ništa od toga niti znaju, niti razumeju. Bilo kako bilo, drže se jednog pravila: kad se suoče s orezivanjem, moraju da budu poslušni i da prilagode svoj mentalitet, ne smeju se opirati ni pravdati, i moraju da budu izdržljivi i krotki. Takvog su stava bili i ranije, a sada ga se čak još čvršće drže. Je li ovo manifestacija zadobijanja istine? (Nije.) Tokom procesa verovanja u Boga, ti ljudi nisu zakoračili u stvarnost nijednog aspekta istine, niti su jasno shvatili načela ijednog njenog aspekta. Mada im je rečeno: „Kad vas nešto zadesi, morate primenjivati istinu, morate se čvrsto držati istina-načela i ne smete izlaziti iz tog opsega”, oni i dalje ne znaju kako da tragaju za istina-načelima kad im se nešto desi, nisu pedantni i samo zbunjeno tumaraju unaokolo. Iako se čini da slede preovlađujući smer, da su poslušni i da znaju da slušaju, da dobro obavljaju poslove kojima se trenutno bave, da nisu površni i da mogu da zaštite interese crkve, da li oni zaista razumeju pojedinosti svakog aspekta istine? Mogu li ih sprovesti u delo? Ovo zavisi od toga da li su ljudi uistinu spoznali i iskusili svaki aspekt istine. Oni ne poznaju odnose između svakog aspekta istine, ne znaju koji su konkretni aspekti istine i koje stanje obuhvaćeni nekim dešavanjem, niti znaju koja je narav dovela do tog stanja. Ako dve osobe govore istu stvar, oni ne znaju kako se te dve osobe razlikuju po svojoj prirodi, niti znaju kako da se prema njima ophode. Je li to razumevanje istine? To nije razumevanje istine. Ako u Boga verujete tri do pet godina, ali ne poznajete praktičnu stranu ovih istina, ili ako u Boga verujete već osam ili deset godina i još uvek je niste spoznali, to onda znači da niste zadobili istinu. Šta vam u ovom trenutku nedostaje? Za većinu ljudi, verovanje u Boga je nalik odsudnom držanju borbene linije i oni misle da će uspeti jedino ako se do samog kraja budu čvrsto držali sintagme „vera u Boga”. Oni, međutim, ne pokazuju inicijativu da za istinom tragaju, niti da je prihvate; ne uspevaju da svoje dužnosti dobro obave, da postojano svedoče, niti da poraze svog neprijatelja, Sotonu; osim toga, nisu zadobili ni istinu ni život. Kakva kobna greška! Eto kako je žalosno kad čovek tolike godine veruje u Boga, a nema životnog iskustva. Kad ljudi zapadnu u takvo stanje, oni samo površinski odaju utisak da su povazdan nečim zaposleni, poštuju neke propise, ne krše upravne odredbe unutar tog opsega i završavaju poslove kojima se trenutno bave. To je, po čovekovom mišljenju, sasvim prikladno, a ukoliko ovo stanje ocenjujete uz pomoć istine, zaključićete da oni nisu počinili neku strašnu grešku. Šta mislite o ovakvom načinu verovanja? (Bogu se to ne dopada.) Taj odgovor je puka doktrina. Iz tvoje perspektive, ovakvim se verovanjem ne može zadobiti istina, zato što nikada ne napreduješ. Kad Božja kuća, tokom nekog perioda, govori o istinama u vezi sa spoznajom Boga, ti se fokusiraš na spoznavanje Boga; kad govori o promeni naravi, fokusiraš se na promenu naravi; kad govori o spoznaji ovaploćenog Boga, fokusiraš se na spoznaju ovaploćenog Boga; kad govori o vizijama Božjeg dela, ti se fokusiraš na istine u vezi sa vizijama; kad govori o istinama koje se odnose na širenje jevanđelja, fokusiraš se samo na taj aspekt istine. Pošto slušaš i razumeš sve što Božja kuća govori, da li ćeš imati svoj vlastiti put kad te niko ne bude snabdevao propovedima? Hoćeš li i dalje moći da napreduješ? Kako ćeš hodati? Na primer, kad ljudi na skupovima razgovaraju o tome šta je pokornost prema Bogu, ti kažeš: „Nemam neko naročito duboko iskustvo u vezi s tim, već naprosto osećam da je pokornost prema Bogu od ključne važnosti.” Kad te pitaju kako upražnjavaš pokornost prema Bogu, kažeš im: „Pokoriti se Bogu znači razmišljati o onome što Bog govori kad te nešto zadesi i postupati u skladu s Njegovim rečima.” Kad zatraže da im to detaljnije obrazložiš i pitaju te šta činiti ako nisi u stanju da se pokoriš kad ti se nešto desi ili ako se to što te je zadesilo tiče tvojih ličnih interesa, ti odgovaraš: „Te stvari još uvek nisam iskusio.” To znači da još uvek nisi zadobio ulazak. Neko vreme, Božja kuća govori o istinama u vezi sa spoznajom Boga. Kad te neko pita da li si ostvario ikakav napredak u spoznaji Boga, ti kažeš: „Ostvario sam napredak. Mislim da je spoznaja Boga najvažniji deo vere u Boga. Ako ne poznaju Boga, ljudi će stalno vređati Božju narav, a ako to stalno čine, pašće u tamu i moći će da izgovaraju samo površne reči, neće razumeti istinu i u potpunosti će nalikovati nevernicima – stalno će činiti stvari koje se suprotstavljaju istini i stvari koje se opiru Bogu.” Ta osoba će te, zatim, pitati: „Kako, dakle, poznaješ Boga? Dok u svakodnevnom životu doživljavaš Božje delo, Božju suverenost i usmeravanje od strane Boga, koje stvari prepoznaješ kao Božje smernice tebi i u kojim stvarima možeš jasno da osetiš Božju suverenost? Kako razumeš Božju suverenost? Na osnovu onoga što u stvarnom životu opažaš i osećaš, koje aspekte Božje naravi vidiš u Njegovoj suverenosti?” Ako nisi u stanju da išta odgovoriš, to je dokaz da nemaš nikakvog iskustva. Ako kažeš: „Postoji jedna stvar u kojoj osećam da me Bog usmerava”, to samo znači da imaš mrvicu osećanja, ali ne i da poznaješ Boga. U stvarnom životu, Bog zapravo vlada nad svime, sve uređuje i sve predodređuje. Ako su mnogo toga iskusili, ljudi mogu da osete da ništa nije jednostavno i da se sve događa zato da bi ljudi mogli da nauče lekcije, da vide Božju suverenost i Njegovu svemoć, te da konačno spoznaju Božju narav. Tek kad ostvariš taj rezultat, znaćeš kako da se Bogu pokoriš u skladu s Njegovim namerama i tek ćeš tada moći uistinu da napreduješ u svom praktičnom delovanju. Osoba s takvim iskustvom ne samo da s vremenom sve snažnije veruje, već i, što je najvažnije, stiče razumevanje Božje naravi i zna kako da se pokori Bogu. To se zove zadobijanje istine.

Neki ljudi stalno skreću s puta u svojoj težnji za istinom; stalno se fokusiraju na prazne priče o nekakvim duhovnim doktrinama i na šuplje teorije da bi se pravili važni. Šta mislite o takvoj težnji? Bez obzira na to da li sebe smatrate osobom koja teži istini, u ovom trenutku, najvažnije pitanje glasi: da li ste stekli išta što je praktično, odnosno, jeste li stekli praktično znanje? (Stekao sam ga donekle.) Šta si tačno stekao? Možeš li to da proceniš? (Stekao sam izvestan uvid i razumevanje o tome kako Sotona kvari ljude i o ovom zlom svetu.) Stekao si nešto malo znanja. A može li to znanje da promeni tvoje životno usmerenje, tvoj životni cilj i načela tvog ponašanja u stvarnom životu? Bez obzira na to u kojoj grupi ljudi živiš, da li to znanje ili istine koje si razumeo mogu uticati na tvoj život i na tvoj životni cilj? Ako ne mogu u potpunosti da te promene, mora biti barem nekih promena i nekih ograničenja u onome što govoriš i što radiš. Kada govorimo o rastu, zar u ovom trenutku većina vas nije još uvek zaglavljena na tom nivou? (Jeste.) To zahteva rast. Nije dobro ako je vaše razumevanje istine previše površno, kao što nije dobro ako ste u stanju samo da malo pričate o doktrini i ako ste pomalo suzdržani. Moraš razumeti istinu da bi imao put njene primene i da bi mogao da promeniš svoj životni cilj. Ako si u svom srcu već prihvatio sve istine koje razumeš i propovedi koje si odslušao, i ako one mogu da utiču na tvoj život, da promene smer i cilj tvog ponašanja i da promene načela tvog ponašanja, zar to nije malo bolje od efekata koji se postižu prihvatanjem nekih ograničenja? U ovom trenutku, zaglavljeni ste na prihvatanju ograničenja i poštovanju propisa – je li to put aktivne primene i ulaženja? Nipošto. Kakve će biti posledice ako zauvek ostanete zaglavljeni na prihvatanju ograničenja i poštovanju propisa? Hoćete li moći da uđete u istina-stvarnost? Da li ćete moći da doživite stvarnu promenu? Osim toga, jeste li postigli ikakve rezultate u primeni istine dok ste bili suzdržani i poštovali propise? Niste postigli ništa. Prema tome, i dalje je najvažnije fokusirati se na razumevanje istine. To što ste suzdržani i što poštujete propise ne znači da razumete istinu, a kamoli da je primenjujete. Doživotnim suzdržavanjem i poštovanjem propisa ne mogu se postići efekti razumevanja i primene istine. To je uzaludno! Ma koliko patnje da čovek trpi zbog suzdržavanja i poštovanja propisa, ništa od toga nema ni trunku vrednosti ni značenja.

Nakon što ste odslušali propovedi i razumeli istinu, jeste li doživeli ikakve stvarne promene? Mislite, na primer, da vaša ranija težnja za lažnim znanjem i teorijama, kao i vaša težnja za slavom, dobitkom i statusom, nije vera u Boga, već da pripada religioznom verovanju, da je težnja za slavom, dobitkom i statusom podla i da ćete, ako budete tako živeli i tako se ponašali, postati potpuni demoni, koji treba da idu u pakao, te da je isuviše bolno tako živeti. Posedujete li ovo iskustvo i znanje? Kakvo je tvoje lično iskustvo? Da je strašno naporno težiti za znanjem i slavom, bogatstvom i statusom! Čini ti se da ima previše sporova, previše nevolja, i da je zamorno i previše bolno živeti među nevernicima. Kažeš: „Ne mogu tako da živim. Ako budem živeo kao oni, boleće me isto koliko i njih. Moram da se otrgnem od njihovog načina života.” Je li to tvoje iskustvo iz prve ruke? Duboko si iskusio da iskvareno čovečanstvo ne prihvata ni trunku istine, da se svi ljudi međusobno tuku, spletkare i pokušavaju da prevare jedni druge, da podrivaju jedni druge u potaji i da su spremni da se za sitne pare tuku do krvi. Iskusio si kako niko od njih ne želi da ide ispravnim životnim putem i da, umesto toga, poslove završavaju oslanjajući se na spletke i trikove. Šta je to što najviše osećaš dok živiš u jednom takvom okruženju? Osećaš kako u takvom svetu nema pravde ni pravičnosti, da je svet isuviše rđav i mračan i da ljudi ovde žive kao demoni. Misliš da ti ne bi bilo lako da budeš dobra osoba ako bi to pokušao, odnosno da ne bi mogao to da ostvariš. Čini ti se da bi, ako bi poželeo da se prilagodiš tom svetu, morao i ti da postaneš demon i da živiš kao demon, kako bi se stopio sa grupama demona i priključio se društvenim trendovima; da bi se izborio za zalogaj hrane, da bi mogao da se izdržavaš i da opstaneš, morao bi da se nadmećeš s njima i da govoriš i radiš stvari protiv svoje volje. Bilo bi strašno iscrpljujuće tako živeti svakoga dana, ali, ako ne bi tako živeo, ljudi bi te izopštili i ti ne bi imao načina da preživiš. Šta si ti iskusio u ovakvom životnom okruženju? Bol, mučenje i bespomoćnost. Iskusio si rđavost, surovost i tamu koja egzistira među ljudima, i ti ne možeš da vidiš svetlost ljudskog života. A kad si počeo da veruješ u Boga i fokusirao se na čitanje Božjih reči, šta si tada iskusio? (U srcu sam razumeo istinu, osetio sam da je bolje verovati u Boga i osetio sam utehu u srcu.) Dok živite u Božjoj kući, osećate se blaženo, imate Božje blagoslove i možete da razumete mnoge istine; kad ste sa svojom braćom i sestrama, možete jedni druge da podržavate i da se ispomažete, možete da jedni prema drugima negujete jednakost i da živite u harmoniji. Svakoga dana, u duši se osećaš opušteno, slobodno i nesputano. Ne moraš da brineš o tome da će te neko prevariti, a drugi ljudi te više ne tlače i ne maltretiraju. Zlikovci postepeno bivaju razotkriveni i eliminisani, tako da postaju sve malobrojniji. Božjom kućom vladaju istina i Bog. Pripadnici izabranog Božjeg naroda mogu da govore slobodno i bez ograničenja, imaju pravo da biraju i pravo da zlikovce raskrinkavaju. Postepeno bivaju očišćeni oni koji ne prihvataju istinu i koji su i dalje sposobni da počine neko zlo. U Božjoj kući nema pojava da neko ljude stavlja na muke ili da ih tlači. Ako se javi neka poteškoća, svi o njoj raspravljaju. Ako naiđu na neki problem, starešine i delatnici zajedno razgovaraju o istini kako bi taj problem rešili. Ljudi postepeno počinju da razumeju istinu, a pojave bezakonja sve su ređe. Svi pripadnici izabranog Božjeg naroda mogu da prihvate istinu, kao i ograničenja koja ona sa sobom nosi, i mogu da prave određene izmene u pogledu svojih reči i dela. Ako bilo ko počini neko zlo, svi to mogu jasno da vide i da prijave. Stoga je sve manje zlih ljudi u Božjoj kući. Sada sve više osećate da je okruženje u Božjoj kući zaista dobro – braća i sestre se međusobno vole, a svako ko ima poteškoća ili odstupanja može da dobije pomoć; svačije nevolje mogu da budu razrešene, a čak i ako se javi problem koji ljudi ne mogu da reše, oni mogu da se okrenu Bogu i oslone se na Njega, te da problem razreše u skladu s Njegovim rečima. Zahvaljujući životu u Božjoj kući, osećate se blaženo i puni ste nade, možete da vidite svetlost i da do kraja uživate u Božjoj ljubavi i spasenju. Ovo okruženje je veoma korisno za čovekov životni napredak. Živeći u crkvi, u okruženju koje poseduje istinu, moći ćete postepeno da razumete istinu, usled čega će vam srce polako postajati svetlije, a vi ćete se osećati nesputano i slobodno. To su rezultati koji se postižu razumevanjem istine. Ljudi koji su zadobili istinu odlikuju se jednom očiglednom karakteristikom: relativno su slobodni i nesputani. Oni ne moraju da se ograničavaju, istina će uticati na njihove reči i dela, a promeniće im i način života i životno usmerenje. Kada se u tebi javi bogobojažljivo srce i kad budeš imao bogobojažljivo srce koje te usmerava, sve što činiš će se, po svojoj prirodi, potpuno razlikovati od onoga što si radio ranije, nakon što si usvojio samokontrolu i suzdržanost. Ako bi, pod ovim okolnostima, dobio status i ako bi imao mogućnost i prave uslove da druge ljude podvrgneš mukama, da li bi ti to zaista i učinio? (Ne bih.) A zašto ne bi? Da li zato što ne planiraš da mučiš ljude, ili zato što nisi sposoban da ih mučiš? (Zato što bi se moja narav promenila.) Tako je, imaćeš bogobojažljivo srce, a imaćeš i načela i osnovu za svoje postupke. Ma sa kakvim iskušenjima da se suočiš, tada ćeš moći iz srca da kažeš: „Te stvari nisu Bogu ugodne, a ja ne mogu da radim stvari koje vređaju Boga.” Tvoj rast će prirodno dostići ovaj korak i ti ćeš moći da izgovoriš takve reči. Da li u ovom trenutku taj korak možete tako prirodno da ostvarite? (Još ne.) To je dokaz da istina još uvek nije ostvarila efekte u tebi; ona ti samo obuzdava ponašanje, ali ne može čvrsto da obuzda tvoje srce, niti može da promeni tvoje životno usmerenje, načela, kao ni ciljeve tvog ponašanja.

Pošto ste sada svi počeli da se, u svojoj veri u Boga, fokusirate na težnju za istinom, na čemu se zasniva vaše ponašanje? Na savesti, na osnovnim normama ljudskog ponašanja i na moralnosti. Koliko je sve to daleko od istine? Da li savest, osnovne norme ljudskog ponašanja i moralnost imaju veze sa istinom? Daleko od toga. U najboljem slučaju, ako se ponašate u skladu sa vlastitom savešću, bićete dobra osoba, ali ne i osoba koja ispunjava Božji zahtev. Bog od ljudi zahteva da se ponašaju na osnovu istine i da žive u skladu s Njegovim rečima. Ako osoba koja veruje u Boga može da dokuči istinu, ako je razume i zna da je primeni i ako se uzdržava u skladu s načelima istine, ta osoba će odrasti. Ona, međutim, nikada neće odrasti ukoliko ne teži ka istini. Neki ljudi su počeli da teže ka istini, odlučni su i kažu: „Moram dati sve od sebe kako bih težio ka istini i praktično delovao u skladu s Božjim rečima i sa istinom, kako bih radio po pravilima i postupao u skladu s načelima i ograničenjima i kako bih se uzdržavao od svega što vređa Božju narav i što je greh protiv Boga, bez potrebe da me pritom iko nadgleda, da upravlja mnome ili da me sputava. Iako me niko ne nagleda, ja nipošto ne bih učinio ništa čime bih povredio Božju narav, uvredio Boga ili pokazao da mi srce nije bogobojažljivo. Čak i ako u srcu nosim takvu zamisao, u stanju sam da se obuzdam i ne smem da je ostvarim.” Takvo stanje je aktivno i pozitivno. Zamislite, na primer, da Božja kuća od nekoga zatraži da sačuva neki dragoceni predmet i da za to zna samo mali broj ljudi. Kad drugi ljudi saznaju nešto o tome, ta osoba je u stanju da dobro čuva predmet koji joj je poveren, da se brine o njemu i da ne dozvoli da bude izgubljen, oštećen, ukraden ili uništen. U isto vreme, ona takođe može da obuzda vlastitu pohlepu i posesivnost i da se prema tom predmetu svim srcem odnosi kao prema nečemu svetom. Zar to nije dobra osoba? Iz sadašnje perspektive, može se reći da se radi o dobroj osobi, budući da ona uopšte ne razmišlja o zloupotrebi tog predmeta. Ako pođemo još korak dalje, možemo reći da je ona u stanju da povereni predmet sačuva uz punu odanost prema svom položaju i da tu odgovornost ponese svim srcem i najbolje što može, kao i da daje sve od sebe i da dobro obavlja svoj posao. Jednoga dana, međutim, situacija se menja. Neki od ljudi kojima je čitava stvar bila poznata bivaju uhapšeni i utamničeni, dok su ostali prebačeni na druge lokacije. Naša osoba je jedina preostala koja zna gde se nalazi dragoceni predmet. Zar pod ovakvim okolnostima nije došlo do promene okruženja? Da, okruženje se promenilo i osvanuo je dan važnog ispita. Isprva, srce te osobe ostaje nepokolebljivo, pa ona i dalje ozbiljno i odgovorno čuva povereni joj predmet, bez ikakvih zadnjih misli. Kasnije, međutim, čuje vesti o nestanku svih ostalih koji znaju za to. Čak i tada, naša osoba i dalje misli: „Ne smem da kujem nikakve planove u vezi s tim predmetom; moram i dalje dobro da ga čuvam. Mada ljudi ne znaju ništa o tome, Bog zna!” Zar to nije dobra osoba? (Za sada još uvek izgleda da se radi o dobroj osobi.) Zašto je tako? Zato što, sudeći po merilima koja pokazuju da li je neko dobar ili nije, za nekoga ko je dostigao ovaj nivo slobodno se može reći da je već veoma dobar. Ta se osoba, međutim, jednoga dana suočava s velikom krizom u porodici, pa joj je hitno potreban novac kojeg ona nema dovoljno kod sebe. Njeno okruženje se, dakle, ponovo menja, a kad se okruženje menja, to znači da je opet došlo vreme da se ta osoba podvrgne proveri. Ona najpre razmišlja o tome da od nekoga pozajmi novac, ali, posle dva-tri neuspešna pokušaja, počinje da oseća komešanje u duši: „Pa, zar nemam kod sebe onaj dragoceni predmet? Zar nije glupo da pozajmljujem novac, kad u ruci držim nešto toliko vredno? Niko ne zna da je taj predmet poveren meni na čuvanje. Osim toga, on ovde samo skuplja prašinu. Zar ne bi bilo sasvim ispravno da ga iskoristim? Baš bih i mogao!” Odmah zatim, u glavi joj se rađa jedna bolja, logična misao: „Zar mi ovo nije Bog priredio? Time mi pokazuje blagodat, Bogu hvala!” Što više razmišlja o tome, pomenuta zamisao čini joj se sve prikladnijom. Nakon što je dva-tri dana pomno razmislila o tome, srce joj je sada spokojno i više je ne grize savest. Konačno, ona donosi odluku: „Prodaću predmet i iskoristiti tako dobijeni novac!” Šta se upravo desilo? (Došlo je do promene u njenom razmišljanju.) Kako je došlo do te promene u razmišljanju? (Uzrok za to leži u okruženju.) Postoji li, dakle, neki problem sa okruženjem? Da li je okruženje promenilo tu osobu? (Nije.) Kako onda da ovo precizno opišemo? Zašto joj se srce nije pokolebalo prilikom dve prethodne promene okruženja? (Zato što ona tada još uvek nije osećala posledice krajnjeg siromaštva i frustracije.) Sve dok osoba ne dostigne tu tačku, neće se razotkriti šta ona u duši zaista misli, ni kakva joj je zapravo narav. Možemo li, sve dotle, govoriti kako je ta osoba odana Bogu? Možemo li kazati da voli istinu? Mi to možemo reći, jer je ona, sve dok je čuvala povereni joj predmet, to činila svim srcem i svom snagom, bez ikakvih drugih ideja i aktivnih misli. Nikada nije pravila nikakve planove u vezi s tim predmetom – kakva sjajna osoba! Međutim, čim joj se životno okruženje promenilo i kad joj se učinilo da je u bezizlaznoj situaciji, u glavi su joj se javile aktivne misli i počela je da kuje planove u vezi s tim. U stvari, ona je takve misli imala i ranije, ali ih je skrivala u svom srcu. Našavši se u povoljnom okruženju, njene skrivene misli su sasvim prirodno, kao voda iz izvora, pokuljale ka površini. Ta osoba je naposletku čak našla „osnove” za svoj postupak, rekavši da joj je to Bog priredio. Zar pronalaženjem takvih „osnova” ona nije razotkrila svoju rđavu narav? Šta se desilo s njenom odanošću, dobrotom i osećajem za pravdu? (Iščezli su.) Jesu li onda sve njene ranije manifestacije bile samo gluma? One nisu bile gluma, već takođe prirodna otkrovenja, ali ne ona duboka. Bila su to najpovršnija moguća otkrovenja i pojave površinskog nivoa. U ljudske pojave površinskog nivoa spadaju i neke iluzije, koje ljudi ponekad ne mogu da prozru i zato ih je lako navesti na pogrešan put. Primera radi, neki ljudi naizgled dobro obavljaju svoje dužnosti tokom šest meseci ili godinu dana, da bi posle godinu dana postali negativni. Nakon dve godine, neki će možda pobeći iz crkve i vratiti se sekularnom svetu, bilo da bi zaradili novac ili da bi živeli onako kako žele. Stoga bi pogrešio ako bi, samo na osnovu njihovog učinka tokom šest meseci ili godinu dana, zaključio da se radi o dobrim osobama koje sebe iskreno daju za Boga. Njihovo ponašanje tokom tih šest meseci ili godinu dana zapravo je iluzija, tek privremeni entuzijazam. Kad se suoče s određenim okruženjima i iskušenjima, na videlo izlaze njihovo pravo lice i neiskrene namere na kojima se zasniva njihova vera u Boga. Zar to nije činjenica? Oni se ni za dlaku nisu promenili. Šta tačno Bog želi da promeni u ljudima? Koje probleme želi da reši navodeći ljude da prihvate istinu? (Želi da promeni ono što je ljudima u prirodi.) Tako je, moraju se razrešiti stvari koje postoje u čovekovoj prirodi. Dok im se ništa loše ne dešava, ljudi imaju fundamentalnu moralnu osnovu i ne žele da iskorišćavaju druge. Naročito oni stariji među njima često kažu: „Ne žudi za tuđim imanjem i ne odvajaj se od svog.” Drugim rečima, to znači da drugima ne treba nasumice da dajete ono što vam pripada, ali ni da se polakomite, niti da gajite pohlepne misli prema tuđoj imovini. To je ono što bi normalna ljudskost trebalo da poseduje, ali to ipak ne doseže do istine. Mogu li, dakle, ljudi to da postignu? (Ne mogu.) Mada im je čak i to nedostižno, ljudi ipak tvrde da nemaju pohlepne misli. Preotimanje tuđe imovine čak i pre no što mu se u glavi jave pohlepne misli – to je posledica činjenice da nad čovekom suvereno vlada njegova vlastita priroda. Sve dok im okruženje to dozvoljava, ljudi o tome ne moraju ni da razmišljaju – njihova rđava priroda i njihove opake, pohlepne i lažljive naravi same će se razotkriti. Što se tiče osobe iz maločas pomenutog primera, koja je zloupotrebila predmet koji joj je poveren na čuvanje – koje su od njenih zamisli i manifestacija bile lažljive? (Preotela je poklon darovan Bogu, tvrdeći pritom da joj je to Bog priredio i otvorio joj put da tako postupi.) To je lažljivost, jer ona time zavarava i sebe i druge. Prevarila je samu sebe, a zatim pokušala i Boga da prevari. Pokušala je da se milozvučnim rečima ispetlja iz svega toga i da umiri vlastitu savest, kako bi izbegla njene optužbe. Štaviše, izmislila je prelepu laž za samu sebe, pa je htela da pomoću te iste laži prevari i nasamari Boga. Zar to nije lažljivost? (Jeste.) To je lažljivost. Kad se suočiš s takvim okruženjima i kad se iz tvoje prirode izrode nekakve misli, pa poželiš da učiniš nešto, u tebi će najpre početi da deluje tvoja vlastita savest, a zatim i sve one istine koje si razumeo, te ćeš na osnovu toga shvatiti da s takvim razmišljanjem nećeš daleko dogurati, da su tvoje misli rđave i ogavne, kao i da to što misliš i u šta veruješ nije istina. Iako te na trenutak spopada želja da to učiniš, nakon što se pomoliš Bogu, pomislićeš: „Ne mogu, jer bih time uvredio Boga. To je rđavo! Pošto je to u neskladu sa istinom, zar time ne bih prevario Boga? Ja to nikada ne bih mogao da uradim. Radi se o osveštanom predmetu koji pripada Bogu i nipošto se ne sme dirati. Mada za taj predmet ne zna niko osim Boga, upravo zato što Bog zna za njega, nipošto ga ne smem dirati.” Ako neka osoba ovako razmišlja, to znači da ona poseduje pravi rast. A da li bi ona mogla da se obuzda ako bi se oslanjala samo na svoje dobre namere i moralnu osnovu? Može li ona da garantuje da u tom slučaju ne bi ukrala taj predmet? (Ne može.) Šta čovek mora da poseduje da bi tako nešto postigao? (Mora u svom srcu da bude bogobojažljiv.) Jedino istine koje razumeš, tvoja spoznaja Boga i strah od Boga koji u srcu nosiš mogu da obuzdaju tvoje srce i tvoje postupke, mogu da odrede put koji ćeš odabrati i nateraju te da se ponašaš u skladu s Božjim namerama. Osim istine i Božjih reči, ima li još nečega što bi ljudima moglo pomoći da to postignu? Nema. Ovo je jedini put koji ti može omogućiti da se plašiš Boga i da se kloniš zla. Ma u kakvom okruženju da se nađeš, bilo da si podvrgnut kušnjama ili iskušenjima, one ne mogu da promene tvoju odanost i pokornost prema Bogu. Kad jednom doneseš tako čvrstu odluku, to se više nikada neće promeniti. Bez obzira na kakve poteškoće nailaziš u svom okruženju, čak i ako si u naročito velikom iskušenju, tvoja će rešenost ostati nepromenjena, kao i načela po kojima radiš. Na taj način, ti ćeš postojano svedočiti i zadobićeš istinu. Bog te u tom pogledu neće više proveravati. To će značiti da si uspešno savladao sve provere i da si postojano odoleo. Da li u ovom trenutku većina ljudi može da dostigne takav rast? (Ne može.) Ljudi to još uvek ne mogu da dostignu, što je dokaz da istina još nije postala njihov život. Pa, koje onda stvari trenutno predstavljaju njihov život? Sotonske filozofije za ovozemaljsko ophođenje, Sotonini otrovi i određeni ljudski nagoni, poput nagona za poštovanjem osnova moralnosti i ljudskog ponašanja, kao i neke duhovne doktrine i izrazi, do kojih su došli nakon što su poverovali u Boga. Kad sve to shvate, ljudi neprestano misle: „Zadobio sam istinu. Toliko sam toga razumeo verujući u Boga. Promenio sam se i nešto sam zadobio.” Šta su to tačno oni zadobili? Radi se, zapravo, samo o stvarima sa površinskog nivoa. Tek su delimično sposobni da obuzdaju svoje ponašanje, koje je sada donekle regulisano. Osim toga, u stanju su da pozitivnije razmišljaju, kako glavom tako i srcem, kao i da više misle o pozitivnim stvarima. Zahvaljujući uticaju okruženja, čestom slušanju propovedi, kao i obavljanju svojih dužnosti i sve češćim kontaktima sa pozitivnim stvarima, sve je to na njih imalo neke pozitivne efekte. To su koristi i promene koje ljudima donose okruženje i crkva. Ali, koliko su zapravo velike i brojne promene koje ljudima donosi istina? To zavisi od njihovih težnji. Ako si ti zaista osoba koja teži istini, uvek ćeš nešto dobijati u smislu praktičnih aspekata istine i u svakoj ćeš etapi ponešto od toga zadobiti i ponešto razumeti. Duboko u duši, ljudi razumeju i osećaju da li su nešto zadobili ili nisu. Šta većina ljudi sada oseća? Na osnovu svojih dobrih namera, oni osećaju da, marljivo i namerno, često čine neka dobra dela, da rade stvari koje ljudi smatraju savesnim i razumnim, kao i stvari zbog kojih ih drugi neće optuživati ni kritikovati. Mada se zaista radi o dobrim delima, ne može se reći da ti ljudi praktikuju istinu. Zar nije tako? (Jeste.) Većina ljudi svoje postupke zasniva na temeljnom načelu, koje im nalaže da postupaju u skladu sa svojom savešću. Oni osećaju da je istina isuviše duboka, isuviše apstraktna i naizgled previše udaljena od čoveka. Ljudi istinu ne razumeju dobro i ne mogu da je do kraja objasne, te stoga postupaju isključivo u skladu sa svojom savešću i dan za danom provode u smetenom životarenju. Neki čak nemaju ni trunke svesti ni savesti, tako da ni ne postupaju u skladu s merilima savesti. Drugi, pak, svoje dužnosti obavljaju bez ikakvih rezultata; naprosto, žive kao paraziti i uživaju u Božjoj blagodati, a da pritom ne daju ništa zauzvrat i ne osećaju nikakvu krivicu u srcu. Imaju li takvi ljudi savesti i razuma? Ako ih pitaš: „Šta misliš o takvom životu?”, reći će ti: „Božje su namere isuviše velike, pa ne mogu da ih dosegnem. Bilo kako bilo, ja sam osoba koja iskreno veruje u Boga i koja nije počinila nikakvo zlo. Osećam spokoj u srcu.” Da li takvi ljudi upražnjavaju istinu? Mada obavljaju svoje dužnosti, da li oni sebe iskreno daju za Boga? Sa stanovišta čoveka, čini se da oni svoje dužnosti obavljaju, ali da pritom ne ostvaruju nikakve rezultate. Mogu li oni dobiti priznanje od Boga? Možda će reći: „Ja svoju dužnost obavljam savesno, ne zabušavam, nisam lenj i plaćam neku cenu.” Da li, međutim, ovo merilo savesti ukazuje na to da oni upražnjavaju istinu? Kad god imate vremena, treba da razmišljate o ovome i da smislite temu o kojoj ćete u zajedništvu razgovarati, da biste uvideli kako treba da postupate u cilju praktikovanja istine. Nemojte se zaustavljati samo na merilu savesti, niti na merilima koja pokazuju da li je neko dobra osoba i da li se lepo ponaša. Nemojte se zadovoljiti time da se dopadnete drugima. Morate težiti istini i ući u samu srž istine. Jedino na taj način možete udovoljiti Božjim namerama i zakoračiti u istina-stvarnost. Ako stalno nastojiš da udovoljiš vlastitoj savesti i ako misliš da je sve u redu dokle god ne kršiš osnove morala, zauvek ćeš u svom radu ostati unutar tog opsega i nećeš iz njega izlaziti, što znači da istina nikada neće imati nikakve veze s tobom. A možeš li ti još uvek da zadobiješ istinu ako nijedan tvoj postupak i nijedna tvoja reč nemaju veze sa istinom? Biće ti jako teško da zadobiješ istinu.

U drevna vremena, učeni ljudi su često proučavali knjige kao što su „Konfučijeve izreke”, „Tao Te Čing (Knjiga puta i vrline)” i „Klasik sa tri lika”. Po čitav dan bi klimali glavom, baš kao da pevaju svete spise, a sa usana bi im povazdan silazile klasične izreke. Nakon što bi pročitali par knjiga i napamet naučili nekoliko Tang i Song pesama, već bi se smatrali učenim ljudima i po čitav dan bi držali predavanja drugima, misleći za sebe da su veoma impresivni. Tokom čitavog života nisu bili u stanju da učine išta pravedno, a svoje su ponašanje zasnivali isključivo na tih nekoliko knjiga mudrosti koje su pročitali. Niti su šta razumeli, niti su išta mogli da shvate. Provlačili su se kroz život kao pravi smetenjaci, ne postigavši baš ništa. Uprkos tome, u duši su i dalje bili zadovoljni sobom, misleći da mnogo toga razumeju i da su nadmoćni u odnosu na sve ostale ljude. Za takve ljude postoji fraza da su „veći katolici od pape” – to je potpuno tačno i vi nipošto ne smete živeti u takvom stanju. Neki ljudi za sebe stalno misle da su u duši učeni, dobronamerni i pravedni. Shodno tome, za sebe smatraju da su veći katolici od pape i da u potpunosti zaslužuju da ih nazivaju dobrim ljudima i gospodom. Drugi naročito cene odanost, pa bi za prijatelja i metak primili. Treći posebno vrednuju savest i u stanju su da svojim primerom potvrde tačnost izreke: „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode.” Neki se ne venčavaju, već svoj um i telo unapređuju kroz preispitivanje samog sebe i teže besmrtnosti. Drugi se u potpunosti posvećuju proučavanju knjiga koje su pisali mudraci i ne obraćaju pažnju na spoljašnje stvari. Da li su ti takozvani dobri ljudi zaista dobri? Ako se u životu vode vlastitim znanjem, ako donekle savesno govore i postupaju, mogu li se oni smatrati ljudima koji poseduju istina-stvarnost? Možemo li biti sigurni da neće počiniti nikakvo zlo? Neki ljudi su dobronamerni prema drugima i često im nude pomoć i milostinju, pa stoga sebe smatraju velikim filantropima. Je li, međutim, ispravno suditi o tome da li je neka osoba dobra ili zla oslanjajući se isključivo na tvrdnje iz tradicionalne kulture? Za ljude koji merila morala koriste da bi ocenjivali druge i da bi se pravili važni kažemo da su veći katolici od pape. Da li ti ljudi, koji su veći katolici od pape, poseduju istinu? Mogu li da prihvate istinu i da joj se pokore? Naravno da ne mogu. Ako bi stekli status i moć, da li bi se suprotstavili Bogu i surovo progonili one koji veruju u Njega? Oni su za to više nego sposobni, što ukazuje na činjenicu da im je ćud još uvek zlobna i da im je priroda kao u Sotone. Na osnovu toga se može zaključiti da su svi oni koji žive u skladu sa znanjem i tradicionalnom kulturom zapravo licemeri, koji su u stanju da čine zlo i da se opiru Bogu. Neki ljudi, začudo, uprkos tome što u Boga veruju nekoliko godina, uopšte ne poznaju tradicionalnu kulturu, niti poseduju ikakva znanja. Oni ne mogu u potpunosti da shvate da te stvari, u suštini, predstavljaju sotonske filozofije, logiku i zakone, odnosno da se radi o znanjima i kulturi koje štete ljudima. Da li takvi ljudi poseduju istina-stvarnost? Ljudi koji ne mogu da prozru tradicionalnu kulturu i znanje i koji te stvari nimalo ne razlikuju, zapravo su ljudi koji uopšte ne razumeju istinu i koji ne poseduju ni trunku istina-stvarnosti. Ima ljudi koji misle da pojedine vrste znanja mogu ljudima pomoći da budu dobri, kao i da takva znanja ljudima pružaju uputstva kako da čine dobra dela. Takvo gledište je sasvim pogrešno. Znanje nije život, već neka vrsta propisa, a ujedno je lažno i u suprotnosti je sa istinom. Ma koliko da je uzvišeno i duboko znanje neke osobe, ona ipak nije u stanju da prozre čak ni iskvarenu suštinu čovečanstva, kao ni svoju vlastitu prirodu, niti zna šta je zapravo iskvareno čovečanstvo. Kakva je onda korist od tog njenog znanja? Zar se tu ne radi o najpovršnijoj mogućoj doktrini, koja ljude navodi na stranputicu? Baš kao što je slučaj sa teorijom konfučijanizma i „Tao Te Čingom (Knjigom puta i vrline)” – u tim takozvanim klasičnim delima kineskih mudraca sve su reči lažne, đavolske reči koje ljude navode na pogrešan put; to su licemerne laži i jeresi, sotonski otrovi i logika. Neki ljudi te stvari obožavaju kao istinu – može li se za njih reći da i dalje veruju u Boga? Ako svim srcem veruješ u Boga i ako svakodnevno slušaš propovedi i čitaš Božje reči, zašto onda ne možeš da shvatiš istinu? Zašto istinu ne možeš da učiniš ciljem svojih težnji? Takvi su ljudi najgluplji na svetu i potpuno su neuki, to su zveri u čovečjem ruhu i oni nisu ljudi.

Šta je istina? Pre svega, neophodno je ustanoviti da filozofije za ovozemaljsko ophođenje definitivno nisu istina, kao što istina nisu ni gesla velikih i slavnih ličnosti. Izreke koje vode poreklo iz konfučijanizma i taoizma, dobra ponašanja i postupci nasleđeni i opštepriznati od strane iskvarenog čovečanstva, stvari i teorije za kojima se ljudski um povodi i tome slično – ništa od toga nije istina. Je li uživanje u pomaganju drugima istina? (Ne.) Uživanje u pomaganja drugima i dobročinstvo predstavljaju dobra dela, a srdačna osoba je, u najmanju ruku, ljubazna i sposobna da se sažali nad drugima – zbog čega ovo nije u skladu sa istinom? (Zato što u načinu na koji se pomaže drugima ne postoje načela.) Da li je neko ko drugima pomaže bez načela dobra osoba? Takva osoba samo želi da se dopadne drugima i da se sa svima lepo slaže. Da li je pokazivanje odanosti roditeljima istina? (Nije.) Odanost roditeljima je ispravna i pozitivna stvar, ali zašto onda kažemo da ona nije istina? (Zato što svoju odanost roditeljima ljudi ne pokazuju principijelno i zato što nisu u stanju da razluče kakvoj vrsti ljudi njihovi roditelji zaista pripadaju.) Način na koji se treba ophoditi prema roditeljima povezan je sa istinom. Ako tvoji roditelji veruju u Boga i ako su dobri prema tebi, treba li onda da im budeš odan? (Da.) Kako pokazuješ tu svoju odanost? Tako što se prema njima ophodiš drugačije nego prema braći i sestrama. Radiš sve što ti kažu i prinuđen si da, ako su zašli u pozne godine, ostaneš kraj njih da bi brinuo o njima, što te sprečava da obavljaš svoju dužnost. Da li je to ispravno? (Nije.) Šta treba da uradiš u takvoj situaciji? To zavisi od okolnosti. Ako si još uvek u stanju da brineš o njima dok svoju dužnost obavljaš u blizini svog doma i ako se roditelji ne protive tvom verovanju u Boga, u tom slučaju treba da ispuniš svoju obavezu kao njihov sin ili ćerka i da im pružiš određenu pomoć. Ako se razbole, ostani kraj njih da ih neguješ; uteši ih ako ih nešto muči; ako ti finansijske okolnosti to dozvoljavaju, kupuj im dodatke ishrani koje možeš da priuštiš. Kako, međutim, treba da postupiš ako si prezauzet obavljanjem svoje dužnosti, a pritom nemaš nikoga ko bi brinuo o tvojim roditeljima, koji takođe veruju u Boga? Koju istinu treba da primeniš? Budući da odanost prema roditeljima ne predstavlja istinu, već samo neku vrstu ljudske odgovornosti i obaveze, šta treba da učiniš ako tvoja obaveza dođe u sukob sa tvojom dužnošću? (Treba da dam prvenstvo svojoj dužnosti; da dužnost stavim na prvo mesto.) Obaveza ne predstavlja nužno nečiju dužnost. Opredeliti se za obavljanje vlastite dužnosti znači sprovesti istinu u delo, što se ne može reći za ispunjenje obaveze. Ako uslovi to dozvoljavaju, ti možeš da ispuniš tu svoju odgovornost i obavezu, ali šta ako tvoje trenutno okruženje to ne dopušta? Treba da kažeš: „Moram da obavljam svoju dužnost, jer jedino na taj način primenjujem istinu. Ako sam odan porodici, to znači da živim po svojoj savesti, ali to ujedno znači da ne primenjujem istinu.” Tvoja dužnost, dakle, treba da ti bude na prvom mestu i treba da je podržavaš. Ako trenutno ne obavljaš nijednu dužnost, ako ne radiš daleko od kuće i ako živiš blizu svojih roditelja, nađi način da se brineš o njima. Potrudi se najbolje što možeš da umanjiš njihove patnje i pomogneš im da žive bolje. To će, međutim, takođe zavisiti od toga kojoj vrsti ljudi tvoji roditelji pripadaju. Šta treba da radiš ako su ti roditelji loši ljudi, ako stalno ometaju tvoju veru u Boga i ako te stalno odvlače od verovanja u Boga i obavljanja dužnosti? Koju istinu treba da primeniš? (Odbacivanje.) U tom slučaju treba da ih odbaciš. Ti si svoju obavezu ispunio. Pošto tvoji roditelji ne veruju u Boga, ti nemaš nikakvu obavezu da im, kao njihovo dete, ukazuješ poštovanje. Ako veruju u Boga, oni su tvoji roditelji, tvoja porodica. Ako ne veruju, to znači da su vam se putevi razišli: oni veruju u Sotonu, klanjaju se kralju đavola i kreću se Sotoninim putem; to su ljudi koji idu drugačijim putem od onih koji veruju u Boga. Više ne pripadate istoj porodici. Ljude koji veruju u Boga oni smatraju svojim protivnicima i neprijateljima, tako da više nemaš obavezu da se staraš o njima i moraš se u potpunosti odvojiti od njih. Šta je istina: biti odan vlastitoj porodici ili obavljati svoju dužnost? Naravno, istina je obavljanje vlastite dužnosti. Obavljanje dužnosti u Božjoj kući ne treba shvatiti kao ispunjenje nekakve obaveze, niti kao nešto što čovek naprosto treba da radi. To treba shvatiti kao obavljanje dužnosti stvorenog bića. U tome je Božji nalog; to je tvoja obaveza i tvoja odgovornost. To je istinska odgovornost, koja ti nalaže da ispuniš svoju odgovornost i obavezu prema Stvoritelju. To je Stvoriteljev zahtev prema ljudima i to je važno životno pitanje. S druge strane, pokazivanje poštovanja prema roditeljima je samo tvoja odgovornost i obaveza kao sina ili ćerke. To nipošto nije nalog od Boga, a još manje je u skladu s Božjim zahtevom. Prema tome, između pokazivanja poštovanja prema roditeljima i obavljanja dužnosti, nesumnjivo je da jedino obavljanje dužnosti predstavlja primenjivanje istine. Obavljanje dužnosti stvorenog bića je istina, i to je dužnost na koju je čovek obavezan. Pokazivanje poštovanja prema roditeljima tiče se samo čovekove odanosti prema drugim ljudima. Ono ne znači da čovek obavlja svoju dužnost, niti znači da primenjuje istinu. Nakon što smo o ovim stvarima razgovarali na ovaj način, trebalo bi da možete i sami da razlikujete te stvari, kao i da znate šta je istina, a šta nije. Pokušajte da se prisetite još nekih stvari koje ljudi cene, a koje se smatraju istinom? (U društvu se često koristi izraz „pozitivna energija”; to je takođe nešto što je negativno i što ne predstavlja istinu.) Većina izraza o kojima govore nevernici đavolske su stvari. Kakva je pozadina iz koje izraz „pozitivna energija” izvire? Sve te popularne izreke, neobične teorije i moderni izrazi koje se pojavljuju u društvu imaju svoju pozadinu. Znate li kakva je pozadina pomenutog modernog izraza? Društvena klima u Kini postaje sve rđavija, a ljudi se zalažu za rđavost. Ma šta da ti đavoli govore ili rade, ljudi ih slede. Mada ima pojedinaca koji to ne mogu da podnesu i koji komentarišu o tome, to nema nikakvog efekta i niko ne reaguje. Rđavost je u Kini postala trend i ne postoji nijedna grupa ljudi koja bi bila u stanju da taj rđavi trend zaustavi. Svi osećaju kako moral u toj zemlji svakim danom sve više opada. Zli demoni drže svu vlast i u potpunosti kontrolišu čitavu zemlju i sve ljude u njoj. Đavoli rade šta im se prohte i niko ne može da ih zaustavi. Da bi zavarali javnost, vlastodršci posežu za brojnim varkama kako bi ljude obmanuli i naveli ih na stranputicu, a pritom čak tvrde da njihove mere pripadaju pozitivnoj energiji. To je, zapravo, pozadina izraza „pozitivna energija”. Šta nevernici podrazumevaju pod „pozitivnom energijom”? To je ono što oni zovu moralno ispravnim i nekom vrstom dobrog ponašanja. Da li, u stvarnosti, ta pozitivna energija može proizvesti bilo kakve efekte u društvu? Može li da zaustavi pravu poplavu rđavih trendova? Može li da prekine tendenciju razvoja rđavih trendova? Ne, ona ne može da promeni baš ništa. A zašto ne može? Budući da izraz „pozitivna energija” zvuči veoma moćno, zašto ta energija ne može ništa da promeni, niti da reši ijedan problem? Ona ne može da reši čak ni problem celodnevne zavisnosti dece od interneta. Nekada je među ljudima još i bilo malčice naklonosti i poneke trunke savesti i razuma, a i komšije su jedni prema drugima bili donekle pristojni; sada je sve drugačije. Odnosi među ljudima postali su nestalni i nedosledni, a ljudi su se međusobno otuđili. Ne obaziru se čak ni kad njihove komšije zadesi kakva nesreća i ne usuđuju se da se umešaju kad ih neko pozove upomoć. O kakvom se problemu ovde radi? Jesu li ljudi postali takvi zbog nedostatka pozitivne energije? Je li moguće da je ranije bilo više pozitivne energije u društvu? Ne, sve je bilo isto kao danas. „Pozitivna energija” je samo fraza koja lepo zvuči; u njoj nema ničeg praktičnog. To je jedna šuplja i potpuno neefikasna teorija.

Recite Mi, ko je gori: ljudi iz prošlosti ili današnji ljudi? (Ljudi su danas gori.) Na osnovu čega tako cenite? Vi stojite na stanovištu da su današnji ljudi bezdušni, lišeni porodične ljubavi i iskrenih prijateljstava, da više niko ne mari za savest ni za odanost i da se ljudi stalno pitaju „Koliko vredi savest?” „Ko još mari za savest? Najvažnije je doći do novca!” Mislite da su ljudi izgubili savest i da je sada normalno da drugima zakidaju kad im prodaju robu, da novac zarađuju na prljav način i da varaju i obmanjuju svakoga koga mogu. Nasuprot tome, verujete da su se vešti trgovci iz antičkih vremena prilikom prodaje robe držali nekih načela, da su robu prodavali po fiksnim cenama, da su bili pošteni prema svim mušterijama, i starim i mladim, te da nikoga nisu varali. Na osnovu toga, smatrate da su ljudi u prošlosti bili mnogo bolji od današnjih. Na šta se ovo „bolji” tačno odnosi? Ono se, zapravo, zasniva na savesti i ponašanju ljudi. Ako ih ocenjuješ na osnovu toga, tačno je da su ljudi u prošlosti bili bolji nego sada. U prošlosti su ljudi bili jednostavniji i bezazleniji, imali su osećaj za savest i za stid. Imali su neki osnovni pravac ponašanja i, u najmanju ruku, nisu činili ništa nesavesno, niti išta zbog čega bi ih drugi iza leđa kritikovali ili zbog čega bi bili na lošem glasu. Danas ljudi ne mare za te stvari i nemaju osećaj za stid. Oni samo žele da zgrnu pare i da steknu ime. Zbog toga se i kaže da su današnji ljudi do srži iskvareni. Kako to da su se današnji, do srži iskvareni ljudi, na ovaj način razvijali? Zar se oni nisu jednostavno razmnožavali s kolena na koleno, od antičkih vremena do danas? Ljudi se danas ni po čemu ne razlikuju od ljudi iz antičkih vremena. Nije im se promenila ni DNK, ni spoljašnji izgled. Stvar je u tome da su danas uslovi života bolji nego u antička vremena. Danas ljudi uče složenije stvari i veštiji su u većem broju oblasti, znaju više od ljudi iz antičkih vremena, poseduju više veština nego drevni ljudi i prednost im je što su nadmeni. Ako to posmatramo iz ove perspektive, da li bi bilo ispravno reći da su današnji ljudi gori od ljudi iz prošlih vremena? Kako da ocenimo da li je ova tvrdnja tačna i u skladu sa istinom? Hajde da to ovako protumačimo: ako gledaš istorijske drame, bilo one u kojima je prikazan život na carskom dvoru, kao što je Đanghu[a], ili one koje govore o životu običnih ljudi, njihovi će zapleti obilovati sukobima. To je pravo lice čovečanstva. Ljudi se međusobno upuštaju u borbu na život i smrt zbog vlasti i zbog ispunjenja vlastitih želja. Kroz tu borbu se veoma detaljno i živopisno prikazuje ljudska priroda, koja je identična Sotoninoj. Da li je onda tačno da su sve ove stvari koje se danas dešavaju karakteristične samo za ovaj vremenski period? Da li se ljudi tako žestoko sukobljavaju samo na određenim mestima na zemlji, zato što je tamo feng šui naročito loš i što se nečisti demoni tamo roje? Ili zato što tamošnji ljudi imaju loše gene, pa su stoga po prirodi agresivni? (Ništa od navedenog.) Zbog čega onda dolazi do tih sukoba? Svi su se oni vodili zarad vlasti, statusa i ličnih interesa. Bilo da pripadaju višem ili nižem sloju društva, ljudi se odvajkada neprekidno bore i nadmeću među sobom, tuku se do iznemoglosti i takmiče za svaki pedalj svog života. Šta iz tih pojava možemo da zaključimo? Sudeći po ovim mikrokozmima razvoja celokupne ljudske istorije i iz perspektive istorijskih činjenica, ljudska priroda se nikada nije menjala. Dokle god ljudi žive pod Sotoninom vlašću, životni sadržaj koji se odigrava u svakoj eri i svakoj etapi ostaje isti, kao što ostaje ista i njegova suština. To je zato što su ciljevi, uzroci i koreni sukoba među ljudima oduvek isti – svi se oni vode zarad vlasti, statusa i, na kraju krajeva, ličnih interesa. Svi načini sukobljavanja potiču iz jednog izvora – iz Sotonine prirode i njegove naravi. Zašto su načini i metodi sukobljavanja među ljudima ostali nepromenjeni? Isključivi krivac za to je ljudska priroda. Ljudi razbijaju glavu tragajući za svim mogućim sredstvima kako bi se međusobno tukli i jedni drugima nanosili zlo, varali i obmanjivali jedni druge – u tu svrhu, koriste najraznovrsnija sredstva obmane. Bilo da je reč o velikim političkim sukobima ili konfliktima između skromnih porodica, ljudi se uvek bore za svoje lične interese. To je pravo lice čovečanstva, istinsko znamenje ljudskog roda. Čovečanstvo koje se razvilo do naših dana isto je kao što je bilo i pre, a isti je i Sotona koji ljude kvari. Iako se spoljašnje okruženje postepeno menja, to ne znači da se i ljudska priroda promenila. Mada su metodi i načini sukobljavanja među ljudima možda neznatno izmenjeni, čovekova borbena priroda i polazište svih ovih sukoba nisu se ni za dlaku promenili. Čovek i dalje ima jednu prirodu, baš kao što i ovi sukobi imaju jedan cilj i jedan izvor – te stvari se nimalo nisu promenile. Kažete da su ljudi u prošlosti bili bolji. Na koji su način oni bili bolji? Donekle ih je sputavala tradicionalna kultura, pa su zato bili manje-više sposobni da čine neka dobra dela. Iako se čovečanstvo razvilo do naših dana, ljudska se priroda nije promenila, uprkos višem kvalitetu života, većem znanju i obrazovanju koje ljudi stiču, kao i opsegu njihovog iskustva. Štaviše, sa razvojem društva, otkrovenja ljudske prirode postaju sve rđavija, očiglednija i beskrupuloznija. Ma koliko reči Bog izgovorio i ma koliko istina izrazio, ljudi ih naprosto ignorišu. Ljudi uopšte ne vole istinu, već prema njoj čak osećaju još veću odbojnost i još je jače mrze. Da li u današnjem društvu uopšte ima ljudi koji čine nešto dobro? (Ima, ali manje nego ranije.) Možeš li onda da kažeš da su ti ljudi dobri i da se nisu pokvarili? (Ne mogu.) Pa, nije valjda da žive u vakuumu? Koje to dobre stvari oni čine? Sve su to samo dobra ponašanja i dobre namere. Posmatraj njihove reakcije kad s njima razgovaraš o pitanjima vere u Boga, poput onog da čovek u Boga veruje da bi bio dobra osoba i da bi se klanjao Bogu. Ako čuju da će država naposletku progoniti ljude koji veruju u Boga, prema tebi će se ophoditi kao prema neprijatelju i podsmevaće ti se. Ako pokušaš da u njihovom domu nakratko potražiš utočište od potere i progona, prijaviće te i predati vlastima. Žrtvu saobraćajne nesreće odvešće u bolnicu kako bi joj spasli život, ali će zato, sa istom revnošću, dobru osobu koja veruje u Boga predati u ruke zlih demona, kako bi je zlostavljali, pa čak i do smrti progonili. Kako to objašnjavate? Koje ponašanje odražava njihovu prirodu? Njihova priroda ogleda se u ovom poslednjem. Oni druge ljude spasavaju, ali ih isto tako stavljaju u situacije opasne po život. Da li su takve osobe ljudska bića ili demoni? Ako neka osoba ne odbaci svoju sotonsku prirodu na samo jedan dan, ona će biti u stanju da počini zlo i da se opire Bogu. Dokle god može da se opire Bogu, ta osoba nije dobra. Da li je ova izjava tačna? (Jeste.) Šta je u vezi s njom tačno? (Ta osoba ne primenjuje istinu. Ma koliko da su njeno ponašanje i njeni spoljašnji postupci dobri, njena priroda je i dalje neprijateljski nastrojena prema Bogu.) Njena priroda je neprijateljska prema Bogu. Ova izjava je istinita. Kako tu izjavu objašnjavamo? Zašto kažemo da neko ko je neprijateljski nastrojen prema Bogu nije dobra osoba? (Bog je simbol svega pozitivnog. Ako neko može Bogu da bude neprijatelj, onda je sve što nosi u sebi negativno.) U teoriji, stvari zaista tako stoje, pa je stoga pomenuta izjava istinita. Ma koliko da se neko spolja čini dobrim i pobožnim, ma koliki užitak da nalazi u pomaganju drugima i ma koliko da je prema drugima ljubazan, ukoliko oseća odbojnost i antipatiju kad čuje nešto pozitivno, ako ne može da prihvati istinu kad je čuje i ako oseća odbojnost prema njoj, o kakvoj se onda osobi radi? Takva osoba nije dobra. Ljudi koji su neprijateljski nastrojeni prema pozitivnim stvarima i istini nisu dobri ljudi. Generalno se može tako reći. Naravno, u svemu tome ima mnogo detalja. Daću ti jedan primer, pa ćeš shvatiti da ova izjava jeste istina. Primera radi, neki ljudi ostavljaju svoju porodicu zato što veruju u Boga i obavljaju svoje dužnosti. Zbog toga postaju slavni, pa im državni organi često pretresaju kuće i maltretiraju roditelje, pa čak i prete njihovim roditeljima da ih predaju njima. Svi u komšiluku pričaju o njima i kažu: „Ta osoba nema ni trunke savesti. Ne mari za svoje vremešne roditelje. Ne samo da je odrođeno dete, nego i roditeljima pravi tolike probleme. Ona je odrođeno dete!” Je li išta od ovoga u skladu sa istinom? (Nije.) Ali, zar se sve te reči ne smatraju ispravnim u očima nevernika? Među nevernicima vlada mišljenje da je ovo najlegitimniji i najrazumniji način da se na to gleda, koji je u skladu s ljudskim moralom i sa merilima ponašanja ljudi. Bez obzira na to koliko u tim merilima ima sadržaja, poput načina na koji treba pokazivati odanost roditeljima, kako brinuti o njima kad ostare, kako ih propisno sahraniti i koliko im se treba odužiti, i bez obzira na to da li su ta merila u skladu sa istinom ili nisu, u očima nevernika ona predstavljaju pozitivne stvari, pozitivnu energiju, ta merila su ispravna i sve grupacije ljudi smatraju ih besprekornim. Među nevernicima, to su merila po kojima ljudi treba da žive i ti moraš tako da postupaš ako želiš da te oni iskreno smatraju dovoljno dobrom osobom. Pre no što si poverovao u Boga i razumeo istinu, zar nisi i ti čvrsto verovao da takvo ponašanje ukazuje na dobru osobu? (Jesam.) Štaviše, pomoću tih stvari si takođe ocenjivao i ograničavao sebe, i zahtevao od sebe da budeš baš takva osoba. Ako si hteo da budeš dobra osoba, mora da si merilima svog ponašanja obuhvatao i sledeće: kako biti odan roditeljima, kako ublažiti njihovu zabrinutost, kako im doneti čast i priznanje, te kako svoje pretke ovenčati slavom. To su bila merila i smernice ponašanja koje si u svom srcu nosio. Međutim, nakon što si odslušao Božje reči i Njegove propovedi, počeo si da menjaš stanovište i shvatio da moraš sve da napustiš kako bi obavljao svoju dužnost stvorenog bića, kao i da Bog od ljudi zahteva da se tako ponašaju. Pre nego što si se uverio da obavljanje dužnosti stvorenog bića predstavlja istinu, mislio si da treba da budeš odan roditeljima, ali si isto tako osećao da treba da obaviš svoju dužnost kao stvoreno biće, pa se u tebi odigravao svojevrstan unutrašnji sukob. Kako su te Božje reči neprekidno zalivale i igrale ulogu tvog pastira, postepeno si stekao razumevanje istine, pa si upravo tada shvatio da je obavljanje dužnosti stvorenog bića savršeno prirodno i opravdano. Do dana današnjeg, mnogi ljudi su uspeli da prihvate istinu i da u potpunosti napuste merila ponašanja iz tradicionalnih ljudskih predstava i uobrazilja. Kada sve to u celosti otpustiš, reči suda i osude od strane nevernika više te ne sputavaju dok slediš Boga i obavljaš svoju dužnost stvorenog bića, pa možeš lako da ih odbaciš. Zašto su, dakle, sve te stare, tradicionalne predstave iščezle iz tvoga srca? Da li je moguće da si se iskvario? Je li tvoje srce otvrdnulo, a savest iščezla? (Ne.) U stvari, tvoja se savest nije promenila ti si i dalje ista osoba, a tvoja ličnost, tvoje sklonosti, kao i tvoja merila savesti i morala takođe su ostali nepromenjeni. Zašto onda ne osećaš ni tugu ni bol dok ti nevernici upućuju sve te reči osude, već ti je srce spokojno i ispunjeno radošću? Kako si postao takav, jer ovo je baš veliki preobražaj? (Zahvaljujući tome što sam jeo i pio Božje reči i razumeo neke istine, došao sam do ispravnih merila za ocenjivanje, pa sam mogao da uočim da su reči nevernika puke zablude.) Nevernici šire glasine o nama, pa kažu: „Nakon što su poverovali u boga, ovi ljudi više ne vode računa o porodici, ne vole članove svoje porodice i veoma su hladni – postali su nalik hladnokrvnim životinjama.” Možda to spolja zaista izgleda tako, ali u stvarnosti je potpuno drugačije. Ovde postoji jedan suštinski problem koji slepci nikako ne mogu da vide. Da li je zaista moguće da zbog istine ljudi postaju hladni nakon što počnu da veruju u Boga? (Ne.) Šta se onda zapravo dešava? (Ti vernici su promenili svoje stavove; razumeli su istinu i postali razboriti.) Taj rezultat su postigli zahvaljujući tome što su jeli i pili Božje reči. Kako se postiže taj rezultat? Usled čega su se vaši stavovi promenili? Kada su počeli da se menjaju? Za promenu stavova ljudi zaslužne su Božje reči, koje menjaju njihove poglede na život i na razna druga pitanja, i čine ih različitim od stavova nevernika.

U prošlosti, ljudi su uvek postupali prema svojoj savesti i na osnovu nje odmeravali svakoga. Neprestano su morali da polažu ispit savesti, stalno im se činilo da je ogovaranje zastrašujuća stvar i plašili su se podsmeha drugih ljudi, sticanja lošeg ugleda, kao i toga da ih drugi nazovu „nesavesnom i rđavom osobom”. Stoga su morali da preko volje govore i rade neke stvari kako bi se izborili sa svojim okruženjem. Kako te stvari treba danas odmeravati? (Uz pomoć istina-načela.) A kako je bilo nekada, kad su ljudski životi bili sputani predstavama i zabludama nevernika? Primera radi, roditelji su te od malena indoktrinirali rečima poput: „Kad porasteš, moraš da nas učiniš ponosnim; moraš da doneseš čast našoj porodici!” Šta su tebi značile te reči? Jesu li te hrabrile ili ograničavale? Da li su one pozitivno uticale na tebe ili su predstavljale neku vrstu negativne kontrole? Činjenica je da su one predstavljale jednu vrstu kontrole. Na osnovu nekih izjava ili teorija koje ljudi smatraju ispravnim i dobrim, roditelji su ti postavili cilj i primorali te da živiš svoj život u službi tog cilja, pa si naposletku izgubio svoju slobodu. Zašto si ti na kraju izgubio slobodu i potpao pod kontrolu vlastite porodice? Zato što ljudi misle da je doneti čast svojoj porodici dobra stvar koju treba uraditi. Ako ne deliš to mišljenje i ako ne nastojiš da svojim delima doneseš čast svojoj porodici, drugi će na tebe gledati s visine, smatraće te beznadežnim slučajem i gubitnikom koji ničemu ne vredi. Da bi bio uspešan, moraš naporno da učiš, da ovladavaš sve brojnijim veštinama i da ime svoje porodice učiniš časnim. Jedino tako te ljudi ubuduće neće maltretirati. Zar nisu onda sve stvari koje činiš zapravo okovi koji te vezuju? (Jesu.) Pošto porodica od tebe zahteva da juriš za uspehom i da je učiniš časnom, i pošto ona to čini za tvoje dobro, kako bi ti živeo dobro i kako bi se porodica ponosila tobom, sasvim je prirodno što ti stremiš upravo ka takvom načinu života. U stvarnosti, međutim, sve te stvari ti samo stvaraju probleme i predstavljaju neku vrstu okova. Kad ljudi ne razumeju istinu, oni na te stvari gledaju kao na nešto pozitivno, kao na istinu, kao na pravi put, te ih stoga uzimaju zdravo za gotovo, poštuju ih, pokoravaju im se i u potpunosti se pridržavaju tih roditeljskih reči i zahteva. Ako živiš u skladu s tim rečima, ako naporno radiš i ako im posvećuješ svoju mladost i čitav svoj život, te se tako na kraju probiješ do vrha, stekneš dobar život i svoju porodicu učiniš ponosnom, možda si u očima drugih ljudi briljantan, ali zato u sebi osećaš sve veću prazninu. Ne znaš koja je svrha života, kakvo ti odredište budućnost sprema, ni kojim životnim putem ljudi treba da idu. Ništa nisi razumeo, niti si išta stekao u vezi sa odgovorima na sve one životne tajne za kojima čezneš, koje želiš da spoznaš i koje želiš da razumeš. Zar to onda ne znači da su te praktično uništile dobre namere tvojih roditelja? Zar tvoja mladost i čitav tvoj život nisu uništeni zahtevima tvojih roditelja, koji su, kako oni kažu, „za tvoje dobro”? (Jesu.) Da li su, dakle, tvoji roditelji u pravu kad od tebe nešto zahtevaju „za tvoje dobro”? Možda tvoji roditelji iskreno misle da postupaju zarad tvojih interesa, ali spadaju li oni u ljude koji razumeju istinu? Da li oni poseduju istinu? (Ne.) Mnogi ljudi se tokom čitavog života uporno drže roditeljskih reči: „Moraš da nas učiniš ponosnim; moraš da doneseš čast porodici” – reči koje ih nadahnjuju i koje čitavog života utiču na njih. Kad roditelji kažu: „To je za tvoje dobro”, to za tu osobu postaje životni impuls, te reči joj pokazuju smer i cilj kojem treba da teži. Kao rezultat toga, život te osobe, ma koliko bio glamurozan, dostojanstven i uspešan, zapravo je uništen. Zar nije tako? (Jeste.) Da li to onda znači da ljudi koji ne žive u skladu sa zahtevima svoje porodice nisu uništeni? Ne; oni takođe imaju svoj vlastiti cilj. Koji je to cilj? Cilj je i dalje isti, oni žele „da žive dobro i da svoju porodicu učine ponosnom”, ne zato što su im roditelji tako rekli, već zato što su taj cilj prihvatili od nekog drugog. Oni i dalje žive u skladu s tim rečima, porodica se ponosi njima, probijaju se do vrha i postaju časne i uvažene osobe. Cilj im je ostao nepromenjen; oni i dalje žive tako što čitav svoj život posvećuju nastojanju da postignu te stvari. Prema tome, kad ljudi ne razumeju istinu i kad prihvate mnoge takozvane ispravne doktrine, ispravne izjave i ispravna gledišta koja preovlađuju u društvu, oni te ispravne stvari pretvaraju u smer, temelj i motiv svih svojih životnih napora. Oni se, na kraju, beskompromisno i bez rezerve posvećuju ostvarenju tih ciljeva, bore se za njih dok ne umru, a čak ni u samrtnom času neki još nisu spremni da ih otpuste. Kako bednim životom ljudi žive! Međutim, kad jednom shvatiš istinu, zar onda postepeno ne ostavljaš iza sebe sve te takozvane ispravne stvari, ispravna učenja i ispravne izjave, kao i sve ono što tvoji roditelji od tebe očekuju? Kad jednom ostaviš iza sebe sve te takozvane ispravne stvari i kad merila po kojima odmeravaš stvari nisu više zasnovana na izjavama tradicionalne kulture, zar onda ne prestaješ da budeš vezan tim izjavama? A kad više nisi vezan tim stvarima, zar ti onda ne živiš slobodno? Možda tada nisi potpuno slobodan, ali su svi ti okovi barem donekle popustili. Ljudi koji veruju u Boga i dalje imaju mnoge predstave, maštarije, namere i nečistoće, kao i filozofije za ovozemaljsko ophođenje, lažljive misli, iskvarene prirode, i tome slično. Kad te stvari budu razrešene i kad ljudi budu mogli u potpunosti da žive u skladu sa istinom, oni će tada živeti pred Bogom, biće istinski nesputani i slobodni.

Šta je u ovom trenutku najprioritetnije kada je reč o težnji ka istini i zadobijanju istine? Najvažnije je da najpre detaljno analizirate laži i zablude za koje ste ranije mislili da su ispravne i da pripadaju tradicionalnim predstavama, te da ih zatim odbacite, nakon što ste temeljno razumeli njihovu suštinu. Te stvari čine prvi sloj okova koji ljudima vezuju ruke. E sad, koliko od tih stvari još uvek nosite u svom srcu? Jeste li ih sasvim odbacili? (Ne sasvim.) Da li je te stvari lako odbaciti? Primera radi, neki ljudi žele da obavljaju svoje dužnosti, ali im se takođe čini da moraju da pokažu odanost roditeljima, što obuhvata osećanja. Ako orezuješ samo svoja osećanja i teraš sebe da ne misliš na roditelje i porodicu, već da misliš samo na Boga i da se fokusiraš na istinu, ali pritom ipak ne možeš a da ne misliš na roditelje, na taj način nećeš moći da rešiš temeljni problem. Da bi taj problem rešio, moraš detaljno da analiziraš sve ono što si ranije smatrao ispravnim, uključujući izreke, znanja i teorije koje si nasledio i koje su u skladu s ljudskim predstavama. Pored toga, kada je reč o ophođenju prema roditeljima, odluka o tome da li ćeš ispuniti svoje detinje obaveze i brinuti o njima mora u celosti biti zasnovana na tvom ličnom stanju i na Božjim orkestracijama. Zar ovo nije savršeno objašnjenje za tu stvar? Kad napuste svoje roditelje, nekim ljudima se čini da svojim roditeljima puno toga duguju i da ništa ne čine za njih. Ali, opet, kad žive sa svojim roditeljima, oni im uopšte nisu odani, niti ispunjavaju svoje obaveze prema njima. Da li je takva osoba istinski odana svojim roditeljima? To su samo prazne reči. Bez obzira na to šta radiš, šta misliš i šta planiraš, sve su to nevažne stvari. Ono što je važno jeste da li ti možeš da razumeš i da istinski poveruješ u to da su sva stvorena bića u Božjim rukama. Pojedini roditelji imaju taj blagoslov i takvu sudbinu da mogu uživati u blaženstvu porodičnog doma i sreći velike i uspešne porodice. To je Božja suverenost i blagoslov koji im Bog daje. Neki drugi roditelji nemaju takvu sudbinu i Bog im nije uredio takvo okruženje. Oni nisu blagosloveni da uživaju u srećnoj porodici, niti da uživaju u tome da imaju svoju decu kraj sebe. To je Božja orkestracija i ljudi u tom pogledu ne mogu ništa da učine na silu. Bez obzira na sve, kada je u pitanju odanost roditeljima, ljudi naposletku moraju, u najmanju ruku, imati pokoran stav. Ako ti okruženje to dozvoljava i ako si u mogućnosti da to činiš, slobodno možeš da pokažeš svoju odanost prema roditeljima. Ali, ako ti okruženje to ne dopušta i ako ti nedostaju sredstva, nemoj pokušavati da to radiš na silu – kako se to zove? (Pokornost.) To se zove pokornost. Kako se rađa ta pokornost? Šta je osnov pokornosti? Ona se zasniva na tome da Bog uređuje sve te stvari i vlada nad njima. Iako bi ljudi možda hteli da o tome odlučuju, oni to ne mogu, jer nemaju pravo odlučivanja, te stoga treba da se pokore. Kad pomisliš da bi ljudi trebalo da se pokore i da Bog sve orkestrira, zar se u duši ne osećaš spokojnije? (Da.) Hoćeš li onda i dalje osećati grižu savesti? Nećeš više osećati konstantnu grižu savesti, a pomisao kako nisi odan svojim roditeljima neće više vladati tobom. Doduše, možda ćeš povremeno razmišljati o tome, budući da se radi o normalnim ljudskim mislima i nagonima, koje niko ne može izbeći. Primera radi, kad vide da im je majka bolesna, normalni ljudi se uznemire i požele da umesto nje pate. Neki kažu: „Samo kad bi majka ozdravila, makar ja živeo nekoliko godina kraće!” To je pozitivna strana ljudskosti; to je ljudski nagon. Kada se, dakle, uznemiriš zbog toga što ti je majka bolesna, da li taj tvoj jad predstavlja problem? Ne, to nije problem, jer to je nešto što normalna ljudskost treba da poseduje. Dobro je osetiti nemir u duši; to je dokaz da imaš dušu i da poseduješ ljudskost. Bog je uredio tako da na ovom svetu majka bude osoba koja ti je najbliskija. Ako si ravnodušan kad se razboli i kada je nešto boli, da li si i dalje ljudsko biće? Ako kažeš: „Ne osećam ništa prema njoj i ne pogađa me njen bol; boli me samo kada Bog trpi bol!” Da li je ova izjava istinita? Nije istinita; ona je lažna. Majka te je rodila i tolike godine te odgajala; ona ti je najbliskija i tebe najviše voli. Ako ti se duša ne uznemiri kad se razboli i kada je nešto boli, mora da u grudima imaš kamen umesto srca! To nije normalno; nemoj težiti ka tome da budeš takva osoba. Mada je sasvim normalno biti uznemiren zbog majčine bolesti, da li je normalno ako zbog tog osećaja uznemirenosti prestaneš da obavljaš svoju dužnost i počneš da se žališ na Boga? (Ne, to nije normalno.) A zašto nije normalno? Nije normalno zato što takvo razmišljanje nije u skladu sa istinom, niti predstavlja nešto što bi normalna ljudskost trebalo da ima. Ljudi imaju Sotoninu ćud i žive u skladu sa svojim iskvarenim naravima, pa su u stanju da prekrše istinu i da izgube razum i savest, baš kao da su iznenada mentalno oboleli. Pošto to nije normalno, kako do toga dolazi? To je posledica iskvarenih ljudskih naravi. Kad jednom pokažu svoje iskvarene naravi, oni će Bogu moći da se opiru svuda i u bilo koje vreme, a pritom će im se u glavi naprečac javljati misli koje nisu u skladu sa istinom i koje se bune protiv Boga. Tako stoje stvari.

Sva iskvarena ljudska bića poseduju osećanja koja ih često sputavaju, što ih čini nesposobnim da se pokore Bogu i da deluju u skladu sa istina-načelima. Da bi postigao pokornost prema Bogu, čovek mora da reši pitanje osećanja. Koju vrstu osećanja ljudi moraju da odbace, jer ih najviše ometaju u primeni istine? Koja osećanja ne predstavljaju problem, jer pripadaju nečemu što normalna ljudskost treba da poseduje? Koja osećanja pripadaju iskvarenoj naravi? Te stvari se moraju jasno razlikovati. Zamisli, na primer, da tvoje dete maltretiraju i da ti, kao majka, želiš da ga zaštitiš, pa kreneš da tražiš porodicu čiji su ti članovi maltretirali dete i da se raspravljaš s njima – da li je to normalno? Pošto se radi o tvom detetu, pravilno je i normalno da ga zaštitiš. Ali, ako tvoje dete maltretira drugu decu, čak i onu lepo vaspitanu, a ti to vidiš ali te nije briga, nego i dalje misliš da je tvoje dete izuzetno i čak ga potajno podučavaš da udara drugu decu, pa, kad njihovi roditelji dođu da se raspravljaju s tobom, ti i dalje braniš svoje dete, da li je takvo ponašanje ispravno? Ne, nije ispravno. Šta je u takvom ponašanju problematično? To što ga pokreću osećanja. Zašto kažem da ga pokreću osećanja? Ako već smatraš neprihvatljivim da drugi maltretiraju tvoje dete i ako, čim ti se dete zbog neke sitnice rasplače, odmah krećeš da rešavaš problem i da zahtevaš objašnjenje, zašto se onda praviš da ne primećuješ kad tvoje dete maltretira drugu decu? Zar nije zlonamerno to što svoje dete čak podstičeš da tuče druge? Ljudi koji ovako postupaju imaju zlonamernu narav. Kako se ovo može objasniti sa stanovišta osećanja? Šta karakteriše osećanja? To sigurno nije nešto pozitivno. Osećanja su karakteristična po fokusiranju na fizičke odnose i udovoljavanju sklonostima tela. Favorizovanje, pravdanje nedela, preterano maženje, ugađanje i povlađivanje – sve to spada u kategoriju osećanja. Neki ljudi mnogo polažu u osećanja i na sve što im se dešava reaguju na osnovu osećanja; mada u duši dobro znaju da je to pogrešno, oni i dalje ne mogu da budu objektivni, a kamoli da postupaju u skladu s načelom. Mogu li ljudi da primenjuju istinu ako su sve vreme sputani osećanjima? To je izuzetno teško! Razlozi zbog kojih mnogi ljudi ne mogu da primenjuju istinu svode se na osećanja; oni svoja osećanja smatraju naročito važnim i stavljaju ih na prvo mesto. Jesu li to ljudi koji vole istinu? Nipošto. Šta, u suštini, predstavljaju osećanja? Ona predstavljaju neku vrstu iskvarene naravi. Ispoljavanje osećanja može se opisati pomoću nekoliko izraza: favorizovanje, neprincipijelna zaštita drugih, održavanje fizičkog odnosa i pristrasnost; eto, to su osećanja. Koje su verovatne posledice činjenice da ljudi imaju osećanja i da žive prema njima? Zašto Bog najviše mrzi upravo ljudska osećanja? Neki ljudi su stalno sputani vlastitim osećanjima, ne mogu da sprovode istinu u delo i ne mogu da se pokore Bogu, iako bi to hteli, te su stoga izmučeni svojim osećanjima. Ima mnogo ljudi koji istinu razumeju, ali nisu u stanju da je sprovedu u delo; to je takođe posledica njihove sputanosti osećanjima. Primera radi, neki ljudi odlaze od kuće da bi obavljali svoje dužnosti, ali pritom danonoćno razmišljaju o svojoj porodici, pa te dužnosti ne mogu dobro da obavljaju. Zar to nije problem? Neki ljudi su potajno u nekoga zaljubljeni, tako da u njihovom srcu ima mesta samo za tu osobu, što takođe utiče na njihov učinak u obavljanju dužnosti. Zar to nije problem? Neki obožavaju druge ljude i od njih prave idole; ne žele da slušaju nikoga osim svog idola, do te mere da ne slušaju čak ni ono što Bog govori. Čak i kad neko drugi s njima razgovara o istini, oni to neće da prihvate; slušaju samo reči osobe koju obožavaju, reči svog idola. Neki ljudi svog idola čuvaju u srcu i drugima ne dopuštaju da govore o njihovom idolu, niti da ga dodirnu. Ako bilo ko progovori o problemima tog njihovog idola, oni se odmah razbesne i počinju da brane svog idola, tako što izvrću reči te osobe. Ne žele da dopuste da njihov idol nebranjeno trpi nepravdu, pa se iz petnih žila upiru da mu zaštite ugled; oni svojim rečima ispravljaju greške svog idola, a drugima ne dozvoljavaju da progovore istinu i na taj način im raskrinkaju idola. To je pristrasnost; to su osećanja. Jesu li osećanja usmerena isključivo ka vlastitoj porodici? (Ne.) Osećanja su prilično široka kategorija; ona predstavljaju neku vrstu iskvarene naravi i ne tiču se samo fizičkih odnosa među članovima porodice, to jest, nisu ograničena samo na taj opseg. Njima može biti obuhvaćen i tvoj nadređeni, zatim neko ko je prema tebi pokazao naklonost, neko ko ti je u nečemu pomogao, neko s kim si u bliskom odnosu i s kim se lepo slažeš, neki tvoj sugrađanin ili prijatelj, pa čak i neko kome se diviš – to nije fiksna kategorija. Da li je onda isto toliko jednostavno odbaciti osećanja, kao što je jednostavno ne razmišljati o roditeljima ili porodici? (Ne.) Da li je lako odbaciti osećanja? Kad zakorače u tridesete i kad mogu samostalno da žive, većina ljudi ne oseća nostalgiju za svojim domom, a kad napune četrdeset i neku, to im već postaje sasvim normalno. Dok ne odrastu, strašno ih muči nostalgija za domom i ne mogu da napuste roditelje, jer još uvek nisu sposobni za samostalno preživljavanje. Sasvim je normalno da ti nedostaje porodica i da ti nedostaju roditelji. Tu se ne radi o osećanjima. Ovo postaje stvar osećanja tek kad tvoja gledišta i stavovi o tome kako da nešto uradiš počnu da se mešaju sa osećanjima. To što ti nedostaju roditelji potpuno je normalna stvar, zbog krvne veze koja među vama postoji na telesnom nivou, kao i zbog tolikih godina koje ste zajedno proživeli. Mada neki kažu kako im roditelji nimalo ne nedostaju, to je možda zato što su tek nedavno otišli od kuće, što im sve, kud god se okrenu, izgleda novo i sveže, što su se konačno otrgli od roditelja koji im zvocaju i što niko ni ne pokušava da ih kontroliše, pa su stoga srećni. Da li, međutim, to što su srećni znači da nemaju nikakva osećanja? Ne znači. Neki kažu: „Već nekoliko godina verujem u Boga i uspeo sam da shvatim neke istine. Potpuno nesputan osećanjima, obavljam svoju dužnost i zapravo više nemam nikakva osećanja.” Da li je ova izjava praktična? Očigledno je da je ove reči izgovorio neko ko ne razume istinu. Nakon što odslušaju brojne propovedi, shvate neke reči i doktrine i osposobe se da govore o nekim duhovnim teorijama, ljudi misle: „Porastao sam i shvatio mnoge istine. Ako me uhapse, neću se poneti kao Juda. Barem imam ovu svoju veru i rešenost. Zar to nije rast? Kada se setim entuzijazma s kojim sam prvi put poverovao u Boga, bio sam spreman da Bogu posvetim sav svoj život. Taj entuzijazam i ta zakletva ostali su nepromenjeni i nimalo nisu izbledeli. Zar to nije napredak?” Da li se ovde radi o površnom fenomenu? (Da.) Sve su to površni fenomeni. Ako žele stvarni napredak, ljudi moraju da shvate istinu. Da li stvarna promena može da se postigne pričom o doktrinama i duhovnim teorijama? (Ne može.) Ako ni vlastite probleme ne možete da rešite i ako ne možete da sprovedete istinu u delo, možete li biti od koristi drugima? Beskorisno je samo slušati propovedi i razumeti doktrine; morate upražnjavati i iskusiti Božje reči. Nakon što shvatite istinu, morate je primenjivati; jedino tako ćete doći u posed stvarnosti. Istinu možete dublje razumeti samo ako je primenjujete, možete je zadobiti tek kad je zaista shvatite, a jedino zadobijanjem istine možete da rastete.

Šta je to što razumete sada, nakon što sam sa vama porazgovarao i pomogao vam da razlučite šta je istina i koje su reči ispravne? (Da stvari moramo da posmatramo na osnovu istina-načela, te da uobičajena dobra ponašanja prema spolja i duhovne doktrine ne treba da smatramo istinom.) Dobra ponašanja i tačne izreke ne mogu da promene čoveka. Ma koliko da su istiniti, ta ponašanja i te izreke ne samo da nisu istina, već oni sa istinom nemaju nikakve veze. Ako ih se stalno pridržavaš i smatraš ih istinom, ti onda istinu nikada nećeš razumeti, niti ćeš je ikada zadobiti. To je jedan od aspekata. Postoji, međutim, još jedan aspekt, a to je: može li čovek da razume istinu uz pomoć duhovnih doktrina? (Ne može.) Zašto? Mada se sve duhovne doktrine mogu smatrati ispravnim rečima, pomoću njih se ne može ostvariti promena nečijih iskvarenih naravi. Pa onda, na šta se tačno možemo osloniti ako želimo da promenimo iskvarene naravi neke osobe? Neki kažu da se treba osloniti na istinu, drugi tvrde da se treba osloniti na razumevanje i prihvatanje istine, dok treći misle da se treba osloniti na upražnjavanje istine. Jesu li ove reči ispravne? Doslovno govoreći, sve su one, s jedne strane, ispravne, ali ujedno predstavljaju i najpliće moguće doktrine; one te ne mogu spasti, niti mogu rešiti tvoje poteškoće. Kad se suočiš s nekom situacijom, a ljudi ti kažu da moraš da prihvatiš istinu, ti ćeš im reći: „Kako da je prihvatim? Imam poteškoća i ne mogu da otpustim doktrine!” Mogu li te doktrine da postanu tvoj put za primenu istine? (Ne mogu.) Neki kažu da treba više da jedeš i piješ Božje reči kad se suočiš s nekom situacijom. Mnogo puta si to čuo, ali koje si poteškoće time rešio? Ispravno je jesti i piti više Božjih reči, ali koje tačno aspekte Božjih reči treba da jedeš i piješ? I kako da ih povežeš sa svojim poteškoćama? A nakon što ih povežeš, kako da rešiš te svoje poteškoće? Koji je pravi put primene? Koji aspekt istine treba da upotrebiš radi rešavanja tih poteškoća? Zar to nisu realni problemi? (Jesu.) Sve su to realni problemi. Prema tome, ispravne doktrine ne mogu ljudima da ni reše praktične poteškoće, a kamoli njihove iskvarene naravi. Šta je to što zapravo može da reši iskvarene ljudske naravi? Svako zna da samo istina može da reši problem iskvarenih ljudskih naravi, ali ako ljudi ne razumeju šta je istina, ako za njom ne tragaju i ako je ne prihvataju, mogu li se onda njihove iskvarene naravi rešiti? (Ne mogu.) Dakle, radi rešavanja svojih iskvarenih naravi, čovek mora da iskusi Božje delo. Drugim rečima, čovekove iskvarene naravi mogu se pročistiti tek onda kad čovek iskusi Božji sud i grdnju. To od ljudi zahteva težnju ka istini i saradnju s Božjim delom, kako bi se postigli željeni rezultati. Ako ne težiš istini i ako se fokusiraš samo na razumevanje duhovnih doktrina, a pritom čak ne znaš da li su one istina ili nisu, već ih naprosto prihvataš kao istinu, možeš li time rešiti svoje iskvarene naravi? Osim toga, kad pokažeš svoju iskvarenu narav, hoćeš li moći to da razlučiš ukoliko ne razumeš istinu? Da li ćeš to moći da uporediš s Božjim rečima? Stopostotno je sigurno da nećeš. Moći ćeš možda slepo da primenjuješ pravila, čime ćeš još teže moći da rešiš svoje iskvarene naravi. Šta je najvažnije prilikom rešavanja iskvarenih naravi? Najvažnije je da ljudi moraju razumeti istinu. U ovom trenutku, većina ljudi doktrine smatra istinom i ne razume šta istina zapravo jeste. Baš kao u primeru vezanom za osećanja, koji sam maločas pomenuo, prvi pristup koji je majka primenila bio je da zaštiti svoje dete od maltretiranja, što je opravdano. Sa vaše tačke gledišta: „Ne sme se tako postupati, jer se radi o osećanjima. Takvo ponašanje se mora kritikovati i osuditi.” Stvari koje se ne tiču istine, koje sa istinom nemaju nikakve veze i koje bi ljudi, zapravo, trebalo da rade instinktivno, vi definišete kao stvari kojima se krši istina i zatim ih odbacujete. Vi mislite da, držeći se tog načela, primenjujete istinu. A što se tiče drugog majčinog pristupa, kojim ona svom detetu odobrava da maltretira tuđu decu i koji zaista obuhvata otkrivanje iskvarene naravi i primenu istine, vi mislite: „Dokle god ono ne čini zlo, ne radi se o nekom strašnom problemu.” Zašto tako razmišljate i zašto imate takvo shvatanje? (Zato što ne razumemo istinu.) Tu, dakle, leži problem! Pošto, dakle, ne razumeju istinu, ljudi se u većini slučajeva opredeljuju za onaj pristup koji smatraju ispravnim, misleći da na taj način primenjuju istinu. Mnogo puta, budući da ne razumeju istinu, ljudi mogu samo da primenjuju i da poštuju propise, jer, kad se suoče s problemima, ne znaju kako da ih reše, pa stoga poštovanje propisa smatraju primenom istine. Mogu li ljudi, koji na taj način veruju u Boga, ostvariti napredak u životu? Mogu li postići razumevanje istine i zakoračiti u stvarnost? Mnogi ljudi misle da razumeju istinu i da na adekvatan način veruju u Boga samo zato što su u stanju da pričaju o rečima i doktrinama. Zašto onda u mnogim stvarima i dalje pokazuju svoje iskvarene naravi? Zašto ne mogu da reše praktične probleme s kojima se susreću? To je dokaz da sposobnost pričanja o rečima i doktrinama nema nikakve veze sa razumevanjem istine. Bez obzira na broj doktrina o kojima možete da pričate, time uopšte ne dokazujete da ste zadobili istinu. Morate biti u stanju da rešavate praktične probleme i da pronađete načela praktičnog delovanja, jer ćete jedino tako zaista razumeti istinu. Mnogi misle da to što pokazuju bilo kakve iskvarene naravi nije neki strašan problem, dokle god su u stanju da obavljaju svoje dužnosti, da pate i da plaćaju cenu. Misle da, dokle god obavljaju svoje dužnosti, dokle god su u stanju da pate i dokle god se ne žale na Boga, time pokazuju da vole Boga i da su Mu odani. Ima mnogo slučajeva u kojima ljudi, budući da ne razumeju istinu, pokazuju izvesne dobre namere, dok svojim postupcima zapravo prekidaju i ometaju rad crkve, a pritom ipak misle da štite interese Boga i Božje kuće. O čemu se tu radi? To se dešava zbog toga što ljudi ne razumeju istinu i što ne poseduju praktična znanja o istini, usled čega stalno rade nešto što je suprotno istini. Oni pritom veruju da rade pravu stvar, da su primenili istinu i da su udovoljili Božjim namerama. U tome je njihova najveća poteškoća. Iako se radi o poteškoći, uvek ima načina da se ona reši. Jedini način je da, kad god naiđeš na neki problem i pokažeš svoju iskvarenu narav, moraš da preispitaš sebe i da potražiš istinu da bi je razumeo. Dokle god u sebi imaš iskvarenih naravi, prolazićeš kroz mnoga i raznovrsna stanja. Tokom svog života u različitim okruženjima i stanjima, ljudi će otkrivati neke misli, gledišta i namere – to su njihova prava unutrašnja stanja. Posmatranjem misli, gledišta i namera ljudi, mogu se uočiti njihove naravi i spoznati njihova priroda. Ovakvim preispitivanjem samog sebe i sagledavanjem drugih ljudi, lako je postići željene rezultate. Potpuno ostvarenje rezultata samospoznaje moguće je postići jedino spoznavanjem vlastitih iskvarenih naravi i temeljnim razumevanjem njihove suštine. Na taj način ćete prirodno doći do puta koji vodi do traganja za istinom i razrešenja vlastitih iskvarenih naravi. Dokle god ljudi mogu da prihvate istinu, moguće je pročistiti njihove iskvarene naravi, a problem njihove iskvarenosti može se lako rešiti. Ako, pak, ne mogu da prihvate istinu, ljudi nikada neće ostvariti promenu svoje život-naravi. Pošto ste sada voljni da težite istini, morate se usredsrediti na istinu.

Da bismo razrešili ljudsku prirodu, moramo je najpre iščupati iz njenih korena i iz ljudskih naravi, umesto iz načina na koji ljudi rade. Pored toga, ne treba da naglašavamo objektivne razloge ni uslove, već treba da ljudsku prirodu uporedimo sa istinom. Istina izrečena u Božjim rečima usmerena je ka iskvarenim naravima ljudi. Uzmimo za primer ranije pomenuta osećanja: to što im ponekad nedostaju roditelji ili ih muči nostalgija za domom, ljudi smatraju osećanjima. Da li je to isto ono što Bog naziva osećanjima? (Nije.) Onda to znači da se osećanja koja ti razumeš ne mogu posmatrati u istoj ravni kao osećanja o kojima govori Bog. Osećanja o kojima ti pričaš spadaju u normalna ljudska stanja; ona ne pripadaju iskvarenoj naravi. Ako svoje krvne srodnike smatraš idolima, pa zbog toga ne slediš Boga, niti Mu se pokoravaš, to znači da su ti osećanja prejaka i da su deo tvoje iskvarene naravi. Ovde se, dakle, dotičemo pitanja da li ti sasvim jasno razumeš istinu. Ako osećanjima smatraš to što te ponekad muči nostalgija za domom ili što si ponekad malo nežniji prema roditeljima, zar to onda nije iskrivljeno shvatanje istine? U stvari, to što ti razumeš nije istina, niti je u skladu sa istinom; to je naprosto neki spoljašnji fenomen. A o kojim osećanjima govori Bog? Ona se ogledaju u onom drugom, ranije pomenutom načinu na koji se majka ophodi prema svom detetu, a koji se svodi na favorizovanje i neprincipijelnu zaštitu neke osobe. To su osećanja koja Bog razotkriva – majka koja u opisanoj situaciji pokazuje svoju iskvarenu narav. Zar to nisu dva radikalno različita pristupa? Prvi pristup predstavlja normalnu pojavu koja ne zahteva ni orezivanje ni bilo kakvo dublje razmatranje ili detaljnu analizu, a još manje zahteva poređenje sa istinom, praktikovanje nekog konkretnog aspekta istine ili otpuštanje nečega. Da li to onda znači da je taj pristup ispravan? Da li je neophodno postupati na taj način? Nije neophodno; u tom pristupu ništa nije ni ispravno ni pogrešno. Drugi pristup tiče se naravi. Koje se sve manifestacije osećanja odnose na iskvarene naravi? (Favorizovanje, neprincipijelna zaštita drugih, očuvanje telesnih odnosa, kao i odsustvo pravde.) Sve te stvari oličene su u reči „osećanja” o kojima govori Bog. Ako možeš toliko da razumeš i da te stvari uistinu povežeš sa samim sobom, trebalo bi da se potrudiš oko razrešenja tih iskvarenih naravi. Tek onda kad više ne budeš sputan ovim osećanjima, svi tvoji postupci predstavljaće praktikovanje istine. Tada će sva ona stanja za koja smatraš da su obuhvaćena osećanjima u potpunosti odgovarati „osećanjima” o kojima govori Bog. To je istina koju ćeš razumeti. Ako se od tebe zatraži da u zajedništvu besediš o tome šta su osećanja, a ti počneš da pričaš o prvom majčinom pristupu, to je onda manifestacija tvog nerazumevanja istine. Ako, pak, budeš govorio o drugom majčinom pristupu i budeš detaljno analizirao njenu iskvarenu narav, to će značiti da razumeš istinu. Ako su stvari o kojima u zajedništvu govoriš, koje doživljavaš i koje razumeš u skladu sa istinom Božjih reči, i ako u svemu tome nisi protivrečan ni nedosledan, to je dokaz da ti razumeš Božje reči, da si shvatio njihovo značenje, da si ih dokučio i da možeš da ih upražnjavaš i da ih primenjuješ. Tada ćeš zadobiti istinu i život, na osnovu čega će moći da se zaključi da si ti već zakoračio u istina-stvarnost. Kada se, nakon toga, ponovo budeš suočio s nečim takvim, moći ćeš to da sagledaš, znaćeš koja su otkrovenja normalna, a koja pripadaju iskvarenoj naravi i u duši ćeš biti potpuno načisto s tim. Zar na ovaj način tvoji postupci neće biti tačni? Zar oni neće biti u skladu sa istinom? Zar nećeš posedovati istina-stvarnost? Ako postupaš tačno i ako razumeš istinu, zar onda tvoje razumevanje i iskustva o kojima u zajedništvu budeš govorio, neće moći da pomognu drugima da se reše svojih poteškoća? (Moći će.) To je praktična strana istine.

Neki ljudi ne obavljaju dobro svoje dužnosti zato što su lošeg kova, ali stalno tvrde da je to zato što im nedostaje savest. Koje objašnjenje je tačno? (Da su lošeg kova.) Dok obavlja svoju dužnost, neka osoba ponekad može da dokuči osnove potrebnog stručnog znanja, ali ne i da razume neke naprednije aspekte tog znanja, jer ih nikada ranije nije savladala. Stoga tu osobu njen starešina etiketira kao površnu, nepouzdanu i lenju, mada joj zapravo fali samo stručno znanje, jer još uvek nije naučila te stvari, ali se zato iz petnih žila trudi. Pa ipak, starešina i dalje uporno tvrdi kako je površna – što nije u skladu sa činjenicama. Radi se o neselektivnom korišćenju terminologije i neselektivnom etiketiranju. Zbog čega ljudi neselektivno koriste terminologiju i etiketiraju druge? Zar to nije zato što ne razumeju istinu? Neki će na ovo pitanje sasvim sigurno odgovoriti potvrdno, drugi će reći da je to zato što su lošeg kova i previše smeteni, dok će treći kazati da razlog leži u tome što im je ljudskost suviše zla i što su im namere pogrešne. Koje objašnjenje je ispravno? U stvari, sva tri pomenuta stanja zaista postoje, pa se sud mora posebno donositi za svaki konkretan slučaj. Ako je to posledica njihovog nerazumevanja istine, a neko ustvrdi da je to zato što su lošeg kova i previše smeteni, onda te reči nisu tačne. Ako razlog očigledno leži u njihovoj zloj ljudskosti i skrivenim motivima, a neko opet kaže da je to zato što su lošeg kova i previše smeteni, onda taj neko iskrivljuje činjenice i po svoj prilici omogućava zlim ljudima da se neopaženo provuku. Ima i drugih slučajeva koji nastaju zbog toga što ljudi ne razumeju istinu, ali za koje drugi kažu da su posledica zle ljudskosti tih ljudi. Ovo je pogrešan način gledanja na stvari, pa je moguće da će oni dobre ljude tretirati kao zle, što će imati loše posledice. Mnogi ljudi nisu u stanju da razlikuju ove stvari, niti da u potpunosti shvate suštinu problema. Oni samo slepo primenjuju propise i izvlače zaključke iz vlastitih ideja, zbog čega im se kasnije čini da su razboriti i da jasno sagledavaju stvari. Zar to nije nadmenost i samopravednost? Ako neko ima lošu ljudskost i ako druge ljude neselektivno etiketira i osuđuje na osnovu svojih skrivenih motiva, radi se osobi čija je priroda zla. Takvi ljudi su, doduše, u manjini; najveći broj ljudi čini takve stvari zato što ne razume istinu. Oni koji ne razumeju istinu neselektivno primenjuju propise i neselektivno koriste duhovne termine. Primera radi, iako neke osobe očigledno imaju problem sa vlastitom ljudskošću, jer stalno traže način da zabušavaju i ne zalažu se dovoljno pri obavljanju svojih dužnosti, nerazboriti ljudi kažu da je to posledica njihovog lošeg kova. Drugi, pak, očito imaju osećaj za pravdu, pa će stoga, kad god vide da se nečim krše načela, izneti to na videlo i zaštititi interese crkve; uprkos tome, oni koji ne razumeju istinu takve ljude često etiketiraju kao nadmene i samopravedne, pa se čak prema njima ophode kao prema zlim osobama, što je uistinu nepravedno činiti dobrim ljudima. Neki ljudi očigledno imaju mali rast, pa na trenutak postaju slabi kad ih sputaju vlastita osećanja, što ljudi koji ne razumeju istinu objašnjavaju tvrdnjom da su im osećanja suviše jaka, a srce neiskreno prema Bogu. Eto kakvi su ljudi kojima nedostaje istina – ne uzimajući u obzir pozadinu ili stvarnu situaciju, oni uporno nastavljaju sa neselektivnom primenom propisa, govoreći čas jedno, čas nešto sasvim drugo. Mogu li takvi ljudi da koriste istinu radi rešavanja problema? (Ne mogu.) Kad pokušavaju da reše neki problem, ljudi koji ne razumeju istinu nisu u stanju da propišu pravi lek. To je kao kad bi nečije stomačne tegobe pokušali da ublaže lekovima za glavu; oni naprosto nisu u stanju da otkriju osnovni uzrok problema. Ne shvataju gde leži pravi uzrok problema, niti na šta se Božje reči tačno odnose i šta nam govore. To nije razumevanje istine. Da li sada razumete mnogo ili malo od istine? (Malo.) Zamislite, na primer, da vas neko pita: „Zašto ne možete da se pokorite kad vas ta stvar zadesi?” Ljudi često kažu: „Zato što ne poznajem Boga!” Da li je to objašnjenje ispravno? Ponekad jeste, a ponekad nije. Ono najčešće nije ispravno, već se prosto radi o neselektivnom etiketiranju. Ljudi pohvataju malo od duhovne terminologije, koju zatim neselektivno primenjuju i koriste, usled čega nastaju brojni problemi. Neki od tih problema svode se na pogrešna tumačenja, dok drugi predstavljaju sudove, što dovodi do štetnih posledica i čak može da prouzrokuje haos. Kad ljudi kojima fali duhovno razumevanje nauče nešto, oni to neselektivno primenjuju i koriste. Usled toga će, po svoj prilici, praviti greške i biti naročito skloni načelnim greškama. Za razliku od njih, ljudi koji poseduju sposobnost razumevanja mogu napraviti par grešaka, ali te greške nisu načelne, a oni su u stanju da se na tim svojim greškama uče. Veoma je problematično ako ljudi shvataju stvari na apsurdan način, ako pogrešno tumače Božje reči koje su pročitali, ako iskrivljeno shvataju propovedi koje slušaju i ako su skloni da kod drugih pronalaze sitne greške i omaške. Ne samo što takvi ljudi nikako neće moći da zakorače u istina-stvarnost, nego će s vremenom početi da se ponašaju nepromišljeno i da izazivaju smetnje u radu crkve. To je veoma ozbiljan ishod.

Stoga bi sada trebalo da razmislite o sledećem: da li reči, doktrine i duhovne teorije o kojima često govorite predstavljaju istinu? Da li razumete istinu ili razumete samo doktrine? Koliko ima istina-stvarnosti unutar vašeg razumevanja? Kada te stvari budete razumeli, zaista ćete steći samospoznaju i znaćete svoju meru. Primera radi, mada ste u zajedništvu često razgovarali o istinama o tome kako biti pošten, da li ste te istine stvarno razumeli? Iako ste možda u stanju da kažete par reči i da malo popričate o svom razumevanju, u koliko tih stvarnosti ste zaista zakoračili? Jeste li vi sada uistinu pošteni ljudi? Možete li jasno da govorite o tome? Neki kažu: „Biti pošten znači ne govoriti laži, saopštavati sve što ti leži na srcu, ne skrivati ništa i ne bežati ni od čega. To je merilo poštenja svake osobe.” Šta mislite o ovoj tvrdnji? Da li ona u skladu sa istinom? (Nije.) U stanju ste da govorite o rečima i doktrinama, ali zato ostajete svezana jezika kad god se pomenu pojedinosti praktičnog delovanja ili konkretni problemi. To nije razumevanje istine. Iako ne razumeju istinu, ljudi uvek misle: „Mnogo toga već razumem, ali Bog me ne koristi. Kad bi me Bog upotrebio i kad bih postao starešina crkve, postarao bih se da sva braća i sestre shvate istinu.” Zar ovo nije preterano hvalisanje? Da li zaista poseduješ takvu sposobnost? Jesu li pošteni ljudi koji sebe hvale i prave se važni? Iako ne razumeju istinu, oni se hvale i šepure – zar nisu jadni? (Jesu, jadni su.) Mada ste do sada već odslušali brojne propovedi, ako nikada niste razumeli istinu, pre ili kasnije krenućete putem kojim su išli fariseji, pa ćete tako postati fariseji današnjice. Zar to nije jedna od mogućnosti? (Jeste.) To je više nego verovatno. Ljudi imaju duboko usađenu sotonsku prirodu. Ako steknu nešto znanja i malo obrazovanja i ako mogu da propovedaju neke ispravne teorije i uzvišene besede, sva je prilika da će postati fariseji. Ako ne želite da postanete fariseji ili da sledite put fariseja, jedini način da to izbegnete jeste da se potrudite da razumete istinu, da zakoračite u stvarnost i da doktrine koje razumete pretvorite u stvarnost istine. Šta se, dakle, smatra pravim razumevanjem istine o tome kako biti pošten? O ovome bi trebalo da nasamo razmišljate i da, kad god nađete malo slobodnog vremena, u zajedništvu popričate o tome. Šta se tačno podrazumeva pod pojmom poštene osobe? Koja sve merila iz Božjih reči mora da zadovolji poštena osoba o kojoj On govori? Koja od tih merila, koje Bog zahteva, ljudi mogu da upražnjavaju? Kako izgleda ta poštena osoba o kojoj Bog govori? Na koji aspekt čovekove iskvarene naravi cilja osoba koja želi da bude poštena? Zar ova pitanja ne zavređuju da se dublje pozabavimo njima? Reči i istine koje Bog zahteva da ljudi upražnjavaju nisu usmerene ka čovekovom načinu rada ili ponašanja. Usmerene su ka sotonskoj prirodi i naravima ljudi. Zbog toga se za te reči kaže da su istina. Kada bi njihov jedini cilj bio da promene ponašanje ljudi i da ih nauče da razmišljaju, onda one ne bi bile istina, već bi naprosto predstavljale neku vrstu teorije. Moglo bi se reći da svaki vaspitač može pomalo da utiče na ljude i da im donekle izmeni ponašanje, da bi zatim, sprovođenjem tih učenja u delo i njihovim sumiranjem, ponašanje ljudi moglo postepeno da se reguliše. Mada ima mnogo takvih vrsta znanja, te stvari ne predstavljaju istinu, jer ne mogu da razreše iskvarene ljudske naravi, niti mogu da otklone osnovni uzrok njihovih grehova. Jedino Božje reči mogu da pročiste i razreše čovekovu iskvarenost, jedino Božje reči mogu temeljno da reše sotonsku prirodu ljudi i stoga su jedino Božje reči istina. Kakav je stvarni značaj istine Božjih reči? O ovome vredi kontemplirati, razmišljati i često o tome razgovarati u zajedništvu. Nikada nemojte da zaboravite ovo: stvari koje mogu samo da promene ponašanje ljudi nisu istina; reč je o pukom znanju i zakonima. Istina može da promeni ne samo ponašanje ljudi, već i njihove iskvarene naravi. Povrh toga, ona može da promeni njihove zamisli i predstave, kao i da postane čovekov život. To je istina. E sad, premalo je ljudi koji ovo pitanje mogu jasno da sagledaju. Mnogi ljudi nikako ne uspevaju da shvate da stvari kojima se reguliše ponašanje i koje ljudima omogućavaju da, spolja gledano, pristojno žive, nisu istina, već da sve to spada u znanja, doktrine i sotonske filozofije. Kad ljudi prihvate te stvari, uprkos tome što im spoljašnje ponašanje postaje sve više plemenito, dostojanstveno i prefinjeno, srce im je ispunjeno podmuklošću i rđavošću i u njemu vlada sve crnja i crnja tama. Te stvari predstavljaju Sotonine otrove i teorije, nešto što Sotona koristi da bi ljude kvario i navodio ih na pogrešan put. To uopšte nisu istine i one ne potiču od Boga. Jedina stvar koja ljudima omogućava da postanu pošteni, slobodni i nesputani, koja im omogućava da spoznaju Stvoritelja, da imaju bogobojažljivo srce i da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima, jeste istina. Bez obzira na to koju si tačku gledišta prihvatio i koji put slediš, ako ti se ponašanje poboljšava i ako stičeš popularnost, ali ti pritom srce nije dovoljno bogobojažljivo, imaš premalo istinske vere u Boga, tvoj odnos sa Bogom je veoma loš i srce ti se sve više udaljava od Boga, onda to znači da stvari do kojih ti je stalo nisu pozitivne stvari i da one sasvim sigurno nisu istina. Ako odabereš neku putanju ili način života i prihvatiš neke stvari, ako zahvaljujući tim stvarima postaneš stvaran i pošten, ako zbog njih zavoliš pozitivne a omrzneš rđave i negativne stvari, ako zbog njih stekneš bogobojažljivo srce i svojevoljno prihvatiš suverenost i uređenja Stvoriteljeva, onda to znači da su te stvari istina i da zaista potiču od Boga. Stvari možete da odmeravate u skladu s tim merilima. Postoje neke doktrine koje mnogi ljudi mogu da izgovore i koje su dugi niz godina izgovarali. Međutim, nakon što oni te stvari mnogo puta izgovore, njihove unutrašnje naravi ostaju nepromenjene, njihova se stanja nimalo ne transformišu, a ni za dlaku se ne menjaju ni njihova gledišta, načini razmišljanja, kao ni polazište i namere na kojima se njihovi postupci zasnivaju. Stoga bi trebalo da sve te stvari što pre otpustite i da prestanete da ih se uporno držite; one definitivno nisu istina. Kad ljudi po prvi put počnu da upražnjavaju neke reči, čini im se da je to naporno i teško i da ne mogu da shvate načela. Pa ipak, nakon što te reči neko vreme doživljavaju i praktikuju, oni osećaju da su im se unutrašnja stanja popravila, da im se srce približilo Bogu i postalo bogobojažljivo i bogostrašljivo, da više nisu toliko nepopustljivi i buntovni kad im se nešto desi, da im lične želje i namere nisu tako snažne kao ranije i da sada mogu da se pokore Bogu. To stanje je pozitivno; te reči su istina i oni su na pravom putu. Na osnovu tih načela možete da razlikujete stvari. Neće vam biti lako da istinu definišete jednom jedinom rečenicom. Bilo bi dobro kada bih mogao da je definišem jednom rečenicom i kada biste vi mogli da razumete istinu čim je čujete. Bilo bi, međutim, problematično ako biste se prema njoj ophodili kao prema nekom propisu i doktrini koju treba da sledite – to ne bi bilo duhovno razumevanje. Ja sam vam, dakle, podario ova načela, koja vi sada treba da upoređujete, doživljavate i praktikujete, kao i da u skladu s tim načelima stičete iskustvena znanja. Nemojte samo da postupate i da se ponašate u skladu s tim načelima, jer u skladu s njima treba takođe da posmatrate druge ljude i stvari i da procenjujete ljude. Ako stvari budete na ovaj način doživljavali i praktikovali, znaćete šta je istina. Ako ljudi ne razumeju šta je istina i ako ne znaju da su Božje reči istina, mogu li onda da zadobiju život? Mogu li da postignu promenu svoje život-naravi? Mada, gledano spolja, zahtevi koje Bog u Svojim rečima postavlja pred ljude ne predstavljaju neka preterano visoka merila, već su, naprotiv, prilično jednostavni, ako ti ne razumeš implicitno značenje istine, niti koliko je praktičnih sadržaja istinom obuhvaćeno, već istinu shvataš isključivo u smislu reči i doktrina, ti onda nikada nećeš moći da zakoračiš u one istina-stvarnosti u koje Bog od ljudi zahteva da zakorače.
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Po čemu ljudi zapravo žive?

Koji aspekt istine najviše želite da čujete danas? Predložiću vam nekoliko tema i možemo da razgovaramo o kojoj god želite. Evo prvog pitanja: kako da spoznate sami sebe? Na koji način možete da spoznate sebe? Zašto bi trebalo da spoznate sebe? Drugo pitanje glasi: čime su se ljudi vodili tokom svih godina vere u Boga? Da li ste se vodili Božjom rečju i istinom ili ste se vodili sotonskim naravima i filozofijama? Kojim ponašanjem pokazuješ da živiš po Božjoj reči i istini? Ako se vodiš sotonskim naravima i filozofijama, kako će se tvoja iskvarenost ispoljiti i otkriti? Treće pitanje glasi: šta je iskvarena narav? Ranije smo pričali o šest aspekata iskvarenih naravi, pa ću govoriti o stanjima u kojima se specifično ispoljavaju te iskvarene naravi. Sada je izbor na vama. Koje pitanje najmanje razumete, ali najviše želite da shvatite i koje vam je najteže da dokučite? (Mi biramo drugo pitanje.) Onda ćemo razgovarati o ovoj temi. Razmislite na trenutak. Čime su se ljudi vodili tokom svih godina vere u Boga i šta sve obuhvata ova tema? Glavni deo ove rečenice je reč „čime”. Šta sve uključuje ova reč? Šta od toga vi možete da razumete? Reč „čime” obuhvata stvari koje smatrate presudnim, koje treba da primenjujete kada verujete u Boga i koje ljudi treba da poseduju. Bilo šta sa čim dolazite u kontakt u vašem svakodnevnom životu, bilo šta što vam vaš kov i sposobnost razumevanja omogućavaju da dokučite, a što smatrate pozitivnim, što mislite da je blisko i u skladu sa istinom, što mislite da je stvarnost pozitivnih stvari i što mislite da je u skladu sa Božjim namerama, to su sve stvari kojima ste se vodili dok ste sledili Boga i obavljali vašu dužnost tokom ovih godina, pa možemo izneti te stvari i razgovarati o njima. Kojih stvari možete da se setite? (Mislim da u mom verovanju u Boga samo treba da patim, da platim cenu i da postignem rezultate u svojoj dužnosti kako bih zadobio Božje spasenje.) Taj stav je nešto što ti smatraš pozitivnim. Koja je onda razlika između ovog stava i onog koji ima Pavle? Nije li suština ista? (Jeste.) Suština je ista. Nije li suština ovog stava samo obična uobrazilja? (Jeste.) Tokom godina, ti si se vodio tom uobraziljom i onim što misliš da je ispravno. Takođe si se oslanjao na to da veruješ u Boga, da obavljaš svoju dužnost i da živiš crkvenim životom. To je jedna od situacija. Prvo, treba da potvrdiš da li su tvoje misli i stavovi ispravni i da li imaju osnovu u Božjoj reči. Ako misliš da su ispravni, da imaju osnovu i da ono što radiš predstavlja primenu istine, ali zapravo grešiš, to je ono o čemu ćemo razgovarati danas.

Ako ćemo da razgovaramo o aspektu istine koji je u vezi sa onim čime su se tačno ljudi vodili najjednostavnije je da počnemo sa temom koju svi mogu da razumeju, a to je slučaj Pavla, i da zatim to povežemo sa vašim sopstvenim stanjem. Zašto da pričamo o Pavlu? Većina ljudi zna priču o Pavlu. Koje priče ili teme postoje o Pavlu u Bibliji? Na primer, koje su Pavlove poznate izreke ili koje su njegove osobine, tip ličnosti i jače strane? Recite Mi. (Pavla je podučavao doktor prava Gamalijel, što je za njega bila dobra preporuka, isto kao da je diplomirao na prestižnom univerzitetu.) Da se izrazim modernije, Pavle je bio student teologije koji je diplomirao na prestižnoj bogoslovskoj školi. To je prva relativno reprezentativna tema o Pavlu koja se tiče njegovog porekla, nivoa obrazovanja i društvenog statusa. Što se tiče druge teme, koja je Pavlova najpoznatija izreka? („Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti” (2. Timoteju 4:7-8).) To je njemu bila motivacija za sve što je radio. Da se izrazim modernije, Pavle je patio i platio cenu, radio je i propovedao jevanđelje, ali je njegova motivacija bila da zadobije venac. To je druga tema. Možete nastaviti. (Pavle je rekao: „Hristos je za mene život, a smrt dobitak” (Filipljanima 1:21).) To je takođe jedna od Pavlovih klasičnih izreka. To je treća tema. Upravo smo spomenuli tri teme. U okviru prve smo rekli da je Pavle bio učenik doktora prava Gamalijela, što bi bilo jednako današnjem diplomcu bogoslovije. On je svakako bio upućeniji u Bibliju od običnih ljudi. Pavle je imao znanje o Starom zavetu jer je diplomirao na takvoj školi. To je bilo Pavlovo obrazovanje. Kako je to uticalo na njegovo buduće propovedanje i obezbeđivanje crkava? Možda je i donelo neku korist – ali da li je izazvalo neku štetu? (Jeste.) Da li je teološko znanje u skladu sa istinom? (Nije.) Svo teološko znanje je varljivo, sve je to samo prazna teorija. Nije praktično. Koja je bila druga tema? (Pavle je rekao: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti.”) Pavle je živeo po ovim rečima; težio je njima. Možemo li onda reći da su te reči bile Pavlova namera i cilj u njegovoj patnji, u ceni koju je platio? (Da.) Njegova namera, jednostavno rečeno, bila je da bude nagrađen, što znači da je trčao svoju trku, da je platio cenu i da se borio da, u zamenu za te stvari, dobije venac pravednosti. To pokazuje da su godine Pavlovog stremljenja bile usmerene na to da bude nagrađen i da zadobije venac pravednosti. Da to nisu bili njegova namera i cilj, da li bi bio sposoban da prođe kroz toliku patnju i da plati takvu cenu? Da li bi bio sposoban da radi ono što je radio i da plati cenu koju je platio na osnovu svog moralnog kvaliteta, ambicije i želja? (Ne bi.) Pretpostavimo da mu je Gospod Isus unapred rekao: „Kada sam radio na zemlji, ti si Me progonio. Ljudi poput tebe su kažnjeni i prokleti. Bez obzira na to šta radiš, ne možeš da se iskupiš za takve greške; bez obzira na to koliko se kaješ, ja te neću spasiti.” Kakav bi stav imao Pavle? (On bi napustio Boga i prestao bi da veruje.) Ne samo da ne bi verovao u Boga, već bi Boga i negirao, negirao bi da je Gospod Isus Hristos i negirao bi postojanje Boga na nebu. Dakle, čime se Pavle vodio u životu? Nije iskreno voleo Boga i nije bio neko ko Mu se pokorava, pa zašto je bio u stanju da istraje u propovedanju jevanđelja uprkos tolikim nevoljama? Pošteno je reći da je njegov glavni oslonac bila njegova želja za blagoslovima; to je ono što mu je davalo snagu. Takođe, kada je Pavle video Božje veliko svetlo na putu za Damask, bio je zaslepljen. Pao je ničice na zemlju i tresao se celim telom. Osetio je Božju veličinu i Njegovu veličanstvenost i bojao se da ga Bog ne udari, pa nije smeo da odbije Božji nalog. Morao je da nastavi da propoveda jevanđelje, koliko god mu bilo teško. Nije hteo da rizikuje da bude lenj. To je jedan deo toga. Najveći deo, međutim, uključivao je njegovu preveliku želju za blagoslovima. Da li bi radio to što je radio bez želje za blagoslovima, bez tog tračka nade? Svakako da ne bi. U okviru treće teme smo rekli da je Pavle svedočio da je hristos za njega život. Hajde prvo da pogledamo rad koji je Pavle obavljao. Pavle je poznavao religiju u velikoj meri; imao je čuvenu diplomu i obrazovanje po kom se prilično izdvajao. Mogli bismo reći da je bio učeniji od običnih ljudi. Na šta se on, dakle, oslanjao u svom radu? (Na svoj dar i jače strane i na svoje znanje o Bibliji.) Naizgled je možda propovedao jevanđelje i svedočio o Gospodu Isusu, ali svedočio je samo o imenu Gospoda Isusa; nije istinski svedočio da je Gospod Isus bio Bog koji se ispoljava i koji deluje, da je Gospod Isus bio sâm Bog. Dakle, o kome je Pavle zapravo svedočio? (Svedočio je o sebi. Rekao je: „Hristos je za mene život, a smrt dobitak.”) Šta njegove reči podrazumevaju? Da Gospod Isus nije bio Hristos, Gospod niti Bog, već da je to bio Pavle. Pavle je mogao da ide unaokolo i da propoveda na ovaj način zbog svojih namera i ambicija. Koja je bila njegova ambicija? Da svi ljudi, oni kojima je propovedao ili oni koji su čuli za njega, potvrde da je živeo kao hristos i bog. To je jedan aspekt, vodio se svojim željama. Takođe, Pavlov rad je bio zasnovan na njegovom biblijskom znanju. Njegovo propovedanje i sve reči su pokazivale da je imao znanje o Bibliji. Nije govorio o radu i prosvećenju Svetog Duha niti o istina-stvarnostima. Te teme se nigde ne mogu pronaći u njegovim pismima i sigurno nije imao takvu vrstu iskustva. Nigde u svom radu Pavle nije svedočio o rečima koje je Gospod Isus govorio. Uzmimo za primer Isusovo učenje o tome kako ljudi treba da primenjuju ispovedanje i pokajanje, ili mnoge reči koje je Gospod Isus govorio ljudima kako bi učili – Pavle nikada nije propovedao o tome. Ništa od onoga što je Pavle radio nije bilo u vezi sa Isusovim rečima i sve što je propovedao bilo je iz teološkog znanja i teorije koju je proučavao. Od čega se sastoji to teološko znanje i teorija? Sastoji se od ljudskih predstava, uobrazilja, filozofija i zaključaka, iskustava i lekcija koje ljudi sumiraju, i tako dalje. Ukratko, sve to proizilazi iz ljudskog mišljenja i odražava ljudske misli i stavove; ništa od toga nije istina, a još manje je u skladu sa istinom. Sve to je u suprotnosti sa istinom.

Nakon što ste čuli Pavlov primer, uporedite sebe sa njim. Da li vas je tema o kojoj danas razgovaramo, „čime su se ljudi vodili tokom svih godina vere u Boga,” podsetila na neka vaša stanja i ponašanja? (Podsetilo me je na činjenicu da verujem da ako nikad ne osnujem porodicu, ako nikad ne izdam Božji nalog i ako se nikad ne žalim na Boga kada me snađu velike kušnje, na kraju, Bog neće dopustiti da umrem.) To znači da se u životu vodite pustim željama, što se donekle poklapa sa današnjom temom i dotiče stvarno stanje. To je osvrt na praktična stremljenja u stvarnom životu. Još nešto? (Imam jedan stav: osećam da dokle god da sledim Boga do kraja u svojoj veri, sigurno ću biti blagosloven i čekaće me predivan ishod i odredište.) Mnogo ljudi ima takav stav, zar ne? To je, u osnovi, stav sa kojim se svi mogu donekle složiti. Da li neko ima drugačiji stav? Da čujemo. Ukazaću vam na nešto: neki ljudi veruju u Boga mnogo godina i na osnovu svojih ličnih iskustava, uobrazilja ili nekih vrsta iskustava i primera koje su dobili čitajući duhovne knjige, sažimaju neke pristupe vezane za praktično postupanje, kao što su: kako vernici u Boga treba da se ponašaju da bi postali duhovni, kako treba da se ponašaju da bi primenili istinu i ostalo. Oni misle da je to što rade primena istine i da radeći te stvari mogu da udovolje Božjim namerama. Na primer, kada se neki ljudi razbole, ta situacija od njih zahteva da traže Božju nameru i istinu. To je jedna od najosnovnijih stvari koje vernici u Boga treba da znaju. Ali kako oni to primenjuju? Oni kažu: „Ovu bolest je orkestrirao Bog i ja moram da se vodim verom, pa neću uzimati lekove, primati injekcije ili ići u bolnicu. Šta misliš o mojoj veri? Snažna je, zar ne?” Da li takva osoba ima veru? (Da.) Vi se slažete sa ovim stavom i takođe tako postupate. Mislite da, ako ste bolesni i ako ne uzimate injekcije, lekove ili ne odlazite kod lekara, da je to isto kao da primenjujete istinu kako biste udovoljili Božjim namerama. Pa, na osnovu čega kažete da je to primena istine? Da li je ispravno postupati na ovaj način? Koju osnovu imate za to? Da li imate potvrdu za to? Niste sigurni. Pošto ne znate da li je to u skladu sa istinom ili ne, zašto insistirate da postupate na taj način? Ako ste bolesni, ako se samo uporno molite Bogu, ne uzimate injekcije, ne uzimate lekove, ne idete kod lekara i samo se unutar sebe oslanjate na Boga i molite Mu se, tražite od Boga da otkloni tu bolest ili se prepuštate na milost Njegovoj orkestraciji – da li je to ispravan način postupanja? (Nije.) Da li tek sada mislite da je to netačno ili ste i ranije to shvatali? (Ranije, kada sam se razboleo, osećao sam da je odlazak kod lekara ili uzimanje lekova spoljašnja metoda i da je to izraz nevere, pa sam se oslanjao na molitvu ili na druge metode za rešavanje tog problema.) Da li to znači da, ako ti Bog dȃ bolest i ti se izlečiš, tada izdaješ Boga i ne pokoravaš se Božjim uređenjima za tebe? (To je bio moj stav.) Dakle, da li misliš da je taj stav tačan ili netačan? Ili si i dalje zbunjen i ne znaš da li je tačno ili netačno i misliš da, nakon svega, tako si uvek postupao i niko drugi nije rekao da je to netačno, ne osećaš se krivim zbog toga, pa samo nastavljaš da se ponašaš na isti način? (Uvek sam tako postupao i nisam osećao ništa posebno.) Da li se sada osećate pomalo zbunjeno zbog toga? Zanemarimo da li ste u pravu ili ne, ali možemo da budemo sigurni u najmanje jednu stvar, a to je da taj način postupanja nije u skladu sa istinom. Jer, da je u skladu sa istinom, barem biste znali koje načelo sledite i u okviru kog načela spada takvo ponašanje. Ali kad sada gledamo na to, vidimo da ljudi tako postupaju na osnovu svojih uobrazilja. To je ograničenje koje sami sebi nameću. Uz to, ljudi sami sebi postavljaju standard na osnovu svoje uobrazilje i misle da bi tako trebalo da rade kada su bolesni, a ipak ne znaju šta Bog tačno zahteva ili misli. Oni jednostavno postupaju shodno metodi koju su sami zamislili i odredili i ne znaju kakav rezultat takvi postupci mogu da proizvedu. Čime se ljudi vode kada su u tom stanju? (Svojim uobraziljama.) Da li postoji predstava unutar tih uobrazilja? Koja je njihova predstava? (Da mogu zadobiti Božje odobravanje ako postupaju na taj način.) To je predstava. Da li je to ispravno shvatanje? (Nije.) Imamo ovde navedenu definiciju i rezultat: kada se vodite takvom predstavom i takvim uobraziljama, to znači da ne primenjujete istinu.

Do ovog trenutka već ste dosta promišljali o temi „na šta se tačno ljudi oslanjaju da bi živeli” i manje-više znate o čemu ćemo razgovarati. Dakle, hajde da razmotrimo nekoliko vrsta stanja. Pažljivo slušajte i razmišljajte dok slušate. Koji je cilj razmišljanja? Da uporedite stanja o kojima govorim sa vašim sopstvenim stanjima, da ih dokučite i da spoznate da imate ta stanja i probleme, a zatim da tragate za istinom da biste ih razrešili, da nastojite da živite u skladu sa istinom umesto u skladu sa raznim stvarima koje sa istinom nemaju nikakve veze. „Na šta se tačno ljudi oslanjaju da bi živeli” je tema koja se dotiče mnogih stvari, pa hajde da počnemo od nadarenosti. Neki ljudi mogu da govore jasno i vispreno. Ležerno i slatkorečivo razgovaraju i komuniciraju sa ljudima i prilično su pronicljivi. U svakoj situaciji tačno znaju šta treba da kažu. Oni i u Božjoj kući obavljaju svoje dužnosti koristeći slatkorečivost i oštroumnost. Zbog njihovih izveštačenih i slatkih reči uobičajeni problemi čine se nebitnim. Deluje kao da su takvi ljudi sposobni da razreše razne probleme. Svojim blistavim umom u kombinaciji sa razvijenim društvenim veštinama i pronicljivošću, sposobni su da uvide kako bilo šta što im se dešava utiče na njih; dovoljno je da kažu samo nekoliko reči i rešili su problem. Drugi im se dive i misle: „Oni sve tako lako rešavaju. Zašto ja to ne umem?” Takođe, takvi ljudi su veoma zadovoljni sobom i misle: „Pogledaj, Bog mi je podario rečitost, lak sam na jeziku, podario mi je pamet, pronicljivost i sposobnost da brzo reagujem, tako da ne postoji ništa s čim ne mogu da se nosim!” Tu nastaje problem. Neko ko je oštrouman i lak na jeziku može da iskoristi svoje jače strane i sposobnosti da bi izvršio neke svoje dužnosti i istovremeno može da razreši neke probleme ili uradi nekoliko stvari za Božju kuću, ali ako detaljno proučite sve što ta osoba radi, zapitaćete se da li je sve to u skladu sa istinom, da li odgovara načelima istine i da li udovoljava Božjim namerama. Takvi ljudi često ne razumeju istinu niti znaju kako da postupe u skladu sa istinom, a ipak obavljaju svoje dužnosti. Ali ma koliko dobro to radili, na šta se oni oslanjaju? Na čemu se zasniva to njihovo izvršavanje dužnosti? Na njihovom razmišljanju, pronicljivosti i slatkorečivosti. Da li među vama ima takvih ljudi? (Da.) Da li osoba koja se vodi sopstvenim umom, koja ima visok koeficijent inteligencije i koja je laka na jeziku može da zna da li ono što radi odgovara načelima istine? (Ne.) Da li, kada nešto radite, postupate po načelima? Ili, drugim rečima, kada nešto radite, da li to činite vodeći se sotonskim filozofijama, shodno sopstvenim domišljatostima, inteligenciji i mudrosti ili pak to činite u skladu sa Božjim rečima i načelima istine? Ako uvek postupate po sotonskim filozofijama, po svojim sopstvenim sklonostima i idejama, tada vaši postupci nemaju nikakva načela. Ali ako ste sposobni da tragate za istinom i postupate u skladu sa Božjim rečima i sa načelima istine – to znači da postupate po načelima. Da li u načinu na koji sada govorite i postupate postoji nešto što je protivno istini? Da li radite nešto protivno načelima? Kada to činite, da li ste toga svesni? (Ponekad.) Šta tada radite? (Molimo se Bogu, učvršćujemo svoju odluku da se pokajemo i zaklinjemo se Bogu da više nikada nećemo tako postupati.) A kada vam se sledeći put dogodi nešto slično, da li opet postupate na isti način i ponovo učvršćujete svoju odluku? (Da.) Kad god vam se nešto dogodi uvek se oslanjate na učvršćivanje svoje rešenosti – dakle, kad konačno učvrstite rešenost, da li zaista primenjujete istinu? Da li zaista postupate po načelima? Da li ste svesni toga? Kada im se nešto dogodi, mnogi ljudi ne tragaju za istinom, već žive po svojim prostim obmanama, po svojoj nadarenosti. Ako si sposoban da donosiš odluke i dobar si govornik, da li je to jedina vrsta dara koji imaš? Kako se još ispoljava činjenica da se vodiš svojom nadarenošću? Na primer, neki ljudi jako vole da pevaju i mogu da otpevaju celu pesmu nakon što je čuju samo dva, tri puta. Zbog toga imaju dužnosti u toj oblasti i misle da im je tu dužnost dao Bog. Taj osećaj je tačan i ispravan. Tokom godina, oni nauče mnogo himni i što više pevaju, to su bolji. Međutim, postoji problem kog nisu svesni. Koji? Njihovo pevanje postaje sve bolje i bolje i oni smatraju da je taj dar njihov život. Zar to nije pogrešno? Oni se svakodnevno vode svojim darom i dok svakodnevno pevaju himne, veruju da su zadobili život, ali zar to nije samo iluzija? Čak i ako si dirnut pevanjem, ako i drugi uživaju i imaju dobrobiti od tvog pevanja, da li je to dokaz da si zadobio život? Teško je reći. Zavisi od toga koliko razumeš istinu, da li možeš da je primeniš, da li se vodiš načelima u svojim postupcima i dužnostima i da li imaš pravo iskustveno svedočenje. Samo na osnovu tih aspekata možeš da prosudiš da li ljudi poseduju istina-stvarnost. Ako poseduju istina-stvarnost, oni su ti koji imaju život, posebno oni ljudi koji su sposobni da se boje Boga i klone se zla, kao i oni koji mogu istinski da vole Boga i pokore Mu se. Ako je osoba nadarena i ima jače strane, a postiže i dobre rezultate u obavljanju svoje dužnosti, ali ne teži istini i vodi se samo svojom nadarenošću, hvali se koliko je kompetentna i nikada nikog ne sluša, da li takva osoba može da ima život? Na osnovu toga da li osoba poseduje istina-stvarnost određujemo da li ima život ili ne. Kako osoba koja ima jače strane i koja je nadarena može da zadobije istinu? Kako može da živi, a da se ne oslanja na svoju nadarenost? Kako može da izbegne da živi na takav način? Treba da traga za istinom. Najpre, treba jasno da zna razliku između nadarenosti i života. Kada je neko nadaren ili ima neku jaču stranu, to znači da je urođeno bolji u nečemu ili se na neki način ističe u poređenju sa drugima. Na primer, možeš da reaguješ malo brže od drugih, možeš malo brže da razumeš razne stvari, da savladaš određene profesionalne veštine ili da budeš rečit govornik i tako dalje. To su dar i jače strane koje osoba može da ima. Ako imaš određene jače strane i prednosti, veoma je važno kako ih razumeš i kako se nosiš sa tim darom i jačim stranama. Ako misliš da si nezamenljiv jer niko drugi nema te jače strane i takav dar i ako misliš da primenjuješ istinu tako što koristiš svoj dar i jače strane da bi obavljao svoju dužnost, da li je takav stav ispravan ili pogrešan? (Pogrešan.) Zašto kažeš da je pogrešan? Šta su tačno jače strane i talenti? Kako bi trebalo da ih razumeš, da ih koristiš i da se nosiš sa njima? Činjenica je da, ma koji dar ili jaču stranu da imaš, to ne znači da imaš istinu i život. Ako ljudi imaju određeni dar i jače strane, prikladno je da obavljaju dužnosti tako da primenjuju taj dar i jače strane, ali to ne znači da oni primenjuju istinu, niti da rade stvari u skladu sa načelima. Na primer, ako si rođen sa darom za pevanje, da li tvoja sposobnost da pevaš predstavlja primenu istine? Da li to znači da pevaš shodno načelima? Ne znači. Na primer, recimo da imaš prirodni talenat za reči i da si dobar u pisanju. Ako ne razumeš istinu, da li tvoje pisanje može da bude u skladu sa istinom? Da li to nužno znači da imaš iskustveno svedočenje? (Ne znači.) Dakle, dar i jače strane nisu isto što i istina i ne mogu sa njom da se porede. Bez obzira na to koji dar imaš, ako ne stremiš ka istini, nećeš dobro obavljati svoju dužnost. Neki ljudi se često hvališu svojom nadarenošću i, uopšte, imaju osećaj da su bolji od drugih, pa snishodljivo posmatraju druge ljude i ne žele da sarađuju sa njima kada obavljaju svoje dužnosti. Uvek žele da budu glavni i zbog toga često krše načela prilikom obavljanja svoje dužnosti, a učinak njihovog rada je takođe veoma mali. Zbog dara koji imaju postali su nadmeni i samopravedni, počeli su da shishodljivo posmatraju druge i uvek osećaju da su bolji od drugih, da niko nije tako dobar kao oni; zbog toga su postali nadmeni. Zar te ljude nije uništila njihova nadarenost? Svakako da jeste. Velika je verovatnoća da će ljudi koji su nadareni i imaju jače strane biti nadmeni i samopravedni. Veoma je opasno ako ne streme ka istini i stalno se vode svojim darom. Bez obzira na to koju dužnost osoba obavlja u Božjoj kući, bez obzira na to kakvu jaču stranu poseduje, ako ne stremi ka istini, sigurno neće uspeti da ispuni svoju dužnost. Ma koji dar i jače strane da ima, osoba bi trebalo dobro da obavlja tu vrstu dužnosti. Ako osim toga može da razume istinu i postupa shodno načelima, tada će i njen dar i jače strane imati određenu ulogu u obavljanju te dužnosti. Oni koji ne prihvataju istinu i ne tragaju za načelima istine, nego se oslanjaju samo na svoju nadarenost da bi nešto uradili, neće postići nikakve rezultate u obavljanju svojih dužnosti i tako rizikuju da budu eliminisani. Evo jednog primera: neki ljudi su talentovani za pisanje, ali ne razumeju istinu i u onome što pišu uopšte nema istina-stvarnosti. Kako to može da oblikuje druge? To ima manje uticaja nego kada neko ko je neobrazovan, ali ko razume istinu, govori o svom svedočenju. Mnogi ljudi žive u skladu sa darom koji imaju i misle da su korisne figure u Božjoj kući. Ali recite Mi, ako nikada ne počnu da tragaju za istinom, da li su i dalje vredni? Ako neko ima dar i jače strane, ali nema načela istine, da li može svoju dužnost da obavlja dobro? Ko god zaista prozre ovaj problem i shvati ga, znaće kako treba da tretira svoj dar i jače strane. Šta treba da radiš ako je tvoje stanje takvo da se uvek hvališ svojim darom i misliš da imaš istina-stvarnost, da si bolji od drugih, a u privatnom životu ih zapravo posmatraš snishodljivo? Moraš da tragaš za istinom; moraš da shvatiš suštinu hvalisanja darom. Nije li vrhunac gluposti i neznanja hvaliti se svojim darom? Ako je neko rečit, da li to znači da ima istina-stvarnost? Ako neko poseduje dar, da li to znači da ima istinu i život? Zar neko ko se hvali svojim darom, uprkos tome što uopšte nema stvarnost, nije besraman? Kada bi shvatio te stvari, ne bi se hvalio. Evo još jednog pitanja: koji je najveći izazov sa kojim se suočavaju ti ljudi koji su donekle nadareni i imaju jače strane? Da li imate iskustva sa takvim stvarima? (Njihov najveći izazov je to što uvek misle da su bolji od drugih, da su dobri u svakom pogledu. Toliko su nadmeni i uobraženi da snishodljivo posmatraju sve ostale. Takvim ljudima nije lako da prihvate i primene istinu.) To je jedan deo toga. Šta još? (Teško im je da se odreknu svog dara i jačih strana. Stalno misle da mogu da razreše mnoge probleme pomoću svoje nadarenosti i jačih strana. Jednostavno ne znaju kako da gledaju na stvari u skladu sa istinom.) (Nadareni ljudi uvek misle da mogu sami da se nose sa stvarima, pa kada im se nešto dogodi, teško im je da se oslone na Boga i ne žele da tragaju za istinom.) To što govorite su puke činjenice. Ljudi koji su nadareni i imaju jače strane misle da su vrlo pametni, da razumeju sve, ali ne znaju da dar i jače strane ne predstavljaju istinu, da nemaju nikakve veze sa istinom. Kada se ljudi u svojim postupcima oslanjaju na svoj dar i uobrazilju, njihove misli i stavovi obično su suprotni istini, ali oni to ne vide; oni i dalje misle: „Vidi kako sam pametan; napravio sam tako pametne izbore! Doneo tako mudre odluke! Niko od vas ne može da se poredi sa mnom.” Oni neprestano žive u stanju narcizma i samodivljenja. Teško im je da umire svoje srce kako bi razmislili o tome šta su Božji zahtevi, šta je istina i koja su istina-načela. Zato im je teško da razumeju istinu, pa iako obavljaju dužnosti, oni nisu u stanju da primene istinu; takođe im je vrlo teško da uđu u istina-stvarnost. Ukratko, ako osoba nije u stanju da stremi ka istini i da je prihvati, ma kakav dar ili jače strane imala, ona neće biti u stanju da dobro obavlja svoju dužnost – u to ni najmanje ne treba sumnjati.

Može se smatrati da su dar i jače strane isto. Kakve jače strane postoje? Neki ljudi su posebno vešti sa određenom vrstom tehnologije. Na primer, neki muškarci vole da se igraju sa spravicama, dok su neki ljudi veoma vešti sa elektronikom, a posebno su u svom elementu kada koriste interne računarske kodove ili softverske programe. Oni to mogu brzo da savladaju i zapamte – drugim rečima, imaju izuzetnu sposobnost da to sve razumeju i zapamte. To je jača strana. Nekim ljudima dobro ide učenje jezika. Ma koji jezik da uče, uče ga vrlo brzo i imaju mnogo bolje pamćenje nego obični ljudi. Nekim ljudima dobro idu pevanje, ples ili umetnost, neki su dobri u šminkanju i glumi, neki mogu da budu režiseri, i slično. Bez obzira na vrstu jače strane, čim se čovek bavi nekom vrstom posla, to nas dovodi do teme „na šta se tačno ljudi oslanjaju da bi živeli”. Zašto treba detaljno da analiziramo ljudski dar i jače strane? Zato što ljudi uživaju u tome da se u životu vode svojim darom i jačim stranama, te na njih gledaju kao na svoj kapital, izvor sredstava za život, kao na sȃm život, dragocenost, cilj kojem teže i značaj svog života. Ljudi osećaju da je prirodno da se oslanjaju na te stvari da bi živeli i vide ih kao neizostavni deo ljudskog života. Gotovo svi danas žive vodeći se svojim darom i jačim stranama. Kojim darom se vodi svako od vas? (Mislim da imam dar za jezike. Zato propovedam jevanđelje pomoću tog dara – kada razgovaram sa nekim ko istražuje pravi put, mogu tu osobu da privučem i ona želi da čuje šta imam da kažem.) Pa, da li je to što imaš taj dar dobro ili nije? (Sada kada sam čuo Božju besedu, mislim da bi ovaj dar mogao da ometa moje traganje za istina-načelima.) Kažeš da nije dobro da čovek ima dar za jezike i da više ne želiš da koristiš taj dar, zar ne? (Ne.) Šta onda želiš da kažeš? Sada treba da shvatite koji je fokus današnje rasprave, koje probleme će vam ona razrešiti, šta je pogrešno a šta ispravno u tome da se čovek vodi svojim darom. To sve mora da vam bude jasno. Ako to ne razumete i ako, na kraju, nakon toliko razgovora, osećate da su ispravne stvari pogrešne i da su pogrešne stvari takođe pogrešne i da je sve što radite pogrešno, da li možete da rešite problematično vođenje svojim darom? (Ne. Kad se oslanjam na svoj dar za jezike da propovedam jevanđelje, mislim da moja namera nije da dobro obavljam svoju dužnost kako bih zadovoljio Boga, već da se pravim važan, da se divim samom sebi i da se osećam dobro zbog sebe.) Upravo si izrazio zašto je pogrešno živeti vodeći se svojim darom. Misliš da je taj dar tvoj kapital, da je to ostvarenje tvog samovrednovanja, a pogrešno je misliti na takav način, s takvim polazištem. Kako možeš da rešiš ovaj problem? (Treba da znam da je moj talenat samo alat za obavljanje dužnosti. Svoj talenat treba da koristim kako bih dobro obavljao svoju dužnost i ispunio Božji nalog.) Nakon što promisliš na taj način, da li ćeš iznenada moći da primeniš istinu? (Nećeš.) Kako onda možeš da počneš da primenjuješ istinu, a da se ne vodiš svojim darom? Ako, kada obavljaš svoju dužnost, koristiš svoj dar da pokažeš svoje lične veštine i sposobnosti, to znači da se u životu vodiš svojim darom. Međutim, ako koristiš svoj dar i znanje da dobro obavljaš svoju dužnost i da budeš posvećen, te na taj način možeš da zadovoljiš Božje namere i postigneš rezultate koje Bog zahteva, i ako razmišljaš o tome kako da govoriš i šta da kažeš kako bi bolje svedočio Bogu i kako bi bolje pomogao ljudima da razumeju i jasno shvate koji posao Bog obavlja, i kako bi konačno pomogao ljudima da prihvate Božje delo, to onda znači da primenjuješ istinu. Da li ovde postoji razlika? (Postoji.) Da li ste se ikada zaneli dok ste se razmetali svojim darom, jačim stranama ili sposobnostima i zaboravili da obavljate svoju dužnost, već ste se umesto toga pravili važni pred drugima, baš kao nevernik? Da li vam se to ikada dogodilo? (Jeste.) Kakvo je, dakle, čovekovo unutrašnje stanje u tim situacijama? To je stanje u kom se čovek prepušta, kada mu nedostaje bogobojažljivo srce, ne uzdržava se ili nema osećaj krivice, kada u njegovom umu nema ciljeva ili načela dok nešto radi i kada je već izgubio osnovno dostojanstvo i pristojnost koju hrišćanin treba da ima. Šta se onda dešava? Tad čovek počinje da se hvali svojim veštinama i da kompromituje svoj integritet. Da li tokom obavljanja svoje dužnosti često doživljavaš stanja u kojima ti je stalo samo do toga da prikažeš svoje jače strane i nadarenost i kada ne tražiš istinu? Da li možeš sam da prepoznaš kada si u takvom stanju? Da li možeš da promeniš svoj kurs? Ako možeš to da shvatiš i da promeniš svoj kurs, moći ćeš da primeniš istinu. Ali, ako si uvek ovakav i doživljavaš ovo stanje iznova i iznova, tokom dugog vremenskog perioda, onda si ti osoba koja se potpuno vodi svojim darom i uopšte ne primenjuje istinu. Šta mislite, odakle potiče vaše uzdržavanje? Čime se određuje snaga vašeg uzdržavanja? Određuje se prema tome koliko voliš istinu i koliko mrziš zlo ili negativne stvari. Kada shvatiš istinu, nećeš želeti da činiš zlo, a kada mrziš negativne stvari, takođe nećeš želeti da činiš zlo – i tako nastaje osećaj uzdržavanja. Nemoguće je da ljudi koji ne vole istinu mrze zle stvari. Zato nemaju osećaj uzdržavanja, a bez njega su skloni da se bez uzdržavanja prepuste razlaganju. Oni su svojeglavi i nepromišljeni i uopšte ne mare za to koliko zla čine.

Ljudi koji se vode svojim darom doživljavaju još jednu vrstu stanja. Bez obzira na to kakve jače strane, dar ili veštine ljudi poseduju, ako se samo naprežu da odrade stvari, a nikada ne teže istini niti pokušavaju da dokuče Božje namere, kao da koncept primene istine ne postoji u njihovim umovima, a njihov jedini podsticaj jeste da završe posao i obave zadatak, zar se takvi ljudi potpuno ne vode svojim darom i jačim stranama, svojim sposobnostima i veštinama? U svojoj veri u Boga, oni samo žele da ulože napor kako bi mogli da zadobiju blagoslove i da zamene svoj dar i veštine za Božje blagoslove. Većina ljudi nalazi se u ovom stanju i ima takav pogled na stvari, posebno kada im Božja kuća dodeli neku vrstu rutinskog posla – oni samo ulažu trud. Drugim rečima, žele da se oslanjaju na trud kako bi postigli svoje ciljeve. Ponekad je to kroz razgovor ili tako što nešto pregledaju; ponekad to uključuje rad rukama ili užurbano jurcanje svuda unaokolo. Misle da mnogo doprinose time što to rade. To je ono što znači živeti oslanjajući se na svoj dar. Zašto kažemo da, kad se neko vodi svojim darom i svojim jačim stranama, to znači da on samo ulaže napor, da ne obavlja svoju dužnost, a kamoli da primenjuje istinu? To su različite stvari. Na primer, recimo da ti Božja kuća da neki zadatak i ti, kad si ga preuzeo, razmišljaš o tome kako da ga završiš što je pre moguće kako bi mogao da se javiš svom starešini i dobiješ od njega pohvalu. Možda čak i imaš prilično savestan stav i možda si napravio si plan izvođenja korak po korak, ali se fokusiraš samo na završetak zadatka i radiš to da bi drugi videli. Ili možda samom sebi postavljaš standard dok to radiš i razmišljaš o tome kako da obaviš zadatak tako da budeš zadovoljan i srećan i ujedno postigneš standard savršenstva kom težiš. Bez obzira na to kako postavljaš standarde, ako ono što radiš nema veze sa istinom, ako se time ne baviš nakon traženja istine i nakon što shvatiš i potvrdiš Božje zahteve, već to radiš slepo i smeteno, to znači da samo ulažeš napor. Znači da radiš stvari oslanjajući se na sopstveni um, dar, sposobnosti i veštine dok u svom umu neguješ puste želje. Koji rezultat donosi takav način rada? Možda ćeš završiti zadatak i niko neće ukazati ni na kakve probleme. Veoma si srećan, ali u procesu obavljanja zadatka, za početak, nisi razumeo Božju nameru. Drugo, nisi to radio svim srcem, umom i snagom; tvoje srce nije tražilo istinu. Da si tražio istina-načela i Božju nameru, onda bi tvoje obavljanje zadatka bilo po standardu. Takođe bi mogao da uđeš u istina-stvarnost i da tačno razumeš da je ono što si uradio u skladu sa Božjom namerom. Međutim, ako ne ulažeš svoje srce u to i smeteno pristupaš izradi zadatka, iako ćeš završiti posao i obaviti zadatak, u svom srcu nećeš znati kako si ga obavio, nećeš imati nikakve standarde i nećeš znati da li si zadatak uradio u skladu sa Božjom namerom ili istinom. U tom slučaju, ti ne obavljaš svoju dužnost, već službuješ.

Svi koji veruju u Boga treba da razumeju Njegove namere. Samo oni koji dobro obavljaju svoje dužnosti mogu da udovolje Bogu i samo ako ispune Božji nalog, može se smatrati da su obavili dužnost u skladu s merilom. Postoji standard za ispunjenje Božjeg naloga. Gospod Isus je rekao: „Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom”. „Voleti Boga” je jedan aspekt onoga što Bog zahteva od ljudi. Gde bi ovaj zahtev trebalo da se ispolji? U tome da moraš da ispuniš Božji nalog. U praktičnom smislu, to znači da dobro obavljaš svoju dužnost kao ljudsko biće. Koji je, dakle, standard za dobro obavljanje svoje dužnosti? To je Božji zahtev da obavljaš svoju dužnost kao stvoreno biće svim svojim srcem, dušom, umom i snagom. Trebalo bi ovo lako da razumeš. Da bi ispunio Božji zahtev, prvenstveno moraš da uložiš celog sebe u svoju dužnost. Ako možeš da uložiš celog sebe, onda će ti biti lako da postupaš svom svojom dušom, svim svojim umom i svom svojom snagom. Ako obavljaš svoju dužnost oslanjajući se samo na uobrazilju svog uma i na svoj dar, možeš li da ispuniš Božji zahtev? Sasvim sigurno da ne. Dakle, koji je standard koji moraš da zadovoljiš kako bi ispunio Božji nalog i obavio svoju dužnost posvećeno i dobro? To znači da treba da obavljaš svoju dužnost svim svojim srcem, svom svojom dušom, svim svojim umom i svom svojom snagom. Ako pokušaš dobro da obavljaš svoju dužnost bez bogoljubivog srca, to neće biti moguće. Ako tvoje bogoljubivo srce postane sve jače i iskrenije, onda ćeš prirodno moći dobro da obavljaš svoju dužnost svim svojim srcem, svom svojom dušom, svim svojim umom i svom svojom snagom. Svim svojim srcem, svom svojom dušom, svim svojim umom, svom svojom snagom – poslednje je „svom svojom snagom”, a „svim svojim srcem” je na prvom mestu. Ako ne obavljaš svoju dužnost svim srcem, kako možeš da je obavljaš svom snagom? Zato, ako samo pokušavaš da obavljaš svoju dužnost svom snagom, ne možeš da postigneš nikakve rezultate – niti da živiš po načelima. Šta je najvažnije što Bog zahteva? (Da obavljamo dužnost svim srcem.) Bez obzira na to koju ti dužnost ili stvar Bog poveri, ako samo teško radiš, jurcaš unaokolo i ulažeš napor, da li na taj način postupaš u skladu sa načelima istine? Da li možeš da postupaš u skladu sa Božjim namerama? (Ne.) Kako onda možeš da se uskladiš sa Božjim namerama? (Ako obavljam dužnost svim srcem.) Lako je izgovoriti reči „svim srcem” i ljudi ih često izgovaraju, pa kako možeš to da radiš svim srcem? Neki ljudi kažu, „To je kada radiš stvari uz malo više truda i iskrenosti, više razmišljaš, ne dozvoljavaš da ti bilo šta drugo okupira misli i samo se fokusiraš na to kako da obaviš zadatak, zar ne?” Da li je to tako jednostavno? (Nije.) Pa hajde da popričamo o nekoliko osnovnih načela primene. Shodno načelima koje obično primenjujete ili posmatrate, šta treba prvo da uradite da biste obavljali poslove svim srcem? Morate da koristite sav svoj um, svu svoju energiju i da uložite celog sebe u ono što radite, a ne da budete površni. Ako čovek nije u stanju da radi stvari svim srcem, onda je izgubio srce, što je isto kao da je izgubio dušu. Njegove misli će lutati dok govori, nikada neće uložiti celog sebe u ono što radi i biće nepromišljen u svemu što radi. Shodno tome, neće moći dobro da obavlja stvari. Ako ne obavljaš svoju dužnost svim srcem i ne ulažeš celog sebe, loše ćeš obavljati svoju dužnost. Čak i ako obavljaš svoju dužnost nekoliko godina, nećeš moći da je obavljaš na način koji je u skladu s merilom. Ne možeš ništa dobro da radiš ako ne uložiš celog sebe. Neki ljudi nisu marljivi radnici, uvek su nestabilni i hiroviti, ciljevi su im previsoki i ne znaju gde su ostavili svoja srca. Da li takvi ljudi imaju srca? Kako možete da prepoznate da li neko ima srce ili ne? Ako čovek koji veruje u Boga retko čita Božje reči, da li on ima srce? Ako se nikada ne moli Bogu ma šta da se desi, da li ima srce? Ako nikada ne traži istinu bez obzira s kakvim teškoćama se suočava, da li ima srce? Neki ljudi obavljaju svoje dužnosti godinama bez postizanja ikakvih jasnih rezultata, da li oni imaju srca? (Nemaju.) Da li ljudi koji nemaju srca mogu dobro da obavljaju svoje dužnosti? Kako ljudi mogu da obavljaju svoje dužnosti svim srcem? Pre svega, morate da razmišljate o odgovornosti. „Ovo je moja odgovornost, moram da je preuzmem. Ne mogu da pobegnem sada kada sam najpotrebniji. Moram dobro da obavljam svoju dužnost i da polažem račune Bogu.” To znači da imate teorijsku osnovu. Ali da li to što imate samo teorijsku osnovu znači da svoju dužnost obavljate svim srcem? (Ne znači.) Još uvek ste daleko od toga da ispunite Božje zahteve da biste ušli u istina-stvarnost i obavljali svoju dužnost svim srcem. Šta onda znači obavljati svoju dužnost svim srcem? Kako ljudi mogu da obavljaju svoje dužnosti svim srcem? Pre svega, morate da razmislite: „za koga obavljam ovu dužnost? Da li to činim za Boga, za crkvu ili za neku osobu?” To mora da vam bude jasno. Takođe: „Ko mi je poverio ovu dužnost? Da li je to bio Bog, neki starešina ili crkva?” I to treba razjasniti. Možda se to čini kao mala stvar, ali ipak, da biste to razrešili, morate da tragate za istinom. Recite Mi, da li su vam neki starešina, delatnik ili crkva poverili vašu dužnost? (Nisu.) Dobro je, sve dok si svim srcem siguran u to. Moraš da potvrdiš da ti je Bog poverio tvoju dužnost. Možda deluje da ti je dužnost poverio crkveni starešina, ali u stvari, sve je to Božije uređenje. Ponekad je jasno da je dužnost stvar ljudske volje, ali čak i tada, prvo moraš da je prihvatiš od Boga. To je ispravan način da je iskusiš. Ako prihvatiš dužnost od Boga i svesno se pokoriš Njegovom uređenju, ako istupiš kako bi prihvatio Njegov nalog – ako postupiš na ovaj način, zadobićeš Božje usmeravanje i delo. Ako stalno veruješ da je sve učinio čovek i da sve potiče od čoveka, ako stvari doživljavaš na taj način, onda nećeš imati Božji blagoslov ili Njegovo delo jer si previše lukav za to, previše si lišen duhovnog razumevanja. Ne razmišljaš na pravi način. Ako se prema svim stvarima odnosiš sa stanovišta ljudskih predstava i uobrazilje, nećeš imati delo Svetog Duha, jer Bog je taj koji vlada svim stvarima. Ma koga Božja kuća postavila da obavlja bilo koju vrstu zadatka, to dolazi iz Božje suverenosti i uređenja i sadrži Božje dobre namere. To je prvo što moraš da znaš. Veoma je važno da to jasno sagledaš; samo razumevanje doktrine neće biti dovoljno. U svom srcu moraš da potvrdiš: „Bog mi je poverio ovu dužnost. Obavljam svoju dužnost za Boga, ne za sebe, niti za bilo koga drugog. Ovo je moja dužnost kao stvorenog bića i Bog mi ju je poverio.” Pošto ti je Bog poverio tu dužnost, kako je On to uradio? Da li to znači da radiš stvari svim srcem? Da li je potrebno da tragaš za istinom? Moraš da tragaš za istinom, zahtevima, standardima i načelima dužnosti koju ti je Bog poverio, kao i za tim šta govori Božja reč. Ako su Njegove reči prilično jasne, onda je vreme da razmisliš kako da ih primeniš i učiniš stvarnim. Takođe, treba da razgovaraš s ljudima koji razumeju istinu, a zatim da postupaš shodno Božjim zahtevima. To znači da obavljaš dužnost svim svojim srcem. Štaviše, recimo da pre nego što obaviš svoju dužnost, tragaš za Božjom namerom, razumeš istinu i znaš šta da radiš, ali kada dođe vreme za delanje, postoji nesklad i protivrečnosti između tvojih sopstvenih misli i načela istine. Kada se to dogodi, šta treba da uradiš? Moraš da se držiš načela da obavljaš svoju dužnost svim srcem i moraš dati celog sebe kako bi se pokorio Bogu i zadovoljio Ga, bez uplitanja bilo kakvih ličnih krivotvorina, i svakako ne treba da postupaš po svojoj volji. Neki ljudi kažu: „Nije me briga za takve stvari. Uostalom, poverena mi je ova dužnost, tako da ja treba da imam poslednju reč. Imam pravo da postupam po sopstvenoj inicijativi, uradiću ono što mislim da treba da uradim. I dalje obavljam svoju dužnost svim srcem, pa koje to greške imaš da mi zameriš?” A zatim se malo potrude kako bi shvatili šta da rade. Iako se posao na kraju obavi, da li su ovakav način rada i ovakvo stanje ispravni? Da li je to obavljanje dužnosti svim srcem? (Nije.) Šta je ovde problem? Problem je nadmeno ponašanje, kada čovek sam sebi određuje pravila i kada se ponaša svojeglavo i nepromišljeno. Da li je to obavljanje dužnosti? (Nije.) To je angažovanje u ličnom poduhvatu, a ne obavljanje dužnosti. To samo znači da takvi ljudi rade ono što ih čini zadovoljnim i ono što im se sviđa na osnovu njihove sopstvene volje, a to nije obavljanje dužnosti svim svojim srcem.

Malopre sam uglavnom govorio o jačim stranama i darovima. Da li u te jače strane i darove spada i znanje? Da li ima neke razlike između znanja i jačih strana? Jače strane se odnose na veštinu. To može biti oblast u kojoj se osoba izdvaja od drugih, deo njenog kova po kom se ističe, ono u čemu je najbolja ili veština u kojoj je relativno kompetentna i u koju je dobro upućena. Sve su to jače strane i darovi. A šta je znanje? Na šta se tačno odnosi znanje? Ako je intelektualac godinama studirao, pročitao mnoge klasike, proučio određenu profesiju ili neku oblast do najsitnijih detalja, ako je postigao rezultate i ako poseduje konkretno i detaljno znanje o tome, da li to ima veze sa jačim stranama i darovima? Da li možemo znanje da svrstamo u kategoriju jačih strana? (Ne možemo.) Ako neko obavlja svoj posao koristeći jače strane, moguće je da je ta osoba prosta i primitivna, da nema visoko obrazovanje, da nije čitala poznate knjige ili da čak ne može da razume Bibliju, ali ipak možda ima neki kov i rečitost. Da li je to jača strana? (Jeste.) Ta osoba poseduje ovu vrstu jače strane. Da li to znači da ima znanje? (Ne.) Dakle, šta je znanje? Kako ga definišemo? Recimo to ovako, ako je osoba, na primer, studirala obrazovanje, da li ona ima znanje o ovoj profesiji? Da li zna kako da podučava ljude, kako da prenosi znanje drugima, koje znanje da prenosi i tome slično? Ako ima znanje u toj oblasti, da li to znači da je ta osoba intelektualac u toj oblasti? Da li za osobu koja poseduje znanje u toj oblasti možemo reći da je talentovana? (Možemo.) Uzmimo ovaj primer, ako je osoba intelektualac i angažovana je u sferi obrazovanja, šta će ta osoba obično da radi na poslu ili dok vodi crkvu? Šta ona uobičajeno radi? Da li razgovara sa svima kao što učitelj razgovara sa učenikom? Ton glasa koji koristi nije važan, važno je šta prenosi drugima i čemu ih uči. Ta osoba je godinama živela vodeći se ovim znanjem i to znanje je u suštini postalo deo njenog života, do te mere da se u tome kako se vlada i kako se nosi sa svetom ili u svakom aspektu njenog života može videti da poseduje i da proživljava znanje koje je stekla. To se često viđa. Dakle, na šta se takvi ljudi obično oslanjaju kada rade svoj posao? Na znanje koje su stekli. Na primer, ako čuju nekoga kako kaže: „Ne mogu da čitam Božje reči. Pridržavam ih se, ali jednostavno ne znam kako da ih čitam. Kako da znam šta je istina, ako ne mogu da čitam Božje reči? Kako da razumem Njegove namere, ako ne mogu da čitam Njegove reči?” Oni kažu: „Znam kako, imam znanje, pa mogu da ti pomognem. Ovo poglavlje je podeljeno u četiri pasusa. Obično, ako je članak narativan, u njemu ima šest elemenata: vreme, mesto, likovi, uzrok događaja, razvojni proces i zaključak. Ovo poglavlje Božje reči objavljeno je na kraju – u oktobru, 2011. Ovo je prvi element. Što se tiče likova, ovo poglavlje Božje reči spominje reč ’Ja,’ tako da je prvo lice Bog, a onda Bog spominje reč ’vi,’ što se odnosi na nas. Zatim raščlanjuje stanja nekih ljudi; neka stanja su buntovna i nadmena, što se odnosi na ljude koji su nadmeni i buntovni, koji ne rade stvarni posao, koji prave smicalice, loši su i zli. Tok stvari je takav da ljudi rade loše stvari. Postoje i neke druge stvari koje se odnose na različite aspekte.” Šta mislite o ovom načinu rada? Dobro je što tako ljubazno pomažu ljudima, ali na čemu se temelje njihova dela? (Na znanju.) Zašto navodim ovaj primer? Da bih pomogao ljudima da jasnije razumeju šta je znanje. Neki ljudi ne znaju kako da čitaju Božju reč, ali su se obrazovali i možda su u školi bili dobri u društvenim naukama, pa će možda otvoriti stranicu Božje reči, čitati i reći: „U ovom poglavlju je Božja reč tako dobro izražena! U prvom delu, Bog govori direktno, a zatim se u drugom delu u tonu oseti pomalo veličanstva i gneva. U trećem delu je sve jasno i konkretno izloženo. Takva treba da bude Božja reč. U četvrtom delu, koji je opšti sažetak, ljudi mogu pronaći praktičan put primene. Božja reč je savršena!” Da li njihov zaključak i sažetak Božje reči proizilazi iz znanja? (Da.) Iako ovaj primer možda nije previše pogodan, šta želim da razumete iz ovoga što govorim? Želim da jasno vidite kako je ružno što koriste znanje da bi pristupili Božjoj reči. To je odvratno. Takvi ljudi se oslanjaju na znanje da bi čitali Božju reč, pa da li onda mogu da se oslone na istinu da bi nešto radili? (Ne.) Sasvim sigurno da ne mogu.

Koje su osobine ljudi koji se vode znanjem prilikom obavljanja poslova? Pre svega, u čemu misle da imaju prednost? Misle da prednjače po znanju i učenju, činjenici da su intelektualci i da su radili u delatnostima koje se temelje na znanju. Prilikom obavljanja poslova, intelektualci imaju stil, osobine i obrasce intelektualnih ljudi, te stoga ne mogu a da ne unesu neku vrstu intelektualnog duha u ono što rade, pa im se zbog toga drugi ljudi dive. Tako intelektualci rade stvari; uvek se fokusiraju na taj intelektualni duh. Bez obzira na to koliko slabašno i nežno izgledali spolja, iznutra sigurno nisu slabi i nežni i uvek imaju mišljenje o svemu. U svemu uvek žele da se istaknu, koriste svoje sitne spravice, analiziraju i rešavaju stvari na osnovu pogleda, stavova i obrazaca razmišljanja zasnovanih na znanju. Istina je za njih nešto strano i vrlo im je teško da je prihvate. Stoga će takva osoba istinu prvo da analizira. Na čemu se temelji ta analiza? Na znanju. Daću vam primer. Da li ljudi koji studiraju režiju poseduju znanje o režiji? Bilo da sistematski proučavaš režiju iz knjiga, ili praktično učiš i radiš tu vrstu posla, ukratko, imaš široko znanje u toj oblasti. Bilo da proučavaš režiju do detalja ili samo površno, ako se baviš tim poslom u svetu nevernika, znanje koje si stekao u toj oblasti i iskustvo u režiji je vrlo korisno i vredno. Međutim, da li to što imaš znanje iz oblasti režije znači da ćeš biti sposoban da se dobro snađeš u radu na produkciji filmova u Božjoj kući? Da li ti znanje koje si stekao može stvarno pomoći da kroz filmove svedočiš o Bogu? Ne nužno. Ako stalno naglašavaš ono što si naučio iz udžbenika, kao i pravila i zahteve koji se tiču delatnosti utemeljenih na znanju, da li možeš dobro da obavljaš svoju dužnost? (Ne možeš.) Zar to nije tačka spora ili sukoba? Kada su istina-načela u suprotnosti s tim aspektom znanja, kako to rešavaš? Da li prihvataš da te vodi tvoje znanje ili načela istine? Da li možete da garantujete da svaki kadar, svaka scena i svaki deo koji snimite nisu nimalo iskvareni vašim znanjem ili da ih je vaše znanje veoma malo iskrivilo, te da su u potpunosti u skladu sa standardima i načelima koje zahteva Božja kuća? Ako to nije moguće, onda ništa od stečenog znanja nije od koristi u Božjoj kući. Razmislite o tome kakvu korist donosi znanje? Koje znanje je korisno? Koje vrste znanja su u suprotnosti sa istinom? Šta znanje donosi ljudima? Kada ljudi steknu više znanja, da li postaju pobožniji i da li je njihovo srce bogobojažljivo ili postaju nadmeniji i samopravedniji? Nakon što steknu puno znanja, ljudi postanu komplikovaniji, dogmatičniji i nadmeniji. Postoji još nešto kobno što možda nisu shvatili: kada ljudi ovladaju velikom količinom znanja, oni iznutra postaju haotični i ostaju bez načela; što većim znanjem ovladaju, to su haotičniji. Da li nam znanje može dati odgovore na pitanja zašto ljudi žive i koji je značaj i smisao ljudskog postojanja? Da li možemo da zaključimo odakle ljudi dolaze i gde idu? Da li ti znanje može reći da dolaziš od Boga i da te je Bog stvorio? (Ne može.) Dakle, šta je to tačno obuhvaćeno proučavanjem znanja ili šta se u ljudima usađuje kroz znanje? Materijalne stvari, ateističke stvari, stvari koje ljudi mogu videti i stvari koje potiču iz uma koje mogu da prepoznaju, od kojih mnoge proizlaze iz ljudske uobrazilje i jednostavno se ne mogu primeniti. Kroz znanje se ljudima takođe usađuju filozofije, ideologije, teorije, prirodni zakoni i tako dalje, ali postoji mnogo stvari koje znanje ne može jasno da objasni. Kako nastaju gromovi i munje, na primer, ili zašto se godišnja doba menjaju. Može li znanje da ti da tačne odgovore? Zašto se klima trenutno menja i više nije normalna? Da li znanjem to može jasno da se objasni? Da li znanje može da reši taj problem? (Ne može.) Znanje ti ne može reći ništa po pitanju toga odakle sve potiče, pa ne može da reši te probleme. Postoje i oni koji pitaju: „Zašto se neki ljudi vrate u život nakon smrti?” Da li vam je znanje dalo odgovor na ovo pitanje? (Nije.) Dakle, šta vam tačno znanje govori? Kroz znanje ljudi saznaju o mnogim običajima i pravilima. Na primer, ideja da ljudi moraju da podižu decu i da budu odani roditeljima je neka vrsta znanja o ljudskom životu. Odakle dolazi to znanje? Uči se iz tradicionalne kulture. Šta, dakle, sve to znanje donosi ljudima? Koja je suština znanja? Na ovom svetu postoji mnogo ljudi koji su čitali klasike, stekli visoko obrazovanje, koji su edukovani ili koji su se specijalizovali u određenoj oblasti. Da li, dakle, takvi ljudi na svom životnom putu slede ispravan pravac i ciljeve? Da li imaju osnovu i načela za svoje vladanje? Nadalje, da li znaju kako da obožavaju Boga? (Ne znaju.) Da odemo korak dalje, da li razumeju bilo koji element istine? (Ne razumeju.) Dakle, šta je znanje? Šta znanje daje ljudima? Ljudi verovatno imaju malo iskustva u tome. U prošlosti, kada nisu posedovali znanje, odnosi među ljudima su bili jednostavni – da li su još uvek jednostavni sada kada su ljudi zadobili znanje? Znanje čini ljude komplikovanijim i oni više nisu čisti. Znanje ljude lišava normalne ljudskosti i ostavlja ih bez životnih ciljeva. Što više znanja ljudi steknu, to su dalje od Boga. Što više znanja steknu, to više poriču istinu i Božju reč. Što više znanja ljudi imaju, to postaju ekstremniji, tvrdoglaviji i apsurdniji. I šta je rezultat toga? Svet postaje progresivno sve mračniji i zlobniji.

Upravo smo spomenuli kako konflikti ili sukobi između primene znanja i istina-načela treba da se razreše kada se pojave. Šta vi radite kad se nađete u takvoj situaciji? Neki od vas bi predložili doktrinu koja glasi: „Na koje teškoće nailazite kada treba da postupate u skladu sa istina-načelima? Od čega to ne možete da odustanete?” Ali kada vam se nešto dogodi, nastavljate kao i pre, sledite svoju sopstvenu volju i svoje predstave i uobrazilju, i iako ponekad možda poželite da primenite istinu i da postupite shodno načelima, jednostavno ne možete, bez obzira na sve. Svima je, iz ugla doktrine, poznato da je ispravno ako čovek postupa shodno istina-načelima; znaju da se znanje sigurno neće uskladiti sa istina-načelima i da, kada se desi da se te dve stvari sukobe, čovek treba da počne da se ponaša shodno istina-načelima i da odustane od svog znanja. Ali da li je to, činjenično gledano, tako jednostavno? (Nije.) Ne, to nije tako jednostavno. Dakle, na koje poteškoće nailazite tokom primene istina-načela? Kako čovek treba da postupa da bi se ponašao shodno istina-načelima? Ovo su praktični problemi, zar ne? Kako ih treba razrešiti? Prevashodno, čovek treba da se pokori. Ali ljudi imaju iskvarenu narav i ponekad ne mogu sebe da nateraju da se pokore. Kažu: „’Možeš dovesti konja do vode, ali ga ne možeš naterati da pije’ – isti je slučaj ako pokušaš da me nateraš da se pokorim, zar ne? Šta je loše u tome da postupam na osnovu svog znanja? Ako insistiraš da postupam shodno istina-načelima, neću se pokoriti.” Šta radiš u tim trenucima, kada buntovna narav namerava da napravi problem? (Molim se.) Ponekad molitva ne može da reši problem. Tvoj stav i način razmišljanja mogu da budu malo bolji nakon molitve i možda ćeš delimično promeniti svoje stanje, ali ako ne razumeš relevantna istina-načela ili ako ti ona nisu jasna, tvoja pokornost se može pretvoriti u puku formalnost. U tim trenucima, treba da razumeš istinu, da tražiš relevantne istine i da se trudiš da shvatiš kako to što radiš koristi radu Božje kuće, svedočenju Bogu i prenose Njegovih reči. Moraš biti čistog srca u vezi sa tim. Koja god da je tvoja dužnost, šta god da radiš, moraš da počneš tako što ćeš razmišljati o radu i interesima Božje kuće, o prenošenju Božjih reči ili o tome šta treba da postigneš obavljanjem svoje dužnosti. To je prvo. U ovome ne sme da bude nejasnoća niti kompromisa. Ako u takvim trenucima praviš kompromise, to znači da ne obavljaš svoju dužnost iskreno i da ne primenjuješ istinu – i sasvim je na mestu reći da je još gore to što se baviš svojim poslom. Radiš nešto za sebe umesto da obavljaš dužnost stvorenog bića. Ako čovek želi da izvrši Božji nalog i da dobro obavlja svoju dužnost, istina koju prvo treba da razume i primeni je da mora da zadovolji Božje namere. Moraš imati ovu viziju. Obavljanje dužnosti ne znači da se baviš nečim samo za sebe niti da se baviš svojim poslom, a još manje podrazumeva da svedočiš sâm sebi i promovišeš sebe, niti se tu radi o tvojoj slavi, dobiti i statusu. To nije tvoj cilj. Umesto toga, radi se o tome da dobro obavljaš svoju dužnost i svedočiš Bogu; radi se o tome da preuzmeš svoju odgovornosti i zadovoljiš Boga; radi se o tome da proživljavaš savest i razum normalne ljudskosti, da živiš sa obličjem ljudskog bića, da živiš pred Bogom. Uz ovakav ispravan način razmišljanja, čovek koji se u životu vodi svojim znanjem može lako da savlada prepreku koju mu donosi takav život. Čak i ako ne savlada sve izazove, on će se tokom ovog procesa postepeno menjati, a okolnosti će postati bolje. Dakle, kakvo je vaše iskustvo u ovom trenutku? Da li postoji poboljšanje ili stagnirate? Ako uvek postupate vodeći se znanjem i svojim mozgom i nikada ne tražite istina-načela, da li ćete moći da rastete u životu? Da li ste o tome doneli zaključak? Izgleda da ste svi još uvek prilično zbunjeni po pitanju život-ulaska i da nemate konkretna načela za to, što znači da vam nedostaje da dublje ili iskrenije iskusite načela i put za primenu istine. Neki ljudi uvek postupaju vodeći se svojim znanjem, bez obzira na to šta im se dešava. U širem smislu, pridržavaju se samo nekoliko istina-načela kada dođu u dodir sa nečim jednostavnim i dopuštaju da ih sve vreme vodi njihovo znanje, dok istina-načela ostaju podređena. Postupaju posredno i prave kompromis; ne postavljaju sebi striktno zahtev da se potpuno pokore ili da postupaju u apsolutnom skladu sa istina-načelima. Da li na taj način postupaju ispravno, ili ne? Na koji način ova vrsta ponašanja može biti opasna? Zar tu ne postoji mogućnost da čovek skrene s puta? Da pruži otpor Bogu i uvredi Njegovu narav? Ovo je jedna od najvažnijih stvari koju ljudi treba da razjasne. Da li vam je sada jasno koja je razlika između obavljanja dužnosti u Božjoj kući i dobijanja posla i smetenog provlačenja kroz život u spoljnom svetu? Da li imate jasnu svest o tome u svom srcu? Treba da razmišljate o ovom pitanju i da ga često razmatrate. Po čemu se ova dva načina života najviše razlikuju? Da li znate? (Obavljanje dužnosti u Božjoj kući se odnosi na zadobijanje istine i postizanje promene po pitanju naše iskvarene naravi; dobijanje posla u spoljnom svetu se odnosi na telesni život.) Prilično ste blizu, ali postoji jedna stvar koju niste spomenuli: obavljanje dužnosti u Božjoj kući podrazumeva da se vodite istinom. U čemu se ogleda značaj toga da se vodite istinom? Što se ljudi tiče, to znači da njihova narav može da se promeni i da na kraju mogu da budu spašeni; što se tiče Boga, to znači da On može da zadobije tebe, stvoreno biće, i da prizna da si Njegovo stvorenje. Čime se onda ljudi vode kad dobiju posao u spoljnom svetu? (Vode se sotonskim filozofijama.) Sotonske filozofije – u celini gledano, znači da se vode iskvarenom naravi Sotone. Bez obzira da li tražiš slavu, dobit i status, ili bogatstvo, ili želiš da preguraš dane i preživiš – u svakom slučaju se vodiš iskvarenim naravima. Kada dobiješ posao u spoljnom svetu, moraš da mućneš glavom da bi zaradio novac. Da bi se popeo na lestvici slave, dobiti i statusa, moraš potpuno da se oslanjaš na stvari kao što su konkurencija, sukobljavanje, borba, nemilosrdnost, zloba i ubistvo – to je jedini način da ostaneš na nogama. Da bi obavljao dužnost u Božjoj kući, moraš da se vodiš Božjim rečima i moraš da razumeš istinu. Negativne stvari koje su sotonske nisu samo beskorisne – one takođe moraju da budu odbačene. Ništa sotonsko nije održivo. Ako se neko vodi sotonskim stvarima, tu osobu treba osuditi i izgrditi; ako se neko vodi sotonskim stvarima i tvrdoglavo ne želi da se pokaje, ta osoba mora da bude eliminisana i odbačena. U tome se ogleda najveća razlika između obavljanja dužnosti u Božjoj kući i dobijanja posla u spoljnom svetu.

Kada se ljudi vode svojim znanjem, u kakvom stanju oni žive? Šta je to što doživljavaju na najdubljem nivou? Čim nešto naučiš iz neke oblasti, osećaš da si sposoban, misliš da si sjajan – a potom si zbog toga sputan svojim znanjem. Misliš da je to znanje tvoj život, a kada ti se nešto desi, tvoje znanje ispliva na površinu i nalaže ti da uradiš to i to. Želeo bi da ga odbaciš, ali ne možeš jer je urezano u tvoje srce i ništa drugo ne može da ga zameni. To je značenje izjave „prvi utisci su poslednji utisci”. Za čoveka bi bilo bolje da neke korpuse znanja nikada nije izučio. Takva znanja su samo prepreka i smetnja. Znanje obuhvata mnoge oblasti: obrazovanje, pravo, književnost, matematiku, medicinu, biologiju i drugo, a sve su proizašle iz praktičnog iskustva ljudi. To su oblici praktičnog znanja; ljudi bez njih ne mogu da žive i treba da ih proučavaju. Ali neki oblici znanja su otrovni za čovečanstvo – to su sotonski otrovi, dolaze od Sotone. Uzmimo, na primer, društvene nauke koje uključuju stvari kao što su ateizam, materijalizam i evolucionizam, kao i konfučijanizam, komunizam i feudalna sujeverja: sve su to negativni oblici znanja koji dolaze od Sotone, a njihova glavna svrha je da zaraze, pokvare i izvrnu ljudsku misao, da sputaju i kontrolišu ljudsko mišljenje, sa krajnjim ciljem da iskvare, povrede i unište ljude. Nasleđivanje porodičnog prezimena, na primer, odanost roditeljima, veličanje svoje porodice i teza koja glasi: „Usavršavaj se, dovedi svoju porodicu u red, vladaj nacijom i donesi mir svetu” – sve su to učenja tradicionalne kulture. Pored toga, tu su i razne teološke teorije prisutne u građanskom društvu, poput budizma, taoizma i modernih religija. I one spadaju u opseg znanja. Neki ljudi, na primer, služe kao sveštenici ili propovednici ili su proučavali teologiju. Šta takvo znanje donosi? Da li je to blagoslov ili prokletstvo? (To je prokletstvo.) Kako znanje postaje prokletstvo? Ako takvi ljudi ne pričaju, onda neka rade šta hoće – ali kada progovore, oni izgovaraju versku doktrinu. Uvek pokušavaju da propovedaju duhovnu doktrinu; usađuju ljudima licemerje fariseja, umesto da im dopuste da razumeju istinu. Teološko znanje se pretežno bavi teološkom teorijom. Koja je najznačajnija karakteristika teološke teorije? Ona ljudima usađuje stvari za koje oni veruju da su duhovne, te kada ljudi usvoje takve pseudo-duhovne stvari, one postaju njihov prvi i poslednji utisak. Čak i ako si slušao reči koje Bog izražava, nećeš biti u stanju da ih razumeš u tom trenutku i bićeš sputan znanjem i teorijama fariseja. Ovo je veoma opasno. Zar takvoj osobi neće biti teško da prihvati istinu? Da rezimiramo, ako se vodiš doktrinom i znanjem i ako obavljaš svoju dužnost i postupaš tako što se oslanjaš na svoj dar, možda ćeš moći da učiniš nekoliko dobrih stvari, kako se to drugima može činiti. Ali kada živiš u takvom stanju, da li si toga svestan? Da li možeš da prepoznaš da se vodiš svojim znanjem? Da li možeš da osetiš do kakvih posledica to može da dovede? Zar na kraju ne ostaneš sa prazninom u srcu, sa osećajem da takav život nema značaja? A zašto je to zapravo tako? Ova pitanja treba da se razjasne. To je naše trenutno stanje po pitanju znanja.

Upravo smo razgovarali o pitanjima znanja i dara. Postoji još jedno pitanje: mnogi ljudi su od svoje početne vere u Boga do danas prošli, a da nikada nisu saznali šta je istina, niti kako bi trebalo da je primene i da joj teže. Sve to vreme su se vodili nekim svojim uverenjem ili ljudskim predstavama i uobraziljom. Jednostavno rečeno, vode se onim što smatraju da je ispravno. Opsesivno se toga drže, pa čak i smatraju da je to istina. Misle da će, sve dok istraju u svom postupku do kraja, biti pobednici i da će opstajati i dalje. Veruju u Boga na osnovu takve ideje. Mogu da pate i da se odreknu svoje porodice i karijere i da odustanu od stvari koje vole – i onda sve to sažmu u nekoliko pravila koja primenjuju kao da su istina. Na primer, kada vide da neko ima problem ili da nečija porodica prolazi kroz težak period, oni preuzmu inicijativu i potrude se da im pomognu. Raspituju se o njima, brinu se o njima i pomažu im. Kada treba da se obavi neki prljav ili naporan posao, oni će se proaktivno angažovati da ga obave. Prljavština i zahtevi im ne smetaju. Nisu izbirljivi. U svom ophođenju s drugima oni se ne raspravljaju i trude se da postignu prijateljski sporazum sa svima. Ne svađaju se sa drugima i uče da u odnosu s drugim ljudima budu dobronamerni i tolerantni, tako da svi koji provode neko vreme sa njima kažu da su oni dobri ljudi i pravi vernici. Kada je reč o Bogu, oni rade šta god im On kaže da rade i idu gde god ih On pošalje. Ne opiru se. Čime se oni vode u životu? (Revnošću.) To nije tek jednostavan oblik revnosti – oni se vode uverenjem za koje smatraju da je ispravno. Takvi ljudi neće razumeti istinu čak ni posle višegodišnjeg verovanja u Boga, niti će znati šta znači primenjivati istinu, šta znači pokoriti se Bogu, šta znači zadovoljiti Boga, šta znači tražiti istinu ili šta su to istina-načela. Neće ništa od toga znati. Neće čak znati ni šta znači biti pošten niti kako biti takav. Oni veruju u sledeće: „Sve što treba da radim je da živim ovako i nastavim da sledim. Šta god da propoveda Božja kuća, ja ću se čvrsto držati načina na koji obavljam stvari; bez obzira na to kako Bog postupa sa mnom, neću odustati od svoje vere u Njega niti ću Ga napustiti. Mogu da obavljam bilo koju dužnost koja mi se poveri.” Takvi ljudi misle da mogu biti spašeni ako se ovako ponašaju. Kakva šteta, ipak, što uprkos tome što nemaju nikakav velik problem sa svojim stavom, oni ne razumeju nijednu istinu čak ni posle toliko godina slušanja propovedi. Ne razumeju istinu o pokoravanju niti znaju kako da je primene, ne razumeju istinu o tome kako biti poštena osoba, niti istinu o posvećenom obavljanju svoje dužnosti, a ne znaju ni šta znači biti površan. Ne znaju da li lažu ili su prevrtljivi. Zar takvi ljudi nisu za žaljenje? (Jesu.) Čime se oni vode? Da li možemo reći da se vode svojim nevinim dečijim srcem? Zašto bi se to moglo reći? Zato što se oni vode verovanjem: „Moje srce je tu da ga vaseljena vidi. To ljudima nije jasno; oni ga ne mogu videti – ali Nebo zna.” Njihovo srce je toliko „iskreno”: niko ga ne može razumeti i van dosega je svima. Zašto to nazivamo nevinim dečijim srcem? Zato što takve ljude vodi neka posebna vrsta emocije, neki lični sentiment ili njihove puste želje koje koriste da tumače šta vernik u Boga treba da radi i šta je to dužnost. Takođe primenjuju takve sentimente na Božje zahteve. Vode se verovanjem da: „Bog zapravo ne zahteva da ljudi bilo šta rade niti da imaju mnogo veština ili razumeju mnogo istine. Dovoljno je da čovek ima nevino dečije srce. Tako je jednostavno verovati u Boga – samo treba da nastaviš da postupaš na osnovu svog nevinog dečijeg srca.” Ipak, njihove laži ne prestaju, baš kao ni njihov otpor, njihovo buntovništvo, njihove predstave i njihova izdaja. Šta god da rade, ne osećaju da je to važno, već misle: „Imam bogoljubivo srce. Niko ne može da naruši moj odnos s Bogom, niko ne može da umanji moju ljubav prema Bogu i niko ne može da utiče na moju odanost Bogu.” Kakav je ovo mentalni sklop? Apsurdan, zar ne? Apsurdan je i za žaljenje. U duhu takve osobe postoji jedno stanje – isušeno, osiromašeno i jadno. Zašto kažemo „isušeno”? Zato što, kada se takva osoba suoči sa nečim jednostavnim – recimo, da je izrekla je laž – ona to ne shvata, niti je toga svesna. Ne oseća nikakvo kajanje; nema nikakvih osećanja. Do sada je sledila Boga bez rigoroznih kriterijuma po kojima bi vrednovala bilo šta što radi. Za samu sebe ne zna kakva je osoba niti da li ima lažljivu prirodu, ni da li bi stvarno mogla da bude poštena osoba ili da li je u stanju da se pokori Božjim zahtevima. Ništa od toga ne zna. Takve osobe su za žaljenje i isušenog su duha. Zašto kažemo da su isušenog duha? Zato što ne znaju šta Bog od njih zahteva niti zašto veruju u Boga ili kakva osoba treba da budu. Ne znaju koji postupci su nerazumni, a koji krše istina-načela. Ne znaju kakav stav treba da zauzmu prema zlim ljudima, a kakav prema dobrim ljudima; ne znaju s kim treba da komuniciraju niti s kim treba da se zbliže. Kada postanu negativni, čak ne znaju ni u kakvo stanje su upali. To znači biti isušenog duha. Da li ste vi ovakvi? (Jesmo.) Ne sviđa mi se kada čujem da to kažete, ali to je stanje u kom se nalazite. Uvek ste emotivni i niko ne zna kada će se to promeniti.

Šta znači biti emotivan? Osmotrićemo jedan primer. Neki ljudi osećaju da mnogo vole Boga. Konkretno, osećaju se veoma počastvovano i dvostruko blagosloveno jer su rođeni u ovim poslednjim vremenima, jer su prihvatili ovu etapu Božjeg dela i što mogu čuti Njegove reči sopstvenim ušima i lično iskusiti Njegovo delo. Stoga, misle da bi trebalo da nađu način da izraze svoja nevina dečija srca. A kako to rade? Njihove emocije isplivavaju na površinu, njihova strast je spremna da izbije, postaju pomalo iracionalni i njihove emocije postaju neprirodne. A iz toga, potom, izvire ružnoća. Ti ljudi su, zbog svoje vere u Boga, u kontinentalnoj Kini živeli u odvratnom okruženju i bili su ugnjetavani. Tada su imali žara i želeli su da uzviknu: „Svemogući Bože, volim Te!” Ali nisu imali gde to da učine – nisu smeli, bojali su se da će biti uhapšeni. Sad su u inostranstvu i slobodni su da veruju; konačno imaju mesto gde mogu da izraze svoja nevina dečija srca. Potrebno im je da izraze koliko vole Boga. Zato izlaze na ulice i pronalaze mesto gde nema mnogo ljudi i gde mogu da viču koliko god žele. Ali ipak, neposredno pre nego što uspeju da uzviknu, osete kao da imaju manjak samopouzdanja da to i urade. Gledaju oko sebe i uzvik im ne dolazi. Šta im prolazi kroz glavu? „Ovo neće ići. Nije dovoljno da imam samo nevino dečije srce. Ja još uvek nemam bogoljubivo srce. Nije ni čudo što nemam šta da uzviknem.” I tako, tužni i bolni, odlaze kućama i mole se Bogu u suzama: „O Bože, nisam se usudio da uzviknem ’Volim Te’ kad sam bio u okruženju koje to nije dozvoljavalo. Sada sam u okruženju koje to dozvoljava, ali još uvek nemam dovoljno samopouzdanja. Moj uzvik ne dolazi. Izgleda da su moj rast i moje samopouzdanje suviše bedni. Ja nemam život.” Od tada se mole, pripremaju se i posvećuju se tom problemu. Često čitaju Božje reči i bivaju ganuti do suza, a te emocije i entuzijazam se kovitlaju i gomilaju u njihovim srcima sve dok jednog dana ne osete da imaju dovoljno jake emocije da mogu da odu na trg na kom je nekoliko hiljada ljudi i pred tom gomilom uzviknu: „Volim Te, Svemogući Bože” – ali kad odu na trg i vide sve te ljude, njihov uzvik ne dolazi. Možda još uvek nisu uzviknuli, čak ni sada. Ali bilo da jesu ili nisu, šta bi to značilo? Da li taj uzvik znači da primenjuju istinu? Da li time svedoče Bogu? (Ne.) Zašto su onda rešeni da to uzviknu? Veruju da bi taj njihov uzvik bio jači i delotvorniji od bilo koje druge metode prenošenja Božjih reči i svedočenja Bogu. To znači biti osoba koja ima nevino dečije srce. Da li je dobro ili loše da neka osoba ima takve emocije? Da li je to prirodno ili neprirodno? Da li to može da se svrsta u okvire normalne ljudskosti? (Ne može.) Zašto ne može? Koji cilj Bog ima kada ljudima zadaje dužnosti i kada ih upućuje da razumeju i primenjuju istinu? Da li to radi da bi u ljudima pojačao emociju ljubavi prema Njemu ili da bi pojačao njihove emocije prema obavljanju dužnosti? (Ne.) Da li vi ponekad ili možda često osećate takve emocije? (Da.) Kada ih osetiš, da li nadolaze iznenada i neprirodno ili osetiš da ih je teško obuzdati? Moraš da ih obuzdaš, koliko god to bilo teško. Ako zanemarimo sve ostalo, to su samo emocije, a ne dostignuća koja se ostvaruju nakon što ljudi razumeju i počnu da primenjuju istinu ili da slede Božji put. Emocije nisu prirodno stanje. Da li se onda ovo neprirodno stanje može svrstati u radikalnu tvrdoglavost? To zavisi od slučaja do slučaja. Postoje različiti stepeni; neki se mogu svrstati u radikalnu tvrdoglavost, a neki dosežu nivo apsurda. Normalno je da neko povremeno pokaže malo ovakvog raspoloženja. Kako se onda ispoljava to neprirodno stanje? Ispoljava se kada čovek radi nešto vođen neobuzdanom emocijom. Kada svaki dan živi na taj način i jurca unaokolo, čita Božje reči i širi jevanđelje zbog te stvari i obavlja raznorazne dužnosti zbog te stvari – kada se sve vrti oko te jedne stvari i ona postane jedina vrednost i značaj njegovog postojanja i života – tu nastaje problem. Cilj i pravac te osobe postaju iskrivljeni. U ljudima koji se vode svojim nevinim dečijim srcima postoji neka ružnoća. Postoji u njima neka tvrdoglavost i njihove emocije nisu prirodne. Ako se čovek vodi tim stvarima i često živi u takvom stanju, da li može da razume istinu? (Ne može.) Ako ne može da razume istinu, kakav je njegov način razmišljanja kada sluša propovedi? Kakvu nameru ima kada čita Božje reči? Da li neko ko oduvek veruje u Boga svojim nevinim dečijim srcem može da razume i zadobije istinu kroz religijske obrede? (Ne može.) Zašto ne može? Zato što ništa što ta osoba radi nije zasnovano na istini, već na religijskoj teoriji i na predstavama i uobrazilji. Takođe, nije reč ni o stremljenju ka istini i primeni istine. Takvoj osobi uopšte nije stalo do toga šta je zaista istina ili šta govore Božje reči. To je ne zanima, kao da je nevino dečije srce sve što je potrebno da bi čovek imao veru u Boga, kao da je jedino što čovek treba da uradi to da se pozabavi stvarima i da se potrudi u crkvi. Njima je to sasvim jednostavno. Ne shvataju šta znači razumevanje i primena istine niti čemu treba da teže da bi bili spašeni. Možda ponekad razmišljaju o tim stvarima, ali jednostavno ne mogu da ih shvate. Sve vreme misle: „Sve dok sam revnostan, dok osećam jake emocije i mogu da istrajem do kraja, možda ću biti spašen”. Shodno tome, u zanosu svojih pojačanih emocija, prave samo gluposti i rade ono što se protivi načelima istine. Naposletku, bivaju razotkriveni i eliminisani. Izgleda da pojačane emocije ipak nisu tako sjajna stvar.

Postoji još jedno prilično ozbiljno stanje ako se vodite nevinim dečijim srcem, a to je da se neki ljudi uvek oslanjaju na entuzijazam da bi verovali u Boga. Vatra u njihovim srcima nikada ne jenjava; misle da je nevino dečije srce sve što im treba kako bi verovali u Boga. Oni ovako razmišljaju: „Nema potrebe da razumem istinu, nema potrebe da se preispitujem i nema potrebe da dolazim pred Boga da priznam svoje grehe i pokajem se – i sigurno nema potrebe da prihvatim bilo kakav sud, grdnju, orezivanje niti bilo čiju cenzuru i kritiku. Nisu mi potrebne te stvari. Sve što mi treba jeste nevino dečije srce.” To je načelo njihove vere u Boga. Oni misle: „Ne moram da prihvatim sud i grdnju. Meni je dovoljno je da se ja osećam dobro. Verujem da će Bog sigurno biti srećan zbog onoga što radim. Ako sam ja srećan i Bog je srećan – u tome je stvar. Ako verujem u Boga na taj način, biću spašen.” Zar nije ovo užasno naivan način razmišljanja? Vi ste ranije bili u takvom stanju, zar ne? (Jesmo.) Ako do kraja života živite u takvom stanju, nesposobni za bilo kakvu promenu, onda je pošteno reći da ni najmanje ne razumete istinu. Istina nema nikakvog uticaja na vas. Ne znate šta je cilj niti u čemu je značaj Božjeg spasenja čoveka i ne razumete šta je zapravo vera u Boga. Koja je razlika između vere u Boga i verovanja u religiju? Svi smatraju da čovek veruje u religiju zato što nema sredstava za život ili možda ima nekih teškoća kod kuće. Osim toga, on želi da pronađe nešto na šta može da se osloni, da nađe duhovnu podršku. Verovanje u religiju je često ništa drugo do sredstvo koje se koristi kako bi se ljudi podstakli da budu dobri i milosrdni, da pomažu drugima, da budu ljubazni prema drugima, da čine više dobrih stvari da bi imali više vrlina, da ne ubijaju i ne podmeću požare, da ne krše zakon i ne čine zločine, da ne rade loše stvari, da ne tuku ljude i da ih ne psuju, da ne kradu, ne pljačkaju i ne varaju ili obmanjuju. Takav koncept „verovanja u religiju” postoji u umu svakog čoveka. U kojoj meri ovaj koncept verovanja u religiju postoji u vašim srcima danas? Da li je sve to što je u vezi sa verovanjem u religiju u skladu sa istinom? Odakle tačno sve to dolazi? Da li znate? Ako verujete u Boga srcem u kom gajite verovanje u religiju, koji će biti rezultat toga? Da li je to pravi način verovanja u Boga? Da li postoji razlika između stanja koje uključuje verovanje u religiju i stanja koje podrazumeva veru u Boga? Koja je razlika između verovanja u religiju i vere u Boga? Kada si prvi put počeo da veruješ u Boga, možda si osećao da su verovanje u religiju i vera u Boga ista stvar. Ali danas, posle višegodišnjeg verovanja u Boga, šta misliš da vera u Boga zaista znači? Da li postoji ikakva razlika u odnosu na verovanje u religiju? Verovanje u religiju znači da čovek sledi neke religijske rituale kako bi njegov duh dostigao sreću i dobio utehu. Ne odnosi se pitanje životnog puta koji su ljudi izabrali niti na to kako žive svoje živote. U tvom unutrašnjem svetu ništa se nije promenilo; ti si i dalje ti, a tvoja priroda-suština ostaje ista. Nisi prihvatio istine koje dolaze od Boga, niti si učino da postanu tvoj život, već si samo činio neke dobre stvari ili sledio obrede i pravila. Samo si učestvovao u nekim aktivnostima koje su u vezi sa verovanjem u religiju – samo to i to je sve. Na šta se, dakle, odnosi vera u Boga? Odnosi se na promenu načina života i na to da je već došlo do promene u tome kako vrednuješ svoje postojanje i svoje životne ciljeve. Ti si u svom životu prvobitno vrednovao stvari kao što su poštovanje predaka, izdvajanje iz mase, dobar život i težnja za slavom i dobitkom. Danas si to sve napustio. Više ne slediš Sotonu, već želiš da ga se odrekneš, da se odrekneš tog zlog trenda. Ti slediš Boga, ono što prihvataš je istina, a put kojim hodaš je put traganja za istinom. Pravac tvog života se potpuno promenio. Nakon što si počeo da veruješ u Boga, drugačije pristupaš životu, imaš drugačiji način života, slediš Stvoritelja, prihvataš i pokoravaš se suverenosti i uređenjima Stvoritelja, prihvataš Stvoriteljevo spasenje i na kraju postaješ pravo stvoreno biće. Zar to ne menja tvoj način života? To je sve u potpunoj suprotnosti sa onim za čim si prethodno težio, sa tvojim prethodnim načinom života i sa motivacijom i značajem koji su u pozadini svega što si radio – sve je potpuno drugačije, nije ni približno isto. Ovim ćemo završiti priču o razlici između vere u Boga i verovanja u religiju. Da li u sebi možete da prepoznate stanje „nevinog dečijeg srca” o kom smo pričali? (Možemo.) Da li se onda većinu vremena vodite svojim nevinim dečijim srcem ili ste samo povremeno u tom stanju? Ako je to povremeno, to je dokaz da si već odbacio to stanje i počeo da stremiš ka istini, da si počeo da izlaziš iz tog stanja; ako se još uvek uglavnom vodiš svojim nevinim dečijim srcem i ne znaš kako da se vodiš Božjim rečima i istinom, niti kako da odbaciš okove nevinog dečijeg srca i izađeš iz tog stanja, to je dokaz da još uvek ne živiš pred Bogom, da još uvek ne znaš šta je istina niti kako da je tražiš. Da li u tome postoji velika razlika? (Postoji.) Ako nastaviš da živiš na taj način, bez da imalo razumeš istinu, u opasnosti si – pre ili kasnije moraćeš da budeš eliminisan. Što se tiče toga kako nastaje to nevino dečije srce, moraćeš da tražiš istinu, da detaljno analiziraš to stanje i promeniš ga. Zašto bi neko imao nevino dečije srce; koje su posledice toga što se oslanjaš na strastvenu veru u Boga; da li možeš da zadobiješ istinu ako veruješ u Boga na taj način; da li će to ojačati tvoju veru u Boga – u svom srcu moraš biti načisto po pitanju svega toga. To zahteva da se i dalje upoređuješ sa drugima, promišljaš o sebi i tragaš za rešenjem.

Jedna vrsta ljudi je u svom srcu entuzijastična u svojoj veri u Boga. Prihvatljiva im je bilo koja dužnost, pa čak i malo poteškoća, ali njihov temperament je nestabilan – emocionalni su, hiroviti i nedosledni. Ponašaju se samo u skladu sa svojim raspoloženjem. Kada su srećni, dobro obavljaju zadati posao i dobro se slažu sa ljudima s kojima sarađuju i s kojima su u kontaktu. Spremni su da preuzmu i više dužnosti – osećaju odgovornost prema svakoj vrsti dužnosti koju obavljaju. Tako se ponašaju kada su u dobrom stanju. Možda za to postoji razlog: možda ih je neko pohvalio zato što su dobro obavili svoju dužnost i zadobili su poštovanje i odobravanje grupe. Ili možda mnogo ljudi ceni njihov rad, pa sa svakim hvalospevom sve više dižu nos. I tako, svakodnevno obavljaju istu dužnost, ali istovremeno uopšte ne mogu da dokuče Božje namere niti traže istina-načela. Uvek postupaju na osnovu svog iskustva. Da li je iskustvo istina? Da li je pouzdano postupati na osnovu svog iskustva? Da li je ono u skladu sa istina-načelima? Postupanje na osnovu iskustva nije u skladu sa načelima; nužno će doći vreme kada to iskustvo neće biti dovoljno. Tako se desi da jednog dana ti ljudi ne obave dobro svoju dužnost. Mnoge stvari pođu naopako i oni bivaju orezani. Grupa nije njima zadovoljna. Tada postaju negativni: „Više neću da obavljam ovu dužnost. Loše to radim. Svi ste bolji od mene. Ja sam taj koji nije dobar. Ko god je voljan, samo neka nastavi!” Neko razgovara sa njima o istini, ali to ne dopire do njih, oni to ne razumeju i govore: „Zašto bismo o tome razgovarali? Ne zanima me da li je to istina ili ne – ja ću svoju dužnost da obavljam kada sam srećan, a kada nisam, neću. Zašto se to toliko komplikuje? Sada neću da je obavljam, sačekaću dan kada budem srećan.” Ti ljudi su uvek takvi. Bilo da obavljaju svoju dužnost, čitaju Božje reči ili slušaju propovedi i prisustvuju okupljanjima, takvi su i u interakciji s drugima – u svakom aspektu svog života otkrivaju različita stanja – ponekad su natmureni, a ponekad vedri, nekad deluju uzvišeno, a nekad malodušno, ponekad su hladni, a ponekad odišu toplinom, nekad su negativni, a nekad pozitivni. Ukratko, njihovo stanje je uvek vrlo izraženo, bilo dobro ili loše. To se može videti na prvi pogled. Nedosledni su u svemu što rade i samo se prepuštaju svom temperamentu. Kada su srećni, bolje obavljaju posao, a kada nisu, nepažljivi su – možda čak i prestanu da se time bave i odustanu. Šta god da rade, moraju to da rade u skladu sa svojim raspoloženjem, u skladu sa okruženjem, u skladu sa svojim zahtevima. Uopšte nemaju rešenosti da trpe teškoće; vole da ih neko tetoši, razmaženi su i histerični, nemoguće ih je urazumiti i ne čine ništa da tu svoju narav obuzdaju. Niko ne sme da ih uvredi; ako se to ipak desi, njihova narav se poput olujnog oblaka sruči na tu osobu – a čim ih taj nalet prođe, postaju negativni i utučeni. Štaviše, sve što rade, rade onako kako njima najviše godi. „Ako mi se dopadne ovaj posao, uradiću ga; ako mi se ne svidi, neću ga nikad uraditi. Ko god od vas je voljan, može da ga obavi. To sa mnom nema nikakve veze.” Kakva je to osoba? Kada je srećna i u dobrom je stanju, uzbuđena je i kaže da želi da voli Boga. Toliko je uzbuđena da plače, vrele suze joj se slivaju niz lice dok glasno jeca. Da li njeno srce zaista voli Boga? Stanje ljubavi prema Bogu je prirodno, ali ako sagledate narav, ponašanje i otkrovenje ovakve osobe, pomislili biste da se ponaša poput deteta od desetak godina. Ta njena narav, njen način života je hirovitost. Nije posvećena, nedosledna je, neodgovorna i nemarna u svemu što radi. Nikada ne prolazi kroz teškoće i nije voljna da preuzme odgovornost. Kada je srećna, dobro joj je bez obzira na to šta da radi; u redu je ako treba da podnese malo teškoća i ako su njeni interesi na gubitku. Ali ako nije srećna, neće raditi ništa. Kakva je to osoba? Da li je takvo stanje prirodno? (Nije.) Ovaj problem prelazi granicu neprirodnog stanja – ovako se ispoljava ekstremna hirovitost, ekstremna glupost i neznanje, ekstremno detinjasto ponašanje. U čemu je problem sa hirovitošću? Neki ljudi bi rekli: „Problem je nestabilan temperament. Takvi ljudi su previše mladi i nisu prošli kroz dovoljno teškoća, njihova ličnost još nije formirana, pa se često ponašaju hirovito.” Činjenica je da hirovitost ne mari za godine: i četrdesetogodišnjaci i sedamdesetogodišnjaci su ponekad hiroviti. Kako se to može objasniti? Hirovitost je zapravo problem čovekove naravi, i to vrlo ozbiljan problem! Ako čovek obavlja važnu dužnost, hirovitost može u tome da ga uspori i da uspori napredak posla, te da tako prouzrokuje gubitke interesima Božje kuće; čak povremeno utiče i na obične dužnosti i sprečava čoveka da nešto obavi. Nema u tome ničega što bi koristilo drugima, čoveku samom ili radu crkve. Kad se uzmu u obzir mali zadaci koje takav čovek obavlja i cena koju plati, vidi se da je na gubitku. Ljudi koji su naročito hiroviti nisu podobni da obavljaju dužnost u Božjoj kući, a takvih ljudi ima mnogo. Iskvarena narav se najčešće ispoljava kroz hirovitost. Skoro svaka osoba ima takvu narav. A kakva je ta narav? Prirodno, svaka iskvarena narav je jedna vrsta sotonske naravi, a hirovitost je iskvarena narav. Blago rečeno, to znači da čovek ne voli niti prihvata istinu; s ozbiljnije tačke gledišta, znači da čovek oseća odbojnost prema istini i mrzi je. Da li hirovite osobe mogu da se pokore Bogu? Svakako da ne mogu. Mogu to da urade u trenutku, kada su srećne i imaju koristi, ali kada su nesrećne i nemaju koristi, one planu u bes i usude se da se odupru Bogu i izdaju Ga. Takve osobe će same sebi reći: „Nije mi važno da li je to istina ili nije – važno je da sam srećan, da sam zadovoljan. Ako nisam srećan, ništa što bilo ko kaže mi neće pomoći! Šta znači istina? Šta znači bog? Ja sam šef!” Kakva je to vrsta iskvarene naravi? (To je mržnja prema istini.) To je narav koja mrzi istinu, koja joj se protivi. Da li postoji element nadmenosti i umišljenosti u tome? Element nepopustljivosti? (Postoji.) Ovde postoji još jedno strašno stanje. Kada su takve osobe dobro raspoložene, ljubazne su prema svima i odgovorne u obavljanju svoje dužnosti; ljudi misle da su to dobre, pokorne osobe, spremne da plate cenu, osobe koje zaista vole istinu. Ali čim postanu negativne, one napuštaju svoju dužnost, žale se, pa čak ih je i nemoguće urazumiti. Tu se otkriva njihova zla strana. Niko ne sme da im prigovori. Čak će i reći: „Razumem svaku istinu, samo je ne primenjujem. Dovoljno je da se ja osećam dobro!” Kakva je ovo narav? (Zloba.) Ovi zli ljudi nisu samo spremni da se brane protiv svakoga ko bi ih mogao orezati, već bi, poput zlog demona, čak i povredili i naškodili drugima. Niko ne sme da im se suprotstavi. Zar ovo nije izuzetno hirovito i zlobno ponašanje? Da li ovaj problem nastaje zato što su te osobe mlade? Da li bi bili hiroviti i da su stariji? Da li bi bili razumniji i racionalniji da su stariji? Ne bi. Ovo nije nešto što ima veze sa njihovom ličnošću ili godinama. U njima se krije duboko ukorenjena iskvarena narav. Njima upravlja iskvarena narav i oni se time vode u životu. Da li postoji pokornost kod nekoga ko živi u iskvarenoj naravi? Mogu li takve osobe da traže istinu? Da li postoji neki deo njih koji voli istinu? (Ne postoji.) Ne, ništa od toga ne postoji. Da li ste svi bili u hirovitom stanju? (Jesmo.) Da li biste smatrali da je to problem da o tome nismo razgovarali? (Ne bismo.) Sada, nakon što smo o tome razgovarali, da li smatrate da je ovo prilično ozbiljan problem? (Da.) Ponekad se hirovitost javlja iz objektivnih razloga. U tom slučaju to nije problem naravi. Svi problemi koji potiču iz naravi i sva otkrovenja iskvarene naravi koju čovek otkrije kroz svoje postupke imaju negativne posledice. Navešću jedan primer objektivnog razloga: recimo da neki čovek danas ima strašne bolove u stomaku. Toliko je u bolovima da jedva ima snage da govori. Samo želi da se malo odmori. Upravo tada neka druga osoba dođe i progovori sa njim nekoliko reči, a on joj odgovori pomalo grubim tonom. Da li je ovde problem u naravi tog čoveka? Ne, nije. On se tako ponaša samo zato što je bolestan i u bolovima. Da se on uobičajeno tako ponaša i razgovora sa drugima, onda bi problem bio u njegovoj naravi. U ovom slučaju, ton njegovog glasa je grublji zato što je njegova bol prešla određeni prag tolerancije. To je prirodno. Ako postoji objektivan razlog i svi priznaju da je takvo obraćanje i ponašanje oprostivo i razumno s obzirom na okolnosti, i da je to samo ljudska priroda, to je onda ponašanje i otkrovenje normalne ljudskosti. Uzmimo za primer nekoga ko je izgubio rođaka i počinje da plače od tuge. To je sasvim prirodno. Ipak, postoje ljudi koji bi tu osobu osuđivali i rekli: „Ova osoba je sentimentalna. Veruje u Boga sve ove godine, ali još uvek ne može da se odrekne svoje ljubavi prema porodici. Čak i plače kada joj rođak umre. Kako glupo!” A zatim se desi da ta ista osoba koja to govori zaplače jače od ikoga kada joj umre majka. Kako bi ovo trebalo sagledati? Ne možete slepo da primenjujete propise ili da generalizujete ovakve stvari – ako za nešto postoji objektivan razlog to onda spada u ponašanja i otkrovenja normalne ljudskosti. Šta su ponašanja i otkrovenja normalne ljudskosti, a šta ne – to varira u zavisnosti od okolnosti. Šta god da smo spomenuli o tome čime se čovek vodi u životu, ono o čemu smo pričali s jedne strane dotiče probleme ljudske naravi, a sa druge, postoje i problemi u ljudskim stavovima i u načinima i putevima po kojima nečemu streme. Uopšte nije reč o njihovom temperamentu ili ličnosti niti o spoljašnjem načinu na koji nešto obavljaju.

Postoji još jedno stanje, a to je kada se čovek u životu vodi filozofijama koje se tiču svetovnih poslova. Većina ljudi voli da teži slavi, dobiti i statusu u svojoj veri u Boga, a ne fokusiraju se na stremljenje ka istini. Sve dok čovek ima malo kova i nekoliko ideja, on ima i set sotonskih filozofija i životnih pravila. Svaki čovek ima svoj „trik u rukavu” o tome kako da živi srećno, kako da živi tako da se istakne, donese čast svom porodičnom imenu i dobije sveopšte priznanje. Koji su to trikovi? To su „vrhunske” filozofije za svetovne poslove. Nekim ljudima može biti smešno kad to čuju. Reči „vrhunske” i „filozofije za svetovne poslove” ne idu jedna s drugom. To je čudna kombinacija. Zašto se onda ovde koristi reč „vrhunske”? Uopšteno govoreći, čovek koji se vodi filozofijom za svetovne poslove veruje da, kako bi živeo, treba da se opremi nekim pravilima postojanja, odnosno nekim tajnama za preživljavanje. Takva osoba misli da je to jedini način da postigne svoje ciljeve u životu. Drži se tih pravila postojanja, koja su ujedno isto što i filozofije za svetovne poslove, kao svojih najviših načela, isto kao kada ljudi često izgovaraju neki svoj moto. Čvrsto se drži tih svojih filozofija kao da su istina i na isti način tretira i Božji izabrani narod. U sebi misli: „Nijedan čovek ne može da se odvoji od svetovnih poslova. Vi verujete u Boga, zar ne? Sledite načela, zar ne? Razumete istinu, zar ne? Pa onda, ja imam filozofiju za svetovne poslove koju mogu da iskoristim da se pozabavim vama. Vi ste metodični, je li tako? Sledite istina-načela, zar ne? Pa, ja ne razumem istina-načela, a ipak mogu da vas nateram da se dobro odnosite prema meni i mogu da vas vrtim oko malog prsta. Držaću vas sve u svom vidokrugu; reći ćete da sam dobar čovek i nećete pričati ništa loše o meni iza mojih leđa. Čak ću vas i osuđivati kada niste prisutni, ponašaću se ružno prema vama i izdaću vas – a vi se nećete opametiti.” Tako se ponaša osoba koja se vodi filozofijama za svetovne poslove. Šta se krije u tim filozofijama? Obmanjivanje, laži i taktiziranje, kao i određeni pristupi i metode. Na primer, kada takav čovek vidi osobu koja ima status, koja bi mogla da mu bude od koristi, onda je vrlo ljubazan, toj osobi se klanja i stalno je hvali. A uvek gleda snishodljivo i sa visine na ljude za koje misli da mu nisu od koristi i da su lošiji od njega, što u ljudima stvara osećaj inferiornosti i potrebe da se uvek ugledaju na njega. U svom unutrašnjem svetu, takav čovek je razvio sistem koji koristi da se igra i manipuliše ljudima i tako postupa prema svakoj vrsti ljudi. Kada nekog vidi, odmah zna kakva je to osoba i kako treba da postupa i komunicira s njom. Njegov um odmah smišlja formulu. Sofisticiran je i uvežban u tome. Ne treba da razmišlja kako da sprovede filozofije za svetovne poslove – nisu mu potrebne preliminarne skice ili bilo čije uputstvo. Ima svoje metode. Neke od tih metoda je sam smislio; neke je naučio ili video kod drugih, ili ih je zadobio pod uticajem drugih. Možda mu niko nije spomenuo te metode, ali ume sam da zaključi sve detalje, i da tako nauči svoje filozofije za svetovne poslove, kao i tehnike, pristupe i metode, planove i proračune. Da li ljudi koji se time vode imaju istinu? Da li mogu da se vode istinom u životu? (Ne.) Ne mogu. Dakle, kakav uticaj imaju na druge ljude? Oni druge ljude često varaju i obmanjuju, iskorišćavaju ih, igraju se s njima i mnogo toga drugog. Nije nužno da te filozofije za svetovne poslove isključivo koriste intelektualci ili neka grupa ljudi – činjenica je da su prisutne u svima.

Na koji još način se ispoljavaju sotonske filozofije? Neki ljudi su vešti govornici. Sposobni su da izmame osećaj sreće i zadovoljstva kod ljudi koji odlaze smireni nakon što su čuli njihov govor, ali oni zapravo uopšte ne rade ništa. Kakva je to osoba? To je neko ko manipuliše ljudima lepim rečima. Neke starešine i delatnici neko vreme rade, a onda pomisle: „Da li me Onaj Višnji razume? Da li Bog mene poznaje? Trebalo bi da prijavim nekoliko problema kako bi Višnji znao da radim. Ako Višnji vidi da su problemi koje prijavljujem prilično stvarni i bitni, da je to nešto ključno, možda će me ceniti jer će videti da mogu da obavljam stvaran posao.” I tako, takva osoba nađe priliku da spomene probleme. Opravdano je da ih spominje jer je to zdravorazumski i posao to zahteva. Ali to ne sme biti uprljano njenim ličnim namerama. Da li možete da prepoznate nameru ove osobe kada prijavljuje probleme? Šta je zapravo problem u toj nameri? Ovo pitanje zahteva razmišljanje i prosuđivanje. Ako je spominjala probleme da bi dobro obavljala svoju dužnost i da bi zadovoljila Boga, to bi bilo opravdano; to bi značilo da je odgovorna i da obavlja stvaran posao. Ipak, trenutno postoje neke starešine i delatnici koji ne obavljaju stvaran posao, već su oportunisti koji hvataju krivine, lažu svoje nadređene i uvek nešto kriju od onih koji su im podređeni. I pored toga, hteli bi da im sve ide glatko i od ruke, i da udovolje svakom. Zar se oni ne vode sotonskim filozofijama kada postupaju na taj način? Ako je tako, kako bi ovaj problem mogao da se razreši? Koje istine treba tražiti, kako ih treba spoznati i razumeti – ovo mora biti razjašnjeno pre nego što se problem njihove iskvarene namere može razrešiti. Evo još jednog primera. Dve osobe sarađuju na dužnosti. Treba da odu u crkvu u drugom kraju da reše tamo neki problem. Tamošnji uslovi za život su relativno loši, javna bezbednost nije sjajna i to mesto je pomalo rizično. Jedna od tih osoba kaže: „Ljudi u toj crkvi me ne vole. Čak i da odem, nije uopšte sigurno da bih mogao da rešim taj problem. Ali tebe svi vole. Bilo bi produktivno da ti odeš i rešiš taj problem.” Druga osoba se složi da je to tačno i odlazi. Bez obzira na sve, zar ne postoji problem u osobi koja je našla razloge i izgovore da ne ide? Bili ti izgovori i razlozi opravdani ili ne, da li ona ovom prilikom primenjuje istinu? Da li misli na svoju braću i sestre? Ne, ona laže. Koristi lepe reči da postigne svoje ciljeve. Zar to nije tehnika? Ako i ti tako razmišljaš i tako se ponašaš, znači da se nisi pobunio protiv tela. Još uvek se vodiš sotonskim filozofijama. Ali šta ako bi mogao da se pobuniš protiv sebe i ako se ne bi vodio sotonskim filozofijama? Na početku ne bi hteo da odeš u tu crkvu da rešavaš njihove probleme, ali bi ipak razmislio: „To nije ispravno. Činjenica da sam sklon da tako razmišljam znači da sam loša i nemoralna osoba. Moram što pre da povučem ono što sam rekao. Moram da se izvinim i da budem otvoren o iskvarenosti koju sam otkrio. Moram da odem u to mesto danas, čak i ako to znači da ću tamo umreti.” Ali nije sigurno da ćeš tamo umreti. Smrt ne dolazi baš tako lako, zar ne? Život i smrt određuje Bog. Sve u svemu, u takvom slučaju, treba da budeš odlučan i da imaš sposobnost da se pobuniš protiv sebe. Samo tada ćeš moći da se vodiš istinom. Izložiću još jedan primer. Dve osobe sarađuju na dužnosti. Obe se plaše da preuzmu odgovornost, što se potom pretvori u bitku rečima. Jedan kaže: „Ti idi i bavi se ovim.” Drugi kaže: „Bilo bi bolje da ti to rešiš. Ja sam lošijeg kova od tebe.” Ono što oni zapravo žele da kažu je sledeće: „Ako se ova dužnost dobro obavi, neće biti nikakve nagrade, a ako se loše uradi, ja ću biti orezan. Ja ne idem – nisam tako glup! Znam na šta ciljaš. Prestani da pokušavaš da me navedeš da idem.” Šta se desi na kraju svog tog prepucavanja? Ni jedan ni drugi ne odu i posao zbog toga kasni. Zar to nije nemoralno? (Jeste.) Zar odgađanje posla nije ozbiljna posledica? To donosi loše rezultate. Dakle, čime se ove dve osobe vode? Obe se vode sotonskim filozofijama; ograničene su i sputane sotonskim filozofijama i svojim lukavstvom. Nisu uspele da primene istinu i zbog toga njihovo obavljanje dužnosti nije po merilima. To je površno obavljanje dužnosti u kom uopšte nema svedočanstva. Recimo da dve osobe sarađuju na dužnosti. Jedna od njih pokušava da bude dominantna u svemu i uvek želi da ima poslednju reč, te druga osoba može da pomisli: „On je čvrsta osoba; voli da preuzima vođstvo. Pa, neka preuzme vođstvo u svemu, a kada nešto krene naopako, on je taj koji će biti orezan. ’Grom uvek u najviše drvo udara!’ Ja se onda neću isticati. Slučajnost je da sam lošijeg kova, a i ne volim ni sa čim da se bavim. On voli da preuzima vođstvo, zar ne? Pa, ako nešto treba da se uradi, ja ću mu to prepustiti!” Osoba koja bi tako nešto izjavila uživa da udovoljava drugima i da ih sledi. Šta mislite o načinu na koji takve osobe obavljanju dužnost? Čime se vode u životu? (Vode se filozofijama za svetovne poslove.) Oni imaju i nešto drugo na umu: „Da se on ne naljuti na mene ako mu ukradem tron? Zar u budućnosti nećemo moći skladno da sarađujemo? Ako bi ovo uticalo na naš odnos, imali bismo teškoće u daljem slaganju. Bolje je za mene da ga pustim da radi šta hoće.” Zar ovo nije filozofija za svetovne poslove? Takvi ljudi na taj način sebi štede trud, što im omogućava da izbegnu preuzimanje odgovornosti. Uradiće sve ono što im se naredi, neće morati da preuzmu vođstvo, ni da se ističu, niti će morati da razmišljaju o bilo kakvim problemima. Sve to neko drugi pokriva, tako da se oni ne umaraju. Njihova volja da slede druge dokazuje da nemaju osećaj odgovornosti. Vode se filozofijama za svetovne poslove. Ne prihvataju istinu niti se drže načela. To nije harmonična saradnja – ovo je primer osoba koje slede druge i koje drugima udovoljavaju. Zašto to nije saradnja? Zato što ne preuzimaju odgovornost ni za šta. Ne postupaju svim svojim srcem ni svim svojim umom, a možda čak ne postupaju ni sa svom svojom snagom. Zbog toga kažem da se vode filozofijama za svetovne poslove, a ne istinom. Evo još jednog primera: neko uradi nešto loše tokom obavljanja svoje dužnosti, nešto što nanese štetu interesima Božje kuće. Ti to primetiš, ali u sebi misliš: „To nije moja stvar, nije naštetilo mojim interesima. Osim toga, ja nisam odgovoran za to. Zašto ja da zabadam nos u tuđe poslove? Neka se neko drugi pobrine za to, ko god da hoće. Ja samo treba da se držim svojih obaveza. Nije moja stvar ako drugi ljudi rade nešto loše. Briga me ako to vidim; nije me briga ni ako su skrenuli s puta; ako to nanosi štetu radu crkve, ni to nema veze sa mnom.” Zar ovo nije filozofija za svetovne poslove? (Jeste.) Da li ova osoba ima dobre namere? (Nema.) Ona se vodi sotonskim filozofijama. Neki ljudi rade takve stvari povremeno; drugi često, a da nikada ne traže istinu, ne razmišljaju o sebi, niti rešavaju svoje iskvarene naravi. Ove dve vrste ljudi su u različitim situacijama. Ali, bez obzira da li se to dešava u pojedinačnim ili u svim situacijama, to svakako ima veze sa problemom iskvarene naravi. Nije to jednostavan problem koje se tiče metoda koje čovek koristi – tako izgleda život čoveka koji se vodi sotonskim filozofijama. Koje još filozofije za svetovne poslove ljudi često uočavaju i susreću se sa njima? (Kada neko podmićuje druge nudeći im sitne usluge, kada se prilagođava tuđim izborima, hvali druge ljude i ulizuje im se.) Prilagođavanje tuđim izborima jeste jedna od tehnika, jedna vrsta filozofije za svetovne poslove. Šta još? (Kada čovek ne kaže direktno da je video da neko krši načela, iz straha da ne povredi osećanja te osobe.) Kada čovek ne govori direktno, uvek zaobilazi probleme, uvek bira ljubazne reči koje ne uključuju ni načela ni suštinski problem – to je druga vrsta filozofije za svetovne poslove. Da li ih ima još? (Kada čovek laska i ulaguje se svakome ko ima neki status.) To je ulizivanje, što je takođe jedna vrsta filozofije za svetovne poslove. Postoje ljudi koji po svojoj prirodi uvek žele da manipulišu drugima i da ih iskoriste. Oni su posebno lukavi. Ima ljudi kojima sve ide glatko i od ruke gde god da idu. Ono što kažu zavisi od toga kome se obraćaju. Njihov um vrlo brzo reaguje: znaju kako da se postave prema osobi već od prvog susreta. Takvi ljudi su izuzetno lukavi; oni ne mogu da se vode istinom. Kako se još ispoljavaju filozofije za svetovne poslove? (Kada se čovek ne usuđuje da progovori nakon što naiđe na problem zato što se plaši da preuzme krivicu ako se ispostavi da je to neka greška, kada posmatra šta drugi govore i rade i ne izražava svoje mišljenje sve dok većina ne iskaže svoje.) Ljudi obično idu linijom manjeg otpora i misle da zakon ne može da se sprovede kada ga svi prekrše. Kakav je to problem? Kakva je to narav? Zar to nije lažljiva narav? Kada se čovek ne usuđuje da se drži istina-načela zato što želi da udovoljava drugima i plaši se da nekog ne uvredi, a uz to se boji da će biti razotkriven i eliminisan zbog toga što primenjuje istinu – to je prilična dilema! To je žalosna sudbina ljudi koji ugađaju drugima. Kada ljudi ne primenjuju istinu, onda proživljavaju život u tako ružnim uslovima; svi oni nose đavolsko obličje Sotone. Neki od tih ljudi su podmukli, neki su skloni izdaji, neki su ogavni, neki podli, neki ponizni, a ostali su jadni. Da li se vi vodite sotonskim filozofijama? Da li laskate svakom starešini, dok zanemarujete starešine koje su smenjene i eliminisane; trudite se da se dodvorite svakome ko je izabran za starešinu, bez obzira na to ko je ta osoba; izgovarate svakakve gadosti, na primer: „Gospode, kako si lep i tako pravilno građen – slika i prilika lepote. Imaš prelep glas, nalik nekom voditelju i pevaš kao slavuj”. I tako tražite način da im se umilite; laskate im u svakoj prilici; podmićujete ih sitnim uslugama; generalno posmatrate šta rade i govore i osmišljavate načine da im udovoljite kad vidite da im se nešto sviđa. Da li koristite takve taktike? (Da. Ponekad primetim da starešina ili delatnik ima neke probleme ili nedostatke, ali se ne usudim išta da kažem, iz straha da će me okriviti i da će biti zlovoljni prema meni.) To je nedostatak načela. Da li si, dakle, siguran da si tačno prepoznao te probleme i da bi koristilo radu crkve ako bi progovorio o njima? (Da, pomalo.) Pomalo si siguran – šta onda moraš da uradiš da bi to bilo u skladu sa istina-načelima? Ako si siguran da si pronašao problem i ako u svom srcu znaš da taj problem treba da se reši, inače će usporiti obavljanje posla, a ipak nisi u mogućnosti da se pridržavaš načela i bojiš se da ćeš uvrediti druge ljude, kakav problem se ovde javlja? Zašto bi se plašio da se pridržavaš načela? Ovo je veoma ozbiljno pitanje koje se tiče toga da li voliš istinu i da li imaš osećaj za pravdu. Treba da izneseš svoje mišljenje čak i ako nisi siguran da je ispravno. Ako imaš svoje mišljenje ili ideju, treba da ih izneseš i da pustiš druge da ih procene. Ti ćeš imati koristi od toga, a to će delimično i rešiti problem. Ako u sebi misliš: „Ne želim da se mešam. Ako ono što kažem bude tačno, neću dobiti zaslugu, a ako ne bude, biću orezan. To nije vredno toga.” Zar to ponašanje nije sebično i odvratno? Ljudi uvek misle samo na svoje interese i nisu u stanju da primene istinu. To je nešto najteže što se tiče ljudi. Zar i svi vi ne nosite ogroman broj takvih filozofija za svetovne poslove i planove u sebi? U svakoj osobi postoji prilično mnogo elemenata sotonskih filozofija koje su ih odavno preplavile. Onda nije ni čudo što ljudi godinama slušaju propovedi a ne razumeju istinu, što je njihov ulazak u istina-stvarnost spor i što je njihov rast uvek toliko mali. To je zato što ih takve iskvarenosti sputavaju i ometaju. Čime se ljudi vode kada treba da primene istinu? Vode se iskvarenim naravima, predstavama, uobraziljom i filozofijama za svetovne poslove, kao i darom. Ljudima je veoma teško da dođu pred Boga ako se time vode. Zašto je to tako? Njihov teret je prevelik, a jaram pretežak. Čovek koji se time vodi previše je daleko od istine. To te sprečava da shvatiš istinu i da je primeniš. Ako ne razumeš istinu, da li će tvoja vera u Boga da raste? (Neće.) Tvoja vera u Boga sigurno neće biti veća, a kamoli tvoje poznavanje Njega. Ovo je veoma žalosna i zastrašujuća stvar.

Čime se ljudi u životu vode zavisi od njihovih stavova, kao i od njihove naravi. Neki ljudi uvek teže ka svojim snovima i željama. To su ljudi koji imaju snove. Neki se uvek vode željama. Šta spada u njihove želje? Čovek recimo želi da radi i da postane poznat, da se istakne. Na primer, postoje ljudi koji vole status. Bez statusa, ne veruju u Boga; bez statusa, nisu raspoloženi da rade bilo šta i smatraju da je dosadno verovati u Boga. Vode se svojom željom da teže statusu i žive svoj život dan za danom vođeni tom željom. Vrlo im je dragocen status koji imaju, kakav god da je. Sve što rade, rade samo zbog statusa: održavaju status, učvršćuju poziciju koju imaju, šire svoju nadležnost – sve što rade, u svakom smislu, vrti se oko te želje. Vode se željom. Postoje i drugi ljudi koji žive svoje jadne živote u spoljnom svetu. Bezazleni ljudi koje uvek neko maltretira, dolaze iz loših domova, iz siromašnog okruženja, nemaju nikoga na koga mogu da se oslone. Sami su i nezaštićeni, sve dok ne počnu da veruju u Boga, kada osete da su konačno našli oslonac. Imaju nešto čemu teže i u svojoj veri u Boga vođeni su tom težnjom. Njihova težnja se vremenom nikad ne menja, pa ni dan danas. Takvi ljudi misle: „Ako verujem u Boga, živim dostojanstveno i imam čvrst karakter; ako verujem u Boga, mogu da budem iznad drugih i živim boljim životom nego oni. Kad odem u raj, svi ćete morati da me poštujete. Niko me više neće gledati s visine.” Ta želja, to čemu se nadaju, veoma je prazno i nejasno. Osećaju da im je život tako jadan zbog okolnosti u kojima je živela njihova porodica ili iz nekog drugog razloga. Ako žive u Božjoj kući, onda imaju nešto na šta mogu da se oslone. Braća i sestre ih ne maltretiraju. Više nisu jadni; imaju oslonac. Štaviše, najviše se nadaju tome da će moći da zadobiju divno odredište nakon što umru ili da će još u ovom životu moći da žive uzdignute glave. To je njihov cilj. Vode se ovom težnjom i ta misao im je svuda i u svemu motivacija. Prilično im je teško da se vode istinom. Takvi ljudi žive jadnim životom. Ima i onih koji žude za tim da se istaknu ili postanu poznati. Zato vole da žive u grupi ljudi, rade razne stvari kako bi ostali imali visoko mišljenje o njima i tako hrane svoju sujetu. Veruju u sledeće: „Možda nisam starešina, ali sve dok mogu da pokažem svoje jače strane pred grupom i dok glamur isijava iz mene kao oreol, isplati mi se da verujem u Boga. Živim za to; to ne može biti gore od života u spoljnom svetu.” Dakle, to je ono za šta žive od tada, pa nadalje. Provode tako dane i godine i ne menjaju ništa u svojoj prvobitnoj nameri. Da li to znači voditi se istinom? Nikako. I oni se vode snovima i žudnjama, isto kao i nevernici. To je problem koji proizilazi iz čovekovog pogleda na svet i iskvarenih naravi. Ako se taj problem ne razreši, ne postoji način da se razume ili primeni istina i tada je prilično teško voditi se istinom.

Takođe, postoje žene koje se u životu vode svojim izgledom, koje su same sebi uvek lepe, misle da se svima sviđaju gde god da se pojave, da ih svi cene i poštuju. Gde god da su, čuju kako im laskaju i vide kako im se osmehuju. Prilično su zadovoljne sobom i imaju dosta samopouzdanja. Tako da, veruju da im takav način života obezbeđuje kapital, da njihov život ima veliku vrednost – da ih mnogo ljudi barem ceni. Zar nema i muškarca koji se vode svojim izgledom? Recimo da si zgodan i u razgovoru sa sestrama si duhovit, šarmantan i romantičan. Prilično si zadovoljan sobom i time što svi imaju visoko mišljenje o tebi i kreću se u tvom krugu. „Nije da ja pokušavam da izvedem nekog na sastanak. Prepuštam se ovakvom životu i to je divno! Primena istine je tako dosadna!” Postoje i drugi ljudi koji žive od nekog kapitala, a da bi imali kapital, naravno, moraju da poseduju nešto stvarno. Koje su to stvarne stvari? Neki ljudi, na primer, osećaju da su rođeni sa verom u Boga. Veruju u Boga duže od pedeset godina i to im je kapital. Kada vide brata ili sestru, pitaju: „Koliko dugo veruješ u Boga?” „Pet godina,” odgovara taj neko. Oni veruju u Boga deset puta duže i kad to uvide, pomisle u sebi: „Da li i ti veruješ u Boga toliko dugo kao ja? Tako si mlad. Bolje ti je da se lepo ponašaš – dug je put pred tobom!” Tako oni žive od svog kapitala. Koje još vrste kapitala postoje? Neki ljudi obavljaju službu kao starešine i delatnici na svim nivoima. Dugo su na terenu, rade i jurcaju unaokolo, menjaju crkve i imaju mnogo iskustva. Prilično su upoznati s radnim uređenjima Višnjeg, kao i sa različitim ljudima i područjima rada u crkvi. Stoga veruju u sledeće: „Ja sam starešina veteran s kapitalom veterana. Dugo radim i imam iskustva. A šta vi znate? Vi ste deca. Koliko dugo radite? Još ste zeleni. Ne znate vi ništa. Da, treba da slušate mene, tako je!” I tako propovedaju po ceo dan, bez ičeg praktičnog u tome – sve su to samo reči i doktrine. Ipak, traže i izgovore: „Danas nisam dobro raspoložen. Antihrist je taj koji prouzrokuje prekidanje i ometanje i to me uznemirava. Sledeći put ću propovedati kako treba.” To pokazuje njihovo pravo lice, zar ne? Žive od svog veteranskog kapitala i neizmerno su samozadovoljni, ništa manje od toga se ne može reći. To je zaista odvratno i gnusno! To je jedna vrsta kapitala. Postoje ljudi koji su bili u zatvoru zbog vere u Boga ili su imali neko drugo posebno iskustvo ili su obavljali neke posebne dužnosti. Patili su, što za njih takođe predstavlja neku vrstu kapitala. Zašto ljudi uvek žive od svog kapitala? U tome je problem: veruju da je taj kapital njihov život. Sve dok žive od svog kapitala, mogu da uživaju i da se dive sami sebi; koriste kapital da bi podučavali i uticali na druge ljude, što im dobro dođe kada treba da dobiju pohvale. Sa svojim kapitalom kao osnovom, veruju da će ih, sve dok teže istini ili dobro obavljaju svoju dužnost i imaju neka dobra dela iza sebe, u budućnosti čekati venac pravednosti kao Pavla. Sigurno će preživeti; sigurno će stići na dobro odredište. Kad žive od svog kapitala, oni često žive u stanju u kom su izuzetno samozadovoljni, dovoljni sami sebi i samodopadljivi. Osećaju da Bog prihvata njihov kapital, da im se On divi, da će im dozvoliti da ostanu do kraja. Zar to ne znači živeti od kapitala? Taj njihov način razmišljanja se otkriva na svakom koraku. Vidi se po onome što otkrivaju, po onome čime se vode u životu i po onome što u svakoj prilici propovedaju drugima, jasno se vidi šta im je na umu. Ima i ljudi kojima je Bog dao posebnu milost ili brigu, nešto što nikom drugom nije – samo njima. Zato misle da su posebni, da su drugačiji od svih ostalih. Takvi ljudi govore: „Vaša vera u Boga je drugačija od moje. Bog deluje tako što vam prvo daje mnogo milosti i vodi vas. Zatim, kada polako počnete da razumete nekoliko istina, Bog vas orezuje, sudi vam i grdi vas. Tako je sa svima vama. Sa mnom je drugačije: Bog mi daje posebnu milost. Pruža mi posebnu naklonost i ta posebna naklonost je moj kapital – to je moj vaučer i karta za carstvo.” Kako se osećate kada ih čujete da tako govore? Da li imaju znanje o Božjem delu? Da li imaju znanje o sebi? Nemaju uopšte. Može se reći da ne razumeju istinu i da veruju da mogu biti spašeni, a da ne moraju da teže istini, tragaju za njom, niti da prihvataju sud i grdnju. Ko su ljudi koji imaju takva stanja? To su retki ljudi koji su imali neke vizije, koji su dobili posebnu zaštitu i izbegli katastrofu. Ili su umrli i vratili se u život i sada imaju posebno svedočanstvo ili iskustvo. Smatraju da je to što su doživeli njihov život, smatraju da je to osnova za život, te koriste sve to kao zamenu za primenu istine. Štaviše, smatraju da je to znak i merilo spasenja. To je kapital. Da li ste i vi doživeli tako nešto? Možda nemate ovu vrstu posebnog iskustva, ali ako ste dugo obavljali određenu dužnost i postigli rezultate, pretpostavićete da imate kapital. Recimo da si obavljao dužnost reditelja neko vreme i napravio nekoliko dobrih dela. To za tebe postaje kapital. Možda još uvek nemaš kapital jer još uvek nemaš dela iza sebe. Ili si možda snimio dva filma za koja misliš da nisu loša, ali još uvek ne smeš da ih smatraš svojim kapitalom. Nedostaje ti samopouzdanje; osećaš da još uvek nemaš dovoljno iskustva ili kapitala, pa si oprezan, rezervisan i suzdržan. Ne usuđuješ se da zabušavaš, a kamoli da budeš nadmen i paradiraš unaokolo. Ipak, veoma si zadovoljan sobom, diviš se sebi i vodiš se time u životu. Nije li to jadna sudbina iskvarenog čovečanstva?

Neki ljudi izgledaju veoma pakosno. Veliki su, krupni i snažni, i uvek traže priliku da maltretiraju druge. Govore vrlo autoritativno i zapovedaju; ne popuštaju nikome, ma ko to bio. Zato drugi ljudi malo zaziru od njih kad ih vide i ophode se prema njima s poštovanjem da bi im se dodvorili. To ih čini neizmerno ponosnim. Osećaju da je život lep i veruju da je to njihov talenat – misle da se niko ne bi usudio da ih maltretira jer žive na taj način. Ako želiš da budeš postojan u gomili ljudi, moraš da imaš samopouzdanja, da budeš samosvestan, snažan i odlučan – to je princip kojim se vode u životu. Kako bi ostali postojani među drugima, a da se niko ne usudi da ih maltretira ili da se poigrava s njima, da ih vara i iskorišćava, oni sve svode na ovo načelo: „Moram da budem snažan i odlučan ako želim dobro da živim – što sam svirepiji, to će mi biti bolje. Niko nigde neće ni pomisliti da me maltretira.” Žive tako nekoliko godina i zaista, ispada da niko ne sme da ih maltretira. Konačno su postigli svoj cilj. U kojoj god grupi da su, uvek imaju ozbiljan izraz lica, izraz koji ništa ne otkriva, ističu svoju ozbiljnost i prezrivo se mršte. Niko se ne usuđuje da govori u njihovom prisustvu; deca plaču čim ih vide. Đavoli, ponovo rođeni – to su oni! Voditi se silom – kakva je to narav? Zlobna narav. Gde god da su, prvo nauče kako da manipulišu i iskorišćavaju ljude. Oni žele da kontrolišu i da pokore druge ljude. Smišljaju načine kako da vrate milo za drago svakome ko ih ne poštuje i traže prilike da muče svakoga ko im se nepristojno obraća oštrim rečima. Zar nije zlonamerno voditi se takvim stvarima u životu? Rešavanje stvari silom, kako to oni rade, ipak ima neki efekat: mnogi ih se plaše, što im otvara put. Ali, da li takvi ljudi mogu da prihvate istinu, s obzirom na to da se vode plahovitom i zlom naravi? Da li mogu iskreno da se pokaju? To nije moguće pošto podržavaju sotonske filozofije i upotrebu sile. Vode se samo sotonskim filozofijama i upotrebom sile; oni svakoga teraju da ih sluša i da ih se plaši, kako bi mogli da haraju i da rade šta god žele. Ne brine ih da li će imati lošu reputaciju, već da ih ljudi neće pamtiti po zlu. To je njihovo načelo. Kada na taj način postignu svoj cilj, oni pomisle: „Uspeo sam da ostanem postojan u božjoj kući i u ovim grupama ljudi. Svi me se plaše; niko se ne usuđuje da se kači sa mnom. Svi me poštuju.” Takvi ljudi veruju da su pobedili. Da li se zaista niko ne usuđuje da se kači sa njima? Gledano spolja, ne usuđuju se. Ali, šta ljudi o njima misle duboko u duši? Bez sumnje: ljudi su siti takvih osoba, gade im se, mrze ih, izbegavaju ih i klone ih se. Da li biste želeli da imate posla s takvom osobom? (Ne bismo.) Zašto ne? Zato što takve osobe uvek smišljaju načine da te muče. Da li bi mogao to da izdržiš? Ponekad, umesto da ti prete silom, oni upotrebljavaju neke druge tehnike da te zbune, a zatim ti prete. Neki ljudi ne mogu da podnesu pretnje, pa mole za milost i predaju se Sotoni. Zli ljudi u svom govoru i postupcima koriste sva neophodna sredstva. Stidljivi i uplašeni im se predaju, pa slede njihov govor i postupke. Zar oni onda nisu saučesnici zlih ljudi? Šta ćete učiniti kada vidite zlu osobu? Prvo, nemojte se uplašiti. Morate naći način da se nosite s njima i da ih razotkrijete. Takođe se možete udružiti sa braćom i sestrama koji istinski veruju u Boga, te ih zajedno prijaviti. Strah je beskoristan – što ih se više plašiš, više će te maltretirati i uznemiravati. Jedini način da ih uplašite i osramotite jeste da se udružite i prijavite ih. Ako si previše stidljiv i nedostaje ti mudrosti, taj zao čovek će sigurno brutalno postupiti prema tebi. Kako je slaba ljudska vera – kako je jadna! Zapravo, čak i ako se zao čovek svojski potrudi, šta on može da uradi ljudima? Da li bi se usudio da upotrebi silu i prebije nekog na smrt? Sada smo u domenu zakona. Ne bi se usudio. Štaviše, dijabolično zli ljudi su mala, izolovana manjina. Ako neko ima drskosti da maltretira ljude i gazi po crkvi, sve što je potrebno je da se dvoje ili troje ljudi udruži da ih prijavi i razotkrije. Tako bi rešili taj problem. Zar ne? Ako se nekoliko pripadnika Božjeg izabranog naroda udruži, zajedničkim snagama može lako da zaustavi zlu osobu. Moraš da veruješ da je Bog pravedan, svemogući Bog, da se gnuša zlih ljudi i da će podržati svoj izabrani narod. Sve dok čovek veruje, ne bi trebalo da se plaši zle osobe – i sa malo mudrosti i strategije, ako se udruži sa drugima, zla osoba će prirodno popustiti. Ako ne veruješ istinski u Boga, već se plašiš zlih ljudi i veruješ da mogu da te uhvate u svoje kandže i upravljaju tvojom sudbinom, onda si gotov. Nećeš imati svedočanstvo, nećeš imati ništa da ponudiš i živećeš kukavički bedan život. Šta treba da uradiš u takvoj situaciji? Neki ljudi se uvek vode malim lukavštinama i misle: „Ne znam gde je Bog i nisam siguran da li Višnji zna za to. Ako prijavim zlu osobu i ona to sazna, zar me neće zbog toga još više mučiti?” Što više o tome razmišlja, više se plaši i želi da se sakrije. Da li osoba koja tako razmišlja i dalje može da primenjuje istinu i pridržava se načela? (Ne može.) Takvi ljudi su kukavice, zar ne? Većina vas je takva. Pre nekog vremena, beše jedan antihrist koji je mučio ljude. Ti ljudi su bili tolike kukavice da su dopustili da ih muči. Da li je mučenje dobro ili loše? Posmatrano iz ugla čoveka, mučenje je loša stvar: to znači učiniti nekome nešto loše, povrediti ga. Ali, iz svega toga se može nešto i naučiti i izvući neka korist, a to nije loše – to je dobro. Ipak, neki ljudi nemaju mudrosti i slabi su. Kada ih neko muči i maltretira, oni ne pružaju otpor, iako su u pravu. Znaju da je ta osoba lažni starešina, antihrist, ali ga ne prijavljuju, niti se usuđuju da ga opovrgnu i razotkriju. Kukavički otpad! Čovek koji je time sputan pokazuje da nema potencijala za rast, a vera mu je jadna: ne zna da se osloni na Boga, niti razmišlja o tome kako da sačuva rad crkve. Ne razume Božje namere. Božji izabrani narod ima prava da se suprotstavi zlim ljudima i antihristima. Bog je to odobrio i blagoslovio. Zar nije jadno što ne vodiš rat protiv Sotone i ne pobeđuješ ga? Čovek koji to ne radi je očigledno zlikovac, negativna sila; on je Sotona, đavo, prljavi zli duh – i pored toga, takva osoba tebe muči. I to ne samo tebe – muči još mnogo drugih ljudi. Zar to nije kukavičluk? Zašto ne možete da se udružite i da se borite protiv njega? Kako ste toliko lišeni inteligencije i mudrosti. Pronađite nekoliko pronicljivih ljudi koji razumeju istinu da detaljno analiziraju ponašanje te osobe. Učinite to i većina Božjeg izabranog naroda će moći da vidi stvari onakvim kakve jesu i da se uzdigne. Zar se problem tada neće lako razrešiti? Kad sledeći put naiđete na tako nešto, da li ćete moći da se uzdignete i da se borite protiv antihrista? (Hoćemo.) Želeo bih da vidim sa koliko antihrista možete da se pozabavite i završite s njima. To je svedočanstvo pobednika. Sada kažete da možete, ali da li ćete moći da se pridržavate načela kada se to zaista dogodi? Možda ćete se ponovo toliko uplašiti da ćete se sakriti. Jadne, žalosne pojave, ti ljudi koji ne razumeju istinu kada ih zadesi tako nešto – bolno je to videti! Tako jadno! Ne usuđuju se ništa da kažu dok ih muče, a strah ostaje u njima i nakon toga. Umiru od straha. Kako je mali čovekov rast kada ne može ni da prepozna zlu osobu kada je vidi. Takvi ljudi uopšte ne razumeju istinu. Zar nisu jadni? Zli ljudi se vode silom; žive tako što tlače druge, maltretiraju dobre ljude i profitiraju na tuđ račun; vode se svojom zlobnom prirodom i opakim naravima, ponašaju se tako da ih se drugi plaše, da im udovoljavaju i da im odaju počast. Misle da je sjajno tako živeti. Zar oni nisu glavni prestupnici? Zar nisu razbojnici i banditi? Vi niste zli ljudi, ali da li imate takva stanja? Zar se i vi time ne vodite? Kada sarađujete s nekom osobom i vidite da je mlada, pomislite: „Ti ništa ne razumeš. Mogu da te maltretiram, a ti ne možeš ništa da uradiš povodom toga. Ja sam jači od tebe i na višoj sam poziciji; veći sam od tebe i moje pesnice udaraju jače – dakle, mogu da te maltretiram.” Čime se tada vodite? Vodite se silom; to znači voditi se i postupati po zloj naravi. Kada takav čovek vidi bezazlenu osobu, maltretira je, a kada vidi zastrašujuću osobu, sakrije se. Takvi se hrane strahom slabih ljudi, a boje se jakih. Neke zle osobe se boje da ne ostanu same kada vide da ih drugi izbegavaju, pa izaberu nekoliko bezazlenih, plašljivih osoba da se s njima povežu i sprijatelje. Tako uvećavaju svoju moć, a zatim iskoriste te bezazlene i kukavne ljude da muče dobre ljude, da napadaju one koji teže istini i maltretiraju sve koji nisu njima zadovoljni i koji ih ne slušaju. Jasno je, dakle, da zla osoba ima određenu nameru i svrhu kada sklapa prijateljstva sa bezazlenim ljudima. Ukratko, ako ne možeš da prihvatiš istinu niti da razmisliš o tome da li svojim ponašanjem i delima činiš zlo ili radiš nešto dobro, onda bez obzira na to da li si dobra ili loša osoba i bez obzira na to koliko dugo veruješ u Boga, nećeš biti sposoban da se istinski pokaješ. Možda nisi osoba s opakom naravi – možda se samo vodiš sotonskim filozofijama. Možda nisi činio zlo, ili možda imaš nekoliko dobrih dela iza sebe, ali se ipak ne vodiš istinom. Vodiš se stvarima koje nemaju nikakve veze s istinom. Ukratko, sve dok imaš iskvarenu sotonsku narav, bez obzira na to koliko dugo veruješ u Boga, moguće je da se vodiš stvarima koje nemaju nikakve veze s istinom. Te stvari mogu biti opipljive ili neopipljive; možda si ih svestan, možda uopšte nisi; mogu da dolaze spolja ili mogu da budu nešto što ima duboke, čvrste korene u tvojoj naravi – u svakom slučaju, ništa od toga nije istina. Sve to proizilazi iz iskvarenog čovečanstva – ili, preciznije rečeno, potiče od Sotone. Dakle, kada se ljudi vode tim Sotonskim stvarima, kojim putem idu? Da li slede Božji put? Svakako da ne. Ako čovek ne primenjuje istinu u svojim delima i ponašanju, onda strogo govoreći, ne obavlja dužnost stvorenog bića. Možda gledano sa strane on obavlja dužnost, ali postoji razlika između toga što on radi i standarda za obavljanje dužnosti. To što on radi uglavnom je iskvareno njegovim namerama i interakcijama. Možda on i obavlja dužnost, ali nije posvećen i ne drži se načela, te obavljanje dužnosti svakako ne daje praktične rezultate. To dokazuje da u obavljanju svoje dužnosti takav čovek zapravo čini mnogo toga što nema nikakve veze s istinom. Ništa od toga se ne oslanja na načela istine; sve to je počinio shodno svojoj uobrazilji i sklonostima. Kako takvo obavljanje dužnosti može dobiti Božje odobravanje?

Već smo razgovarali o svim aspektima ovih stanja. Možete li sada da procenite čime se vodite u životu? Da li se često vodite istinom u svakodnevnom životu ili dok obavljate svoje dužnosti? (Ne.) Tokom naših razgovora, uvek vam razotkrivam vašu suštinu i vi stičete osećaj da živite neuglednim životima. Izgubili ste samopouzdanje; više niste tako glamurozni. I stidite se da prozborite o mnogo čemu – više ne osećate da je toliko opravdano da budete blagosloveni ili da dođete do dobrog odredišta u budućnosti. Šta se može učiniti po tom pitanju? Da li je dobro što sam vas razotkrio na takav način? (Jeste.) Šta je, dakle, svrha toga što vam razotkrivam vašu suštinu? Ljudi moraju jasno da poznaju vrste stanja u kojima žive, kao i stanja u kojima žive; moraju jasno da poznaju put kojim hodaju, svoj način života, svoja neprirodna ponašanja, svoje nepravilne postupke, kao i da li, živeći na taj način, mogu da zadobiju istinu i stupe pred Boga. To je ono najvažnije. Možda ćeš reći: „Imam čistu savest u vezi sa tim kako živim. Nikada nisam bio uznemiren ili nesrećan zbog toga, i nikada nisam osećao prazninu.” Ali, šta proističe iz toga? Božje nezadovoljstvo. Ne slediš Njegov put. Put koji si izabrao nije istinski put ljudskog života, onaj na koji ti Bog ukazuje – umesto toga, zalutao si na putu na koji si sam naišao u svojoj uobrazilji. Iako si se veselo vrzmao i mnogo trčao unaokolo, kakav će biti tvoj ishod na kraju? Tvoje namere, želje i put kojim hodiš će ti naškoditi i odvešće te u propast – tvoja vera u Boga je osuđena na neuspeh. Šta znači kada čovekova vera u Boga propadne? (Znači da ta osoba neće imati ishod.) Može ti odmah biti jasno da će se to desiti zbog toga što nisi zadobio istinu. Provešćeš više godina verujući u Boga, ali ako se ne usredsrediš na zadobijanje istine, doći će dan kada ćeš, iz ovog ili onog razloga, biti razotkriven i eliminisan. A tada će biti kasno za kajanje. Ti kažeš: „Ovo je za mene razuman način života! Ovako se osećam samouvereno i prilično sam ispunjen i bogat u srcu.” Da li će ti to onda pomoći? Ispravnost načina na koji se krećeš na putu vere u Boga, i načina na koji živiš i da li su stvari kojima se vodiš ispravne ili ne, sve to zavisi od rezultata. To jest, zavisi od toga da li ćeš na kraju zadobiti istinu, da li ćeš imati istinsko svedočanstvo, da li ti se promenila život-narav i da li si živeo život vredan življenja. Ako si postigao sve ove rezultate, tada ćeš zadobiti Božje odobrenje i pohvalu Božjeg izabranog naroda, što dokazuje da si na pravom putu. Ako nisi postigao ove pozitivne rezultate i nemaš nikakvo istinsko iskustveno svedočanstvo niti si postigao istinsku promenu u svojoj život-naravi, to dokazuje da nisi na pravom putu. Da li je ovo objašnjenje lako za razumeti? Ukratko, bez obzira na to kako živiš, koliko god da ti je život udoban i kakvo god odobrenje možeš da dobiješ od drugih, to nije suština problema. Ti kažeš: „Ima toliko toga u čemu mogu da uživam kada ovako živim i postupam. Imam velik osećaj blagostanja, poštovanja i potvrde.” Zar to nije samoobmana? Recimo da te neko pita: „Da li si praktikovao da budeš poštena osoba? Šta ti je bilo izazovno u tome? Koje okolnosti ti otežavaju da budeš pošten? Reci mi nešto o tome, ako imaš iskustva. Da li imaš svedočanstvo o svojoj ljubavi prema Bogu? Da li si iskusio ljubav prema Bogu i pokorio Mu se? Da li si iskusio da se tvoja narav promenila nakon što si prihvatio sud, grdnju i orezivanje? Šta je to posebno što si iskusio na putu svog životnog rasta, što te je pokretalo u životu i približavalo te cilju koji ti je Bog odredio, koji On traži da ostvariš?” Ako nemaš jasne odgovore na ova pitanja, ako ne znaš, to dokazuje da nisi na pravom putu. To je jasno kao dan.

Ono o čemu smo malopre razgovarali samo su puke izjave. Postoje neke manje stavke koje ne zahtevaju detaljno obrazloženje. Kada, na primer, ljudi nešto rade zato što su istrajni, ili iz čiste dobrote svog srca, ili sa rešenošću da nešto istrpe, ili sa predstavama i uobraziljama, i tako dalje – ništa od toga ne znači da se vode istinom. To su sve primeri ljudi koji se vode svojim pustim snovima, svojim iskvarenim naravima, svojom ljudskom dobrotom i filozofijama Sotone. Sve to vodi poreklo iz ljudskog uma, i da odemo i korak dalje, potiče od Sotone. Ako se čovek time vodi, to nikako ne može da udovolji Bogu. Bog to ne želi, koliko god da je dobro, jer to nije primena istine. Voditi se time znači voditi se Sotoninim filozofijama i iskvarenim naravima. To sramoti Boga. To nije istinsko svedočanstvo. Ali ako kažeš: „Znam da ovako postupam samo iz ljubaznosti, što nije u skladu sa istina-načelima; ne bi trebalo tako da postupam”. Ako to kažeš sa istinskim razumevanjem u srcu i sa osećajem da je pogrešno tako postupati, to znači da si zadobio znanje. Tvoja perspektiva se promenila. To je rezultat koji Bog želi. Moraš da znaš gde se krije tvoja izobličenost. Promeni svoju perspektivu, oslobodi se svojih predstava i dovedi sebe u stanje u kom ćeš razumeti istinu i Božje namere. Kada to uradiš, postepeno se kreći u tom pravcu i stupi na pravi put. To ti je jedina nada da dostigneš cilj koji ti je Bog postavio. Ako ne postupaš na taj način i ne stupiš na put koji Bog od tebe zahteva, već kažeš: „Ovo je ono što ja radim. Nije baš da sam besposlen: obavljao sam svoju dužnost. Siguran sam da sam ja stvoreno biće i priznao sam svog Stvoritelja.” Da li će to biti od pomoći? Neće. Ti se protiviš Bogu, nepopustljiv si! Sada je vreme da izabereš put u životu. Ključno u tome je ono šta moraš da učiniš da bi sledio put kojim Bog zahteva da hodaš. Prvo, ne postupaj na osnovu ljudskih predstava i uobrazilje; drugo, ne postupaj na osnovu ljudskih težnji; treće, ne postupaj na osnovu ljudskih izbora; i četvrto, ne postupaj na osnovu ljudske emocionalnosti. Još važnije, ne postupaj na osnovu iskvarene naravi. Ne smeš da gubiš vreme u odbacivanju ovih stvari. Kakav god kapital da imaš, za Boga je sve to bezvredna roba, jeftino smeće i nema nikakve veze sa stvarnošću. Moraš sve to odbaciti, jednu po jednu stvar i svega toga se rešiti. Tako ćeš sve više i više razumeti da vrednost ima samo ono što zadobiješ oslanjajući se na primenu istine i samo to odgovara standardima koje Bog zahteva od čoveka. Sve što dolazi od čoveka je bezvredno – biva beskorisno na kraju, ma koliko toga naučio. Sve je to jeftino đubre, smeće; samo je istina koju Bog daje čoveku blago i život. Ona ima večnu vrednost. Ti se uvek držiš svojih stvari i misliš: „Godinama sam naporno učio kako bih stekao svoje veštine. Moji roditelji su uložili toliko napora zbog mene, potrošili toliko novca i dali celo svoje srce – kako mogu to samo tako da raščlanim i osudim? To je ogroman posao, pitanje života i smrti! Čime ću se voditi u životu ako toga nema?” Koliko si samo budalast. Ako se time vodiš u životu, završićeš u paklu. Moraš da se vodiš Božjim rečima. Promeni svoj način života; prepusti se Božjim rečima i izbaci iz sebe sve te stare navike. Moraš detaljno da ih analiziraš i spoznaš, otvoriš ih i svima ih pokažeš, kako bi grupa mogla da zadobije razumevanje. Nesvesno ćeš početi sve to da mrziš, počećeš da mrziš ono što si nekad voleo, da mrziš ono na šta si se oslanjao kako bi preživeo, da mrziš ono što si nekad smatrao svojim životom i što si najviše cenio. Tako ćeš sve to potpuno od sebe da izoluješ i odsečeš, da dođeš do istinskog razumevanja istine i da stupiš na put primene istine. Naravno, ovo je složen, težak i bolan proces. Ali to je proces kroz koji čovek mora da prođe. Ne može drugačije. Iskusiti Božje delo je nalik lečenju bolesti: ako imaš tumor, jedini način da ga se rešiš je na operacionom stolu. Ako ne legneš na taj sto i ne pokoriš se nožu koji secira tumor i uklanja ga, tvoja bolest neće biti izlečena i ti nećeš biti bolje.

Mnogi ljudi smatraju da su pošteni ljudi budale i misle: „Oni slede sve što Bog kaže. On kaže da treba biti pošten i oni to zaista i budu; govore istinu, ne izgovore nijednu lažnu reč. Oni su budale, zar ne? Možeš da budeš pošten, ali samo ako ti to ne donosi gubitke i ne nanosi štetu. Jednostavno ne možeš sve da izgovoriš! Da staviš sve karte na sto – zar to nije ludost?” Oni misle da je ludost biti pošten čovek. Da li je to tačno? Pošten čovek je najpametniji jer veruje: „Sve Božje reči su istina i biti pošten čovek je istina, stoga, da bi zadobili Božje odobrenje, ljudi treba da budu pošteni. Dakle, šta god da Bog kaže, ja uradim; dokle god On želi da idem, toliko daleko ću ići. Bog traži da se pokorim, stoga se ja pokoravam, i nastaviću da se pokoravam zauvek. Ne zanima me ako neko kaže da sam budalast – Božje odobrenje mi je dovoljno.” Zar takav čovek nije najpametniji? On je tačno uvideo šta je važno, a šta nije. Postoje ljudi sa skrivenim interesima koji misle: „Bila bi ludost potpuno se pokoriti u svemu, zar ne? To bi značilo da nisi samostalan, zar ne? Da li čovek može da ima dostojanstvo ako je izgubio sam sebe? Svakako, možemo da sačuvamo malo dostojanstva za sebe, zar ne? Ne možemo potpuno da se pokorimo, zar ne?” I tako se oni pokoravaju drastično manje nego što bi trebalo. Da li se tako mogu dostići standardi primene istine? Ne mogu – to je daleko ispod standarda! Ako ne primenjuješ istinu shodno načelima, ako uvek biraš kompromise koji ne vode ni ka istini niti ka Sotoni, ako se držiš sredine, da li tada primenjuješ istinu? To je sotonska filozofija, ono što Bog najviše mrzi. Bog prezire takav stav čoveka prema istini; prezire to što ljudi uvek sumnjaju u istinu i u Njegove reči, što su uvek nepoverljivi prema Njegovim rečima, ili uvek zauzimaju diskriminatorni, prezriv i drzak stav. Čim zauzmeš takav stav prema Bogu, sumnjaš u Njega, nepoverljiv si, ispituješ, analiziraš i pogrešno Ga razumeš, uvek Ga proučavaš i pokušavaš da Ga proceniš u svom umu, Bog će tada biti skriven od tebe. A kada je Bog skriven, da li i dalje možeš da zadobiješ istinu? „Mogu!” kažeš. „Svaki dan čitam Božje reči, stalno sam na okupljanjima i slušam propovedi svake nedelje, razmišljam o njima i beležim ih svaki put. Takođe, pevam himne i molim se. Mislim da Duh Sveti deluje u meni.” Da li će to upaliti? Takvi načini verovanja u Boga su u redu, ali nije to ono što je bitno; bitno je da si ispravna osoba i da je tvoje srce čisto – samo tada ti Bog neće okrenuti leđa. Kada ti Bog ne okreće leđa, već te sve vreme prosvećuje i vodi i omogućava ti da razumeš Njegove namere i istinu u svemu, tako da na kraju zadobiješ istinu, bićeš veoma blagosloven. Ali ako ti srce nije čisto i ako uvek sumnjaš u Boga, odupireš Mu se, stavljaš Ga na probu i pogrešno Ga razumeš, sitničariš i previse razmišljaš, držiš se svojih učenja i sotonskih filozofija, onda si u nevolji. Neki ljudi idu i korak dalje, i osim što Mu se odupiru, testiraju Ga, sumnjaju u Njega i pogrešno Ga razumeju, oni Mu čak i pružaju otpor i takmiče se s Njim. Postali su Sotone; u još većoj su nevolji. Nećeš razumeti istinu tako što razumeš samo bukvalno značenje reči i jednostavne doktrine. Razumeti istinu nije jednostavno. Većina ljudi se zavarava ovom zabludom i ne mogu to da osveste čak ni nakon što im se više puta naglasi. Takvi ljudi misle: „Svaki dan čitam Božje reči, slušam propovedi, razgovaram i godinama obavljam svoju dužnost. Ja sam poput semena u polju – čak i ako ga ne zalivaš i ne đubriš, ono će samo od sebe od kiše polako da raste i donosiće plodove u jesen.” Stvari, pak, ne funkcionišu tako. Važan je onaj deo čoveka koji je spreman na saradnju, zatim i način na koji sarađuje s drugima, kao i njegovo srce i njegov stav prema istini i Bogu. To je ono što je od vitalnog značaja. Zar to nije povezano s onim čime se čovek vodi u životu? (Jeste.) Ako se uvek vodiš prohtevima čoveka i sotonskim filozofijama, uvek se čuvaš od Boga i ne smatraš da su Njegove reči istina, onda se Bog više neće baviti tobom. A šta ćeš onda moći da zadobiješ, ako se Bog ne bavi tobom? Ako te Stvoritelj ignoriše, onda više nisi Njegovo stvoreno biće. Ako te smatra đavolom, Sotonom, da li ćeš i tada moći da dođeš pred Boga? Da li ćeš i dalje biti predmet Njegovog spasenja? Da li ćeš se i dalje nadati da ćeš biti spasen? To bi bilo nemoguće. Stoga, nije važno kakav život vodiš kod kuće, ni kakvog si kova, ni koliko su veliki tvoji darovi, nije važno ni kakav posao obavljaš u crkvi, koju dužnost obavljaš, niti kakva je tvoja uloga. Nije važno kakve si prestupe napravio u prošlosti, ni kakvo je tvoje trenutno stanje, ni do koje mere si rastao u životu, niti koliko si velikog rasta. Ništa od toga nije najvažnije. Ono što je najvažnije je tvoj odnos s Bogom, da li uvek sumnjaš u Njega i pogrešno Ga razumeš ili Ga uvek proučavaš, i da li ti je srce na mestu. To je važno. Kako ljudi mogu da znaju šta je važno? Tako što uvek moraju da se preispituju, da ne idu unaokolo zbunjeni poput nevernika, da ne gledaju video zapise sveta nevernika, da se ne igraju i ne zafrkavaju kada nemaju šta drugo da rade. Kako će čovek da obavlja svoju dužnost ako svojim srcem ne može da dođe pred Boga? Ako se ne trudiš da dođeš pred Boga, On te neće na to terati, jer Bog ne prisiljava ljude ni na šta. Bog izražava istinu kako bi ljudi mogli da je razumeju i prihvate. Ako se ljudi ne vraćaju pred Boga, kako će da prihvate istinu? Ako su ljudi uvek pasivni, ako ne traže Boga i ako nemaju potrebu za Njim u srcu, kako će Duh Sveti da deluje u njima? Dakle, s obzirom da veruješ u Boga, zar nije važno da proaktivno tragaš za Njim i sarađuješ s Njim? To je tvoj posao! Ako je verovanje u Boga za tebe samo sporedna stvar, vannastavna aktivnost, u nevolji si! Ima ljudi koji su ostali vernici i poslušali su mnoge propovedi, ali još uvek misle da verovati u Boga znači verovati u religiju, da je to hobi kojim se bave u slobodno vreme. Kako neozbiljno shvataju veru u Boga! Čak i sada, u ovoj fazi, oni još uvek imaju isto gledište. U svom verovanju u Boga, ne samo da nisu uspeli da uspostave normalan odnos sa Njim – oni uopšte nemaju nikakav odnos sa Njim. Ako te Bog ne priznaje kao svog sledbenika, da li još uvek ima nade da ćeš biti spašen? Nema. Zato je važno uspostaviti normalan odnos s Bogom! Po kom osnovu se onda taj normalan odnos uspostavlja? Po osnovu ljudske saradnje. Dakle, kakav stav ili tačku gledišta ljudi moraju da zauzmu? U kakvom stanju treba da budu? Kakvu rešenost moraju da imaju? Kako se u svom srcu ophodiš prema istini? Sumnjaš u nju? Proučavaš je? Nemaš poverenja? Odbacuješ je? Da li ti je srce čisto ako sve to ispoljavaš? (Nije.) Ako želiš da ti srce bude čisto, kakav stav moraš da imaš? Moraš da imaš bogoposlušno srce. Šta god da ti Bog kaže, šta god da On zahteva, moraš da imaš nameru da se pokoriš, bez sumnji i bez opravdanja. To je ispravan stav. Moraš da veruješ, da prihvatiš i da se pokoriš, bez ikakvih ustupaka. Da li je moguće da odmah ne praviš ustupke? Nije – ali moraš da pokušaš da radiš na tome. Zamisli da ti Bog kaže: „Bolestan si.” A ti kažeš: „Ne, nisam.” To ne bi bio problem; možda ti u to ne veruješ. Ali onda Bog kaže: „Veoma si bolestan. Uzmi neki lek.” I ti kažeš: „Nisam bolestan, ali bih mogao uzeti neki lek. Neće mi škoditi, a ako i jesam bolestan, moglo bi mi biti bolje. Uzeću lek.” Uzmeš lek i osećaš se fizički drugačije nego pre; nastaviš da uzimaš lek u propisanoj dozi i nakon nekog vremena počneš da se osećaš sve bolje i bolje. Tada poveruješ da je bolest koju je Bog pomenuo zaista stvarna. Kakav rezultat donosi takav postupak? Izlečio si se od bolesti jer si verovao i pokorio se Božjim rečima. Iako prvi put nisi uzeo dozu leka koju ti je Bog rekao, već si umesto toga napravio mali ustupak i bio pomalo nepoverljiv; iako nerado, ipak si na kraju uzeo onoliko lekova koliko ti je Bog rekao i nakon toga si osetio dobrobit. Dakle, nastavio si da uzimaš lekove i što si ih više uzimao, sve si više verovao i sve si više osećao da su Božje reči bile ispravne, a da ti nisi bio u pravu, i da ne treba da sumnjaš u Njegove reči. I na kraju, kada si popio sve lekove koje je Bog zahtevao da popiješ, ozdravio si. Zar tvoja vera u Boga u tom trenutku nije sve iskrenija? Znaš da su Božje reči ispravne, da treba da Mu se pokoriš i da primenjuješ Njegove reči bez ustupaka. Koja je poenta ovog primera? Tvoja bolest predstavlja čovekovu iskvarenu narav, a uzimanje lekova označava prihvatanje Božjeg suda i grdnje. Glavna pouka je da ako ljudi mogu da prihvate Božji sud i grdnju, njihova iskvarenost može da se pročisti i oni mogu dobiti spasenje. To je ono što se postiže nakon što iskusiš Božje delovanje. Da li se plašiš neuspeha? Možda kažeš: „Moram da tražim savršenstvo. Bog je rekao da moram potpuno da se pokorim, bez ustupaka. Dakle, moram potpuno da se pokorim Njegovim rečima kada ih prvi put primenim. Ako to ne mogu da postignem odmah, čekaću sledeću priliku i jednostavno se ovog puta neću pokoriti.” Da li je dobro živeti na taj način? (Nije.) Sa Božje tačke gledišta, postoji proces u čovekovoj primeni istine. On ljudima pruža prilike. Kada čovek ima iskvareno stanje, Bog će ga razotkriti i reći će: „Napravio si ustupke, nisi se pokorio, buntovan si.” Dakle, koji je Božji cilj u tom razotkrivanju? Cilj je da praviš sve manje i manje ustupaka i da sve više i više primenjuješ pokornost, da tvoja saznanja postanu sve čistija i bliža istini, tako da zaista možeš da se pokoriš Bogu. Da li te je Bog kaznio dok te je razotkrivao? Kada te orezuje i stavlja na kušnju, On te samo disciplinuje i prekoreva. Malo te razotkriva, malo te ukori i učini da osetiš malo bola – ali da li ti je Bog oduzeo život? (Nije.) Nije ti oduzeo život i nije te predao Sotoni. U tome se može videti Njegova namera. A koja je Njegova namera? On bi da te spasi. Ponekad, nakon malo teškoća, ljudi postaju nepoverljivi i pomisle: „Bog me ne voli. Nema nade za mene.” Ako uvek tako pogrešno razumeš Boga, u nevolji si. Tako samo odlažeš svoj rast u životu. Dakle, bez obzira na vreme, bilo da si slab ili jak, bilo da je tvoje stanje dobro ili loše, bez obzira na stepen tvog duhovnog rasta – sada nema potrebe da se time baviš. Usredsredi se samo na to da primeniš Božje reči, čak i ako samo pokušavaš da ih primeniš. To je takođe u redu. Potrudi se da sarađuješ i radi ono što možeš; uđi u stanje o kojem govore Božje reči; vidi kako se osećaš kad primenjuješ istinu koju je Bog izrekao i da li imaš koristi od toga i da li imaš život-ulazak. Moraš naučiti da težiš ka istini. Ljudi ne razumeju proces rasta u životu. Uvek se nadaju da će sve uspeti da urade odjednom, i misle: „Ako ne mogu potpuno da se pokorim, jednostavno se neću pokoriti. Pokoriću se samo onda kada budem mogao to da uradim u potpunosti. Neću da budem bestidan. To pokazuje koliko sam odlučan, koliko imam integriteta i dostojanstva!” Kakva je to „odlučnost”? To je buntovnost i nepopustljivost!

Dobro razmislite o onome o čemu smo upravo razgovarali. Završili smo naše razgovore o četiri potpoglavlja po pitanju: „Čime su se ljudi vodili tokom svih godina vere u Boga?” Vodili s se svojim darom; svojim znanjem; svojim nevinim dečjim srcima i sotonskim filozofijama. Da li razumete ono što ste čuli o ova četiri stanja? Da li možete da prepoznate šta od toga postoji u vama? Da li ste sposobni da to shvatite? Da li smo ranije raspravljali o ovome? Možda ste donekle razumeli neka stanja i znate nešto o njima, ali ne na način koji se odnosi na primenu istine ili na temu našeg današnjeg razgovora. Danas smo razgovarali o ovim stanjima na temu i iz ugla „Čime su se ljudi vodili tokom svih godina vere u Boga?” Time smo se malo približili primeni istine i tome šta znači voditi se istinom. Imam još jedno pitanje. Zapišite ga. Pitanje glasi: šta je ono što najviše voliš? Kakav je Božji stav prema onom što najviše voliš? O ovome ćemo detaljnije razgovarati u budućnosti. Danas smo uglavnom razotkrili nekoliko negativnih stanja koja proističu iz onoga čime se ljudi vode u životu; nismo razgovarali o tome kako konkretno primeniti istinu u vezi sa tim negativnim stanjima. Iako nismo razgovarali o tome, da li znate gde su greške u tim stanjima? Odakle potiču problemi? Kojim naravima pripadaju ta stanja? Kako bi trebalo primenjivati istinu? Kada se ovako nešto pojavi, kada imate takva stanja i takve metode, da li znate kako bi trebalo da koristite istinu da biste ih uklonili? Koje istine bi trebalo da primenite? Pre svega je važno da počneš tako što ćeš razumeti ta stanja i detaljno analizirati sebe. Kad živiš u ovim stanjima, trebalo bi barem u dubini duše da znaš da su pogrešna. Nakon što shvatiš da su pogrešna, sledeći korak je da ih preokreneš. Ako ne znaš da li su ispravna ili pogrešna, niti šta je u njima pogrešno, kako možeš da ih preokreneš? Dakle, prvi korak je da budeš sposoban da dokučiš da li su ova stanja ispravna ili pogrešna. Tek nakon toga možeš znati kako bi trebalo da primeniš naredni korak. Danas smo razgovarali samo o nekoliko različitih iskvarenih stanja u čoveku i imali smo dosta toga da kažemo. Što se tiče konkretnih stvari kako tačno da se u životu vodite istinom, razmislite o tome još malo sami. Trebalo bi da budete u stanju da postignete rezultate.
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Samo primenom istine i pokoravanjem Bogu čovek može da postigne promenu u naravi

Velika većina vas veruje u Boga najmanje deset godina. Pa u kojoj se etapi životnog iskustva sada nalazite? U kojoj je etapi trenutno vaš rast? (Kada vidim kako stalno otkrivam iskvarenu narav, shvatam da sigurno ne spadam u Božji narod, već da sam samo u služitelj; tada postajem negativan i počinjem da brinem da nisam podoban da dobijem spasenje.) Ukoliko se uplašite kada utvrdite da ste služitelj, to je znak da vam je rast detinji i nezreo. Imati detinji rast znači nemati moć rasuđivanja, nemati normalnu sposobnost da se odmeravaju i razmatraju problemi, nemati misaone procese odrasle osobe i uvek biti ograničen budućim izgledima i sudbinom. Da li bi još neko hteo nešto da kaže? (Kada, u vršenju svoje dužnosti, skrenem sa svog puta, uvek se zabrinem, pitam se da li će me Bog razotkriti i eliminisati.) Zašto se plašite da ćete biti eliminisani? To što vi shvatate kao „eliminaciju”, šta to zaista znači? (Da se moja priča ne završi dobro.) Kada „eliminaciju” shvataš u značenju da ti nije dozvoljeno da vršiš svoju dužnost ili da gubiš bilo kakvu priliku za spasenje, da li je to – ta stvar za koju si utvrdio da je takva – jednako načinu na koji te Bog vidi i kako se On ophodi prema tebi? Oni koji su detinjeg rasta će, naravno, pristupati svemu na osnovu ljudskih predstava i uobrazilje, a ne prema Božjoj reči niti istini. Ali oni koji su odrasli i sazreli u životu pristupaće svemu u skladu s rečju Božjom i istinom; mnogo je ispravnije istražiti neki problem na takav način. Uobičajeno je, prilikom vršenja dužnosti, da se zapadne u odstupanja i poteškoće; ako bi neko bio eliminisan već posle prve greške, tada niko ne bi bio u stanju da pravilno vrši svoju dužnost. Trebalo bi da razumeš da je čitava svrha vršenja čovekove dužnosti u tome da se iskvarena narav očisti kroz iskustvo Božjeg suda, kako bi čovek, kroz čin vršenja svoje dužnosti, mogao da shvati istinu i uđe u stvarnost i kako bi, kroz čin vršenja svoje dužnosti, mogao da pobegne od Sotoninog uticaja i dobije spasenje. Upravo zato Bog zahteva od ljudi da, kroz čin vršenje svoje dužnosti, nauče kako da traže istinu u svemu i da rešavaju probleme u skladu sa Božjom rečju: to je neophodan napredak u iskustvu življenja. Pod uobičajenim okolnostima, nijedan pojedinac nije vešt u svemu, niti bilo koji pojedinac ima sveobuhvatne veštine, tako da je gotovo nemoguće izbeći grešku u vršenju dužnosti. Ali sve dok se ne radi o namernom činu ometanja, to spada u okvire normalnih očekivanja. Ako, međutim, do toga dolazi ljudskom namerom, ako je to štetna posledica izazvana namernim prestupom, onda nešto nije u redu sa ljudskošću te osobe i onda bi to bio slučaj namernog ometanja i uništenja. Ta zla osoba bi tada bila potpuno razotkrivena. Bog, prema Sopstvenom viđenju, tačno odmerava i procenjuje ljude; to jest, kada koristi osobu, kada je navodi da nešto učini, Bog će sigurno koristiti merila za koja zahteva da ih ta osoba ispuni. Bog ne želi da budeš natčovek, da budeš svemoguć; naprotiv, Njegovi zahtevi prema tebi i Njegov odnos prema tebi zasnivaju se na onome što je u okviru mogućnosti običnih ljudi. Prema znanju koje poseduješ, prema tvom kovu, uslovima u kojima živiš i svim uvidima koje si stekao, uključujući i ono što se nalazi unutar tvojih mogućnosti, s obzirom na tvoje godine i iskustvo, Bog će odrediti najtačnije i najprikladnije merilo da te proceni. Koje je Božje merilo procene? To je ispitivanje namere, načela i ciljeva u načinu na koji obavljaš stvari, kako bi se ustanovilo jesu li u skladu sa istinom. Možda je ono što radiš u skladu s merilima koja su ti postavili drugi ljudi, pa bi za to trebalo da dobiješ odličnu ocenu; ali kako te Bog procenjuje? Bog te odmerava prema merilu koje treba da uspostavi da li si sposoban da daš čitavo svoje srce, um i snagu, da li možeš da dođeš do tačke kada si u stanju da posvetiš sav svoj trud, da ponudiš svoju odanost. To je Božje merilo procene. Ako si već posvetio sav svoj trud, onda si za Boga već ispunio merilo. Svi zahtevi koje Bog postavlja ljudima u granicama su njihove sposobnosti da ih ispune i nisu im nedostižni.

S vremena na vreme, Bog će preduzeti određenu stvar da te razotkrije ili da te dovede u red. Da li to onda znači da si eliminisan? Da li to znači da ti je došao kraj? Ne. To je kao kada je dete neposlušno i nešto zgreši; roditelji mogu da ga grde i kazne, ali ako ono ne može da shvati nameru svojih roditelja ili da shvati zašto to rade, pogrešno će razumeti njihovu nameru. Na primer, roditelji mogu da kažu detetu: „Ne izlazi iz kuće samo i ne izlazi napolje samo”, ali to ulazi na jedno, a izlazi na drugo uvo pa će dete, ipak, krišom izaći napolje samo. Kada roditelji to saznaju, oni će dete izgrditi i za kaznu ga poslati u ćošak da dobro razmisli o svom ponašanju. Ne shvatajući namere roditelja, dete će početi da sumnja: „Zar me moji roditelji više ne žele? Da li sam zaista njihovo dete? Ako nisam, znači li to da sam usvojen?” O takvim stvarima dete razmišlja. Koje su stvarne namere roditelja? Roditelji su svom detetu rekli da je to previše opasno i da to ne treba da radi. Ali dete nije poslušalo, ušlo mu je na jedno uvo, a izašlo na drugo. Stoga su roditelji morali da pribegnu svojevrsnoj kazni kako bi pravilno vaspitali svoje dete i naterali ga da uči iz svojih grešaka. Šta roditelji žele time da postignu? Da li samo da nateraju dete da uči na svojim greškama? To nije ono što vaspitanjem žele da postignu. Cilj roditelja je da dete posluša, da se ponaša u skladu s njihovim savetima i da im svojom neposlušnošću ne izaziva glavobolje – u tome bi bio željeni cilj. Ako dete sluša svoje roditelje, time pokazuje da mu je moć razumevanja sazrela, te će tada njegovi roditelji manje brinuti. Zar onda neće biti zadovoljni njime? Da li će i dalje morati tako da ga kažnjavaju? Za tim više neće biti potrebe. Vera u Boga je upravo takva. Ljudi moraju da nauče da se obaziru na Božje reči i da razumeju Njegovo srce. Ne smeju pogrešno da shvate Boga. Zapravo, u mnogim slučajevima, zabrinutost ljudi proizlazi iz sopstvenih interesa. Uopšteno govoreći, to je strah da na kraju neće imati ishod. Stalno misle: „Šta ako me Bog razotkrije, eliminiše i odbaci?” To je tvoje pogrešno tumačenje Boga; to su samo tvoja jednostrana nagađanja. Moraš da shvatiš šta je Božja namera. Kada razotkrije ljude, On to ne čini da bi ih eliminisao. Ljudi su razotkriveni da bi se raskrinkali njihovi nedostaci, greške i njihova priroda-suština, da bi spoznali sebe i da bi mogli istinski da se pokaju; iz tog razloga, svrha razotkrivanja ljudi je u tome da se pomogne njihovom životu da raste. Bez čistog razumevanja, ljudi su skloni da pogrešno tumače Boga i postaju negativni i slabi. Možda se čak i predaju očaju. Zapravo, to što te je Bog razotkrio ne znači nužno da ćeš biti eliminisan. On ti time pomaže da spoznaš sopstvenu iskvarenost i nagoni te da se pokaješ. Pošto su ljudi buntovni i ne traže rešenje u istini nakon što je njihova iskvarenost razotkrivena, Bog često mora da primenjuje dovođenje u red. I tako, ponekad, On razotkriva ljude, raskrinkava njihovo ruglo i bedu, navodeći ih da spoznaju sebe, što potpomaže rast njihovog života. Razotkrivanje ljudi ima dve različite implikacije: za zle, biti razotkriven znači biti eliminisan. Za one koji su u stanju da prihvate istinu, ono je podsetnik i upozorenje; primorani su da razmišljaju o sebi, da vide svoje pravo stanje i da prestanu da budu svojeglavi i bezobzirni, jer bi bilo opasno istrajati u tome. Razotkriti ljude na takav način znači podsetiti ih da, u obavljanju svoje dužnosti, ne postanu zbunjeni i nepažljivi, da stvari ne shvataju neozbiljno, da se ne zadovoljavaju sa svega nekoliko dobrih rezultata i ne pomišljaju da su obavili svoju dužnost prema prihvatljivom merilu, kada su u stvari prema Božjim zahtevima dosta podbacili, iako i dalje samozadovoljno veruju da im dobro ide. U takvim okolnostima, Bog će ljude dovoditi u red, upozoravati ih i podsećati. Ponekad Bog razotkriva njihovo ruglo – što očigledno služi kao podsetnik. U takvim trenucima treba da razmisliš o sebi: takvo obavljanje dužnosti nije adekvatno, u tebi ima buntovništva, previše je negativnih elemenata, sve što radiš je površno i ukoliko se ni tada ne pokaješ, treba da budeš kažnjen. Kada te Bog povremeno dovodi u red ili razotkriva, to ne znači nužno da ćeš biti eliminisan. Tom pitanju treba pristupiti na pravi način. Čak i ako budeš eliminisan, treba to da prihvatiš i da se pokoriš, i da što pre razmisliš i pokaješ se. Ukratko, kakvo god da se značenje krije iza tvog razotkrivanja, moraš da naučiš da se pokoriš. Ukoliko se pasivno opireš i, umesto da ispravljaš svoje mane, postaješ sve gori, sigurno ćeš biti kažnjen. Stoga, kada je reč o odnosu prema razotkrivanju, mora se pokazati pokornost, strah mora da prožme srce i čovek mora biti u stanju da se pokaje: tek tada se čovek usaglašava sa Božjim namerama i samo takvom primenom može spasiti sebe i biti pošteđen Božje kazne. Razumni ljudi bi tada trebalo da budu u stanju da prepoznaju sopstvene mane i da ih isprave, u najmanju ruku dostižući tačku u kojoj se oslanjaju na savest da bi ispunili svoju dužnost. Pored toga, oni takođe moraju da posegnu za istinom, dostižući ne samo onu tačku u kojoj je njihovo ponašanje principijelno, već i tačku u kojoj daju čitavo svoje srce, čitavu svoju dušu, čitav svoj um, svu svoju snagu: jedino je takvo postupanje prihvatljiv način ispunjavanja njihove dužnosti, samo to ih čini ljudima koji se istinski pokoravaju Bogu. Šta treba uzeti kao merilo za udovoljavanje Božjim namerama? Čovek mora da zasniva svoje postupke na istina-načelima, a njihov najvažniji aspekt jeste: stavljanje težišta na interese Božje kuće i na delo Božje kuće, zadržavanje celovitosti slike u čovekovom umu i da se ne usredsređuje ni na jedan konkretan aspekt uz rizik da iz vida izgubi neki drugi, a njihov manje važan aspekt jeste: pravilno obavljanje sopstvenog posla i postizanje željenog dejstva u skladu sa onim što se od čoveka zahteva, bez površnog otaljavanja, bez sramoćenja Boga. Ako ljudi ovladaju tim načelima, zar neće otpustiti svoje brige i zablude? Jednom kada svoje brige i zablude ostaviš po strani i u tebi više ne bude nerazumnih ideja o Bogu, u tebi će polako prestati da preovlađuju negativni elementi i ispravno ćeš pristupati takvim pitanjima. Stoga je važno da tražimo istinu i da nastojimo da razumemo Božje namere.

U obavljanju svoje dužnosti, neki su često negativni i pasivni, ili pružaju otpor i iskazuju nerazumevanje. Stalno se plaše da budu razotkriveni i eliminisani i uvek su sputani svojom budućnošću i sudbinom. Zar to nije pokazatelj malog rasta? (Jeste.) Neki ljudi uvek govore da se plaše da neće dobro obavljati svoju dužnost, a kada se čovek ne bi udubljivao u pojedinosti, čak bi pomislio i da su prilično odani. Zbog čega su zaista zabrinuti u svom srcu? Brinu se da će, ako ne obave dobro svoju dužnost, biti eliminisani i da neće imati dobro odredište. Neki ljudi kažu da se plaše da ne postanu služitelji. Kada drugi čuju takve izjave, oni pomisle da time što ne žele da postanu služitelji, ti ljudi samo žele da kao pripadnici Božjeg naroda dobro obavljaju svoju dužnost i pogrešno ih smatraju odlučnim ljudima. Zapravo, ljudi koji se plaše da će postati služitelji, u svom srcu razmišljaju: „Ako postanem služitelj, na kraju ću, ipak, propasti i neću imati dobro odredište, neću biti deo carstva nebeskog.” To je pravo značenje njihovih reči; zabrinuti su zbog svog ishoda i odredišta. Ako im Bog kaže da su služitelji, manje se trude u obavljanju svoje dužnosti. Ako im Bog kaže da su pripadnici Njegovog naroda i ako dobiju Njegovo odobrenje, više će se potruditi u obavljanju svoje dužnosti. U čemu je ovde problem? Problem je u tome što, pri obavljanju svoje dužnosti u kući Božjoj, oni ne postupaju shodno istina-načelu. Uvek uzimaju u obzir sopstvene izglede i sudbinu, i uvek su sputani nazivom „služitelj”. Stoga oni ne mogu dobro da obavljaju svoju dužnost, a iako žele da primenjuju istinu, nedostaje im snage da to i učine. Uvek žive u stanju negativnosti i traže značenje iza Božjih reči, pokušavajući da utvrde da li su narod Božji ili služitelji. Ako su narod Božji, onda će dati sve od sebe da dobro obavljaju svoju dužnost. Ako su služitelji, onda će u obavljanju svoje dužnosti biti površni, što će dovesti do mnogih negativnih elemenata i biće sputani titulom „služitelja”, nesposobni da se oslobode. Ponekad, nakon što prođu kroz oštro orezivanje, sebi poručuju: „Za mene nema nade, takav sam kakav sam. Učiniću samo ono što sam u stanju.” Tako se oni svojim pasivnim, negativnim i izopačenim mislima opiru i nerado obavljaju svoju dužnost. Mogu li uopšte da dobro obavljaju svoju dužnost? Razgovori u zajedništvu na skupovima uvek su o istini – o ljubavi prema Bogu, o pokoravanju Bogu, o oslanjanju na Božju reč da bi moglo da se živi, pokazivanju odanosti Bogu – ali takva osoba ipak ništa od toga nije u stanju da sprovede u delo, već je svesna samo sopstvenih budućih izgleda i sudbine, uvek ograničena svojom pohlepom za blagoslovima i nesposobna da prihvati bilo koji aspekt istine. Na taj način se takva osoba opire i protivi, negativna je i puna pritužbi, u svom srcu uvek gaji predstave o Bogu, spram Boga postavlja prepreke i drži Ga na distanci. Uvek na oprezu prema Bogu, plaši se da bi Bog mogao da je prozre, da nad njom preuzme kontrolu i da deluje protiv njenih interesa. Samim tim, takva osoba je uvek nevoljna i mrzovoljna, jedni je spreda vuku unazad, drugi je straga guraju napred, kao da se zaglibila i da joj svaki korak predstavlja veliku teškoću, a sam joj je život ogromna patnja! Kako je došlo do toga? Tako što je ljudsko srce isuviše varljivo, uvek pogrešno shvata delo koje Bog čini da bi spasio čovečanstvo. Kako god da se Bog prema njima ophodi, ljudi će uvek biti sumnjičavi, i razmišljaće: „Da li to znači da me Bog više ne želi? Da li će me Bog na kraju spasti ili ne? Za nekoga poput mene, ima li smisla nastavljati sa potragom? Mogu li da uđem u carstvo?” Kada ljudi stalno gaje negativne i oprečne misli poput ovih, zar to neće uticati na njihovu sposobnost da ispune svoju dužnost? Zar to neće uticati i na njihovu potragu za istinom? Ako se svi ovi negativni elementi ne odbace, hoće li oni ikada moći da zakorače na pravi put verovanja u Boga? To je teško reći. Stoga se sa ljudima koji odbijaju da prihvate istinu najteže izlazi na kraj i jedino što može da se učini s njima jeste da budu eliminisani.

U iskvarenom čovečanstvu, određeni oprečni elementi postali su duboko ukorenjeni u njihovom srcu, na primer, stvari kao što su ugled, sujeta, status, slava, dobit i tako dalje. Kada veruješ u Boga, ako želiš da prihvatiš istinu, to znači da se neprekidno boriš sa tim oprečnim elementima i hvataš u koštac sa svakakvim mukotrpnim iskustvom i nedaćama. Tek kada istina pobedi u ljudima i postane život, ta bitka će se završiti. Tada, kada ljudi jedenjem i pijenjem Božje reči shvate istinu i kada dokuče Božje namere, počeće da primenjuju istinu i da se bune protiv tela. U trenutku kada istina postane njihov život, moći će da je upotrebe da bi se rešili tih negativnih i oprečnih elemenata. Taština i lični prestiž, slava, dobit i status, ljudski apetiti, nečiste ljudske namere, ljudsko nerazumevanje Boga, njihovi izbori i sklonosti, njihova samopravednost, nadmenost, lažljivost i šta sve ne – svi ti problemi će postepeno biti razrešeni kada ljudi shvate istinu. Poverovati u Boga zapravo nije ništa drugo do proces prihvatanja istine, proces korišćenja istine da se prevaziđe telo i proces neprestanog jedenja i pijenja Božje reči, traženja istine i korišćenja istine koju si shvatio, reči Božje koju si spoznao i istina-načela koja si dokučio da bi razrešio te probleme. Postići život-ulazak znači doživeti ta iskustva i time će se ljudi postepeno preobražavati. Ti iskvareni elementi prisutni su u svakome i nema nijednog pojedinca koji ne živi zbog zarade i slave. Sva ljudska bića žive za te stvari; razlikuje se samo način na koji svaka osoba sa njima postupa i izražava želju za njima. Ali je ono što otkrivaju o sebi, u suštini, isto. Neki ljudi govore javno, drugi ne; neki se otkrivaju na očigledan način, dok drugi pokušavaju da se sakriju, koristeći svakakve metode da prikriju stvari i spreče ih da izađu na videlo, da ih drugi ne bi prozreli. Da li time što ne dozvoljavaš drugima da te prozru i što prikrivaš stvari misliš da ćeš sprečiti Boga da sazna? Da li misliš da, ako to učiniš, više neće biti tvoje iskvarene naravi? Iskvarena suština svakog pojedinca je ista – u čemu je razlika od jednog pojedinca do drugog? Stav sa kojim pristupa istini može se razlikovati od pojedinca do pojedinca. Neki ljudi, čim čuju istinu, odmah mogu da je prihvate. Uzimaju je poput leka koji ima gorak ukus u ustima, ali je delotvoran, koriste ga za lečenje bolesti i rešavanje problema koji ih tište. U upravljanju poslovima, u sopstvenom ponašanju, u vršenju svoje dužnosti, u komunikaciji sa drugima i u postavljanju svog cilja i pravca u životu, oni traže odgovore u Božjoj reči i koriste Božju reč za rešavanje problema sa kojima se susreću u životu, malo-pomalo primenjujući ono što su shvatili. Na primer, kada Bog kaže: „Svi vi morate da težite da postanete pošteni ljudi”, takav čovek će se zapitati: „Kako da postanem poštena osoba?” Bog zahteva da ljudi postanu pošteni; njihove reči moraju da budu iskrene, u razgovoru sa svojom braćom i sestrama moraju da otvore svoja srca i da prihvate Božje ispitivanje. To su važeća načela i, čim ih čuje, takva će ih osoba primeniti u praksi. Naravno, dok ih bude primenjivala, biće trenutaka kada bi mogla da skrene levo ili desno, ne uspevajući da pronađe prava načela bez obzira na uložen trud, a biće i trenutaka kada će se tokom primene pojaviti manje izobličenosti. Ipak, u neprestanom nastojanju da ispuni to merilo da postane poštena osoba, ona će se kroz nekoliko godina sve više približavati željenom cilju. Što duže živi, to više postaje čovek i što više oseća da je u prisustvu Boga, tim bolje napreduje u životu. Takvi su ljudi blagosloveni od Boga. Takvi su ljudi prve vrste.

Sad kada smo završili sa razgovorom o ljudima prve vrste, da pređemo na drugu vrstu. Iako obe vrste slušaju propovedi i čitaju Božju reč, čovek koji pripada prvoj vrsti u stanju je da dokuči istinu, a kada se pokaže njegova iskvarena narav, u stanju je da razmisli o sebi, da se otvori i kaže: „Nadmen sam i samopravedan. Volim da se razmećem stvarima koje sam uradio, večito gajim sopstvene namere i apetite, uživam u statusu, a zadovoljstvo mi donosi nadmetanje za slavu i dobit.” Govoreći tako, on postaje kadar za samospoznaju i posezanje za istinom. Ali sa ljudima druge vrste je drugačije. Čovek koji pripada toj vrsti će u sebi možda i priznati da je iskvaren, a kada se suoči sa orezivanjem, možda će čak i priznati da je učinio nešto loše, ali se jednostavno neće promeniti. Koliko god da sluša propovedi i koliko god reči i doktrina da dokuči, on jednostavno odbija da sprovede istinu u delo i uporno radi po svom. I takav je čovek sposoban da se otvori razgovoru u zajedništvu i da prihvati orezivanje, kao i da ga Bog disciplinuje. Ali kada jednom to prihvati, on to shvati kao doktrinu i misli da je završio posao čim je tu doktrinu dokučio, pa se odmah posle toga vraća na staro i ne menja se. Kada neko istinu shvata kao doktrinu i tako je tretira – s kakvim će se posledicama takav čovek suočiti? Sasvim je izvesno da će pomešati poštovanje pravila sa upražnjavanjem istine. Takav čovek ne vrši svoju dužnost u skladu sa Božjim rečima i zahtevima, već pokušava da rešava probleme u skladu sa Sotoninom filozofijom za ovozemaljsko ophođenje i sa sredstvima i načinima koje je sam za sebe osmislio. Ma koliko pričao u prazno kako je svestan da su Božje reči istina, a Sotonina filozofija zabluda, on tu sotonsku zabludu ipak upražnjava u stvarnom životu, pa čak, čineći to, oseća i duševni mir. Kada neko prihvata Božju reč kao istinu, a ipak je ne sprovodi u delo – zar on ne vara Boga? Iako možda priznaje da je Božja reč istina, a Sotonina filozofija zabluda, on oseća da bi i Sotonina filozofija mogla da mu posluži, pa usvaja put kompromisa, birajući srednji put između te dve stvari, što smatra upražnjavanjem istine. On čak misli da je izuzetno pametan zato što ne stoji ni na Božjoj ni na Sotoninoj strani, pa stoga nijednu od njih ne vređa, te misli: „Ja sam čovek koji vrši svoju dužnost i koji stremi ka istini, tako da ću sasvim sigurno zadobiti Božje odobravanje.” Recite Mi, da li je takav čovek neko ko upražnjava istinu? (Nije.) On marljivo sluša Božje reči, marljivo ih zapisuje i pamti, pa čak i provodi vreme promišljajući o njima, ali šta on u stvari radi sa Božjim rečima? U koju svrhu sluša Božje reči? (Sluša ih da bi ih objasnio drugima, da se napravi važan.) To je jedan aspekt. Još nešto? (Uzima ih za pravila koja treba poštovati.) Ponekad ih uzima za pravila koja treba poštovati, ali šta još? Ta situacija ima više aspekata. Neki ljudi pretvaraju Božje reči u pravila koja treba poštovati, drže ih se doslovce i to je sve. Kada, na primer, svi u zajedništvu razgovaraju o tome kako da budu pošteni ljudi, i on sa njima razgovara o tome. A kada neko drugi kaže: „Imaš li ti stvarnog iskustva u poštenju?” odgovoriće: „Hm, čekajte da pogledam u svesku.” Da ima bilo kakvo iskustvo sa tim, zar ne bi to jednostavno rekao? Ako je to stvarno njegovo lično iskustvo, zašto mora da čita beleške? Time se potpuno razotkriva kao čovek bez ikakve stvarnosti. A ima i ljudi koji, kada odslušaju propovedi, veruju da su ih razumeli, pa ako su u stanju da citiraju par redaka doktrine, smatraju da su razumeli istinu: nije li takvo razmišljanje pogrešno? Takav će čovek reći: „Kadar sam da shvatim istinu, posedujem duhovno razumevanje, u stanju sam da razumem sve aspekte Božje reči i sve aspekte onoga što sam čuo u propovedima, što znači da posedujem istina-stvarnost.” On je slep na činjenicu da je Božja reč istina, da je ona sȃmo tkivo ljudskog života, da istina ne samo da treba da bude sprovedena u delo, već treba da se primenjuje na rešavanje svakog problema i teškoće koja se u čoveku pojavi. Pošto takav čovek nije u stanju da prihvati istinu, on onda, kad god se pobuni protiv Boga, pokušava da na verodostojan način opravda takvo svoje ponašanje. Pošto nije svestan da se buni protiv Boga, postaje nemoguće da traga za istinom da bi rešio taj problem sopstvenog buntovništva. Znate li kako ta vrsta ljudi, u takvim slučajevima, nalazi rešenje svojih problema? Kada čovek koji ne shvata Božju reč kao istina-načelo sasluša Božju reč, razmišljaće ovako: „Jesam li ja stvarno buntovan? Ali to je u datim okolnostima sasvim oprostivo. Svako bi razmišljao na isti način, to je samo način razmišljanja i ne računa se kao buntovništvo. Biće u redu ako sledeći put ne budem tako razmišljao, biću dobar i pokoran!” A onda ovako nastavlja da promišlja o tome: „Ako sam u stanju da budem pokoran, to znači da sam još uvek neko ko voli Boga, neko ko Ga oduševljava.” I tako, na ovaj način, sebe opravdava. On ne analizira detaljno zašto je sposoban da se pobuni protiv Boga, kao ni izvor svog buntovništva, a još manje nastoji da sebe upozna u vezi sa tim pitanjem, pa koliko god buntovništva u sebi gajio, ne razmišlja o sebi – takav čovek ne stremi ka istini. Pošto ne smatra istinu životom, on, ma šta radio, ma kakvo buntovništvo ili iskvarenost pokazivao, ne nastoji da bude dorastao istini niti da nađe vezu sa njom i da nauči neku lekciju. To je dovoljna potvrda da on ne voli istinu i da nije čovek koji stremi ka istini. Suočen sa nekim problemom, nikada se ne preispituje, nikada ne poseže za istinom, nikada ne pokušava da nađe vezu sa istinom – nije li on upravo poput nevernika? Čak i ako je već godinama vernik, nije ostvario ni najmanji život-ulazak i ne radi ništa drugo osim što poštuje par pravila i nastoji da čini manje zlih dela: kako se to može nazvati upražnjavanjem istine? Kako takva vera u Boga može osvojiti Njegovo odobravanje? Popriličan broj ljudi tvrdi da veruje u Boga već više od deset ili dvadeset godina i zna da citira gomilu reči i doktrina. Da ih čuje neko ko je tek nedavno poverovao u Njega, bio bi vrlo impresioniran, iako u njima zapravo nema ni trunčice istina-stvarnosti, niti su u stanju da podele ikakvo iskreno iskustveno svedočenje. Kako je do toga došlo? Činjenica da nemaju ni trunčicu iskustvenog svedočenja postaje problem. To znači da nemaju ni trunčicu život-ulaska! Kada drugi sa njim u zajedništvu razgovaraju o istini, takav će čovek reći: „Ne troši uzalud reči; sve razumem i sve sam doktrine dokučio.” Na osnovu čega on to kaže? I šta je pogrešno u tim rečima? Zašto je taj čovek, slušajući propovedi i čitajući Božju reč, u stanju da dokuči samo doktrinu, ali ne i istinu? On zna da govori o doktrini, ali ne i da doživi Božju reč, a posledica je ta da, ma koliko godina bio vernik, nije u stanju da reši ni jedan jedini problem. Kako je do toga došlo? (Tako što ne prihvata istinu.) Tako je. Zbog toga što ne prihvata istinu. Baš kao što je slučaj sa lekarom koji redovno leči svoje pacijente od raznih bolesti, piše im recepte i operiše ih; on možda i razume svaki pojedini aspekt doktrine koja leži iza lekarske prakse, ali kada njemu samom dijagnostikuju kancer, reći će: „Niko neće moći da izleči moju bolest.” Kada mu neko kaže: „Moraš na hemoterapiju, moraš na operaciju!” odgovoriće: „Ne moraš to da mi govoriš, znam sve o tome.” Ali kada, uprkos tome što zna sve o tome, ne bi ništa preduzeo da svoju bolest izleči, da li bi mogao da ozdravi? To što je lekar ne bi mu ništa pomoglo. Čovek koji razume svaki aspekt doktrine, ali jednostavno neće da je sprovede u delo – upravo to je ta slabija vrsta čoveka. Spolja sve izgleda kao da takav čovek prihvata orezivanje, sluša propovedi i redovno učestvuje na okupljanjima, da s radošću obavlja posao, vrši dužnost, izdržava teškoće i daje se. Ali postoji jedna stvar u kojoj takav čovek podbacuje, a upravo je to mana najsmrtonosnije prirode: nikada stvari koje čuje na propovedima, kao ni Božju reč, ne shvata kao istinu koju treba sprovesti u delo. To znači da on u stvari ne prihvata istinu. Koji je suštinski problem čoveka koji ne prihvata istinu? (To što ne voli istinu.) Kada neko ne voli istinu, kakav pogled i stav ima prema Bogu? Zašto takav čovek ne voli istinu? Glavni razlog je taj da istinu ne smatra istinom. Iz njegove perspektive, istina je tek dobra doktrina. Da li takav čovek ume da razazna Sotonine jeresi i zablude u svim njihovim raznovrsnim oblicima? Definitivno ne ume, jer sve Sotonine jeresi i zablude ljudima izgledaju kao dobre doktrine. Čak se i zao čovek, čineći zlodela, trudi da nađe razloge koji lepo zvuče kako bi druge naveo na stranputicu, da bi ga podržali, odobrili i smatrali da je u pravu. Previše je besmisleno da neko ko veruje u Boga vidi istinu kao dobru doktrinu. Ne samo da takav čovek nema sposobnost razumevanja, već ga i drugi lako zavedu na stranputicu i lako posluži kao oruđe Sotoni. Zato vam kažem: svako ko nema sposobnost da razume istinu jeste čovek bez duhovnog razumevanja. On misli da razumeti istinu znači razumeti doktrinu i da, ako čovek ume da deklamuje doktrine, to znači da je razumeo istinu. Takav čovek definitivno neće umeti da sprovede istinu u delo, niti će biti u stanju da dokuči šta znači načelo. Sve što može da uradi jeste da pokuša da poštuje pravila u skladu sa sopstvenim razumevanjem doktrine. Pošto bude godinama verovao u Boga i shvatio nešto malo doktrine, poštovaće još par pravila i učiniti još neka dobra dela, ili će se možda malo žrtvovati i trpeti mnoge teškoće bez žalbi. On te stvari smatra sprovođenjem Božje reči u delo i upražnjavanjem istine. A u stvari, ma koliko čovek spolja izgledao kao da poštuje pravila, ma koliko patio i ma koliku cenu plaćao bez žalbi, ništa od toga ne znači da on upražnjava istinu, a kamoli da se pokorava Bogu.

Šta je, kad se sve svede, aršin za upražnjavanje istine? Kako proceniti da li upražnjavaš istinu ili ne? Kad se sve svede, jesi li čovek koji sluša i prihvata Božju reč – kako Bog gleda na to? Bog gleda sledeće: da li si, proklamujući svoju veru u Njega i slušajući propovedi, svoje neispravno unutrašnje stanje, svoju pobunu protiv Njega i sve te razne oblike svoje iskvarene naravi zamenio istinom? Jesi li se promenio? Jesu li se promenili samo tvoje spoljno ponašanje i postupci, ili i tvoja život-narav? Bog te odmerava uzimajući sve to u obzir. Pošto si toliko godina slušao propovedi i toliko godina jeo i pio Božju reč, jesu li promene u tebi površne ili suštinske? Je li ti se narav promenila? Je li ti se buntovništvo protiv Boga smanjilo? Kada se suočiš sa nekim problemom i otkrije se tvoje buntovništvo, jesi li sposoban za samopromišljanje? Jesi li kadar da se pokoriš Bogu? Je li se promenio tvoj stav prema dužnosti i zadatku koji ti je Bog poverio? Jesi li tvoja odanost porasla? Imaš li još uvek u sebi nečistoće? Namere, ambicije, apetiti i planovi koje kao pojedinac u sebi gajiš – jesu li te stvari pročišćene otkad slušaš propovedi? Sve su to aršini za procenu. Pored toga, koliko je tvojih predstava i zabluda o Bogu eliminisano? Držiš li se još uvek tih nekadašnjih nejasnih predstava, uobrazilje i zaključaka? Gajiš li još uvek u sebi ogorčenost, otpor ili druga negativna osećanja prema kušnjama i oplemenjivanju? Ako se još uvek nisi istinski pozabavio tim negativnim elementima i još uvek nisi doživeo nikakvu stvarnu promenu, to potvrđuje jednu činjenicu – da nisi čovek koji upražnjava istinu. Isto je i kada seme, koje je posejano, zaliveno i pođubreno, nakon mnogo dana ne proklija; to je dokaz da u njemu nema života. Tako, na primer, ima onih koji veruju u Boga jer su ih ljudi nekada zlostavljali, izopštili ili prezreli, pa sada veruju u Boga da bi ubuduće mogli da idu visoko uzdignutog čela. Takav čovek, nakon što je neko vreme proklamovao svoju veru, nastavlja da gaji tu nameru vršeći svoju dužnost i dajući se, te sve više energije ulaže u to da se daje, dok na kraju ne postane starešina u crkvi, pa tada oseća da može da ide visoko uzdignutog čela. Ali iznutra je njegova namera i dalje nerazrešena, i on ovako razmišlja: „Kada bih postao još veći starešina, zar ne bih onda mogao još više uzdići čelo? Vera u Boga je pravi put!” On je u Božju kuću došao samo zato da zadobije status da bi mogao da uzdigne čelo, dok njegova namera ostaje sve vreme nerazrešena. Toliko je godina delao, slušao propovedi i jeo i pio Božju reč, a ipak nije uspeo da reši taj jedan problem. Zar on ne zapostavlja svoje prave zadatke verujući u Boga na taj način? Čovek sluša propovedi i čita Božju reč da bi zadobio istinu i da bi zadobio život, ali on tolike godine tvrdi da veruje, a ipak nije zadobio ni jedan aspekt istine ni života. To je problem o kojem vredi duboko razmisliti. Neki ljudi, iako možda ne umeju da razgovaraju o istini ni da svedoče o Bogu, ipak imaju nešto stvarnog iskustva. Kada ih orežu, sposobni su za samopromišljanje i, pored toga, kadri su da prihvate istinu, pa se nakon toga stvarno menjaju da bi se popravili. To je dokaz da imaju pravu veru. Ma koliko patili i ma koliko nesreće doživeli, ne ustuknu, već njihovo bogoljubivo srce postaje sve stvarnije. U obavljanju poslova rukovode se načelima, iskvarenost koju ispoljavaju znatno je umanjena i imaju veće osećanje odgovornosti u vršenju svoje dužnosti. Možeš li za takvog čoveka da kažeš da ne razume istinu? Sa tačke gledišta promena u tom čoveku, on zasigurno proživljava stvarnost istine. Samo je, tako čineći, upio Božju reč do same srži svog srca. Iako možda nije naročito rečit i ubedljiv, on ume da upražnjava istinu i osim toga se, kada rešava stvari, rukovodi načelima, daje sve od sebe da ostvari konkretne ciljeve i trpi sve vrste teškoća bez reči pritužbe. To je dokaz da Božja reč u njemu deluje, ostvaruje efekat i polako postaje njegov život.

Upravo smo govorili o dve različite vrste ljudi. Ponašanje ljudi prve vrste je jednostavno: kada takav čovek čuje Božju reč, odmah je u stanju da je sprovede u delo. Druga vrsta, čak i kada mnogo sluša Božju reč, ne uspeva u potpunosti da je sprovede u delo. Takav čovek u svojoj glavi zamišlja da je sprovodi u delo pošto je napustio porodicu i posao i dao sve što ima. Ima čak i takvih koji čitav svoj život posvete Bogu, opredele se za celibat, odbace težnju za bogatstvom i daju sve što imaju, ali njihovo se unutrašnje stanje nikada ne promeni. Njihove pritužbe, pogrešna shvatanja, predstave i uobrazilja prema Bogu, kao i njihova nadmena narav, despotsko i proizvoljno ponašanje – sve to se nikada ne menja i oni nastavljaju da žive prema Sotoninoj filozofiji, samo se minimalno razlikujući od nevernika. Takvi ljudi samo pričaju u prazno kako veruju u Boga i tek su neznatno bolji od nevernika, od kojih se razlikuju samo po tome što ne čine velika zlodela. Takav čovek spolja deluje dobar. Ali on ne stremi ka istini i, ma koliko slušao propovedi, ništa ne menja u svojoj život-naravi. Kako takav čovek shvata Božju reč? On je smatra dobrom doktrinom. Božju reč smatra istinom, ali to što on smatra istinom, u stvari je doktrina – nešto što ima doktrinarnu prirodu, što nije tako loše. Može poštovati par pravila, ali se njegova život-narav nimalo ne menja. Takvi su ljudi druge vrste.

Sada ću govoriti o ljudima treće vrste – bezvernicima. Bezvernici su uvek skeptični u vezi sa Bogom. Takav čovek, kada čuje Božje reči, u sebi priznaje: „Ta propoved je tačna, to jesu reči koje je izgovorio ovaploćeni bog. Ova crkva je uglavnom puna dobrih ljudi. To je dobro mesto, gde ljude niti ugnjetavaju niti zlostavljaju, gde ljudi ne liju suze i ne trpe bol; pravo je udobno gnezdo, utočište. Ovi ljudi dolaze iz celog sveta, iz raznih zemalja i mesta, ljubazni su i brižni, u stanju su da otvore srca u razgovoru u zajedništvu i međusobno se slažu i žive u harmoniji – sve su to dobri ljudi. Propovedi koje daje višnji dobre su i ispunjene pozitivnom energijom, a božje reči istinite i pozitivne. Slušanje tih propovedi hrani duh i koristi mu. Ljudi žive u božjem prisustvu, osećaju utehu, radost i sreću; stiče se utisak da živimo u raju na zemlji. Bilo bi još bolje da čovek može da postane neki talentovan pojedinac i da dȃ svoj doprinos u božjoj kući.” On shvata Božje reči i sadržinu propovedi kao pozitivne teorije, učenja i dobre doktrine poznatih ličnosti i velikih ljudi – ali da li ih sprovodi u delo? (Ne sprovodi.) Pa zašto? Zato što sprovesti te istine u delo nije baš lako; morao bi da istrpi poteškoće i da plati cenu! On misli da je dovoljno da čovek ume da izgovara te reči i da nema potrebe da ih sprovodi u delo, da ne mora tako ozbiljno da shvati veru u Boga – baš kao kod religije, gde je vera u Boga samo hobi, za koji je dovoljno da ulažeš nešto malo napora i prisustvuješ okupljanjima. Takav čovek nije u stanju da potpuno i iskreno prihvati Božje reči, pa čak gaji i određene predstave o njima. Kada, na primer, Bog kaže da pošten čovek mora uvek da naziva stvari pravim imenom i da ne sme da laže, on to ne razume, pa misli: „Zar ne lažu svi? Nije li budalasto biti otvoren sa svima, nezaštićen, potpuno se pokoriti bogu?” Misli da je takvo postupanje budalasto i da čovek ne može tako da se ponaša. Priznaje da je Božja reč istina, ali uzaludno je od njega tražiti da praktično deluje u skladu sa Božjim rečima. Takvi ljudi se, stoga, prema Božjoj reči odnose malodušno, priznajući samo da su sve Božje reči tačne i istinite, ali odbijajući da ih prihvate i da ih sprovedu u delo. Kada je Božjoj kući potrebno da ljudi ulože neki trud, oni su na to spremni, ali sa kojim ciljem to čine? Sa ciljem da zadobiju blagoslove i uživaju u još većoj Božjoj blagodati; a kada bi dobili priliku da uđu u carstvo nebesko, to bi bila još veća sreća. To su njihova očekivanja; takvo je njihovo ubeđenje. A šta je sa njihovim stavom prema istini i Božjoj reči? Božja reč i istina su za njih stvar izbora i bez njih se može, nešto što istražuju u slobodno vreme da se zabave i prijatno provedu časove dokolice; oni jednostavno ne vide Božju reč kao istinu ni kao život. Kakvi su to ljudi? To su bezvernici. Bezvernici odbijaju da priznaju da istina ljude može da pročisti i spase i ne razumeju šta znače istina i život. Kada je reč o pitanjima kao što su vera u Boga i spasenje, kao i razrešenje grešne ljudske prirode, imaju tek neodređenu predstavu o njima i nisu zainteresovani. Kažu: „Ljudi ne žive u vakuumu, dok smo živi moramo i da jedemo; ne razlikujemo se baš mnogo od životinja. Mi ljudi smo samo viši oblik životinja i postojimo isključivo radi opstanka vrste.” Kada je, pak, reč o istini, i za to su nezainteresovani, pa bez obzira na to koliko već godina veruju u Boga i koliko su propovedi čuli, još uvek ne znaju jasno da kažu da li je Božja reč istina, da li vera u Boga donosi spasenje, i kakav ishod i odredište čekaju čovečanstvo u budućnosti. Ako im te stvari nisu jasne, kolika li je njihova zbunjenost! Ne pokazuju interesovanje za to kako Bog deluje da spase ljude ni kako ljudi dobijaju spasenje prihvatajući Božji sud i grdnju, niti za to kako ljudi mogu da postignu pokornost Bogu ulaskom u istina-stvarnost. Preciznije rečeno, ne pokazuju interesovanje za to kako da postanu pošteni ljudi, kako da obavljaju svoju dužnost, niti za druge slične stvari. Još više ih i naročito odbija kada drugi spominju da ljudi moraju biti potpuno pokorni Bogu, pa misle: „Ako čovek mora uvek da se pokorava bogu, zašto uopšte ima mozak? Ljudi postaju robovi ako se uvek pokoravaju bogu.” Tu počinju da se otkrivaju njihovi pogledi bezvernika. Oni smatraju da je pokoravanje Bogu izlišan čin, čin samoponiženja, gubitak dostojanstva, da Bog ne bi trebalo da postavlja takve zahteve pred ljude i da ljudi ne bi trebalo da ih prihvataju. Oni neke propovedi, kao što su propovedi o tome kako da ljudi zadobiju blagodat, čine dobra dela i ispravno postupaju, još nekako i prihvataju, iako nerado, ali priču o tome kako je Petar usavršen prihvatanjem stotina kušnji baš nikako ne mogu da razumeju. Misle: „Zar nije to igranje sa ljudima i mučenje ljudi? Istina je da je bog neprikosnoven iznad svih stvari, ali čak ni on ne može tako da se ophodi prema ljudima!” Ne prihvataju Božje delo kao istinu; način na koji Bog spasava ljude vide kao proizvoljno ponašanje gospodara prema robovima – takvu vezu oni iz toga izvlače. Može li takav čovek razumeti istinu? (Ne može.) Ima li takvih ljudi u crkvi? (Ima.) Hoće li takav čovek svojevoljno napustiti crkvu? (Neće.) Zašto je neće napustiti? Možda se nada da će mu se posrećiti i misli: „Mračan je ovo i rđav svet; nije lako preživeti. Kakve veze ima gde ubijam vreme? Pa mogu onda i u crkvi. Ovde čak mogu da uživam i u božjoj blagodati, pa ništa ne gubim. Ima uvek hrane i pića, a ljudi su prilično pristojni – niko me neće zlostavljati. Štaviše, ako vršiš dužnost, daješ se i plaćaš cenu, dobićeš čak i božji blagoslov. To je transakcija u kojoj nemam šta da izgubim!” I tako, kada o tome promisli, on zaključi da vredi ostati u crkvi. Ako mu jednog dana više ne bude izgledalo da se to isplati i ako bude mislio da ne može više ništa za sebe da izvuče, izgubiće interesovanje za veru u Boga i želeće da napusti crkvu. „U svakom slučaju”, misliće, „nisam mnogo izgubio i nisam se tome posvetio svim srcem i dušom. Posedujem veštine, znam svoje zanimanje i imam diplomu, pa mogu i dalje da se snalazim u svetu kao i do sad; mogao bih da se obogatim ili da se domognem nekog državnog posla. To bi bilo sjajno!” Tako bezvernik gleda na stvari. U očima takvog čoveka, reči koje je Bog izgovorio i istine koje je izrazio vrede manje nego predsednički govor; sa takvim prezirom gleda on na Božje reči. Kada takvi ljudi donesu te svoje poglede na veru u Boga i na službovanje „sa spremnošću i voljnošću”, nastane se u Božjoj kući, pa čak i ubijaju vreme u njoj i neće da odu iz nje – kakav je njihov cilj? Čineći to, imaju na umu ovu slabašnu nadu: „Ako bog bude popustljiv prema meni i smiluje mi se, pusti me u Svoje carstvo, moji će se ideali ostvariti. Ali čak i ako ne uspem da uđem u njegovo carstvo, bar ću se nauživati njegove blagodati, tako da opet neću biti na gubitku.” Kada čovek ima takav koristoljubiv stav prema veri u Boga, je li on kadar da prihvati istinu? Je li kadar da je sprovede u delo? Je li kadar da poštuje Boga kao Stvoritelja? (Nije.) Sa takvim pogledom, kakva se stanja u njemu bude? Često će se žaliti na Boga i pogrešno će Ga razumeti. Svako će Božje delo podvrgnuti proceni, ispitivanju i proveri, da bi došao do sledećeg zaključka: „Meni ne izgleda da je ovo bog uradio. Voleo bih da ovo nije bog uradio.” U srcu gaji otpor, ispitivanje, sud i koristoljubiv stav – može li se to nazvati buntovništvom? (Može.) Njegova iskvarenost i buntovništvo su takvi da se ne mogu pripisati normalnom čoveku. Kakav je to čovek? (Bezvernik.) Kako se ponašaju bezvernici? Neprijateljski su nastrojeni prema Bogu. Kada ljudi koji veruju u Boga pokažu iskvarenu narav i kada se, povremeno, ne pokore, Bog to naziva buntovnom naravi i kaže da je njihova suština buntovna. Ali šta On kaže o onima koji ne veruju? A Sotona – da li bi Bog rekao da je Sotona buntovan? (Ne bi.) Šta bi onda rekao? Bog bi rekao da je Sotona neprijatelj, Njegova suprotnost i neko ko Mu se do krajnjih granica protivi. Stav bezvernika prema Bogu je stav ispitivačkog i neodlučnog posmatranja, kao i otpora, žalbe, protivljenja i mržnje. Što više besediš o istini i pokoravanju Bogu, to će veću odbojnost bezvernik osećati. Što više razgovaraš o tome kako da čovek zadobije spasenje i da se usavrši prihvatanjem Božje grdnje, suda i orezivanja, to veću odbojnost on oseća i odbija da bilo šta od toga prihvati. Čim čuje da se o tome razgovara, počne da se vrpolji na stolici, postaje nervozan i nemiran kao da sedi na iglama, kao da hoda po žeravici. Ali da ga pustiš da izađe u klub ili u kafanu, ne bi bio ni malo razdražen; bio bi oduševljen. Mislio bi da čovek na takvim mestima može da bude bezbrižan i radostan – da može tako da živi, vredelo bi svih muka. Ono što ga razdražuje je da stalno sluša istinu, pa odbija da je čuje. Može li on da prihvati istinu ako nije spreman čak ni da je čuje? Ni slučajno. Ide okolo negativan, mrzovoljan i pun otpora i uvek nešto proučava i neodlučno posmatra. Šta on to proučava? Večito proučava Božje reči. Tu se više ne radi o tome da je on malog rasta; bezvernik je i zao čovek. Takav će se čovek, od početka do kraja, uvek postavljati nasuprot Bogu, uvek će proučavati, neodlučno posmatrati i pružati otpor, uopšte neće prihvatati istinu i misliće: „Svako ko se iskreno daje bogu je budala. Svako ko stremi ka istini i primenjuje istinu, budala je. Odbaciš porodicu, ne brineš se o najrođenijima i usredsrediš se isključivo na veru u boga, a onda posle sve te vere, samo završiš u bedi i prezren. Gle kako su nevernici obučeni po poslednjoj modi, a kakvu odeću vi nosite? Ja nisam budala kao svi vi – moram da sačuvam nekog asa u rukavu. Stremiću najpre ka telesnim zadovoljstvima – tako radi realan čovek.” To je bezvernikovo pravo lice. Kada se Bog tek pojavio i počeo sa Svojim delom, imao je vrlo malo sledbenika – ne više od desetak hiljada – a samo oko hiljadu njih je obavljalo svoju dužnost. Kasnije, kada je jevanđeosko delo počelo da se širi i da ostvaruje rezultate, broj ljudi koji obavljaju svoju dužnost postepeno je narastao. Neki su se, videći priliku da se istaknu i pokažu svoje talente, pridružili i počeli i sami da obavljaju dužnost. „Baš je to čudno!” rekao sam, „Delo kuće Božje već je počelo da se odvija; kako to da je sada toliko veći broj ljudi koji obavljaju svoju dužnost? Gde su se svi ti ljudi skrivali svih ovih godina?” U stvari, ti ljudi su već odavno sačinili računicu: „Ako se delo božje kuće raširi, onda ću doći. Ako, pak, ne zaživi, neću doći. Svakako neću ulagati nikakav trud u to!” Kakvi su to ljudi? To su oportunisti. Svi oportunisti su bezvernici – oni samo koriste gužvu. Spolja izgleda kao da su ljudi ti koji obavljaju delo kuće Božje, ali u stvari Bog sve vodi i usmerava; to je Sveti Duh na delu. U to nema nikakve sumnje. Bog sam obavlja Svoje delo; Njegova volja se neometano ostvaruje. Nijedno ljudsko biće ne bi moglo da obavi tako monumentalno delo, koje nadmašuje ljudske sposobnosti. Sve je to posledica autoriteta Božje reči i Božjeg autoriteta. Ljudi to ne mogu da dokuče; misle: „Kada moć Božje kuće poraste, i ja ću dobiti svoj deo. Zato ne zaboravite da upišete moje ime u knjigu zasluga!” Kakvi su to ljudi? Rečima nevernika, oni imaju „zle namere” – možemo li to reći o njima? (Možemo.) Kakve samo zlokobne motive ti ljudi gaje! Naravno, ako je čovek kadar da prihvati istinu, čak i ako na početku ima takve motive i poglede ili je njegova vera preslaba – Bog ga se neće setiti. Bog, raskrinkavajući te poglede i stavove, želi samo da ljudi kroz život hodaju pravim putem, da ih usmeri na pravi put vere u Boga, bez neodlučnog posmatranja i proučavanja. Bog nije nešto što možeš da razumeš proučavanjem ili da otkriješ teleskopom. Božje postojanje i Njegovo delo spasenja nisu rezultati koje možeš da ostvariš nekakvim istraživanjem. To su činjenice. Bez obzira na to da li Ga čovek priznaje, veruje u Njega ili Ga sledi, činjenica da Bog obavlja takvo veliko delo svakom je pred očima i na dohvat ruke. Kada Bog nešto želi da postigne, nema toga ko će Ga sprečiti, ko će to promeniti i nema te sile koja će to ma i u najmanjoj meri ometati. To je činjenica koju je Bog učinio istinitom.

Upravo smo govorili o ljudima najgore vrste – bezvernicima. Taj tip čoveka veruje u Boga neodlučno ga posmatrajući, proučavajući i ponašajući se oportunistički. Ako nema nade da će dobiti ikakve blagoslove, smatraće da je najbolje da zbriše i pripremi sebi strategiju izlaska. Kada bi takav čovek počeo odmah da promišlja o sebi i da oseća kajanje, za njega ne bi bilo prekasno. Sve dok ne umre, za njega bi postojao tračak nade; ali ako uporno odbija da se pokaje i nastavlja da neodlučno posmatra, večito se suprotstavljaću Bogu, Bog će se onda sigurno prema njemu ophoditi kao prema neverniku, a kada zapadne u nevolje, ostaviće ga da se sam snalazi. Kada je reč o ljudskoj suštini, ljudsko biće u osnovi nije ništa do šaka praha u koji je Bog udahnuo svoj dah, pretvorivši te tako u živog čoveka od krvi i mesa, dajući ti život. Tvoj život je od Boga. Kada te Bog nije koristio, On te je snabdeo hranom, odećom i svim ostalim. Ali kada ima nameru da te iskoristi, ti bežiš i stalno Mu se suprotstavljaš, uvek se držeći nasuprot Njemu – može li te On onda iskoristiti? Da je po pravdi, Bog bi trebalo da digne ruke od tebe. Kako tokom stvaranja sveta na začetku, kako u Doba zakona i u Doba blagodati, tako i sve do poslednjih dana sadašnjeg doba, Bog je ljudima izgovorio mnoge reči. Bilo kroz nadahnuće ili u direktnoj komunikaciji licem u lice, moglo bi se reći da je Bog izgovorio nebrojeno mnogo reči. A šta je bila Njegova namera kada je izgovarao tolike reči? Namera Mu je bila da pomogne ljudima da razumeju i shvate šta misli, da spoznaju Njegove namere i da saznaju da će, kada zadobiju te reči, biti u stanju da ostvare promenu naravi, prime spasenje i steknu život. Onda će moći da prihvate te reči. Samo to je bila Božja namera kada je izgovarao tolike reči. A koji će rezultat ljudi na kraju postići, kada prihvate te reči i razne načine na koje On deluje? Postaće kadri da Ga slede do samog kraja i izbeći će da budu uklonjeni i napušteni na pola puta, pa stoga ima nade da će opstati do kraja. Čak i ako te Bog dovodi u red, orezuje ili razotkriva, čak i ako te ponekad napušta i proverava – ma šta da On radi, ne može se poreći činjenica da su Njegove namere i trud, kada je izgovarao te reči, bili iskreni, zar ne? (Tako je.) Stoga ljudi u odnosu sa Bogom ne treba da cepidlače oko beznačajnih stvari, da večito sude o plemenitim Božjim namerama na osnovu svojih sitničavih aršina, i da Ga pogrešno shvataju. Ma kakvi bili pogrešni pogledi za koje si se nekada vezivao, ma kakvo bilo stanje u tebi, ukoliko si kadar da prihvatiš Božje reči kao svoj život i da ih uzmeš kao skup načela koja primenjuješ i smer i cilj puta kojim koračaš, postepeno ćeš, korak po korak, postati kadar da udovoljiš Božjim zahtevima. Šta je zabrinjavajuće? Zabrinjavajuće je kada ljudi slušaju Božje reči i ophode se prema njima kao da su doktrine, pravila, puke fraze i slogani, ili se čak ophode prema Božjim rečima kao prema predmetu proučavanja, a prema Bogu kao predmetu svog proučavanja i otpora – to je problematično. Takvi ljudi neće primiti Božje spasenje, Bog nema načina da ih spase. Nije reč o tome da Bog njih ne spasava, već o tome da oni Njegovo spasenje ne prihvataju – to je sve što ima da se kaže i to je činjenica.

Šta je najvažnija stvar, koja će čoveku omogućiti da sledi Boga do samog kraja i da ostvari promenu naravi? Prihvatanje i primena istine – to je najvažnije i to je ključni aspekt praktičnog delovanja u stremljenju ka istini. Primena i iskustvo Božjih reči najvažniji je aspekt praktičnog delovanja, direktno povezan sa čovekovim život-ulaskom. Čovek koji iskreno veruje u Boga, bez obzira na probleme sa kojima se suočava, mora da nauči da u svakoj situaciji traga za istinom i da je primenjuje. Samo se tako može doživeti Božje delo, a čovek će, posle nekoliko godina takvog iskustva, postati kadar da razume istinu i da zakorači u stvarnost. Stoga nikada ne treba zaboraviti to pitanje primene i iskustva Božjih reči. Kada se suočiš sa nekim problemom, u sebi uvek moraš ovako da razmišljaš: „Šta da radim da bih u ovoj situaciji primenio i doživeo Božje reči? Koji su aspekti istine prisutni u ovoj situaciji? Šta da radim da bih primenio istinu?” To bi bilo ulaganje truda u stremljenje ka istini, a nakon nekoliko godina takve primene i iskustva istine, polako ćeš zakoračiti na pravi put vere u Boga, koračaćeš pravim životnim putem i imaćeš pravac. Nije izvodljivo uvek koristiti intelekt za analizu i ispitivanje svakog problema sa kojim se suočiš i uvek se pouzdati u sopstvene metode rešavanja stvari. Ako budeš postupao na taj način, biće ti nemoguće da se uskladiš sa Bogom i da promeniš narav – nikada nećeš ostvariti ni jedno ni drugo, to je pogrešan put. Uzaludno je da tragaš za spasenjem stremeći ka slavi, dobiti i statusu. Bezbroj ljudi je na taj način već propalo i posrnulo. Neki su prepoznati kao lažne starešine, a neki kao antihristi – svi su uklonjeni. Beskorisno je da stremiš ka tome da se istakneš u crkvi. Bolje je slediti Petrov put – stremiti ka istini najbezbedniji je i najsigurniji put. Vidiš li sada šta je najvažnije? Najvažnija stvar je prihvatiti i primeniti istinu. Božje reči čitaš da bi o njima razmišljao i zadobio istinu. Nemoj ih proučavati, nikako ih nemoj proučavati, i nemoj im pružati otpor niti im se protiviti. Čim primetiš da si u takvom stanju, odmah se preispitaj i razreši ga. Ti problemi sa iskvarenošću koja u tebi postoji stalno se rešavaju, tvoje stanje postaje sve bolje i sve manje i manje ispoljavaš iskvarenost, a to na kraju donosi rezultat: odnos sa Bogom ti postaje sve normalniji, srce sve bogobojaznije i Bogu bliže, sve bolje obavljaš svoju dužnost, a tvoja ljubav prema Bogu i vera u Njega sve više rastu. To je potvrda da si upio Božje reči u srce, i da su se one tamo ukorenile. Na kraju ćeš videti rezultat i reći: „Time što sam stalno razmišljao o sebi i bavio se ispoljenjima svoje iskvarenosti, sprečio sam da dođe do nepopravljivih posledica. Osećam u srcu žaljenje i mrzim sebe što sam služio Sotoni. Srećom, Bog me je spasao i omogućio mi da ponovo nađem svoj put do Njega, prihvatim istinu i pokorim Mu se. Više se ne brinem da li ću biti spasen i ne brinem zbog mogućnosti da kasnije budem uklonjen i isključen. Sada sam siguran da ću zadobiti Božje spasenje, da sam na pravom putu i da verujem u istinitog Boga, Stvoritelja. Nemam nikakve sumnje u to.” Tek ćeš tada primiti veru u Boga u svoje srce i moći ćeš da se pouzdaš u Njega u svakoj situaciji. Tada ćeš zaista zakoračiti u svetilište i nećeš više morati da brineš o tome da li si samo služitelj i da li ćeš umreti u nekoj katastrofi. Tek će se tada tvoje srce ispuniti mirom i radošću. Zbog čega ljudi imaju takve brige? Zbog toga što premalo poznaju Božje delo, premalo razumeju istinu, pa čak imaju i predstave i zablude o Bogu. Pošto nisi razumeo Božje namere u Njegovim rečima i nisi ih dokučio, uvek Ga pogrešno razumeš. Pošto Ga uvek pogrešno razumeš, stalno se brineš i nikada se ne osećaš sigurno. Ponekad pružaš otpor; s vremenom, iako ne praviš velike greške, praviš puno malih, sve dok jednog dana nenadano ne napraviš neku veliku grešku i onda zaista budeš eliminisan. Nije beznačajna stvar napraviti veliku grešku. Neki ljudi bivaju eliminisani, uklonjeni ili izopšteni, ili, pak, ne primaju delo Svetog Duha – zar ne postoji iza svega toga neki osnovni uzrok? Definitivno postoji osnovni uzrok; radi se o tome kojim putem oni idu. Neki biraju da slede Petrov put, koji je put stremljenja ka istini. Drugi biraju da slede Pavlov put, koji je put stremljenja ka kruni i nagradama. Suština ta dva puta se razlikuje, kao što se razlikuju i posledice i ishodi kojima oni vode. Oni koji su eliminisani nikada ne koračaju putem stremljenja ka istini i primene istine. Uvek skreću sa tog puta i rade šta hoće, postupaju u skladu sa sopstvenim željama i ambicijama, čuvaju svoj status, ugled i ponos i udovoljavaju sopstvenim željama – sve što rade okreće se oko tih stvari. Čak i ako su, pored toga, plaćali cenu, posvetili vreme i trud i radili od jutra do mraka, kakav su konačni rezultat ostvarili? Pošto su stvari koje su uradili u Božjim očima osuđene kao zle, rezultat je taj da su eliminisani. Imaju li još uvek šanse da budu spaseni? (Nemaju.) To je neverovatno ozbiljna posledica! Tako je i kada se ljudi razbole: beznačajna bolest, ako se odmah ne leči, može da se razvije u ozbiljnu, pa čak i neizlečivu bolest. Na primer, kada se čovek prehladi i počne da kašlje, on će se brzo oporaviti ako dobije uobičajeni medicinski tretman. Ali neki ljudi smatraju da su snažne građe, pa svoju prehladu ne shvataju ozbiljno i ne idu kod lekara. Prehlada zbog toga traje dugo i razvija se u upalu pluća. Kada dobiju upalu pluća, oni i dalje misle da su mladi, da imaju jak imunitet, pa se opet mesecima ne leče. Ne obraćaju pažnju na svakodnevni kašalj sve dok on ne postane nekontrolisan i nepodnošljiv, i dok ne počnu da iskašljavaju krv. Onda odlaze u bolnicu na pregled i saznaju da su dobili tuberkulozu. Drugi ih savetuju da se odmah leče, ali oni i dalje misle da su mladi i snažni i da nema razloga za brigu, pa se opet ne leče kako treba. Konačno, jednog dana, njihovo telo je toliko oslabljeno da ne mogu da hodaju, a kada odu u bolnicu na kontrolu, otkriju da imaju rak koji je veoma uznapredovao. I kada ljudi imaju iskvarenu narav koju ne leče, to može takođe dovesti do neizlečivih posledica. Iskvarene naravi se ne treba plašiti, ali neko ko ima iskvarenu narav mora odmah da traga za istinom da bi je razrešio; samo tako se ta iskvarena narav može postepeno pročistiti. Ako se čovek ne fokusira na rešavanje iskvarene naravi, ona postaje sve ozbiljnija, pa se može desiti da čovek uvredi Boga i da mu se odupre, te da ga On s gnušanjem odbaci i ukloni.

Neki ljudi imaju priroda-suštinu antihrista, kao ljudi poput Pavla. Stalno se fokusiraju na to da zadobiju blagoslove, osvoje krunu i dobiju nagrade, te pokušavaju da se nagode sa Bogom. Uvek hoće da budu starešine i apostoli koji mogu da kontrolišu Božji izabrani narod, a u stvari samo završe tako da ih Bog s gnušanjem odbaci. Koračaju putem otpora prema Bogu, koji je pogrešan put. Neki ljudi ne vole istinu; znaju da je pogrešno stremiti ka slavi, dobiti, statusu i koristi, ali ipak biraju pogrešan put. Bog je strpljivo i marljivo podsticao Svoj izabrani narod i na razne načine ih je tešio, ubeđivao, podsećao, upozoravao, raskrinkavao, orezivao i prekorevao. Bog je izgovorio tolike reči, a ljudi sve to ipak ne shvataju ozbiljno, ponašaju se kao da pas laje, a vetar nosi. Ne sprovode te reči u delo, već i dalje, u skladu sa sopstvenim motivima i željama, čuvaju svoj status, ponos i taštinu. Posvuda kuju zavere u sopstvenu korist i svuda, razbijajući glavu i ne štedeći sredstva, planiraju i postupaju u interesima sopstvenog ugleda i mogućnosti. U dubini srca čak i misle: „Dao sam se bogu, čeka me veličanstvena kruna”, pa čak izgovaraju i reči koje je Pavle izgovorio. A u stvari ne znaju na kakvom su putu i ne znaju da ih je Bog osudio. Kada, jednog dana, to dovede do neke velike katastrofe, hoće li umeti da se pokaju? Kada kucne taj čas, oni će se opirati, govoreći: „Mnogo radim i dao sam značajan doprinos; ako nisam dao doprinos, onda sam barem patio; ako nisam patio, barem sam se iscrpeo!” Sve što su uradili ne vredi ni prebijene pare – da li to mogu biti dobra dela? Jesu li obavljali svoju dužnost? Jesu li sprovodili istinu u delo? Upravljali su sopstvenim životom. Opremili su se, u tom periodu, velikim brojem naizgled dubokih reči i doktrina; znali su da govore i drže predavanja, da trče naokolo i da se daju, ali u stvari nisu obavljali nikakav stvarni posao. Uspešno su privukli ljude sebi i sve ih uvukli u svoju orbitu. Postali su velike vođe bez imalo mesta za Boga u svojim srcima. Nisu li na taj način činili zlo? Pošto uopšte nisu sprovodili istinu u delo, trebalo bi da je krajnji rezultat sam po sebi jasan. Ali čak i u toj situaciji, i dalje žele krunu; koliko je to drsko? To se zove bestidna drskost! Zašto su takvi ljudi u stanju da se prepiru čak i na kraju, kada bivaju eliminisani? Prekidaju i ometaju rad crkve, čine razna zla; kako mogu još i da se prepiru sa Bogom i da se brane sa tolikim ubeđenjem? Kakav je to problem u pitanju, kad oni mogu tako da se opiru Bogu? Mislite li da iza takvih postupaka ima ma kakve razumnosti? Imaju li oni savest i razum? Normalni ljudi, kada čuju tolike Božje reči – bez obzira na to kako se Bog prema njima ophodi i da li je to ophođenje u skladu sa njihovim predstavama – moraju barem da priznaju da su Božje reči istina i da su sve tačne. Čak i ako neka rečenica nije u skladu sa njihovim predstavama, ne treba Bogu da sude; treba da imaju pokorno srce. Ako čovek može da prizna da je Božja reč istina i da se pokori pred Bogom, zar ne znači to da se prema Njemu ophodi kao prema Bogu? (Znači.) Ako se, u tom slučaju, i pojave neke predstave i zablude o Njemu, zar nije lako potražiti istinu i razrešiti ih? Ključno je to da ljudi moraju da poštuju reči i delo Božje – to je preduslov. Zašto bezvernici i antihristi, oni poput Pavla, još uvek mogu da se suprotstavljaju Bogu? (Jer se ne ophode prema Njemu kao prema Bogu.) Tu je koren problema. Ma koliko rečiti bili, ma koliko marljivo radili i jurili naokolo, ma koliko patili i visoku cenu plaćali, oni nikada ne uzimaju Božju reč kao istinu – mogu li onda razumeti istinu? (Ne mogu.) Zato, bez obzira na to kako Bog postupa sa njima, ili imaju primedbe ili odbijaju da se predaju. Nedostaje im svaki trag razuma koji bi svako stvoreno biće trebalo da ima, što potvrđuje činjenicu da nikada nisu prihvatili istinu. Da su, tokom godina, bili u stanju da prihvate Božje reči kao istinu i da ih sprovode u delo i obraćaju pažnju na njih, ne bi bili tako osioni i puni otpora. Ne bi se suprotstavljali Božjim uređenjima i Njegovom ophođenju prema njima. Ne bi imali ovakva raspoloženja; u najgorem slučaju, bili bi pomalo uznemireni ili neveseli. Sva iskvarena ljudska bića imaju svoje uobičajene slabosti, ali postoji u najmanju ruku nekoliko granica koje ne smeju da pređu. Prvo, ne smeju da odustanu od obavljanja svoje dužnosti. „Bilo kada i bilo kakav zadatak da mi Bog poveri, radio ja to dobro ili loše, moram da dam sve od sebe i da uložim najveći mogući trud. Čak i ako se Bogu više ne dopadam i ako me gleda s visine, moram, u najmanju ruku, da preuzmem na sebe zadatak koji mi je poveren i da ga dobro uradim.” To je razumno; čovek ne sme da napusti svoju dužnost. Osim toga, čovek ne sme da se odrekne Boga. „Bez obzira na to kako se Bog prema meni ophodi i sa mnom postupa, i na to da li me braća i sestre isključuju i raskrinkavaju, pa čak i ako me svi napuste, Bog će uvek imati isto mesto u mom srcu, a moj sopstveni stav kao čoveka neće se promeniti. Bog je uvek moj Bog, Njegova suština i identitet se ne menjaju i ja ću Ga uvek priznavati za svog Boga.” Mora da postoji i takvo rezonovanje. Šta još? (Bez obzira na to kako se Bog prema nama ophodi i kažnjava nas, moramo Mu se pokoriti.) To je minimum minimuma i najosnovnija postavka koju čovek mora da ima. Kažeš: „Ne razumem Božje namere i ne razumem zašto Bog ovako postupa. Osećam se pomalo kao da mi je naneta nepravda i to je donekle opravdano, ali ništa ne govorim jer sam stvoreno biće i treba da se pokorim Bogu. To je dužnost stvorenog bića. Čak i ako u ovom trenutku ne razumem i ne znam tačno kako da primenim istinu i da tragam za njom, ipak treba da se pokorim.” Je li to razumno? (Jeste.) Kada oni koji ne prihvataju istinu i fali im razuma bivaju orezani, kakva ispoljenja prikazuju? Kažu: „Hoću li biti razotkriven i uklonjen? Ako nemam ni izglede ni sudbinu i ne mogu da zadobijem blagoslove, neću ni verovati!” Da li takav čovek ima istinsku veru u Boga? Njegov odnos sa Bogom nije normalan, već pun otpora i neprijateljstva. Takva narav je sotonska narav koja se opire Bogu. Može li on u svom srcu prihvatiti Boga kao svog Boga? Možda će, u srcu, reći: „Ako je zaista bog, zašto me ne voli? Ako je zaista bog, zašto me ne koristi za nešto važno? Sve što ja vidim je čovek – kako bog može postojati bilo gde na ovom svetu? Svi ste vi budale. Gde je bog? On u mom srcu postoji samo ako verujem u njega; ako ne verujem u njega, on ne postoji i nije bog.” Tako se otkriva njegov stav. Godinama je slušao tolike Božje reči; da ih je prihvatio, da li bi razvio takve stavove? (Ne bi.) Što je još ozbiljnije, šta će on sad? Huškaće i druge i probati da ih zavede: „Ti još uvek veruješ? Kako možeš da budeš tako glup? Zar nisu već odavno rekli da dolazi katastrofa? Kad dolazi? Zar nije bog rekao da će svet biti uništen? Gde je to uništenje? Budalo jedna, toliko si toga izgubio! Prestani da veruješ! Zašto uopšte veruješ? Vidi kako sam ja pametan, zarađujem hiljade juana mesečno, a koliko ti zarađuješ? Pogledaj šta je danas u svetu popularno. Kakvu odeću vidiš na meni? Sve sami brendovi!” Namamiće ljude i navesti ih na pogrešan put, a neke će ostaviti u stanju potpune zbunjenosti. Zar nije to zao čovek koji se uvukao u Božju kuću i ometa rad crkve? Kakav stav ima takav čovek prema vršenju svoje dužnosti? „Ja svoju dužnost obavljam samo kad sam raspoložen. Obaviću je ako budem hteo. Ako ne budem, neću. Ne moram da uložim svoje srce i snagu. Kada obavljam dužnost, ne radim to za sebe, već za crkvu. A ja čak nigde i ne vidim boga. Ne znam ni da li me se on seća, a oni ipak od mene traže da posvetim srce, snagu i um dužnosti – koja je svrha? Dovoljno će biti da promumlam par reči i tako se provučem.” To je stav koji je on zauzeo. Misli da je budalasto i da se ne isplati da posveti snagu, srce i um dok obavlja dužnost. Da sada sretnete takvog čoveka, da li bi vas on zaveo na stranputicu i uticao na vas? Ako vam nedostaje temelj i ne razumete istinu, definitivno ćete biti zavedeni na stranputicu i pretrpeti uticaj, a s vremenom ćete biti na gubitku.

Kada čovek veruje u Boga, mora da mu bude jasna svrha jedenja i pijenja Božjih reči, kao i koji se ključni problemi time rešavaju. Ako čovek godinama veruje u Boga, a nikad se ne fokusira na to da jede i pije Božje reči, ne samo da će problem njegove iskvarenosti ostati nerešen, već neće razumeti ni najmanju količinu istine koju treba razumeti. Koje su, onda, posledice toga? Vrlo je lako biti zaveden na stranputicu i skrenuti na pogrešan put. Ako čovek ne razume istinu, velika je verovatnoća da će posrnuti. Kada se nađe pred nekim problemom, pa čak i na najmanji znak nevolje, teško će zadržati oslonac. Stoga je za ljude krajnje korisno da više čitaju Božje reči i češće u zajedništvu razgovaraju o istini. Bog je u Bibliji rekao nešto vrlo važno: „Nebo i zemlja će proći, ali moje reči neće proći” (Matej 24:35). Na šta te reči ljudima ukazuju? Šta to znači da Božje reči neće proći? U svako vreme, istina i reč Božja uvek će biti istina – to se neće promeniti. Bilo da je u pitanju vrednost ili značaj tih reči za čoveka, ili njihovo unutarnje značenje i stvarnost, one se nikada neće promeniti. Ostaće izvorne reči i neće postati ništa drugo – suština Božjih reči ne može se menjati. Tako, recimo, Bog ljudima kaže da budu pošteni; te reči su istina i nikada neće prestati da budu. Zašto nikada neće prestati da budu istina? Iz Božjeg zahteva da ljudi budu pošteni vidimo jedan dosledan aspekt Božje suštine, koji postoji od pamtiveka i nastaviće da postoji dok je sveta i veka. Neće se promeniti zbog toga što su se promenila vremena, geografski prostor ili mesto; Božja suština postojaće zauvek. Koji je razlog tog večnog postojanja Božje suštine? Taj što je to pozitivna stvar i suština Stvoritelja; nikada neće proći i uvek će biti istina. Ako doživiš sve te istine koje je Stvoritelj izrazio i pretvoriš ih u stvarnost u svom biću, sve ih sprovedeš u delo i proživiš, zar nećeš onda moći da živiš kao čovek? Zar život neće imati vrednost? Da li bio bio napušten? Zar nije upravo iskustvo i proživljavanje svih istina koje ti je Bog podario tvoj izlaz? Čovečanstvo može preživeti samo na tom putu. Ako ljudi ne mogu da prihvate istinu i da slede put stremljenja ka istini, na kraju će umreti i biti uništeni. Možda ćeš reći: „Zar ne živim i sada sasvim fino?” Ali ako nisi zadobio istinu, pre ili kasnije ćeš biti uklonjen. „Nebo i zemlja će proći, ali moje reči neće proći”; ta rečenica ima tako duboko značenje; istovremeno je i najveća opomena ljudima. Samo su Božje reči istina, a jedino ako prihvatiš istinu možeš ostati postojan. Odnosno, ako jedeš i piješ Božje reči, sprovedeš ih u delo i proživiš neki privid ljudskosti, nećeš biti eliminisan. U tome leži vrednost Božjih reči! Mogu li, dakle, Božje reči biti čovekov život? Na šta se ovde odnosi reč život? Odnosi se na to da možeš da živiš, da si spasen. Ako prihvatiš te reči, razumeš ih i primeniš, postaćeš u Božjim očima živ čovek. Ako nisi pošten čovek već prevarant, ti si u Božjim očima samo leš koji hoda, mrtav čovek, pa ćeš i ti, kao i sve ostale stvari, proći. Sve što nema veze sa Božjim rečima ili istinom, bilo da je materijalno ili nematerijalno, mora proći kada Bog promeni doba i obnovi svet. Jedino Božje reči neće proći, kao ni sve stvari povezane sa Božjim rečima. Toliko je važna primena Božjih reči!

Ljudi znaju da su primena i iskustvo Božjih reči važni, ali moraju imati i put primene. To je put život-ulaska i ljudi moraju u svojim srcima da mu daju važnost i da ga svaki dan dožive. Ako si uvek zabrinut jer ti fali iskustveno svedočenje i plašiš se da ćeš jednog dana biti eliminisan, to je onda problem. Oni koji ne vole istinu nikada ne sprovedu Božje reči u delo i nikada ih ne dožive. To nije samo zbog toga što nemaju vere; uglavnom do toga dođe jer ih podbuni njihova sotonska priroda. Želiš samo da primiš blagoslove, ali ne voliš istinu; ako tobom vlada taj motiv, za tebe neće biti dobrog ishoda. Šta, onda, da radiš? Definitivno ne smeš da dozvoliš da se taj motiv nekontrolisano proširi tobom; moraš da potražiš istinu i da razmisliš o sebi: „Zašto ne primenjujem istinu? Zašto uvek brinem da ću biti eliminisan? To stanje nije kako treba, moram da ga razrešim.” Nije li napredak kada znaš da treba da tragaš za istinom i da rešiš svoje probleme? To je dobra stvar. Ljudi koji ne umeju da reše svoje probleme su otupeli, imbecilni, buntovni i nepopustljivi. Neki ljudi znaju da je to problem, a ipak ne pokušavaju da ga reše. Misle: „Zar nije potpuno normalno da ovako razmišljam? Zašto moram da se rešim svoje namere da primim blagoslove? Rešiću je se, ali ću biti na gubitku.” Je li to nepopustljivo? Neki ljudi su otupeli; ne shvataju da je činjenica da žele da primaju blagoslove problem namere i naravi. Misle: „Zar nije normalno da čovek koji veruje u Boga želi da bude blagosloven? Ta namera ne može se smatrati problemom.” Jesu li takve misli i pogledi ispravni? Ako se čovek reši namere da prima blagoslove i ne očisti svoju iskvarenu narav, može li se zaista pokoriti Bogu? Koje su posledice ako se vodiš iskvarenom naravi? To je kao kada se neko ne oseća dobro; zna da će se prehladiti, pa brzo uzima lek. Ali ima i onih koji su otupeli; ne znaju čak ni da imaju upalu. Idu okolo i govore ljudima da se u poslednje vreme ne osećaju dobro, nesvesni da doživljavaju prve simptome prehlade i ne shvatajući ih ozbiljno. Neki čak misle i ovako: „Pa to je samo prehlada; šta je najgore što može da mi se desi?” Treba da piju vodu, a oni je ne piju; treba da uzmu lek, ali oni ni to ne rade; stežu zube i trpe. Usled toga se prehlade i budu bolesni nekoliko dana, što im ometa napredak u većem broju stvari. Ljudi se prema raznim svojim stanjima ophode isto kao prema svojim bolestima. Neki uspeju brzo da reše male probleme, ali velike ne rešavaju uopšte. Odlažući tako stvari unedogled, njihova iskvarena narav ostaje nerazrešena, zbog čega gube život-ulazak i trpe gubitke u životu. Nije li to budalasto i neuko? Ljudi koji su previše budalasti ne mogu da zadobiju istinu, a na kraju gube i život. Ako na taj način veruju u Boga, nikada neće zadobiti Božje spasenje.

Stremljenje ka istini mora početi samopromišljanjem i samospoznajom. Bez obzira na to sa kakvom situacijom se čovek suočava, on mora uvek da razmišlja o svom unutrašnjem stanju, te da utvrdi i razreši sve pogrešne misli, poglede i buntovna stanja u sebi. Posle nekog vremena, kada se suoči se nekim drugim okolnostima ili događajima, ponovo će razviti neke pogrešne stavove i stanja, pa će morati da traga za istinom da i njih razreši. Kada bude bez prestanka razmišljao o sebi, spoznavao sebe i razrešavao svoje pogrešne poglede i buntovna stanja, njegova će se iskvarena narav sve manje otkrivati i lako će sprovoditi istinu u delo. To je proces životnog rasta. Bez obzira na to sa kakvom se situacijom čovek suočava, on mora da traga za istinom, a ma šta nameravao i planirao, mora se pridržavati onoga što je u skladu sa istinom, dok ono što nije u skladu sa istinom treba suzbijati. Pored toga, čovek mora težiti pravdi i stremiti ka istini, spoznaji Boga i ispunjenju Božjih zahteva. Na taj način će češće otkrivati sopstvene nedostatke i iskvarenost i razviti srce koje čezne za istinom. Kada neko vreme bude doživljavao takvo iskustvo, postaće kadar da razume neke istine, a njegova će vera u Boga rasti. Bez takvog puta primene, ne može se reći da čovek primenjuje istinu. Ako neko ko živi u iskvarenoj naravi ne ispituje da li su njegove reči i dela u skladu sa istinom ili se protive načelima, umesto da samo proverava da li je prekršio zakon ili izvršio zločin, ako ne obraća pažnju na svoju iskvarenu narav i nije ga nimalo briga za svoje buntovno stanje – čak i ako, spolja gledano, nije prekršio zakon ni izvršio zločin, činjenica je da i dalje živi po iskvarenoj naravi i pod vlašću Sotone – onda takav čovek nije proživeo istina-stvarnost i neće zadobiti spasenje. Kada čovek više decenija živi u svetu i u stanju je da razume ovozemaljske stvari, on misli da je pametan, nepogrešiv i neverovatan, ali iskvarena ljudska bića su u prisustvu istine budalasta i mentalno nerazvijena, baš kao što će beznačajna ljudska bića uvek pred Bogom biti odojčad. Stremljenje ka spasenju nije jednostavna stvar; zahteva razumevanje mnogih istina, postizanje određenog rasta, snagu volje, odgovarajuće okruženje i postepeno sprovođenje istine u delo. Čovekova vera se na taj način malo po malo razvija, pa sve ređe pogrešno razume Boga i sumnja u Njega. Dok mu se sumnje i pogrešno razumevanje Boga smanjuju, vera mu raste, te kada se suoči sa raznim situacijama ume da traga za istinom. Kada je bude razumeo, biće kadar i da je primeni, imaće sve manje negativnih i pasivnih stvari, a sve više pozitivnih i dobrih, te će sve češće biti kadar da primeni istinu i pokori se Božjoj volji. To znači imati istina-stvarnost. Zar nije to pokazatelj da je odrastao? Da mu je srce postalo otpornije? Šta znači ta otpornost? Znači da čovek ima istinsku veru, da razume istinu, da je sposoban da razluči stvari i može da se pouzda u Boga da bi se izborio sa telom, da je u stanju da se izbori sa grehom i ostane postojan u svedočenju, da je istinski pokoran Bogu, kadar da pati i plaća cenu da bi sproveo istinu u delo, kao i da odano vrši svoju dužnost, da poseduje rešenost da stremi ka istini i traga za usavršavanjem. Zar ovo ne ukazuje na to da se stalno popravlja? Na taj način može da zakorači na put stremljenja ka istini i usavršavanja. Nikakve okolnosti ni teškoće neće takvog čoveka preplaviti i sprečiti da sledi Boga. To je čovek kojeg je Bog najviše blagoslovio i kojeg se Bog nada da će pridobiti.

A u kakvom ste vi sada stanju? (Ponekad kada se susretnemo sa teškoćama postanemo pomalo negativni, ali smo u stanju da stremimo naviše i da nastojimo da ih prevaziđemo.) Posedovati rast znači biti u stanju da preuzmeš inicijativu da prevaziđeš teškoće kada ih postaneš svestan. S druge strane, znati da imaš teškoće a ne činiti ništa da ih prevaziđeš ili na njih odreaguješ, nositi okolo svoju negativnost, vršiti dužnost pasivno i površno – to je uobičajeno stanje kakvo se najčešće viđa. Ima i nešto još gore, a to je kad ne znaš kakav si čovek i ne znaš u kakvom si stanju – ne znaš da li ti je stanje dobro ili loše, ispravno ili pogrešno, negativno ili pozitivno. To je najproblematičnije. Takav čovek ne zna ni pojedinosti problema svog život-ulaska, a kamoli gde da počne sa primenom istine. On poseduje samo entuzijazam, ali ne razume nijednu istinu niti je imalo pronicljiv i ne može da govori ni o kakvom iskustvenom svedočenju. Kada će takav čovek moći gromoglasno da svedoči za Boga? Neki su, pak, u stanju da izgovore mnogo reči i doktrina, ali ako ih pitaš: „Svedočiš li za Boga?” oni nemaju pojma. Misle da odano obavljaju dužnost i da nisu površni. Misle da je sve u vezi sa njima dobro i da su u svemu bolji od drugih. Kada drugi pokažu slabost, čak ih i opominju: „Zašto si slab? Hajde, voli Boga! Već smo dovde došli, a ti si još uvek slab?” Takav čovek očigledno ne poseduje stvarnost; ne razume normalna stanja i procese promene svoje život-naravi. On samo ponavlja ustaljene izreke, kao što su: „Nije sad vreme za slabost!” i „I dalje se brineš za svoju porodicu?” koristeći te doktrine da druge podstiče i poučava, dok sam ne rešava nikakve praktične probleme. Kada neko nije u stanju da uvidi sopstveno stanje i da se istinski spozna, to je najočiglednije ispoljenje nezrelog rasta. Kada neko nije u stanju da primenjuje istinu, već samo da sledi pravila, i to ukazuje na nezreo rast. Želja da se ispuni dužnost i stvari dobro urade, bez saznanja o tome koja načela treba slediti i čineći stvari isključivo prema sopstvenim sklonostima, isto tako ukazuje na nezreo rast. Slušanje tuđeg iskustvenog svedočenja bez sposobnosti da se ono spozna i da se jasno kaže kakve koristi čovek iz toga može da dobije ili kakve lekcije treba da izvuče, takođe ukazuje na nezreo rast. Nesposobnost da se doživi i primeni Božja reč i neznanje o tome šta znači veličati Boga i svedočiti o Njemu – sve su to znakovi nezrelog rasta. U kojoj ste vi sada fazi? (Češće naginjemo ka negativnosti.) Ta situacija još više ukazuje na nezreo rast. Ljudi koji su previše budalasti i neuki nemaju nikakav rast. Tek kada budu razumeli mnoge istine, razabrali stvari, rešili svoje probleme, imali manje negativnih, a više normalnih stanja, preuzeli teško breme i vodili i snabdevali druge, zaista će imati rast. Moraš da stremiš ka istini; što više stremiš, to ćeš više rasti. Ako ne stremiš, nećeš ni rasti, a možeš čak i nazadovati. Da bi verovao u Boga, moraš se voditi istinom; kada budeš bolje razumeo istinu, zadobićeš i rast. Ako ne razumeš istinu, nećeš imati ni rast. Kada počneš da tragaš za istinom i postaneš kadar da rešavaš svoje probleme, to će značiti da ti se rast uvećao.
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Jedino razumevanjem istine čovek može da spozna Božja dela

Bog ima suverenost nad sudbinom celog čovečanstva, nad vaseljenom i svim stvarima. Koju činjenicu o Božjoj suverenosti ljudi vide? Da, ma koliko da je svet velik ili ma koliko da je vaseljena ogromna, sve od makroskopskog do mikroskopskog, Bog suvereno vlada nad svim i orkestrira sve stvari. Bez obzira na čovekove želje, težnje, zahteve ili pravac po kom je sklon da se razvija, iz Božjeg ugla, te stvari nimalo ne utiču na Njegovu suverenost i orkestracije. Po kom načelu Bog suvereno vlada nad svim i orkestrira sve stvari? Na čemu se to načelo zasniva? Koji je Božji cilj u svemu tome? Oko čega se taj cilj vrti? (Vrti se oko Božjeg plana upravljanja.) To je tačan odgovor; sve što Bog radi tiče se Njegovog plana upravljanja. Ove reči zvuče pomalo nepojmljivo, ali imaju dublje značenje. Pod tim mislim da nijedno delo koje Bog obavlja nije pod uticajem čovekovih želja. Božja suverenost i orkestracije; način na koji orkestrira države, narode ili etničke grupe; ili stvari koje On uređuje da se dogode u bilo kom dobu nisu pod uticajem čovekovih želja. Bog nije ograničen vremenom, prostorom, geografijom ili ljudima. Sve što On radi izvodi se tačno shodno Njegovom planu i nijedan čovek ne može to da osujeti ili poremeti. Nijedan čovek ili stvar nisu sposobni da poremete, unište ili utiču na ono što je Bog odlučio da uradi, bez obzira na to da li čovek to želi i bez obzira na subjektivne želje čovečanstva ili određene etničke grupe. Šta ste naučili iz toga? (Naučili smo o Božjem autoritetu.) To je Božji autoritet. Od trenutka kada je Bog prvi put stvorio ljudska bića, do njihovog postepenog napretka, čovečanstvo obuhvata Božji izabrani narod, neznabošce i one koji su neprijateljski nastrojeni prema Bogu. Bog sve ove vrste ljudi posmatra kao ljude, ali da li postoji razlika u načinu na koji Bog postupa prema ovim različitim vrstama ljudi? Da li Bog vodi Svoj izabrani narod na poseban način? (Da, On to radi.) Bog postupa prema Svom izabranom narodu drugačije nego što postupa prema ostalim ljudima. Ali, među Božjim izabranim narodom, neki su sposobni da Ga slede i pokore Mu se, a neki su buntovni i opiru Mu se. Kako onda Bog postupa prema njima? Kako Bog gleda na njihov stav prema Njemu? (Bog je milosrdan i ljubazan prema onima koji Mu se pokoravaju, ali kada su ljudi buntovni ili Mu se opiru, On primenjuje Svoju pravednu narav na njima.) Tako je. Bez obzira na to da li misliš da si jedan od Božjih izabranih ljudi ili jedan od Njegovih sledbenika, ili si na neki način doprineo radu Božje kuće, iz Božjeg ugla, On ne uzima u obzir te spoljne stvari. Bog ima pravednu narav i u svom postupanju sa ljudima koristi načela: oni kojima treba da se sudi, biva im suđeno; oni koji treba da budu kažnjeni, bivaju kažnjeni; i oni koji treba da budu uništeni, bivaju uništeni. Šta vas, na primer, pogađa u činjenici da su Jevreji proterani iz Judeje, a da se jevanđelje Gospoda Isusa o carstvu nebeskom proširilo na neznabošce? Shodno ljudskim predstavama i uobrazilji i shodno judaizmu, samo su Jevreji Božji izabrani narod. Oni su Božja dragocena deca i ljudi o kojima Bog najviše brine; oni su zenica oka Njegovog. Na osnovu onoga što ljudi kažu, Jevreji su Njegova najvoljenija deca, a omiljeno dete treba da se mazi i štiti, i da se ne dozvoli da mu neko naudi ili da bude povređeno na bilo koji način. Ljudi misle da, bez obzira na to za šta se Jevreji mole, Bog će im to dati, i da će im dati više nego što su tražili ili zamislili. Ali, da li je to Bog uradio? (Ne, nije.) A šta je Bog onda uradio? Zbog toga što su Jevreji prikovali Gospoda Isusa na krst, Bog se veoma razljutio i naterao je Rimljane da pošalju vojske da osvoje Judeju i da proteraju Jevreje iz njihove domovine. Bilo je to mesto velikog klanja i krvoprolića; bezbroj ljudi je umrlo i reke krvi su tekle. Jedini način na koji su mnogi Jevreji preživeli bio je tako što su pobegli u razne zemlje širom sveta. Koju suštinu Božje naravi vidite u ovim činjenicama? (Da Božja pravedna narav ne toleriše uvredu.) Nećemo odmah govoriti o Božjoj naravi, već ćemo prvo uzeti ljude kao primer. U stvarnom životu, ako roditelji imaju dete koje veoma vole i žele da to dete nasledi njihovu imovinu i sve što imaju, šta će uraditi? S jedne strane, biće strogi prema njemu kako bi dete postiglo uspeh i bilo sposobno da preuzme odgovornost svojih roditelja. Ali, najvažnije od svega je da će ga oni zaštititi i neće dozvoliti da mu bilo šta naudi niti da dođe u bilo kakvu opasnost. Svrha toga je da dete može da živi i da nasledi sve što njegovi roditelji imaju. Šta motiviše ljude da sve to urade? Da li ljudi postupaju prema deci koju ne vole ili prema strancima na isti način? Da li se ponašaju na isti način? (Ne, ne ponašaju se isto.) Sve što ljudi rade za dete koje najviše vole očigledno je motivisano sebičnošću, osećanjima i ličnom željom; te stvari su deo čovekove priroda-suštine. Da li je istina deo ljudskih osećanja i sebičnosti? Da li je pravednost deo toga? (Ne, nije.) To su ispoljenja ljudskog roda. Ali, pogledajte stvari koje je Bog uradio – Bog je želeo da Njegov izabrani narod, Jevreji, šire jevanđelje iz Judeje svim neznabožačkim narodima širom sveta – u Aziji, Evropi, Africi, Severnoj i Južnoj Americi. Kako je trebalo da ga šire? Bog je upotrebio metod po kojem su su strani osvajači napali i zauzeli jevrejske teritorije, proterali Jevreje koji su tamo živeli, ljude koji su širili vesti o Isusu Spasitelju, naterali ih da izgube svoju domovinu i da se nikada više ne vrate. Tada su se Jevreji nastanili u raznim delovima sveta gde su preživeli i počeli da šire jevanđelje Isusa Spasitelja, sve dok ono nije postepeno stiglo do svake zemlje u svetu i do svih krajeva sveta. To dokazuje jednu činjenicu: da je Božje delo vrlo praktično. Gde se to prvenstveno ispoljava? U činjenici da je Bog upotrebio vrlo poseban i neobičan metod da potisne Izraelce u sve te različite zemlje da šire jevanđelje Gospoda Isusa. Da je pustio Izraelce da sami donesu odluku da se presele u svaku zemlju i propovedaju jevanđelje i svedoče o Bogu, oni ne bi mogli da odluče da napuste svoje porodice i zemlju svojih predaka. Kao da im je Bog zadao udarac kako bi mogli da izađu i da šire jevanđelje Gospoda Isusa. To je cena koju je Bog platio za jevanđelje carstva nebeskog; učinio je da se Njegov izabrani narod susretne s ratom, klanjem i izgnanstvom. Jevreji su bili primorani da lutaju svetom bez doma i da šire jevanđelje u svakoj zemlji. U očima ljudi, takve metode deluju kao da se prema čoveku postupa previše nepromišljeno, ali može li se Božja suština opisati kao „nepromišljeno postupanje prema čoveku”? Očigledno da ne može jer Bog ne postupa nepromišljeno prema čoveku. To je zato što u Božjoj naravi i suštini nema sebičnosti ili telesnih osećanja; On je sve to učinio zarad napretka celog čovečanstva, kako bi sledeći korak napretka čovečanstva bio uspešan i materijalizovan u potpunom skladu s koracima Božjeg plana upravljanja. Dakle, Bog je morao to da učini; nije bilo drugog načina. Koraci Božjeg dela već su napredovali do ove tačke i Njegovi postupci su doneli brze i dobre rezultate, tako da su bili potpuno prikladni. Ako obratimo pažnju na Božju suštinu, samo Bog je mogao to da učini, nijedna druga zemlja ni rasa ne bi. Božja narav je pravedna. Bliže sagledavanje Božjeg stava prema Jevrejima bi trebalo da pruži neko prosvetljenje Božjem izabranom narodu danas. Čoveka je stvorio Bog, i Bog gaji ljubav, brigu, milosrđe i ljubaznost prema čoveku, ali kada Bog daje ljudima misiju, šta su ljudi u Božjim očima? Možete li dokučiti taj nivo značenja? Neki ljudi kažu: „Iz ove perspektive, ljudi nemaju nikakvu vrednost u Božjim očima. Oni su samo pijuni. Ideš gde ti On kaže i radiš što ti On kaže.” Da li su ove reči tačne? Nisu. Čini se kao da je tako na površini, ali zapravo nije. Da iskoristimo reči čoveka, kada Bog dela, On se ne bavi toliko tim stvarima. On ne razmišlja tradicionalno poput čoveka niti ima predstave, i ni sa čim nije ograničen. Sve što Bog radi donosi slobodu, oslobađajuće je, javno, otvoreno i pravedno. Jedan aspekt je da On prati korake Svog plana upravljanja kako bi sve normalno napredovalo; drugi aspekt je da On to radi kako bi ljudi u budućnosti mogli da napreduju i da idu napred normalno u Božjim rukama, u skladu sa Njegovim planom upravljanja. Napredak čoveka je blisko povezan s Božjim planom upravljanja. Da Bog nije postupio na taj način, da nije podneo bol zbog odricanja od nečega što voli kako bi preduzeo taj korak, bilo bi teško za čoveka da postigne čak i mali napredak. Zato kažem da je Bog razmotrio svaki izbor koji donosi, svaki korak koji preduzima i svaku stvar u Svom delu upravljanja; ono sadrži Njegovu moć, autoritet i mudrost. Uvek postoji nešto što Bog radi, a što ljudi ne razumeju. Zašto ne mogu sve da razumeju? Zato što ljudi imaju predstave. Neke od tih predstava su uobrazilje, neke su nastale pod uticajem tradicionalne kulture i razmišljanja čoveka, a neke su čovekove sebične želje i osude. Te stvari utiču na čovekovo razumevanje Boga, kao i na njegovo viđenje Boga.

Kakve zaključke možete izvući o Jevrejima koji su proterani iz Judeje? (Da Bog nema sebično srce poput ljudi. Sve što Bog čini je pravedno i zarad napretka celokupnog čovečanstva.) Kada bi se ova situacija dogodila vama, i kad bi klanje, potoci krvi, propast i smrt zadesili vaš dom, a vaša porodica bila razdvojena, kako biste vi to shvatili? (U zavisnosti od naše ljudskosti i stepena naše iskvarenosti od strane Sotone, mnogo toga bismo mogli pogrešno da shvatimo i protumačimo, i mogli bismo da se žalimo, ali sada, kroz Božje zajedništvo, shvatamo da sve što Bog čini ima smisla i da je sve deo Njegovih namera. Bez obzira na to koliko patimo, trebalo bi da se voljno pokorimo svim Božjim orkestracijama i da damo sve od sebe da sarađujemo s Njim, da širimo Božje delo poslednjih dana i svedočimo o njemu.) Nakon što se suoči s ovim činjenicama, da li čovek ima izbor? Čovek nema pravo da bira ono što Bog odluči da učini. Nakon što čuju ove reči, da li ljudi i dalje osećaju da je Bog ljubav? Oni postaju obeshrabreni i kažu: „Ako ljudi nemaju izbora po tim pitanjima, koja je onda tačno njihova uloga u Božjem planu upravljanja?” Da li znate odgovor na to pitanje? (Mi smo stvorena bića.) Vi niste samo stvorena bića; vi služite i kao kontrast. Vi ste predmet Božjeg suda i grdnje ali, što je još važnije, vi ste i predmet Njegovog spasenja. To je vaša uloga. Koje funkcije imate kao stvorena bića? To se odnosi na čovekovu praksu i dužnost. Ti si stvoreno biće, i ako ti je Bog dao dar za pevanje, a Božja kuća te zaduži da pevaš, onda pevaj dobro. Ako imaš dar za propovedanje jevanđelja, te Božja kuća uredi da propovedaš jevanđelje, onda treba da se trudiš da to dobro obaviš. Kada Božji izabrani narod izabere tebe za vođu, treba da preuzmeš zaduženje vođstva i vodiš Božji izabrani narod da jede i pije Božje reči, da u zajedništvu razgovara o istini i da uđe u stvarnost. To znači dobro obaviti svoju dužnost. Nalog koji Bog daje čoveku izuzetno je važan i značajan! Kako bi, dakle, trebalo da preuzmeš taj nalog i ispuniš svoju funkciju? To je jedno od najvećih pitanja s kojima se suočavaš, te moraš da napraviš izbor. Može se reći da je ovo ključni trenutak u kom se odlučuje da li možeš da zadobiješ istinu i da te Bog usavrši. Ako postupaš tako da se oslanjaš na sopstvenu volju i ako činiš svakojaka zlodela, ne samo da nećeš ispuniti Božje zaduženje, već ćeš i ometati rad Božje kuće. Shodno tome, biće neophodno da budeš kažnjen, baš kao što je bio i Pavle. Kada ti Bog kaže da nešto uradiš, koju ulogu tad imaš? Treba da uradiš zadatak dobro i da ga ne zabrljaš. Na taj način dobro služiš. Bez obzira na to kako ti Bog kaže da služiš, moraš da služiš dobro i poslušno. Tako pokazuješ da si ti osoba koja sluša i pokorava se. Ako ne služiš poslušno, ako uvek imaš lične namere, i ako uvek želiš da vladaš kao kralj, onda si ti Sotona i antihrist i moraš da budeš kažnjen. Neki ljudi ne razumeju istinu niti joj teže; oni samo ulažu trud u svoj rad. Koju ulogu onda oni imaju kao stvorena bića? Samo da rade i službuju. Da rezimiramo, dakle, koje su tačno dužnosti koje stvorena bića u Božjim očima treba da obavljaju i kakvo ljudsko obličje treba da proživljavaju. To se odnosi na vaše postupke. Shodno čovekovim predstavama i uobrazilji, Bog je brine o stvorenim bićima u Svojim očima, neguje ih, štiti ih, pazi na njih i daje im blagodat. On ih zatim disciplinuje i orezuje, pruža im ljubav u Svom srcu i drži ih u Svojim rukama. Na kraju krajeva, Božja jedinstvena namera je da ih usavrši, da obezbedi njihovu sigurnost i da se pobrine da im se ništa ne dogodi dok ne budu usavršeni. To je, za čoveka, ono što stvorena bića predstavljaju u Božjim očima. Kada ljudi to dožive, oni pomisle: „Bog je beskrajno divan! Kako je naš Bog velik! On je tako vredan naše ljubavi! Bog je milosrdan i pun ljubavi! Bog je divan!” Ali, ako ovo uporedite sa činjenicama, da li je to jedini način po kom Bog postupa sa stvorenim bićima? (Ne, nije.) Kako onda Bog postupa sa ljudima? Koje druge predstave i uobrazilje ljudi imaju o Božjim postupcima prema čoveku? Postoje li neki postupci koje ljudi ne mogu da prihvate? Bez sumnje, to su Božji sud, grdnja, kušnje, oplemenjivanje, orezivanje, disciplinovanje i uskraćivanje. Kakvi to ljudi ne mogu da prihvate Božji sud i grdnju? Moglo bi se reći da su to ljudi koji ne prihvataju istinu, i svakako bi se moglo reći da su ljudi koji ne prihvataju istinu bezvernici. Ako osoba ne može da prihvati Božji sud i grdnju, to je isto kao kad ne može da prihvati Božje delo. Šta je u prirodi ovog problema? Problem je u tome što takvi ljudi ne prihvataju istinu i odbacuju Božje delo. Oni će se samo suočiti sa katastrofom i kaznom. Bez obzira na to kakva si osoba, ako veruješ u Boga, ali ne prihvataš istinu, ne možeš da budeš spašen. Nakon što čovek počne da veruje u Boga, bez obzira na to kakvo je okruženje Bog uredio za njega da ga razotkrije, tokom procesa razotkrivanja, može li on da vidi Božje blagoslove, blagodat, brigu ili zaštitu? (Ne, ne može.) To ne može da se vidi na površini, ali nakon što prođe kroz kušnje i oplemenjivanje, da li će moći to da vidi? Sigurno da hoće. Mnogo ljudi, dakle, može da vidi Božju zaštitu i blagoslove nakon što dožive Njegov sud i grdnju. Ali, ljudi koji ne vole istinu to uopšte ne mogu da vide. Oni se i dalje drže svojih predstava i uobrazilja i vrlo su neprijateljski nastrojeni i buntovni prema Bogu. To su bezvernici, zli ljudi i antihristi. Sve što rade je primer onoga što ne treba da se radi. Pavle je takav primer. Šta ljudi vide kada pogledaju Pavla? (Da je Pavle bio na putu antihrista i da njegova priča služi kao upozorenje za nas.) Pavle nije težio istini. On je verovao u Boga samo zato što je tražio budućnost i odredište za svoje telo. Samo je tražio da zadobije nagrade i krunu. Bog je izgovorio toliko mnogo reči, disciplinovao ga, prosvetio i prosvetlio u velikoj meri, a ipak se Pavle nije pokorio Bogu niti je prihvatio istinu. Uvek je bio buntovan i opirao se Bogu, i na kraju je postao antihrist, te je bio osuđen i kažnjen. Pavle služi kao primer onoga što ne treba da se radi. Ako preispitamo primer Pavla kao arhetipskog antihrista, ljudi mogu da vide da je Pavle bio na putu pružanja otpora Bogu i na putu uništenja. Mnogi su naučili lekciju iz ove priče i imali koristi od nje. Oni su zakoračili na put težnje istini i na ispravan put vernika. Koja je Božja namera za ljude koji mogu da prihvate istinu i koji su imali korist od Pavlove lekcije? (Spasenje i ljubav.) Koji aspekt Božje naravi ljudi mogu da vide iz toga što je Bog razotkrio Pavla, sudio mu i osudio ga? (Njegovu pravednu narav.) Šta je onda Pavle, kao stvoreno biće, postao u Božjim očima? Postao je uslužno sredstvo. Svi ljudi su stvorena bića, kako oni koji imaju koristi tako i oni koji su razotkriveni. Međutim, Bog postupa prema tim dvema vrstama ljudi potpuno drugačije. U stvarnosti, u Božjim očima, ove dve vrste ljudi su bezvredne poput mrava i crva, ali Bog postupa sa njima drugačije. To je Božja pravedna narav. Na čemu Bog zasniva Svoj različit stav prema ovim dvema vrstama ljudi? (Njegov stav zavisi od puta koji ovi ljudi prate.) To je zasnovano na čovekovim ispoljenjima, na njegovoj suštini, na tome kakav stav ima prema istini i na putu kojim hoda. Gledano spolja, čini se kao da Bog ne mari za čoveka, da je bezosećajan i da su Njegova dela bezdušna. Shodno svojim predstavama i uobrazilji, ljudi misle: „Bog nije trebalo da postupi prema Pavlu na taj način. Pavle je mnogo toga učinio i mnogo je patio. Uz to, bio je odan i posvećen Bogu. Zašto bi Bog postupio tako prema njemu?” Da li je ispravno da ljudi to kažu? Da li je to u skladu sa istinom? Na koji način je Pavle bio tako odan ili posvećen Bogu? Zar ti ljudi ne izvrću činjenice? Pavle je bio odan i posvećen sticanju blagoslova za sebe. Da li je to odanost i posvećenost Bogu? Kada ljudi ne razumeju istinu, kada ne mogu jasno da vide suštinu problema i kada govore slepo na osnovu svojih osećanja, zar se oni time ne bune protiv Boga i ne opiru Mu se? Nije ni čudo što svi obožavaju Pavla! Oni koji pripadaju Sotoni uvek obožavaju Sotonu, pa čak i govore u prilog Sotone na osnovu svojih osećanja. To znači da, iako se čini da su se ljudi odvojili od Sotone, oni ostaju povezani. U stvari, kada ljudi govore u prilog Sotoni, oni takođe govore i u prilog sebi. Ljudi saosećaju sa Pavlom jer su i sami poput njega i na istom su putu kao on. Shodno ljudskom zdravom razumu, Bog nije trebalo da postupi prema Pavlu na taj način, a ono što je učinio bilo je potpuno suprotno ljudskom zdravom razumu. To je Božja pravedna narav i to je istina. Ako čovek govori u skladu sa ljudskim zdravim razumom, on može da kaže: „Čak i ako Pavle nije postigao mnogo, pretrpeo je mnogo nedaća, a ako nije bilo nedaća, onda je pretrpeo veliki umor. Trebalo je da mu bude dopušteno da nastavi da živi samo zbog broja godina tokom kojih je propatio. Čak i da je bio samo službenik, bilo bi u redu. Nije trebalo da bude kažnjen ni poslat u pakao.” To su zdrav razum i osećanja čoveka – ali to nije istina. Koji je najdivniji aspekt Boga? To da On nema ljudski zdrav razum. Sve što On radi je u skladu sa istinom i sa Njegovom suštinom. On otkriva pravednu narav. Bogu nije stalo do tvojih subjektivnih želja, niti do objektivnih činjenica koje se tiču onoga što si učinio. Bog određuje i definiše kakva si ti osoba na osnovu onoga što radiš, što otkrivaš, i na osnovu puta kojim hodaš, a potom zauzima najprikladniji stav prema tebi. Tako je došlo do ishoda u Pavlovom slučaju. Ako pobliže osmotrimo Pavlov problem, čini se kao da je Bog bio lišen ljubavi. I Petar i Pavle su bili stvorena bića, ali Petra je Bog odobrio i blagoslovio, dok je Pavlu sudio, razotkrio ga, analizirao i osudio. Ne možeš da vidiš Božju ljubav u načinu na koji je odlučio Pavlov ishod. Možeš li onda da kažeš da Bog nema ljubavi na osnovu onoga što se desilo Pavlu? Ne, ne možeš, zato što ga je Bog disciplinovao mnogo puta, prosvetljavao ga, dao mu mnogo prilika za pokajanje, ali Pavle je to tvrdoglavo odbijao i hodao je putem otpora prema Bogu. Tako ga je, na kraju, Bog osudio i kaznio. Ukoliko površinski sagledamo ovaj problem, čini se kao da ljudi nemaju izbora u Božjem radu i spasenju. Iako se Bog ne meša u izbore koje ljudi donose, ako neka osoba izabere put traženja blagoslova, Bog će je osuditi i kazniti. Čini se kao da Bog ne dozvoljava ljudima da biraju svoj put, već im dopušta samo da biraju put na kom će težiti istini, a da li će neka osoba biti osuđena, pročišćena ili usavršena, odluka je Božja. Ukoliko sagledamo Božji rad na taj način i ako tako označimo Boga, zar to nije apsurdna greška i potpuno smešno? Čovek uopšte nije svestan da je Božja narav pravedna i sveta; on uvek bira da ide svojim putem – putem pružanja otpora Bogu, ali ne želi da prihvati Božji sud ili osudu. To je sasvim nerazumno! Mnogi ljudi misle: „Ljudi ne mogu sami da biraju kako će Bog prema njima postupati, koju misiju će im Bog dati, koji posao će ih naterati da rade ili koju dužnost će ih naterati da obavljaju. Na kraju, svako ko odluči da hoda svojim putem biva osuđen. Bog te blagosilja i daje ti odobrenje samo ako izabereš put kojim te On vodi i ako izabereš put na kom ćeš težiti istini.” Neki ljudi zbog toga misle da je Bog nepravedan i da ometa ljudsku slobodu izbora. Ali, da li je to stvarno tako? (Nije.) Bog sve to radi u skladu sa načelom. Kada ne shvataš činjenice i istinu, lako ti je da pogrešno razumeš Boga i sudiš Mu, ali nakon što shvatiš činjenice i istinu, pomislićeš da je to što si pogrešno razumeo potpuno bezvredno i da zaslužuje prezir, i da nikada nije trebalo da ugleda svetlo dana. U tom trenutku, znaćeš da je sve što Bog radi ispravno. Ljudi to ne mogu da vide jer su previše sebični i glupi. Oni ne razumeju istinu i ne mogu jasno da sagledaju situaciju, pa označavaju Boga na osnovu svojih predstava i uobrazilje. Kad to shvatiš, više nećeš braniti Pavla niti ćeš pogrešno razumeti Boga. Reći ćeš: „Ono što Bog radi je potpuno ispravno. Ljudi su ti koji su iskvareni. Uskogrudi su i glupi. Ne umeju jasno da sagledaju situaciju. Bez obzira na to da li čovek vidi Božju pravednu narav ili Njegovu ljubav u tome, sve što Bog radi je ispravno, i to je otkrivanje Njegove pravedne naravi i Njegove suštine. Sve je u skladu sa istinom i nije pogrešno!” A danas, kada Bog radi u vama i spašava vas, koji put bi trebalo da izaberete? Da li vas Bog ometa? Šta bi trebalo da izaberete? Da li bi trebalo da učite iz Pavlovih grešaka? Da li bi trebalo da budete poput Petra i da sledite put na kom težite istini? Kako da pristupite ovom pitanju? To zavisi od toga da li razumete istinu. Koje probleme će razumevanje istine rešiti? Svrha razumevanja istine je da razreši iskvarenu narav čoveka i različite teškoće na koje čovek nailazi. Kada naiđeš na probleme koje ne možeš da razrešiš, ili na ljude, događaje i stvari koje se ne slažu sa tvojim predstavama, istina će početi da vrši svoju funkciju u tebi. Kako ti, dakle, Pavlov slučaj može pomoći u tvom ličnom život-ulasku i izboru tvog puta? (Može nas navesti da dođemo pred Boga i da promislimo o sebi.) (Može da sruši zidove i da otkloni pogrešna razumevanja između Boga i čoveka.) To je jedan deo onoga što možete naučiti, što znači da ste zadobili nešto iz ovog razgovora. Najvažnija stvar koju treba da razumete je zašto je toliko važno da birate put na kom ćete težiti istini, i zašto Bog blagosilja i odobrava one koji to rade. Najvažnije od svega je da razumete odgovor na ovo pitanje.

Upravo sam spomenuo kako su Jevreji bili prognani i raseljeni u svaku zemlju širom sveta. Kako ljudi gledaju na tu činjenicu? Koju istinu razumeju? Taj događaj treba da navede ljude da malo razmisle. Pre svega, o tome kako ljudi treba praktično da postupaju, a drugo, treba da razumeju Božju narav kroz taj događaj. Hajde da prvo pričamo o tome kako ljudi treba praktično da postupaju u ovim okolnostima. Ništa što Bog radi nije pod uticajem čovekovih želja; Bog ima Svoj plan i Svoja načela po kojima postupa. Kakav stav, dakle, ljudi treba da imaju? Bez obzira na situaciju na koju naiđu ili da li se ta situacija uklapa u njihove predstave, ljudi nikada ne bi trebalo da se sukobljavaju sa Bogom. Neki ljudi kažu: „Iako sam buntovan i opirem se Bogu, zar nije dovoljno to što obavljam svoju dužnost?” Kakav je to stav? Očigledno je neprihvatljiv. To nije istinska pokornost. Dakle, kako tačno ljudi treba da primene to da „ne treba da se sukobljavaju sa Bogom” i sprovedu to u delo? Postoje dva načela praktične primene: prvo je da čovek proaktivno traži Božje namere, da traži istine koje treba da razume i način na koji treba da sarađuje i ispuni Božji nalog – a rade. Drugo načelo je da ispita i prepozna u kojim aspektima ima pogrešna shvatanja o Bogu, u kojim aspektima Mu se ne pokorava i ima predstave i uobrazilje i u kojim aspektima se bavi stvarima koje nisu u skladu sa Njim. To će osigurati da možeš tačno da primenjuješ istinu tokom obavljanja svoje dužnosti, da radiš stvari shodno načelima, da ispuniš Božji nalog i da te Bog upamti. Da li su ova načela primene jednostavna? (Da, jesu.) Šta mislim kada kažem „jednostavna”? Da su logika i reči relativno jasne; „jedan” znači jedan, a „dva” znači dva; čim to čuješ, znaš kako to da primeniš. Međutim, stvarno sprovesti nešto u delo nije tako jednostavno jer ljudi imaju iskvarene naravi. Oni uvek raspravljaju o nečemu, imaju mnogo uobrazilja i predstava, kao i pogrešnih shvatanja o Bogu. Ljudi moraju da raščlane te stvari i da prihvate Božji sud i grdnju, ali to navodi ljude koji nemaju duhovno razumevanje da razviju nove predstave, kao što je ova: „Svi ljudi kažu da je Bog ljubav, pa zašto onda Bog uvek razotkriva ljudske misli i predstave i sudi im? Ne vidim ljubav u Bogu; vidim samo da Božja narav ne toleriše uvrede.” Zar to nije jedna od čovekovih predstava? Ako bi, nalik predstavama i uobrazilji iskvarenih ljudi, Bog uvek otkrivao samo milosrđe i ljubaznost tokom razvoja čitavog čovečanstva, a nikad pravednost ili gnev, da li bi čovek mogao da preživi do današnjeg dana? (Ne, ne bi.) Čoveka bi Sotona odavno proždrao. Kada se bavi pitanjima demona i Sotone i iskvarenih ljudi koji se opiru Bogu, ono što Božja ispoljenja otkrivenja pokazuju nije ljubav o kojoj ljudi govore, već pravedna narav; oni pokazuju mržnju, gađenje, sud, grdnju, kaznu i uništenje. Samo na taj način Bog može da otkrije da je Njegova narav pravedna, sveta i da ne toleriše uvrede; potpuno posramiti Sotonu i efikasno zaštititi istinsku ljudskost. Tako je Bog oduvek vodio čovečanstvo i u isto vreme ih spašavao.

Ljudi često moraju da preispituju sve ono što u njihovom srcu nije u skladu sa Bogom ili što ih navodi da Ga pogrešno razumeju. Kako dolazi do toga da ljudi Boga pogrešno razumeju? Zašto Ga pogrešno razumeju? (Zato što je pogođen njihov lični interes.) Nakon što ljudi sagledaju činjenice o jevrejskom izgnanstvu iz Judeje, oni osećaju bol i kažu: „U početku, Bog je toliko voleo Izraelce. Izveo ih je iz Egipta i vodio kroz Crveno more, dao im je manu s neba i izvorsku vodu da piju, a zatim im je lično dao zakone da ih vode i naučio ih kako da žive. Bog je čoveka preplavio svojom ljubavlju – ljudi iz tog perioda bili su toliko blagosloveni! Kako je Božji stav prema njima mogao da se promeni za 180 stepeni u tren oka? Gde je nestala sva Njegova ljubav?” Ljudska osećanja ne mogu preko toga da pređu, pa oni počinju da sumnjaju i da govore: „Da li je Bog ljubav ili nije? Zašto Njegov prvobitni stav prema Izraelcima više nije vidljiv? Njegova ljubav je nestala bez traga. Da li On uopšte ima ljubavi?” S tim na umu, ljudi počinju pogrešno da razumeju Boga. U kom kontekstu se kod ljudi formira pogrešno razumevanje? Da li se razlog za to krije u tome što Božja dela nisu u skladu sa ljudskim predstavama i uobrazilji? Da li je ta činjenica ono što prouzrokuje da ljudi pogrešno razumeju Boga? Da li je razlog zašto ljudi pogrešno razumeju Boga taj što ograničavaju svoju definiciju Njegove ljubavi? Oni misle: „Bog je ljubav. Stoga, On treba da pazi na ljude, da ih štiti i da ih obasipa milošću i blagoslovima. To je Božja ljubav! Sviđa mi se kada Bog voli ljude na taj način. Posebno sam mogao da vidim koliko je Bog voleo ljude kada ih je vodio kroz Crveno more. Ljudi su u tom periodu bili toliko blagosloveni! Voleo bih da sam mogao biti jedan od njih.” Kada si zanesen tom pričom, tretiraš ljubav koju je Bog otkrio u tom trenutku kao najvišu istinu i kao jedinu oznaku Njegove suštine. Ograničavaš svoju definiciju Njega u svom srcu i tretiraš sve što je Bog tada učinio kao najvišu istinu. Misliš da je to Božja najlepša strana i ona koja najviše navodi ljude da Ga poštuju i boje Ga se i misliš da je to Božja ljubav. U stvarnosti, Božja dela su sama po sebi bila pozitivna, ali zbog tvojih ograničenih definicija, ta dela su se pretvorila u predstave u tvom umu i postale su osnova po kojoj definišeš Boga. Ona te navode da pogrešno razumeš Božju ljubav, kao da nema ničeg drugog osim milosti, brige, zaštite, vođstva, blagodati i blagoslova – kao da je to sve što Božja ljubav jeste. Zašto toliko ceniš te aspekte ljubavi? Da li je to zato što su povezani sa tvojim ličnim interesima? (Da, jeste.) Koje lične interese dovodiš u vezu sa tim? (Telesna zadovoljstva i udoban život.) Kada ljudi veruju u Boga, žele to da dobiju od Njega, ali ne i druge stvari. Ljudi ne žele da razmišljaju o sudu, grdnji, kušnjama, oplemenjivanju, patnji za Boga, odricanju i davanju sebe, pa čak ni o žrtvovanju svojih života. Ljudi samo žele da uživaju u Božjoj ljubavi, brizi, zaštiti i vođstvu, pa definišu Božju ljubav kao jedinu karakteristiku Njegove suštine i Njegovu jedinu suštinu. Zar nije ono što je Bog učinio kada je vodio Izraelce preko Crvenog mora postalo izvor predstava ljudi? (Da, jeste.) Tako je nastao kontekst na osnovu kog ljudi formiraju predstave o Bogu. Ako formiraju predstave o Bogu, da li mogu da postignu istinsko razumevanje Božjeg dela i naravi? Očigledno je da ne samo da ih neće razumeti, nego će ih i pogrešno tumačiti i formiraće o tome predstave. To dokazuje da je ljudsko razumevanje previše usko i da to nije istinsko razumevanje. To nije istina, već vrsta ljubavi i razumevanja do kojih su ljudi došli tako što su analizirali i tumačili Boga na osnovu svojih predstava, uobrazilja i sebičnih želja; to nije u skladu sa Božjom istinskom suštinom. Na koje druge načine Bog voli ljude osim kroz milost, spasenje, brigu, zaštitu i slušanjem njihovih molitvi? (Kroz prekor, disciplinu, orezivanje, sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje.) To je tačno. Bog pokazuje svoju ljubav na raznovrsne načine: udarcima, disciplinovanjem, prekoravanjem, kao i kroz sud, grdnju, kušnje, oplemenjivanje i drugo. Sve su to aspekti Božje ljubavi. Samo ta perspektiva je sveobuhvatna i u skladu je sa istinom. Ako to razumeš, kada preispituješ sebe i shvatiš da imaš pogrešna razumevanja o Bogu, zar nisi tad sposoban da prepoznaš svoju izobličenost i da dobro porazmisliš o tome gde si pogrešio? Da li ti to može pomoći da razrešiš svoja pogrešna razumevanja o Bogu? (Da, može.) Da bi to postigao, moraš da težiš istini. Sve dok ljudi teže istini, u stanju su da eliminišu svoja pogrešna razumevanja o Bogu, a jednom kada eliminišu svoja pogrešna razumevanja o Bogu, moći će da se pokore svim Božjim uređenjima. Ako si u stanju da eliminišeš svoja pogrešna razumevanja o Bogu, kada pogledaš jevrejsko izgnanstvo iz Judeje, reći ćeš: „Božji stav prema čoveku, Njegovim stvorenim bićima, nije samo stav ljubavi; Bog takođe vodi udaranjem i izgnanstvom. Ljudi ne bi trebalo da sebi daju izbor u svom stavu prema Bogu; trebalo bi da imaju stav pokornosti, a ne otpora.” Iz perspektive ljudskih predstava i uobrazilja, Božji stav prema Jevrejima je delovao nepromišljeno, ali gledajući sada, Bog je obavio izuzetan posao; sve što je otkrio bila je pravedna narav. Bog može da daruje milost i blagoslove ljudima i da im podari hleb nasušni, ali On može i sve to da oduzme. To su Božji autoritet, suština i narav.

Mnogi ljudi imaju predstave o progonstvu Jevreja iz Judeje, ali ljudi koji teže istini mogu da zadobiju prosvećenje iz tog događaja. Ako osoba ima sposobnost razumevanja, onda će joj taj događaj omogućiti da vidi da Božja pravedna narav ne toleriše uvredu. Ali neki ljudi nemaju sposobnost razumevanja. Ako osećaju da ono što je Bog učinio ne odgovara njihovim predstavama, prvo bi trebalo da se slože sa tim da je Bog pravedan i da Njegova narav ne toleriše uvredu; to je sigurno. Nakon toga, treba da se mole i da traže istinu, kao i da sagledaju šta su to Jevreji učinili da uvrede Božju narav i izazovu Njegov gnev. Samo na taj način ljudi mogu temeljno da razreše svoje predstave, da dođu do razumevanja Božje naravi kroz taj događaj i da se pokore Božjoj orkestraciji i uređenjima. Nije lako za ljude da razumeju istinu. Bez obzira na to da li si prethodno uživao u Božjoj milosti i blagoslovima, ili si obavio posao prihvatajući Njegovo vođstvo i nalog, ili si nešto priložio, ili si odustao od nečega – čak i ako te ljudi vide kao nekog ko je dao neki doprinos, ni u kom slučaju ne bi trebalo da gledaš na te stvari kao na kapital. To je prvo. Drugo, nikada ne bi trebalo da na te stvari gledaš kao na adute koje možeš da koristiš kako bi diktirao kako će Bog postupati prema tebi. Ono što je najvažnije je da, kada Božje reči i stav prema tebi ne odgovaraju tvojim predstavama ili ti se čini da je Bog neosetljiv prema tebi, ne smeš da pružaš otpor niti da Mu se protiviš. To je treće. Da li možete te tri stvari uspešno da primenite? Te tri stvari se odnose na stvarnost. Da li je ljudima lako da ispolje ta stanja? (Da, jeste.) Zašto ljudi imaju takva ispoljenja? Zašto se ispoljavaju na taj način? Bog upravlja celokupnom ljudskom rasom i suveren je nad svim stvarima, ali da li Bog gleda na to kao na kapital? Da li Bog preuzima zasluge za to? Da li se Bog ispoljava tako što govori: „Uradio sam sve te velike stvari za vas. Zašto mi niste zahvalni?” (Ne, on to ne radi.) Bogu nisu te stvari na umu. Pa zašto onda čovek očekuje zasluge od Boga za svaku sitnicu koje se odrekne ili koju dȃ, ili za svaki mali doprinos koji učini? Zašto čovek poseduje takva ispoljenja i otkrivenja? Odgovor je jednostavan. To je zato što je čovekova narav iskvarena. Zašto Bog ne poseduje takva otkrovenja ili ispoljenja? Zato što je Božja suština istina, a istina je sveta. To je odgovor. Ljudi poseduju ta ispoljenja i otkrivenja, i otkrivaju na taj način zato što imaju iskvarene naravi. Da li taj problem može da se reši? Da li tri stvari koje sam upravo spomenuo mogu da reše taj problem? (Da, mogu.) Nijednu od tih stvari koje sam spomenuo nije lako primeniti, ali postoji rešenje. Nakon što čuju sve to, ljudi mogu da pomisle: „Niti nam je ovo dozvoljeno da radimo, niti ono. Mi samo treba da budemo praznoglava lutka.” Da li je to tako? (Ne, nije.) Šta onda to znači? Dozvolite Mi da vam kažem, Bog ti ne dopušta to da radiš kako bi te zaštitio. To je prvo. Tvoj način traganja nije u skladu sa istinom i nije pravi put. Nemoj da ponavljaš greške ljudi koji su bili tu pre tebe. Ako se prema stvarima od kojih odustaješ i koje daješ odnosiš kao prema kapitalu i adutima koje možeš da unovčiš, a potom, kada ti Božji stav deluje neosetljivo, ti Mu se protiviš, onda tvoj stav nije u skladu sa istinom, u njemu nema ljudskosti i nije ispravan. Čak i ako imaš hiljadu razloga, tvoj stav je i dalje pogrešan; ni na koji način nije u skladu sa istinom i predstavlja otpor prema Bogu. To nije stav koji bi osoba trebalo da ima. To je drugo. Treće je da, ako se držiš tog stava, nikada nećeš razumeti niti zadobiti istinu. Ne samo da nećeš zadobiti istinu, već ćeš sam sebi nauditi; izgubićeš dostojanstvo i dužnost koju bi stvoreno biće trebalo da ima. Ako misliš: „Držim se svog stava i niko ne može ništa da učini povodom toga! Verujem da sam u pravu i držaću se svog mišljenja. Moje ideje su razumne, pa ću ih se držati do kraja!” Ako se budeš držao nečega tako nepopustljivo, to ti neće doneti nikakvu korist. Bog neće promeniti svoj stav zbog tvoje odlučnosti ili zato što se čvrsto nečega držiš. Drugim rečima, Bog nikada neće promeniti svoj stav samo zato što se ti držiš svog. Naprotiv, Bog će zauzeti stav prema tebi koji je proporcionalan tvom buntovništvu i nepopustljivom otporu. To je četvrta i najvažnija stvar. Da li postoji nešto što ne razumete u vezi ove četiri stvari? Da li je nešto od toga što sam spomenuo samo prazna reč koja ne odgovara stvarnom stanju čoveka i koja nije od pomoći praktičnoj strani čovekovog života? (Ne, sve su od pomoći.) Da li je neka od tih stvari samo prazna teorija, a ne put za primenu? (Nije.) Da li su ove četiri stvari korisne u pogledu toga kako ljudi treba da uđu u istina-stvarnosti u svom svakodnevnom životu? (Da, jesu.) Ako jasno razumeš te četiri stvari, primeniš ih u praksi i iskusiš ih, tvoj odnos sa Bogom će ostati normalan. Te četiri stvari će te zaštititi tokom raznih iskušenja ili kada se suočiš sa svim vrstama ljudi, događaja i stvari. Kada si u buntovnom stanju, seti se ovih aspekata istine, uporedi se sa njima i primeni ih u skladu s tim. Ako u početku nisi u stanju da ih primeniš u praksi, treba da se moliš i da istovremeno prepoznaš zašto je Bog postupio tako kako je postupio. Takođe, treba da razmisliš i prepoznaš koja iskvarena stanja i otkrića iskvarenosti ispoljavaš, a koja te sprečavaju da primeniš nešto u praksi ili da se pokoriš. Ako si u stanju da tražiš istinu na taj način, tvoje stanje će ostati normalno i prirodno ćeš ući u ove istina-stvarnosti.

Bez obzira na problem, ako ne razumeš istinu, ponašaćeš se ili na osnovu predstava i uobrazilja, ili ćeš se ponašati buntovno i opirati se. To je sigurno tako. Gledano sa strane, ponekad možda neće izgledati kao da se opireš Bogu, kao da činiš loše stvari ili prouzrokuješ prekidanje ili ometanje, ali to ne znači nužno da su tvoji postupci u skladu sa istinom. Ponekad ćeš se ponašati na osnovu predstava i uobrazilje, ali iako to ne mora da stvori ometanje niti da prouzrokuje štetu, sve dok tvoje ponašanje nije u skladu sa istinom, tvoji postupci će biti u sukobu sa Božjim namerama. Postoje i oni drugi trenuci kada ćeš možda imati predstave o Bogu u svom umu. Čak i ako ih nikada ne iskažeš, držaćeš se tih predstava i uobrazilje u sebi, mislićeš da Bog treba da uradi ovo ili ono i određivaćeš kakav bi On trebalo da bude. Gledano sa strane, nećeš raditi ništa loše, ali ćeš u sebi stalno biti u stanju buntovništva i otpora prema Bogu. Na primer, upravo sam govorio o tome kako imamo predstave i ograničene definicije o Božjoj ljubavi. Čak i ako tvoje predstave i uobrazilja nisu dovele do stvaranja bilo kakvih ometanja ili prekidanja Božjeg dela, tvoje stanje dokazuje da tvoje srce stalno ograničava i pogrešno razume Boga. Šta možemo da zaključimo iz toga? Da se stalno opireš Bogu. Zar ne govorim istinu? (Da, govoriš.) Ako se jednog dana dogodi nešto slično izgnanstvu Jevreja iz Judeje, tvoje predstave će ti onemogućiti da kažeš „amin” Božjim delima, ili da hvališ Boga i razviješ strah od Njega i pokornost Njemu kao odgovor na Njegove postupke. Umesto toga, pogrešno ćeš razumeti, žalićeš se, ili ćeš u svom srcu osetiti čak i blago neprijateljstvo prema Bogu. Duboko u sebi, reći ćeš Mu: „Bože, nije trebalo to da uradiš. To je nepromišljeno! Kako možeš tako da postupaš sa Svojim stvorenjima? Kako možeš tako da postupaš sa Svojim izabranim narodom? Ne mogu da ti pevam hvalospeve niti da aplaudiram Tvojim delima nakon što sam video šta si uradio. Patim u sebi i osećam se izgubljeno, kao da ne mogu da se oslonim na Boga kog bezgranično obožavam. Bog u kog verujem nije takav. Bog u kog verujem ne bi trebalo tako da postupa sa svojim stvorenim bićima. Bog u kog verujem nije tako hladnokrvan i okrutan. Bog u kog verujem postupa sa ljudima nežno i pažljivo, kao sa bebama, i čini da se osećaju obilato blagosloveni i puni topline, a ne hladni i ravnodušni kao sada.” Kada se ovakvo jadikovanje pojavi duboko u tebi, ti ne smatraš da su činjenice pred tobom Božje delo. Ne priznaješ ih i ne kažeš „amin”, a kamoli da ih hvališ. Dakle, da li tvoje emocije i stanje predstavljaju pokornost Bogu ili suprotstavljanje? (Suprotstavljanje.) Očigledno je da to nije prava pokornost. Ovde nema pokornosti, samo jadikovanje, suprotstavljanje, neposlušnost, čak i bes. Da li je to stav koji bi stvoreno biće trebalo da ima prema svom Stvoritelju? Nije. Tvoje srce je protivrečno; ti misliš: „Ako je Bog ovo uradio, zašto moje srce to ne odobrava? Zašto većina ljudi to ne prihvata? Zašto su Njegovi postupci tako nepromišljeni prema čoveku i zašto su puni krvi i pokolja?” U tom trenutku, bog u tvom srcu i Stvoritelj koji zaista postoji u stvarnom životu su u protivrečnosti i u sukobu jedan s drugim, zar ne? (Da, jesu.) Dakle, u koga bi trebalo da veruješ? Da li bi, u ovom trenutku, trebalo da izabereš da veruješ u boga iz predstava koje imaš duboko u svom srcu ili u Boga čija stvarna dela vidiš pred sobom? (U Boga čija stvarna dela vidimo pred sobom.) Kada govorimo o subjektivnim željama, ljudi su veoma voljni da veruju u Boga čija stvarna dela vide pred sobom, ali zbog čovekovih predstava, sebičnih želja i osećanja, oni biraju da prikriju boga u svom srcu i prisiljavaju se da prihvate Boga čija dela mogu da vide. Međutim, duboko u sebi, oni i dalje nisu u stanju da prihvate sve činjenice onoga što Stvoritelj radi; i dalje se kriju i žive u svom malom svetu, neumorno razgovarajući i komunicirajući sa bogom kojeg su izmislili duboko u svom srcu, dok im pravi Bog uvek deluje nejasno. Ima čak i onih koji misle: „Voleo bih da pravi bog ne postoji. Moj bog je bog kog zamišljam u svom srcu, koji je pun ljubavi i čini da ljudi osete njegovu toplinu. On je pravi bog. Praktični bog nije onaj kog sam zamišljao, jer me ono što on čini razočarava i ne mogu da osetim nikakvu toplinu prema njemu. Konkretno, ne mogu da pređem preko toga što je toliko ljudi osudio i eliminisao svojim sudom i grdnjom.” Kakva je osoba koja kaže tako nešto? Tako govore bezvernici i oni koji ne prihvataju istinu. Sve to su različita stanja koja se javljaju kod ljudi kada ne razumeju Božja dela i kada postoji protivrečnost između njihove uobrazilje i praktičnog dela Božjeg. Kako se onda javljaju ova stanja? S jedne strane, ljudi imaju iskvarene naravi; s druge strane, kada se nešto dogodi, a činjenice ne odgovaraju ljudskim predstavama i uobrazilji, kada razbijaju njihovu iluziju, ruše njihov san i čine da osećaju da njihova namera i želja za blagoslovima ne može biti zadovoljena, šta oni na kraju odlučuju da urade? Beže, kompromituju se ili se tvrdoglavo drže svog stava. Neki ljudi čak sede na dve stolice i govore: „Prihvatiću obe strane. Bog koji je prvobitno bio u mom srcu je i bog i ljubav. A Onaj koji čini velika dela i ima autoritet pred mojim očima je takođe Bog. Prihvatiću oba i neću se odreći nijednog.” Ljudi često žive u ovakvom stanju, držeći se i jednog i drugog. Često se uhvate ideje o bogu u svom umu. Trče unaokolo, daju sebe, prinose stvari i rade za ovog nejasnog boga. Obavljaće svoje dužnosti po svaku cenu, odustaće čak i od svog života i žrtvovaće sve što imaju. Ma kako ljudi to manifestovali i ma koja stanja da se kod njih javljaju, da li su njihovi postupci dobri ili zli u očima pravog Stvoritelja kada taj drugi bog postoji u njihovim mislima? Da li je to pokornost ili otpor? Jasno je da to nisu dobra dela i da nisu vredna spomena. To nam takođe otkriva da se ljudi nisu istinski pokorili niti predali; naprotiv, puni su otpora, buntovništva i suprotstavljanja. Upravo zbog takvih stanja i toga što ljudi često žive unutar njih, kada se probude iz svog sna i počnu da žive u stvarnom svetu, oni shvate da Božja dela u stvarnom životu ne mogu da zadovolje njihove psihološke i duhovne potrebe. Naprotiv, osećaju da ih Njegova dela povređuju na različite načine, osećaju da je On ravnodušan i bezosećajan prema čoveku u raznim situacijama. Neki ljudi čak sumnjaju i pitaju se: „Da li je Bog ljubav? Da li On još uvek voli ljude? Kaže se da je Bogu stalo do čoveka i da ga voli kao Sebe Samog. Kako to pokazuje? Zašto ja to nikada nisam video?” To je problem! Ljudi često žive u takvim stanjima i time dovode do toga da protivrečnost između čoveka i Boga postane sve ekstremnija, a udaljenost među njima sve veća. Kada ljudi vide da Bog čini nešto što se uklapa u njihove predstave, oni pomisle: „Moj Bog je uradio nešto neverovatno. On je Bog u koga zaista želim da verujem. Samo je On moj Bog. Spreman sam da budem Njegovo stvoreno biće. Samo je On moj Stvoritelj.” Međutim, kada se u njihovim svakodnevnim životima pojave poteškoće, negativnost ili slabosti, a bog kakvog zamišljaju nije u stanju da im pomogne i ne zadovoljava njihove potrebe sve vreme, njihova vera u Boga slabi ili čak nestaje. Zbog čega se u ljudima javljaju ovakva stanja, ispoljenja i otkrivenja? Zato što ljudi uopšte ne razumeju Stvoritelja. Ti Njega ne razumeš; to je jedini razlog. To je koren svih protivrečnosti, udaljenosti i nesporazuma između čoveka i Boga. Kako onda ljudi rešavaju taj problem? Pre svega, ljudi moraju razrešiti svoje predstave. Zatim, ljudi moraju da iskuse, dožive, traže i prouče svaki delić Božjeg delovanja u sebi samima i moraju doći do tačke kada su u stanju da se potpuno pokore svakom uređenju koje Bog stavlja pred njih, kao i svim ljudima, događajima i stvarima koje Bog za njih orkestrira. Koja je svrha pokornosti? Da čovek prepozna i razume sve ove istine.

Da li mislite da je tema o kojoj smo upravo razgovarali dubokoumna? Da li možete da je razumete? Da li možete da je dokučite? (Možemo.) Trebalo bi da možete da je razumete u teoriji, ali da li razumevanje u teoriji podrazumeva i razumevanje i prihvatanje istine? (Ne, ne podrazumeva.) Šta onda znači razumeti i prihvatiti istinu? Morate često da preispitujete sebe u svakodnevnom životu, ali šta treba da preispitujete? (Da li ispoljavamo stanja i ispoljenja o kojima Bog govori, kao i koje predstave i pogrešna shvatanja ljudi imaju o Bogu.) Tačno. To su stvari koje moraš da preispitaš; moraš da preispitaš kakvu iskvarenost otkrivaš i kakve predstave i uobrazilju imaš. Neki ljudi kažu da nisu u stanju da preispituju sami sebe. To se lako da rešiti tako što ćeš prvo gledati druge. Drugi ljudi su naše ogledalo. Kada vidiš ljude kako otkrivaju određene naravi ili stanja, preokreni ih, preispitaj sebe i uporedi se sa njima; proveri da li imaš iste predstave i uobrazilju i da li si i ti u istom stanju. Ako jesi, šta bi trebalo da uradiš u vezi s tim? Da li bi trebalo da se razotkriješ i detaljno analiziraš te stvari, ili da ih se čvrsto držiš i čekaš da „procvetaju i donesu plod”? (Trebalo bi da se razotkrijemo i analiziramo ih.) Moraš da ih osvestiš i analiziraš kako bi svi imali koristi i kako bi, prolazeći kroz taj proces, svi mogli tačno da prepoznaju iskvarena stanja, razumeju istinu, pronađu izlaz i zajedno razreše tu vrstu problema. Koji je smisao analiziranja predstava i pasivnih, negativnih stanja? (Da bi ljudi pronašli izlaz iz svojih predstava i pasivnih stanja.) A koji je smisao pronalaženja izlaza? Zadobiti istinu. Smisao ispravljanja tvojih predstava jeste da te navede da prepoznaš da su one pogrešne i da ne bi trebalo da ih imaš. Trebalo bi da ih se oslobodiš, a ne da ih se držiš. Zatim, trebalo bi da aktivno tragaš za onim što je ispravno, da otkrivaš šta su zapravo pozitivne stvari i šta je istina. Kada budeš prihvatio pozitivne stvari i istinu i kada ih budeš tretirao kao načela primene, razmišljanja i perspektive koje bi trebalo da imaš, tada dolazi do promene, i ti ćeš zadobiti istinu. Dakle, kako bi ljudi trebalo da posmatraju izgnanstvo Jevreja iz Judeje u svetlu ovih istina? Koja je uobičajena predstava koju ljudi imaju o ovom događaju? (Da Bog nije trebalo da progna Jevreje iz Judeje i da je trebalo da ih zaštiti. Bez obzira na to što su Mu se suprotstavili i uprkos tome što su Ga prikovali na krst, trebalo je da im zauvek oprosti grehe; samo je to Božja ljubav.) To su ljudske predstave. Zar nisu apsurdne? Kada bi Bog postupao shodno ljudskim predstavama, da li bi On i dalje imao pravednu narav? Iako su ljudi bili uznemireni zbog izgnanstva, njihov otpor i osuda Boga prešli su granicu; njihova dela nisu se razlikovala od Sotoninih, pa kako da Bog zbog toga ne bude ljut? Neki ljudi ne mogu da prihvate istinu, pa misle: „Kako Bog može tako da postupa prema ljudima? Ljudi ne mogu da prihvate ovu vrstu ljubavi, Bog prema njima uopšte nema obzira! To nije ljubav. Bog nema ljubavi ako ovako postupa prema Jevrejima.” To je negiranje Božje ljubavi i to je ljudska predstava. Šta je ljudska predstava? (Čovek ograničava svoju definiciju Božje ljubavi.) Da, kada ljudi ograniče svoju definiciju nečega, to je predstava koja nije u skladu sa istinom niti je istina. Koju definiciju su ljudi ograničili? Ograničili su svoju definiciju o tome kako Bog deluje; misle da Bog mora da deluje na određene načine da bi to što radi bilo Božje delo i da su to načini na koje On treba da deluje. Ljudi imaju ograničenu definiciju o tome kako Bog deluje i ta ograničena definicija je njihova predstava. Dakle, kakvu definiciju ljudi imaju o načinu na koji Bog čini određene stvari? Šta je to u njihovoj definiciji zbog čega osećaju odbojnost prema tome kako je Bog postupio u ovoj situaciji, i zbog čega Ga pogrešno razumeju i suprotstavljaju Mu se? (Ljudi misle da je Bog trebalo da podari obilje milosti i blagoslova Jevrejima, ali umesto toga, On je postupio izvan tih predstava i uobrazilje i izvan njihovih očekivanja; prognao je Jevreje i naterao ih da lutaju zemljom. Ljudi to ne razumeju i to je u njima izazvalo značajne predstave.) Mnogi ljudi imaju predstave i pogrešna razumevanja o tome kako je Bog postupio prema Jevrejima. Drugim rečima, ljudima je nelagodno zbog Božjih postupaka i misle da On nije trebalo tako da postupi. Da li je to predstava? (Jeste.) Pa onda, kada ljudi misle da Bog „nije trebalo” da uradi ono što je uradio, zar to ne ograničava njihovu definiciju Božjih postupaka? Kako znaš da Bog nije trebalo da postupi na takav način? Na osnovu čega govoriš da Bog nije trebalo tako da postupi? Ako misliš da nije trebalo, ali je on ipak tako postupio, da li to znači da Bog nije Bog? Da li to znači da je ono što je Bog uradio bilo pogrešno i nije u skladu sa istinom? Zar čovek nije budalast u tom pogledu? Čovek je izuzetno budalast i neznalica, nadmen je i samopravedan; najlakše je stvoriti predstave o Bogu i ograničiti svoju definiciju Boga. Veoma je opasno ako ovakvi ljudi ne mogu da prihvate istinu i oni će najverovatnije biti eliminisani.

Mnogi ljudi imaju predstave i mišljenja o izgnanstvu Jevreja iz Judeje i ne razumeju Božje namere, ali ovaj problem je veoma lako rešiti. Reći ću vam kako da to uradite na jednostavan način. Slušajte i proverite da li možete da rešite vaše poteškoće. Najjednostavniji način je da, pre svega, ljudi budu svesni da su stvorena bića i da je potpuno prirodno i opravdano za stvorena bića da se pokore svom Stvoritelju. Ako stvorena bića stalno imaju predstave o svom Stvoritelju i ne mogu da Mu se pokore, to bi dovelo do velike pobune. Ljudi moraju da razumeju da postoji osnovno načelo postupanja Stvoritelja prema stvorenim bićima, što je ujedno i najviše načelo. Stvoritelj sa stvorenim bićima postupa na osnovu Njegovog plana upravljanja i zahteva Njegovog dela; On ne mora da se konsultuje ni sa jednom osobom, niti mora da dobije saglasnost bilo koje osobe. Šta god da treba da uradi i kako god da treba da postupa sa ljudima, On to čini, i bez obzira na to šta radi ili kako postupa s ljudima, sve je to u skladu sa načelima istine i načelima prema kojima Stvoritelj deluje. Kao stvoreno biće, jedino što treba da učinite je da se pokorite Stvoritelju; čovek ne bi trebalo da pravi nikakve izbore po sopstvenoj volji. To je razum koji bi stvorena bića trebalo da imaju, a ako osoba nema razuma, onda nije dostojna da se naziva osobom. Ljudi moraju da razumeju da će Stvoritelj uvek biti Stvoritelj; On ima moć i kvalifikacije da orkestrira i ima suverenost nad bilo kojim stvorenim bićem onako kako On želi i nije Mu potreban razlog za to. To je Njegov autoritet. Ne postoji nijedno stvoreno biće koje ima pravo ili je kvalifikovano da donosi sud o tome da li je ono što Stvoritelj radi ispravno ili pogrešno niti kako bi On trebalo da postupa. Nijedno stvoreno biće nema pravo da bira da li će prihvatiti suverenost i uređenje Stvoritelja; i nijedno stvoreno biće nema pravo da postavlja zahteve o tome kako Stvoritelj treba da ima suverenost nad njima i kako da uređuje njihovu sudbinu. Ovo je najviša istina. Bez obzira na to šta je Stvoritelj učinio svojim stvorenim bićima i bez obzira kako je to učinio, ljudi koje je On stvorio treba da rade samo jednu stvar: da tragaju, pokore se, shvate i prihvate sve što je Stvoritelj uspostavio. Konačni rezultat će biti da je Stvoritelj ostvario Svoj plan upravljanja i završio Svoje delo, omogućivši da Njegov plan upravljanja napreduje bez ikakvih prepreka; u međuvremenu, stvorena bića su zadobila istinu, razumela Stvoriteljeve namere i upoznala Njegovu narav zato što su prihvatila suverenost i uređenja Stvoritelja i pokorila se Njegovoj suverenosti i uređenjima. Postoji još jedno načelo na koje moram da vam ukažem: bez obzira na to šta Stvoritelj radi, bez obzira šta on ispoljava, i bez obzira na to da li je ono što radi veliko ili malo delo, On je i dalje Stvoritelj; dok čitavo čovečanstvo, svi ljudi koje je On stvorio, ostaju stvorena bića, bez obzira na to šta su učinili i bez obzira na to koliko su talentovani ili nadareni. Što se tiče stvorenog čovečanstva, ma koliko milosti i blagoslova, ma koliko milosrđa, ljubaznosti i dobročinstva ljudi primili od Stvoritelja, ne bi trebalo da veruju da se izdvajaju od mase niti da misle da mogu biti jednaki sa Bogom i da su postali visoko rangirani među stvorenim bićima. Ma koliko darova i milosti ti je Bog dao ili ma koliko da je ljubazno postupao sa tobom, čak i ako ti je dao nekoliko posebnih talenata, ništa od toga nije tvoj kapital. Ti si stvoreno biće i zauvek ćeš ostati stvoreno biće. Nikada ne smeš da pomisliš: „Ja sam miljenik u Božjim rukama. Bog me nikada neće napustiti, Božji stav prema meni će uvek biti pun ljubavi, brige i nežnih milovanja, toplih reči utehe i podsticaja.” Naprotiv, u očima Stvoritelja, ti si isti kao i sva druga stvorena bića; Bog te može koristiti onako kako On želi, takođe može da ti orkestrira onako kako On želi i može da uredi da igraš bilo koju ulogu uzimajući u obzir sve ljude, događaje i stvari. To je znanje koje bi ljudi trebalo da imaju i razum koji bi trebalo da poseduju. Ako čovek može da razume i prihvati ove reči, njegov odnos sa Bogom će postati normalniji i uspostaviće sa Njim najzakonitiji odnos; ako čovek može da razume i prihvati ove reči, pravilno će usmeriti svoj položaj, zauzeće svoje mesto i pravilno će obavljati svoju dužnost.

Šta mislite nakon što ste čuli ove reči? Da li ćete i dalje pogrešno razumeti Boga? Neki ljudi kažu: „S obzirom na to kako Bog postupa sa ljudima, kada kaže da su kao mravi i manji od crva u Njegovim očima, izgleda da to nije samo teorija, već stvarnost! Bog nije toliko blizak čoveku niti tako prisan sa čovekom kao što ljudi misle.” Ljudska srca se hlade, kao da je voda bačena na njihova usijana srca, pa se zbog toga i sami ljudi hlade. Da li biste rekli da je bolje da se njihova srca ohlade ili da stalno imaju pogrešne predstave o Bogu? (Bolje je da se njihova srca ohlade.) Samo ako se na neko vreme ohlade, mogu da razumeju Božju narav. Stvorena bića treba da poseduju razboritost da koriste istinu kao načelo za sve; treba da koriste istinu kao osnovu njihovog pogleda na sve i treba da koriste istinu kao načelo i temelj za sve što rade. To je ispravan način bivstvovanja. Ali naprotiv, ljudi u svom srcu uvek osećaju da je njihov odnos s Bogom nalik njihovom odnosu s drugom osobom i da njihova interakcija treba da bude na istom nivou. Da li je to dobro? (Nije.) Zašto nije? Ljudi su sebe stavili u pogrešan položaj; ne tretiraju Boga kao Boga. To se dešava zato što ljudi imaju previše pogrešnih predstava o Bogu, ali Bog neće promeniti svoj stav zbog njihovih pogrešnih predstava ili onoga što ih koči. Naprotiv, ne samo da neće promeniti svoj stav, već će nastaviti da deluje u ljudima shodno istim načelima kao i ranije i da uređuje i vlada životima celokupnog čovečanstva. Međutim, čovek je sklon da formira predstave o Bogu, da Mu pruža otpor i buni se protiv Njega, pa stoga mora mnogo da pati. Ljudi žele da se prikradu Bogu i izgrade telesnu povezanost s Njim i zato pričaju o svojim osećanjima, kapitalu, talentima, sposobnostima, koliko su dali, o svojim ranijim postignućima i raznim drugim stvarima. Da li ljudi mogu da zadobiju istinu ako stalno žive u tim stanjima? Ne, ne mogu. Ako svoje srce ne pokoriš Bogu, ako uvek imaš lažne poglede na svet, ako nisi sposoban da preuzmeš položaj stvorenog bića, ako imaš neobuzdane ambicije i uvek žudiš za višim položajem, to će te na kraju onesposobiti da ispravno pristupiš svojoj dužnosti ili da na pravi način razumeš Božje zahteve i Njegove stavove prema tebi. Iako se stalno oplemenjuješ i stalno patiš, ti nisi u stanju da otpustiš svoje predstave i uobrazilje i čak misliš da si ti onaj koga Bog najviše voli i o kome najviše brine. Zbog toga, kada ti se dogodi nešto stvarno i vidiš da Bog ne postupa na takav način, da su to samo tvoji pusti snovi, ti doživljavaš to kao neuspeh i udarac; žališ se i osećaš kao da ti je učinjena nepravda. To takođe loše utiče na tvoja osećanja. Da li je ta patnja vredna toga? (Nije.) Ljudi su sami sebi nametnuli patnju zbog svojih pustih želja, predstava i uobrazilje. To je njihov najveći problem i oni moraju da se preobrate! Kako bi trebalo to da urade? Tako što će prepoznati da je Bog pravedan prema svima i da sva dela koja Bog obavlja služe tome da spasi ljudski rod – On nema druge namere. Ono što ljudi treba da urade jeste da preuzmu položaj stvorenog bića, da se pokore suverenosti, orkestracijama i uređenjima Stvoritelja, da prihvate i da se pokore svemu što Stvoritelj čini, da u tome traže istinu i Božje namere i da prepoznaju Božje postupke. Ako ljudi uvek koriste svoje predstave da bi ocenili i definisali Božja dela, ako uvek postavljaju nerazumne zahteve Bogu i insistiraju da Bog radi stvari na njihov način, to znači da se oni bune protiv Boga i da ne samo da nisu u stanju da razumeju istinu, već na kraju neće preostati ništa do da ih Bog prezre i eliminiše. Ako ljudi žele da ih Bog blagoslovi, jedino što treba da urade je da traže, pokore se, prepoznaju i prihvate sve što Stvoritelj čini. To je jedini način da ljudi razumeju istinu, upoznaju Boga, postignu pravu pokornost Bogu i budu spašeni.

18. maj 2018. godine


Kako raspoznati Pavlovu priroda-suštinu

U zajedništvu ste prilično dugo razgovarali o poglavlju Božjih reči pod nazivom „Uspeh i neuspeh zavise od puta kojim čovek korača”. O kojim pitanjima se u njemu raspravlja i na koje istine se ono odnosi? (Odnosi se na put kojim čovek korača kao vernik.) Ta tema se uglavnom bavi putevima kojima su išli Petar i Pavle, jesam li u pravu? Nakon tako dugog razgovora u zajedništvu, siguran sam da ste iz njega nešto zadobili – verovatno mnoge stvari. Morate da rezimirate suštinu propovedi koje ste slušali tokom ovog vremenskog perioda, a zatim da iz toga izdvojite glavne teze, pa da krenete da doživljavate u skladu sa ovim načinom razmišljanja, kao i sa važnim stvarima i tezama koje ste rezimirali. To će vam pomoći u načinu na koji treba da doživite Božje delo, načinu na koji treba pravilno da obavljate svoju dužnost i načinu na koji treba dobro da svedočite u stvarnom životu. Nadam se da će po završetku vašeg rezimiranja, vaš život-ulazak i duhovni rast napraviti veliki iskorak. Dakle, kad rezimirate istina-stvarnosti koje je trebalo da shvatite iz tog poglavlja, da li ćete krenuti od Pavlovog ili od Petrovog iskustva? (Od Pavlovog.) Zašto? (Razmišljajući o sebi u svetlu razloga zbog kojih je Pavle podbacio, znaćemo da li smo na Pavlovom putu. Zatim ćemo pogledati na kakvom je putu bio Petar, kako bismo imali cilj i smer prema kojima treba da stremimo.) U stvari, tako i treba da bude. Izvucite pouke i rezimirajte iskustva iz svega onoga kroz šta je Pavle prošao, kao i iz puta koji je sledio. Shvatite na kom je on putu bio, zašto Bog zahteva da vernici slede pravi put i šta je pravi put. Ako možeš da slediš put stremljenja ka istini, moći ćeš da izbegneš da zalutaš u situacijama iz stvarnog života i dok doživljavaš Božje delo tokom obavljanja svoje dužnosti. Takođe ćeš moći da izbegneš da prekidaš Božje delo, da greškom kreneš pogrešnim putem ili da na kraju na sebe navučeš kaznu, kao što je Pavle učinio.

Sada, u svetlu Pavlovih iskustava, hajde da rezimiramo karakteristike puta kojim je išao, način na koji je verovao u Boga, kao i ciljeve i smer kojima je stremio. Prvo ćemo iz ovih uglova posmatrati Pavlov karakter i njegovu narav. Sudeći po Pavlovom životu i pričama o onome što mu se dogodilo, postoji nekoliko aspekata njegove naravi: nadmenost, samopravednost, lažljivost, mržnja prema istini, rđavost i podmuklost. Bez obzira na to koliko glavnih aspekata Pavlove naravi ljudi mogu da uoče ili da rezimiraju, budeš li govorio samo o ovim aspektima njegove naravi, verovatno ćeš osetiti da je ona prilično šuplja, jesam li u pravu? Kad pominješ ove aspekte njegove naravi, da li su oni povezani s njegovim težnjama, smerom njegovog života i putem koji je kao vernik sledio? Kad govoriš o njegovoj nadmenosti, možeš li to da potkrepiš nekim činjenicama? Zbog čega ga smatraš nadmenim? Zbog čega smatraš da je lažljiv? Zbog čega smatraš da ima mržnju prema istini? Ako rezimiraš samo suštinu tih aspekata njegove naravi i ne govoriš o njegovim težnjama, smeru njegovog života i putu koji je sledio kao vernik, onda su sve to prazne reči i neće imati nikakvu pozitivnu ni korisnu svrhu za sadašnje ljude. Bolje je govoriti iz perspektive Pavlovih težnji i perspektive njegovog puta. Nije lako shvatiti suštinu neke osobe. O priroda-suštini neke osobe ne može se izvesti zaključak kad ona ništa ne radi ili kad radi samo nekoliko nevažnih stvari. Moraš da pogledaš kako se ona uobičajeno otkriva i nameru i motive u pozadini njenih postupaka, odnosno, posmatraj njene težnje, želje i put koji sledi. A još i važniji aspekt jeste da posmatraš kako neka osoba postupa kad se suoči sa situacijom koju joj je Bog priredio ili kad joj Bog učini nešto lično, recimo kad je kuša, oplemenjuje i orezuje, ili kad je Bog lično prosvetljuje i usmerava. Bog uglavnom posmatra ove aspekte. Na šta se ti aspekti odnose? Odnose se na načela prema kojima neka osoba postupa, živi, ponaša se i kakvu interakciju ima sa svetom, kao i na ciljeve i smer kojima stremi, na put koji sledi, način na koji živi, čime se u životu rukovodi i temelj njenog postojanja. Ti aspekti se na to odnose. Zato i kažem da, ukoliko zaobiđemo sve te stvari i govorimo samo o Pavlovoj priroda-suštini, koliko god da kažemo, odnosno koliko god da smo sveobuhvatni, sve su to samo šuplje reči. Ako Pavlovu suštinu želimo da sagledamo iz svakog aspekta onoga što on jeste i da današnjim ljudima pomognemo ili im damo ogledalo da se pogledaju, onda moramo, pre svega, da rezimiramo put koji je Pavle sledio, ciljeve kojima je stremio, temelj njegovog postojanja i njegov stav prema Bogu. Ako raščlanimo svaki aspekt njegove naravi pristupajući joj iz ovih uglova, zar u tom slučaju nećemo imati osnovu? Razlog iz kog na ovaj način razgovaramo u zajedništvu i stvari rezimiramo delimično je u tome da biste Pavla mogli jasnije da sagledate, ali je uglavnom u tome da bi današnji ljudi, kad se suoče s Božjim spasenjem i suverenošću, znali kako da tome pristupe i kako treba da streme ka istini, da bi mogli da izbegnu da idu Pavlovim stopama i da na kraju ne bi bili kažnjeni kao on. To je najdelotvorniji metod.

Kad pogledate sve načine na koje se Pavle predstavljao, trebalo bi da možete da vidite njegovu priroda-suštinu i da budete u potpunosti u stanju da zaključite da su smer, ciljevi, poreklo i motivi njegovih težnji bili pogrešni, te da su te stvari bile buntovne prema Bogu, opirale su se Bogu, da Mu nisu bile po volji i da ih se Bog gnušao. Koji je prvi glavni način na koji se Pavle predstavljao? (Trudio se i radio je u zamenu za venac.) Gde ste primetili da se predstavljao na ovaj način ili da se nalazio u ovom stanju? (Kroz njegove reči.) Kroz njegove „čuvene izreke”. Čuvene izreke obično su pozitivne, od pomoći su i korisne onima sa rešenošću, nadom i težnjom; takve ljude one mogu da ohrabre i motivišu, no, koja je bila funkcija Pavlovih čuvenih izreka? Imao ih je mnogo. Možete li da izdeklamujete jednu od njegovih poznatijih? („Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti” (2. Timoteju 4:7-8).) Koji aspekt njegove priroda-suštine ove reči predstavljaju? Shodno istini, kako to treba da okarakterišemo? (Kao nadmeno, samopravedno i pravljenje nagodbe sa Bogom.) Njegova nadmena priroda ga je i navela da izgovori ove reči – on ne bi trčao trku, ne bi radio niti bi čak verovao u Boga da se na kraju toga nije nalazio venac. Nakon što su čuli tako mnogo propovedi, sadašnji ljudi bi trebalo da mogu da prepoznaju ovo ispoljavanje i ovo stanje koje je Pavle otkrio, no, da li možete to da okarakterišete? Kad kažemo „rezimirati”, mislimo da nešto treba okarakterisati; reči koje koristite da biste nešto okarakterisali predstavljaju istinsko shvatanje. Kad si u stanju da nešto tačno okarakterišeš, to dokazuje da tu stvar vidiš jasno; kad nešto ne možeš da okarakterišeš i samo ponavljaš tuđe karakterizacije, to dokazuje da to istinski ne razumeš. Koji način razmišljanja ili stanje su nagnali Pavla da u tom trenutku izgovori te reči? Koja namera ga je na to navela? Koju suštinu njegovih težnji vam ove reči pokazuju? (Dobijanje blagoslova.) Mnogo je trčao, predavao se i u toj meri se davao zato što mu je namera bila da dobije blagoslove. To je bilo njegova priroda-suština i ono što je obitavalo u najdubljim odajama njegovog srca. Ovoga časa, dok ste raščlanjivali ovo pitanje, rekli ste da se Pavle pogađao s Bogom. Kakav to stav kod Pavla predstavlja? Ovoga časa nastojimo da rezimiramo Pavlov najiskreniji stav prema vencu, dobijanju blagoslova i veri u Boga; ne pokušavamo da rezimiramo da li se Pavle pogađao sa Bogom i da li je bio istinski vernik. Ponovite Mi. (Nije voleo istinu i bio je ohol.) To nije stav; to je deo njegove naravi. Ovoga časa razgovaramo o njegovom stavu. (Bio je pohlepan.) To je aspekt njegove priroda-suštine, baš kao i njegova namera da dobije blagoslove, baš kao i njegova želja. Šta je stav? Na primer, ako kažem da za želudac nije dobro da se stalno jede začinjena hrana, a neko mi odgovori: „Znam da začinjena hrana nije zdrava, ali ja volim da jedem začinjenu hranu! Ako ne jedem začinjenu hranu, šta bih drugo mogao da jedem?” A ja mu odgovorim: „Zarad tvog zdravlja, sve dok ne budeš pojeo ništa začinjeno, za svaki obrok davaću ti po pet dolara da sebi kupiš nešto drugo za jelo.” Zatim ta osoba postaje zaista srećna i kaže: „Važi, neću jesti začinjenu hranu!” Napravljen je dogovor i ta osoba ga se pridržava. Ali, zašto može da se uzdrži da ne jede začinjenu hranu? Zbog novca. Da joj nisam dao novac, ona ne bi mogla da se kontroliše; nastavila bi kao i pre da jede začinjenu hranu. Prestala je da jede začinjenu hranu samo zato što se iz toga nešto može dobiti – novac. To je njen stav. To je ono što je sakriveno duboko u njenom srcu. Da li je prestala da jede začinjenu hranu zato što primenjuje istinu, čini ono što joj je rečeno ili čini to da bi udovoljila Bogu? (Ne.) Ni iz jednog od tih razloga. Nije se uzdržala da jede začinjenu hranu zato što primenjuje istinu niti zato što vodi računa o svom zdravlju; stav joj je površan i nemaran; ona to posmatra kao transakciju i to čini da nešto iskamči. Ako ne bude postigla svoj cilj i ne dobije novac, vratiće se na staro i ješće šta joj se prohte, a možda bude jela i više nego pre. Iako ovo možda nije najprikladniji primer, koje sličnosti postoje u poređenju sa Pavlom? (Sličnost je u tome što je Pavle bio motivisan dobijanjem blagoslova i sklopio je pogodbu sa Bogom.) Vojevanje dobre borbe, trčanje trke, rad, sopstveno davanje, pa čak i zalivanje crkve, Pavle je video kao žetone koje bi mogao da iskoristi u zamenu za venac pravednosti i kao puteve koji do njega vode. Pa, bez obzira na to da li je patio, davao se ili trčao trku, koliko god da je patio, jedini cilj u glavi mu je bio da dobije venac pravednosti. Stremljenje ka vencu pravednosti i stremljenje ka blagoslovima posmatrao je kao odgovarajući cilj vere u Boga, a patnju, davanje sebe, rad i trčanje trke kao puteve koji ka njemu vode. Sve njegovo spoljno lepo ponašanje bilo je upriličeno radi predstave; učinio je to u zamenu za blagoslove na samom kraju. Ovo je Pavlov prvi veliki greh.

Sve što je Pavle rekao i učinio, što je otkrio, namera i cilj kako njegovog rada tako i trke koju je trčao, kao i njegov stav prema oboma – ima li ičega u vezi sa tim stvarima što je u skladu sa istinom? (Ne, nema.) U njemu nema ničega što je u skladu sa istinom i ništa od onoga što je učinio nije bilo u skladu sa onim čemu je Gospod Isus podučavao ljude da čine, no, da li je on o tome razmišljao? (Ne, nije.) Nikada o tome nije nimalo razmišljao, niti je tragao, pa na temelju čega je pretpostavljao da je njegovo razmišljanje ispravno? (Na temelju svojih predstava i uobrazilja.) U tome postoji problem; kako je nešto što je zamislio mogao da učini ciljem kome će stremiti celog svog života? Da li je to ikada razmatrao ili se zapitao: „Da li je ono što mislim ispravno? Drugi ljudi ne misle ovako, samo ja tako mislim. Je li to problem?” Ne samo da nije gajio takve sumnje, već je svoje misli zapisivao u pisma i slao ih svim crkvama, kako bi svi mogli da ih pročitaju. Koja je priroda ovog ponašanja? U tome postoji problem; zašto nikada nije dovodio u pitanje da li je njegovo razmišljanje u skladu sa istinom, zašto nije tragao za istinom niti je to uporedio sa onim što je Gospod Isus rekao? Već je umesto toga ono što je zamislio i ono što je u svojim predstavama smatrao ispravnim posmatrao kao ciljeve kojima treba da stremi. U čemu je ovde problem? Ono što je zamislio i ono što je smatrao ispravnim posmatrao je kao istinu, i kao cilj kome treba stremiti. Nije li to izuzetno nadmeno i samopravedno? Da li je Bog i dalje imao mesto u njegovom srcu? Da li je prema Božjim rečima on i dalje mogao da se odnosi kao prema istini? Ako prema Božjim rečima nije mogao da se odnosi kao prema istini, kakav je u tom slučaju bio njegov stav prema Bogu? Da li je i on želeo da bude bog? Da nije želeo, ne bi se prema onome što je zamislio u sopstvenim mislima i predstavama odnosio kao prema ciljevima kojima treba da stremi, niti bi stremio ka svojim predstavama ili onome što je zamislio kao da su istina. On je verovao da je ono što misli istina i da je to u skladu sa istinom i sa Božjim namerama. Isto tako, ono što je smatrao ispravnim delio je sa braćom i sestrama u crkvama, usađivao je to u njih i sve ih navodio da se pridržavaju smešnih stvari koje je govorio; sopstvenim rečima je zamenio reči Gospoda Isusa i te svoje smešne reči je koristio da svedoči kako je život za njega hristos. Nije li ovo drugi veliki greh koji je Pavle imao? Taj problem je krajnje ozbiljan!

Kroz minula vremena bilo je mnogo ljudi koji su podsećali na Pavla, pa zašto onda njega koristimo kao klasičan primer? Zato što je on zabeležen u Bibliji, a jeresi i zablude koje je izgovorio, kao i on sȃm, imaju ogroman uticaj na sve hrišćane. Moglo bi se reći da je on naneo preveliku štetu. I previše je ljudi koje je on naveo na pogrešan put i zatrovao. Ne samo da je zatrovao mnoge ljudske generacije, već taj otrov dopire duboko. Koliko duboko? (Svi hrišćani ga vide kao uzor i oponašaju ga; njegove reči primenjuju kao da su Božje.) Ako u zajedništvu razgovaraš o Hristovim rečima i Božjim rečima, to ni za koga nije ništa naročito. Ali kad u zajedništvu razgovaraš o Pavlovim rečima, svi se odmah usprave i slušaju. Šta to znači? (Da Pavla posmatraju kao hrista.) Kad ljudi Pavla posmatraju kao hrista, on je u njihovom srcu preuzeo mesto Gospoda Isusa Hrista. Nije li to greh ogromnih razmera? (Jeste.) Pavle je najveći antihrist u istoriji! Namera njegovih reči je krajnje očigledna; njegovi ciljevi i podmuklost jasno su vidljivi; njegova je suština izrazito podmukla i zlonamerna. Priroda ovoga je izuzetno problematična! Zato sam to morao da pomenem i detaljno analiziram. Da nisam, on bi ljude i dalje navodio na pogrešan put. Međutim, ako sam Pavlove probleme nameravao da detaljno analiziram, morao sam da se postaram da današnjim ljudima on posluži u bolju svrhu, kao primer onoga što ne treba raditi. Upravo smo rezimirali dva Pavlova greha. Koji je bio prvi? (Pavle se prema poslu i trčanju trke odnosio kao prema žetonima koje je mogao da razmeni za venac. Dobijanje blagoslova i venca je posmatrao kao prikladan cilj kome treba da stremi.) To je tačno. Najveći Pavlov problem bio je u tome što je ove stvari posmatrao kao ciljeve kojima treba da stremi. Od početka je to bila transakcija ispunjena buntovništvom i rđavom prirodom, ali je Pavle to posmatrao kao prikladan cilj kome treba da stremi. To je najozbiljniji problem. Koji je bio drugih greh? (Stvari koje je zamislio i koje je u svojim predstavama smatrao ispravnim, Pavle je posmatrao kao da su istina. Nikad o tome nije razmišljao niti je u vezi sa tim tragao; umesto toga, ljude je navodio na pogrešan put i primorao braću i sestre da se pridržavaju njegovih reči i apsurdnih teorija, terajući ih da se prema njemu ophode kao da je hristos.) Ovo je naročito ozbiljan problem. Ove probleme tačno pribeležite; nakon što dovršimo njihovo rezimiranje, u odnosu na njih treba da se uporedite. Kad raspravljamo o nekoj temi, prvo moramo da porazgovaramo o tom konkretnom aspektu istine, a zatim da napravimo poređenje. Detaljna analiza načina na koji je Pavle sebe predstavljao služi kao upozorenje svima, a takođe ljudima poručuje da treba da izaberu ispravan put, da zatim pronađu tačan put primene i da izbegavaju da idu Pavlovim stopama. Na taj način, to je sasvim delotvorno.

Pavle je imao još jedan ozbiljan greh, a on se ogleda u tome što je svoje delo obavljao u potpunosti na osnovu svog mentalnog kova, akademskog znanja, teološkog znanja i teorije. To je nešto što je svojstveno njegovoj priroda-suštini. Ovo treba da rezimirate, a zatim da ispitate kakav je njegov stav prema ovim stvarima. Ovo je veoma bitan i važan greh, greh koji ljudi moraju da shvate. Razmislite na trenutak kojim Pavlovim ispoljavanjima je obuhvaćen ovaj greh; kroz ta ispoljavanja pogledajte koja je njegova priroda-suština i steknite jasan uvid u to čemu je duboko u sebi pridavao značaj i koji su njegovi ciljevi. Njegova namera i ciljevi su osnovni razlog zašto je krenuo pogrešnim putem. To su najvažnije stvari koje treba jasno da shvatite. Koje darove je Pavle imao? (Pavle je imao temeljno biblijsko znanje iz Doba zakona.) U to vreme je postojao samo Stari zavet. Pavle je bio upoznat sa ovim svetim spisima i u njih je bio veoma upućen, baš kao današnji teološki učitelji, sveštenici, propovednici i očevi. Njegovo teološko znanje možda je bilo čak i šire od njihovog, ali ga je stekao nakon što se rodio u ovom svetu. Šta je Pavle posedovao od rođenja? (Svoje urođene sposobnosti.) Pavle je bio prirodno pametan, bio je elokventan govornik, lepo se izražavao i pred drugima nije imao tremu. Hajde da se sada usredsredimo na razgovor o njegovim urođenim sposobnostima, darovima, inteligenciji, sposobnostima, kao i na znanje koje je stekao tokom života. Šta znači činjenica da je bio dobar govornik? Na koji način se otkrivao i sebe predstavljao? Voleo je da naširoko priča o uzvišenim teorijama; neprekidno je pričao o dubokoj duhovnoj doktrini, teorijama i znanju, kao i o svojim čuvenim tekstovima i izrekama koje ljudi često pominju. Kojom se to jednom rečju mogu rezimirati sve Pavlove reči? (Prazno.) Da li su prazne reči za ljude konstruktivne? Kada čuju te reči, oni se osećaju ohrabreno, ali posle nekog vremena taj žar jenjava. Stvari o kojima je Pavle govorio bile su nejasne i iluzorne, stvari koje zapravo ne možeš da izraziš konkretnim rečima. U teorijama o kojima je govorio, ne možeš da pronađeš nijedan put primene ili smer u kome praktično treba da deluješ; ne možeš da pronađeš ništa što možeš precizno da primeniš u stvarnom životu – bilo da su to teorije ili temelji, ništa od toga nije primenljivo u stvarnom životu. Zato kažem da su verske teorije i duhovne doktrine o kojima je on govorio bile prazne, nepraktične reči. Šta je Pavle imao za cilj dok je govorio o tim stvarima? Neki ljudi kažu: „Uvek je govorio o tim stvarima jer je želeo da pridobije više ljudi, da ih navede da se na njega ugledaju i da ga idolizuju. Želeo je da preuzme mesto Gospoda Isusa i da zadobije više ljudi. Kad bi zadobio mnogo ljudi, zar ne bi bio blagosloven?” Da li je ovo tema o kojoj danas želimo da razgovaramo? (Ne, nije.) Za osobu koja nije bila orezivana, koja nije podvrgnuta sudu ili grdnji, koja nije prošla kroz kušnje ili oplemenjivanje, koja ima darove poput njegovih i koja ima priroda-suštinu antihrista, izuzetno je normalno da se ovako razmeće i da ispoljava ponašanje kakvo je on ispoljavao, pa u tu stvar nećemo dublje zalaziti. U šta ćemo dublje zalaziti? U suštinu ovog njegovog problema, u glavni uzrok i motivaciju zbog kojih je radio te stvari i u to šta ga je nagonilo da na taj način postupa. Bez obzira na to da li bi današnji ljudi sve stvari o kojima je on govorio posmatrali kao doktrinu, teorije, teološko znanje, urođene darove ili njegovo lično tumačenje stvari, uopšteno govoreći, Pavlov najveći problem je bio u tome što je stvari koje su potekle iz ljudske volje posmatrao kao da su istina. Zato i jeste imao petlju da odlučno, smelo i otvoreno upotrebi ove teološke teorije da bi ljude pridobio i podučavao. To je suština problema. Da li je to ozbiljan problem? (Da, jeste.) Koje stvari je posmatrao kao istinu? Darove koje je dobio rođenjem, kao i znanje i teološke teorije koje je naučio tokom života. Njegove teološke teorije su naučene od učitelja, čitanjem svetih spisa, a nastale su i na osnovu onoga što je razumeo i zamislio. Predstave i uobrazilje svog ljudskog razumevanja posmatrao je kao istinu, ali to nije bio najozbiljniji problem, već je postojao jedan još ozbiljniji. Te stvari je posmatrao kao istinu, no, da li je u tom trenutku mislio da su te stvari istina? Da li je imao ideju o tome šta je istina? (Ne, nije.) Pa, kako se onda odnosio prema tim stvarima? (Kao da su život.) Prema svim tim stvarima se odnosio kao da su život. Smatrao je da će mu život biti veći što su brojnije i uzvišenije propovedi koje drži. Te stvari je posmatrao kao život. Da li je to ozbiljna stvar? (Jeste, ozbiljna je.) Na šta se to odrazilo? (Odrazilo se na put koji je sledio.) To je jedan aspekt toga. I šta još? (Smatrao je da će mu dobijanje tih stvari doneti spasenje i omogućiti mu da uđe u carstvo nebesko.) To i dalje ima veze sa dobijanjem blagoslova; smatrao je da su mu i izgledi da uđe u carstvo nebesko i da se uznese na nebo veći što mu je život veći. Kako se još kaže „uzneti se na nebo”? (Vladati i držati silu zajedno sa Bogom.) Svrha njegovog ulaska u carstvo nebesko bila je da vlada i drži silu zajedno sa Bogom, ali to nije bio njegov krajnji cilj, imao je još jedan. O njemu je govorio. Kako je to rekao? („Jer Hristos je za mene život, a smrt dobitak” (Filipljanima 1:21).) Rekao je da je hristos za njega život, a smrt dobitak. Šta to znači? Da će se nakon smrti pretvoriti u boga? Njegova ambicija ne poznaje granice! Njegov problem je u toj meri ozbiljan! Prema tome, je li pogrešno što detaljno analiziramo Pavlov slučaj? Nije uopšte. Svoje darove i znanje koje je stekao nije trebalo da ikad posmatra kao život. To je njegov treći veliki greh. U svakom od ova tri greha možete da uočite Pavlovu priroda-suštinu. Odlike njegove priroda-suštine razotkrivaju se u svakom od ovih grehova; ništa nije sakriveno ni izostavljeno. U svima je predstavljena njegova priroda-suština.

U nastavku ćemo pogledati Pavlove najvažnije i najozbiljnije probleme, koji su za njega najreprezentativniji. U pismima koja je pisao, koje reči je Pavle često koristio? Pogledajte šta o tome kaže izvorni tekst Biblije, pa ćemo to analizirati i raščlanjivati, i ustanoviti šta se zapravo nalazilo u njegovom umu i zašto ga se Bog gnušao i mrzeo ga. Zašto je neko poput Pavla, ko je bio tako poznat i važan za rad najranijih crkava, na kraju bio kažnjen? Kako je Bog u Svom umu procenjivao Pavla? Kako ga je Bog video? Zašto ga je Bog na taj način procenio i doneo presudu koju je doneo? Na osnovu čega je Bog na kraju okarakterisao Pavla i odredio njegov ishod? Navedite sve ove stvari da bi ljudi mogli da uvide činjenice o načinu na koji se on opirao Bogu, kako ne bi pomislili da je pogrešno osuđen. Kad ljudi ne shvataju istinu, najviše su skloni tome da ljude definišu na osnovu njihovog spoljnog izgleda. Kad druge definišu shodno njihovom spoljnom izgledu, šta je ljudima osnova? Delom su to tradicionalna kultura i društvena učenja. Drugi deo čine kućno vaspitanje, ideje i koncepti zasnovani na crno-beloj postavci i ideje i koncepti o ispravnom i pogrešnom. Još jedan deo čini školsko obrazovanje. Uzete zajedno, te stvari u potpunosti predstavljaju sotonski sistem obrazovanja. Posledica činjenice da Sotona ove stvari usađuje u ljude jeste da oni, shodno sopstvenim predstavama i sklonostima, karakterišu ovo kao dobro, ono kao loše, ovo kao ispravno, a ono kao pogrešno. Šta čini osnovu za sve ove karakterizacije koje ljudi imaju? One su zapravo zasnovane na sotonskim teorijama i filozofijama; te osnove koje ljudi imaju nipošto ne potiču od Boga niti dolaze iz istine. Zato, kako god da okarakterišu neku osobu ili događaj, iskvareni ljudi greše – to nema nikakve veze sa istinom i nije u skladu sa Božjim namerama; ni na koji način nije povezano sa Bogom niti sa Njegovim rečima. Bog donosi presude o ljudima i događajima shodno Svojoj naravi i suštini. Šta su Božja narav i suština? To je istina. Istina je izraz svih pozitivnih stvari i stvarnost svih pozitivnih stvari. Svemu što postoji i svim ljudima, događajima i stvarima sa kojima ljudi dolaze u dodir, Bog donosi presude u skladu sa istinom. Svoje presude o ljudima Bog temelji na njihovoj priroda-suštini, na onome što motiviše njihove postupke, na putu kojim idu i na njihovom stavu prema pozitivnim stvarima i istini. To je osnova za Božje zaključke. Božje presude svim događajima i stvarima zasnovane su na istini. Šta je Sotonina osnova za određivanje svih događaja i stvari? (Njegova sopstvena logika.) Sotonska filozofija i logika, koji su upravo oprečni istini. Sotona je iskvario ceo ljudski rod. Ljudi su bez istine; oni predstavljaju Sotonu i njega otelovljuju. Sve stvari karakterišu u skladu sa sotonskim filozofijama i logikom. Prema tome, do kakvih zaključaka dolaze pri karakterisanju stvari? Do zaključaka koji su upravo suprotstavljeni i oprečni istini. Da li ste pronašli reči koje je Pavle često koristio u svojim pismima? Pročitajte ih naglas. („Od Pavla, Božijom voljom pozvanog da bude apostol Hrista Isusa” (1. Korinćanima 1:1).) Vidite li? Ovako Pavle rangira Boga i Hrista: „Od Pavla, Božijom voljom pozvanog da bude apostol Hrista Isusa”. Gde se nalazi Pavle u ovom plasmanu? (Na trećem mestu.) U Pavlovom umu, ko je na prvom mestu? (Bog.) A na drugom? (Gospod Isus.) Isus Hristos. Ko je na trećem? (Pavle lično.) Na trećem je on lično. „Od Pavla, Božijom voljom pozvanog da bude apostol Hrista Isusa.” Pavle je često koristio ovu frazu, a ona sadrži mnoštvo informacija. Za početak znamo da je Pavle apostol Gospoda Isusa Hrista. Dakle, iz Pavlove perspektive, ko je Gospod Isus Hristos? On je Sin čovečji, drugi po redu iza Boga na nebesima. Bez obzira na to da li Ga je nazivao Gospodom Isusom Hristom Gospodarem ili Ga je nazivao Gospodom, iz Pavlove perspektive, Hristos na zemlji nije bio Bog, već čovek koji je mogao da podučava ljude i navede ih da Ga slede. Koja je bila Pavlova funkcija kao apostola jednog takvog čoveka? Da propoveda jevanđelje, posećuje crkve, drži propovedi i piše pisma. Verovao je da ove stvari radi u ime Gospoda Isusa Hrista. U svom srcu je razmišljao na ovaj način: „Pomoći ću ti tako što ću ići tamo gde ti ne možeš i umesto tebe ću pogledati mesta na koja ti ne želiš da ideš.” To je bilo Pavlovo shvatanje apostola. U svom umu, i sebe i Gospoda Isus svrstao je među obične ljude. Sebe i Gospoda Hrista je posmatrao kao jednake, kao ljudska bića. U njegovom umu u suštini nije bilo nikakve razlike između njihovih položaja, kao ni razlike u njihovim identitetima, a kamoli u njihovim službama. Razlikovali su se samo po imenu, godinama starosti, porodičnim okolnostima i poreklu, a imali su i različite spoljne talente i znanje. U Pavlovom umu, on je u svakom drugom smislu bio isto što i Gospod Isus Hristos i mogao bi se takođe nazvati Sinom čovečjim. Jedini razlog zbog koga je bio drugi iza Gospoda Isusa Hrista bio je u tome što je bio apostol Gospoda Isusa; izvršavao je silu Gospoda Isusa Hrista, a Gospod Isus Hristos ga je slao da posećuje crkve i obavlja crkveni posao. To je Pavle smatrao svojim položajem i identitetom kao apostola – tako je on to tumačio. Osim toga, treća reč na početku fraze „Od Pavla (…) pozvanog da bude apostol Hrista Isusa” jeste „pozvanog”. Na osnovu ove reči možemo da uvidimo Pavlov način razmišljanja. Zašto je koristio tri reči „Božijom voljom pozvanog”? Nije smatrao da ga je Gospod Isus Hristos pozvao da bude Njegov apostol; mislio je: „Gospod Isus hristos nema silu da mi naredi da išta uradim. Ja ne radim kako mi on komanduje; ja ne radim ništa za njega, već ove stvari radim kroz volju boga koji je na nebesima. Isti sam kao gospod Isus hristos.” To ukazuje na još jednu stvar – Pavle je smatrao da je on sin čovečji, baš kao Gospod Isus Hristos. Tri reči „Božijom voljom pozvanog” otkrivaju kako je Pavle u dubini svog srca poricao identitet Gospoda Isusa Hrista i u njega sumnjao. Pavle je rekao da je Božjom voljom pozvan da bude apostol Gospoda Isusa Hrista, da mu je Bog to rekao da bude, da mu je to predodređeno i utvrđeno od Boga i da je postao apostol Gospoda Isusa Hrista zato što ga je Bog pozvao i tako odlučio. U Pavlovom umu, to je bio odnos između njega i Gospoda Isusa Hrista. Međutim, to čak i nije najgori deo. Šta je najgori deo? To što je Pavle smatrao da je Božjom voljom pozvan da bude apostol Gospoda Isusa Hrista, a ne voljom Gospoda Isusa Hrista, da ga nije Gospod Isus pozvao, već Bog na nebesima koji ga je naterao da to učini. Smatrao je da niko nema silu niti je podoban da ga učini apostolom Gospoda Isusa Hrista, da jedino Bog na nebesima ima tu silu i da ga direktno usmerava Bog na nebesima. Dakle, na šta ovo ukazuje? Da je duboko u svom srcu Pavle verovao da je Bog na nebesima prvi po redu, a da je on, Pavle, drugi po redu. Prema tome, gde je smestio Gospoda Isusa? (U isti položaj kao i sebe.) To je problem. Svojim usnama je obznanio da je Gospod Isus bio Hristos, ali nije priznavao da je suština Hristova bila suština Božja; nije razumeo odnos između Hrista i Boga. Upravo je ovaj nedostatak razumevanja izazvao tako ozbiljan problem. U kom smislu je on ozbiljan? (On nije priznavao da je Gospod Isus ovaploćeni Bog. Poricao je Gospoda Isusa.) Da, to je zaista ozbiljno. Poricao je da je Gospod Isus Hristos bio Bog koji se ovaplotio, da je Gospod Isus Hristos bio telo Božje kad se sa nebesa spustio na zemlju i da je Gospod Isus bio Bog u ljudskom telu. Zar to ne sugeriše da je Pavle poricao Božje postojanje na zemlji? (Da, sugeriše.) Ako je poricao postojanje Božje na zemlji, da li je onda mogao da prizna reči Gospoda Isusa? (Ne, nije mogao.) Ako nije priznao Njegove reči, da li je onda mogao da ih prihvati? (Ne, nije mogao.) Nije prihvatio reči, učenja ili identitet Gospoda Isusa Hrista, pa da li je mogao da prihvati delo Gospoda Isusa Hrista? (Ne, nije mogao.) Nije prihvatio delo koje je Gospod Isus uradio ni činjenicu da je Gospod Isus Hristos bio Bog, ali ni to nije bio najgori deo. Koji deo je bio najgori? Pre dve hiljade godina Gospod Isus je došao na zemlju da obavi najveće delo od svih – delo iskupljenja u Doba blagodati, gde se ovaplotio i poprimio obličje grešnog tela i bio prikovan za krst kao žrtva za greh celog ljudskog roda. Da li je to bilo veliko delo? (Da, bilo je.) Bilo je to delo iskupljenja celog ljudskog roda i obavio ga je Sȃm Bog, a Pavle je to tvrdoglavo poricao. Poricao je da je delo iskupljenja koje je obavio Gospod Isus učinio Sȃm Bog, čime se poricala činjenica da je Bog već izvršio delo iskupljenja. Je li to ozbiljan problem? Izuzetno je ozbiljan! Ne samo da Pavle nije tragao da shvati činjenicu raspeća Gospoda Isusa Hrista, već je on nije ni priznavao, a tim nepriznavanjem ju je poricao. On nije priznavao da je Bog bio taj koji je bio razapet i iskupio ceo ljudski rod, niti je priznavao da je Bog poslužio kao žrtva za greh celog ljudskog roda. To sugeriše da nije priznavao da je ceo ljudski rod iskupljen nakon što je Bog obavio Svoje delo niti da su im gresi oprošteni. U isto vreme je mislio da njegovi gresi nisu bili oprošteni. Nije priznavao činjenicu da je Gospod Isus iskupio ljudski rod. Sa njegove tačke gledišta, sve to je bilo izbrisano. To je najozbiljniji problem. Upravo sam pomenuo da je Pavle bio najveći antihrist u poslednjih dve hiljade godina; ta činjenica je već otkrivena. Da te činjenice nisu zabeležene u Bibliji, da li bi ljudi poverovali Bogu kada bi On rekao da je Pavle prkosio Bogu i bio antihrist? Ne bi nipošto. Srećom, u Bibliji se vodila evidencija o Pavlovim pismima, a u tim pismima je činjenični dokaz; u suprotnom, ne bi bilo ničega da potkrepim ovo što govorim, pa vi to možda ne biste prihvatili. Sada, kada iznosimo Pavlove reči i čitamo ih, kako je Pavle posmatrao sve stvari koje je Gospod Isus govorio? Smatrao je da stvari koje je Gospod Isus rekao nisu ravne nijednoj od Pavlovih sopstvenih verskih doktrina. Dakle, iako je Pavle, nakon što je Gospod Isus napustio ovaj svet, širio jevanđelje, radio, propovedao i kao pastir čuvao crkve, on nije nikada propovedao reči Gospoda Isusa, a kamoli da ih je primenjivao ili doživljavao. Umesto toga, propovedao je svoje sopstveno shvatanje Starog zaveta, a to su bile zastarele i prazne reči. U poslednjih dve hiljade godina, oni koji veruju u Gospoda čine to u skladu sa Biblijom, a sve što prihvataju jesu Pavlove prazne teorije. Usled toga, ljudi su zaslepljeni njime već dve hiljade godina. Ako danas grupi religioznih ljudi kažeš da Pavle nije bio u pravu, oni će se pobuniti i neće to prihvatiti, jer se svi ugledaju na Pavla. Pavle im je idol i njihov rodonačelnik, a oni su sinovi i potomci Pavlovih sinova. U kojoj meri su navedeni na pogrešan put? Već se nalaze na istoj strani kao Pavle, nasuprot Bogu; imaju ista gledišta kao Pavle, istu priroda-suštinu i isti metod stremljenja. Pavle ih je sasvim upodobio sebi. To je Pavlov četvrti veliki greh. Pavle je poricao identitet Gospoda Isusa Hrista i poricao je delo koje je Bog obavio u Doba blagodati nakon Doba zakona. To je najozbiljnija stvar. Još jedna ozbiljna stvar je u tome što je sebe svrstao u istu kategoriju sa Gospodom Isusom Hristom. U vreme u kome je Pavle živeo, on je upoznao Gospoda Isusa Hrista, ali Ga nije posmatrao kao Boga; umesto toga, posmatrao je Gospoda Isusa Hrista kao običnog čoveka, kao samo još jednog pripadnika ljudske rase; kao čoveka koji ima istu priroda-suštinu kao i iskvareni ljudi. Pavle ni na koji način nije posmatrao Gospoda Isusa kao Hrista, a kamoli da Ga je posmatrao kao Boga. To je izrazito ozbiljna stvar. Zašto je to bilo tako? (Pavle nije uviđao da je ovaploćeni Bog posedovao suštinu Božju, pa Gospoda Isusa Hrista nije posmatrao kao Boga.) (Reči Gospoda Isusa nije video kao istinu, niti je video da je Gospod Isus Hristos otelotvorenje istine.) (Spolja posmatrano, Pavle ja tvrdio da tobože veruje u Gospoda Isusa, dok je zapravo verovao u nejasnog boga na nebesima.) (Nije tragao za istinom, pa nije bio u stanju da shvati da je Hristos istina i život.) Nastavite. (Pavle je rekao da je za njega život hristos. Želeo je da postane bog i zameni Gospoda Isusa.) Sve što ste rekli u skladu je sa činjenicama. Svaki od načina na koje se Pavle ispoljavao i svaki od njegovih grehova, bili su teži od onih prethodnih.

Hajde da analiziramo ovu rečenicu koju je Pavle izgovorio: „Već mi je pripravljen venac pravednosti.” To su impresivne reči. Pogledajte reči koje je odabrao: „venac pravednosti”. Koristiti samu reč „venac” obično je prilično smelo, no, ko bi se usudio da koristi „pravednost” kao pridevski izraz kako bi definisao venac? Jedino bi se Pavle usudio da upotrebi tu reč. Zašto ju je koristio? Ta reč ima poreklo i pažljivo je odabrana; u pozadini njegovih reči prisutne su duboke konotacije! Kakve konotacije? (Ovom rečju je nastojao da prisili Božju ruku.) Želja da se Božja ruka prisili samo je jedan aspekt toga. Namera mu je sasvim sigurno bila da obavi transakciju, a prisutno je i određeno nastojanje da sa Bogom oko toga postavi uslove. Osim toga, da li postoji svrha iza toga što je uvek propovedao o ovom vencu pravednosti? (Želeo je da ljude navede na pogrešan put, kao i da pomisle da Bog nije pravedan ukoliko on, Pavle, ne dobije venac.) Njegovo propovedanje o tome ima svojstvo podstrekivanja i navođenja na stranputicu i to je povezano sa Pavlovim željama i ambicijama. Da bi na kraju materijalizovao i ispunio svoju želju da dobije venac pravednosti, pribegavao je taktici neprekidnog propovedanja. Jednim delom, njegov cilj bio je da propovedanjem ovih reči podstrekuje ljude i navodi ih na pogrešan put; da u one koji slušaju usadi određenu misao, konkretno: „Neko poput mene ko se toliko daje, ko toliko putuje naokolo i poput mene stremi moći će da dobije venac pravednosti.” Nakon ovih reči, ljudi su prirodno osećali da bi Bog bio pravedan jedino ako bi čovek poput Pavla dobio venac. Smatrali su da i sami moraju da streme, da putuju unaokolo i da se daju poput Pavla, da ne mogu da slušaju Gospoda Isusa, te da je Pavle referentno merilo, on je gospod, i on je smer i cilj ka kome ljudi treba da idu. Takođe su smatrali da bi ljudi, ukoliko bi obavljali stvari kao što je Pavle činio, dobili isti venac, ishod i odredište kao on. S jedne strane, Pavle je ljude podstrekivao i navodio ih na pogrešan put. S druge strane, imao je veoma zlonameran cilj. Duboko u svom srcu, on je razmišljao ovako: „U malo verovatnim okolnostima da ne dobijem venac, ako se ispostavi da je to bila samo moja uobrazilja i moja pusta želja, to će značiti da je svako ko veruje u hrista, uključujući i mene, u svojoj veri bio naveden na pogrešan put. To će značiti da na zemlji ne postoji nikakav bog, a ja ću ujedno poreći i tvoje postojanje na nebesima, bože, i ti povodom toga nećeš moći ništa da učiniš!” Ovim je indirektno hteo da kaže: „Ako ne budem dobio ovaj venac, ne samo da će te braća i sestre poreći, već ću te sprečiti i da zadobiješ sve ljude koje sam podstrekivao i koji znaju ove reči. I njih ću takođe sprečiti da zadobiju tebe i u isto vreme poreći ću tvoje postojanje kao boga na nebesima. Ti nisi pravedan. Ako ja, Pavle, ne mogu da dobijem venac, niko ne treba da ga dobije!” To je bio zlonamerni deo Pavlove ličnosti. Zar to nije ponašanje antihrista? Ovo je ponašanje antihrista, zlog demona: podstrekivanje i mamljenje ljudi i njihovo navođenje na stranputicu, kao i otvoreno galamljenje protiv Boga i protivljenje Njemu. Duboko u svom srcu, Pavle je razmišljao: „Ako ne dobijem venac, bog nije pravedan. Ako venac dobijem, jedino tada je to venac pravednosti i jedino tada je božja pravednost zaista pravedna.” Ovo je poreklo njegovog „venca pravednosti”. Šta je ovim činio? Otvoreno je podstrekivao one koji su sledili Boga i navodio ih na pogrešan put. U isto vreme, ove metode je koristio da otvoreno galami protiv Boga i da Mu se protivi. Drugim rečima, njegovo ponašanje je predstavljalo svojevrsnu pobunu. Kakva je bila priroda tog ponašanja? Spolja posmatrano, reči koje je Pavle koristio deluju ljubazno i pristojno i čini se da u njima nema ničeg pogrešnog – ko ne bi verovao u Boga kako bi dobio venac pravednosti i bio blagosloven? U najmanju ruku, čak i ljudi bez ikakvog kova veruju u Boga kako bi ušli u raj. Bili bi srećni čak i kad bi od njih zatražili da pometu ulice ili da stražare na tamo nekoj kapiji. Imati ovu nameru i cilj u svojoj veri u Boga može se smatrati ispravnim i razumljivim. Međutim, to Pavlu nije bio jedini cilj. On je uložio mnogo truda, potrošio mnogo energije i dizao veliku galamu kad je propovedao o svom vencu pravednosti. Stvari koje je Pavle govorio razotkrile su njegovu zloćudnu prirodu, kao i skrivene, mračne stvari duboko u njemu. U to vreme, Pavle je postao vrlo poznat i mnogi ljudi su ga smatrali idolom. Odlazio je svuda, propovedajući ove teorije i pompezne ideje, svoje predstave i uobrazilje, kao i stvari koje je naučio i stvari koje je izveo kao zaključke koristeći sopstveni um. I dok je Pavle svuda propovedao ove stvari, koliko veliki uticaj je to moralo imati na tadašnje ljude i koliko im je ozbiljno moralo štetiti i zatrovati ih duboko u srcu? Osim toga, koliko veliki uticaj je to imalo na ljude kasnijih generacija koji su te stvari saznali iz njegovih pisama? Ma koliko dugo da to pokušavaju, ljudi koji su pročitali njegove reči ne mogu tih stvari da se oslobode – i previše su zatrovani! Koliko duboko? Pojavio se fenomen pod nazivom „Pavlov efekat”. Šta je Pavlov efekat? U religiji postoji fenomen kad su ljudi pod uticajem Pavlovih misli, gledišta, argumenata i iskvarenih naravi koje je otkrio. On naročito pogađa ljude čije porodice generacijama veruju u Boga – porodice koje decenijama slede Hrista. Oni kažu: „Naša porodica generacijama veruje u gospoda i ne prati svetovne trendove. Udaljili smo se od sekularnog sveta i odustali od svojih porodica i karijera da bismo se davali za boga. Radimo sve ono što je i Pavle radio. Ako ne dobijemo vence ili ne odemo u raj, sa bogom ćemo, kad bude došao, imati o nečemu ozbiljno da porazgovaramo.” Zar ljudi ne ističu ovaj argument? (Da, ističu ga.) A ovaj trend je uzeo maha. Odakle potiče ovaj trend? (Iz onoga što je Pavle propovedao.) To je zloćudni rezultat tumora koji je Pavle usadio. Da Pavle ljude nije ovako podstrekivao i da nije uvek govorio: „Već mi je pripravljen venac pravednosti” i „Hristos je za mene život”, bez onoga što se odvijalo iza kulisa u toj eri istorije, današnji ljudi ne bi imali saznanje o tim stvarima. Čak i da imaju taj način razmišljanja, ne bi imali petlju kao Pavle. Sve je to bilo zbog Pavlovog ohrabrenja i podstrekivanja. Bude li došao dan u kome neće biti blagosloveni, ovi ljudi će imati drskosti da otvoreno izazovu Gospoda Isusa, pa će čak želeti da odmarširaju pravo sve do trećeg neba da ovu stvar rasprave sa Gospodom. Nije li ovo pobuna verskog sveta protiv Gospoda Isusa? Jasno je da je Pavle ozbiljno uticao na verski svet! Sada kad sam u svojoj besedi došao do ove tačke, možete da zaključite koji je bio Pavlov peti greh, zar ne? Kad je reč o rezimiranju porekla „venca pravednosti” o kome je Pavle govorio, težište je na reči „pravednost”. Zašto je pomenuo „pravednost”? Na zemlji je to bilo zato što je želeo da podstrekne pripadnike Božjeg izabranog naroda i da ih navede na pogrešan put, tako da razmišljaju isto kao i on. Na nebu je želeo da Božju ruku ovom rečju prisili i da galami protiv Njega. To je bio Pavlov cilj. Iako to nije nikad izgovorio, reč „pravednost” već je u potpunosti otkrila njegov cilj i sklonost da galami protiv Boga. Već je izašla na videlo; sve su to činjenice. Na osnovu tih činjenica, može li se Pavlova priroda-suština rezimirati samo kao nadmena, samopravedna, lažljiva i bez ljubavi prema istini? (Ne.) Ovi izrazi ne mogu da je rezimiraju. Time što sam izneo ove činjenice i raščlanjivao ih, analizirao i okarakterisao, trebalo bi da mnogo jasnije i temeljnije možete da uvidite Pavlovu priroda-suštinu. U tome je efekat koji se postiže analizom suštine na osnovu činjenica. Kad je Pavle galamio protiv Boga, on nije prolazio kroz neko blaže emotivno stanje, to nije bio nagoveštaj buntovne naravi ili nesposobnost da se pokori, nasamo. To nije bio uobičajeni problem otkrivanja iskvarene naravi; već je on poprimio razmere otvorenog korišćenja svakakvih metoda da se ljudi kroz pisma i u javnosti podstrekuju i navode na pogrešan put, tako da svi u gnevu zajedno ustanu da se Bogu suprotstave i da na Njega galame. Ne samo da je Pavle galamio na Boga, već je i sve druge podstrekivao da i oni galame protiv Boga – ne samo da je bio nadmen, već je bio zli đavo! Ovaj greh je ozbiljniji od prethodnog. Da li je dobro ili loše to što razgovaramo o sve ozbiljnijim grehovima? (Dobro je.) Zašto je to dobro? (Zato što možemo da budemo pronicljiviji prema Pavlu.) Kad budete pronicljiviji, moći ćete temeljnije da otkrijete i jasnije uvidite razna Pavlova ispoljavanja, otkrovenja iskvarenosti i njegovo pravo lice. Da li ćete time postići naš cilj? (Ne, nećemo.) Morate da uzmete u obzir sva Pavlova ispoljavanja koja smo rezimirali, kao i njihov glavni sadržaj, teme i suštinu, i da ih dovedete u vezu sa sobom. Kad budete jasno uvideli koliko je tačno velika razlika između puta kojim idete i vaše sopstvene suštine u odnosu na Pavlove, u potpunosti ćete postići rezultate i ostvariti naš cilj detaljne analize Pavla. Ima nekih koji kažu: „U meni nema nikakvih ispoljavanja Pavlovog stremljenja ka vencu pravednosti.” Tvoja ispoljavanja i tvoja suština možda nisu tako ozbiljni kao kod Pavla, ali ima izvesnog preklapanja između tvoje suštine i njegove. On je posedovao takva ispoljavanja, a ti poseduješ takva stanja. Može se reći da su Pavlova ispoljavanja na skali dosegla 10. ili 12. podeljak, a šta je sa tvojim? (Ja sam na broju sedam ili osam.) Pavle je sve vreme otkrivao te stvari i u svakom trenutku je tim stvarima bio ispunjen. Iako ove stvari možda ne otkrivaš sve vreme, ipak ih otkrivaš često. Polovinu svog života verovatno provodiš radeći te stvari i živeći u tim stanjima. Posebno onda kad ti Bog priređuje kušnje, kad se Božje delo ne poklapa s tvojim predstavama, kad te On orezuje i kad okruženja koja On za tebe priređuje ne ispunjavaju tvoja očekivanja, to u tebi može da izazove ovakva stanja; možda bi mogao da galamiš na Boga i da Mu se protiviš. U takvim trenucima, mogla bi da ti koristi naša analiza o načinu na koji je Pavle ljude podstrekivao i navodio ih na pogrešan put. Zašto? Zato što je sada tvoj um svestan ozbiljnosti prirode Pavlovih ispoljavanja; ona nisu bila obična otkrivenja iskvarenih naravi, već đavolska priroda-suština koja se protivi Bogu. Kad takva stanja nastanu u tebi, znaćeš koliko je ovaj problem ozbiljan. Tada bi trebalo da se okreneš, pokaješ i napustiš ovo pogrešno stanje. Trebalo bi da se od njega udaljiš, da tragaš za istinom i tražiš put pokornosti Bogu. To je pravi put koji ljudi treba da slede i zakon kojeg stvorena bića treba da se pridržavaju. Ovaj razgovor u zajedništvu ima za cilj da ljudima pomogne.

Pavle ima još jednu čuvenu frazu – koja je to fraza? („Jer Hristos je za mene život, a smrt dobitak” (Filipljanima 1:21).) On nije priznavao identitet Gospoda Isusa Hrista, da je Gospod Isus Hristos bio ovaploćeni Bog koji živi na zemlji, niti činjenicu da je Gospod Isus Hristos bio otelotvorenje Božje. Nasuprot tome, Pavle je sebe video kao hrista. Nije li to odvratno? (Jeste.) To je odvratno, a suština tog problema je vrlo ozbiljna. U Pavlovom umu, ko je tačno bio Hristos? Koji je bio Njegov identitet? Kako je Pavle u toj meri mogao da bude opsednut time da bude hristos? Da je, u Pavlovom umu, Hristos bio običan čovek sa iskvarenim naravima ili beznačajan čovek koji je odigrao neupadljivu ulogu, koji nije imao moć, plemenit identitet niti ikakve osobine ili veštine koje su prevazilazile one kod običnih ljudi, da li bi Pavle i dalje želeo da bude hristos? (Ne, ne bi.) Sasvim sigurno ne bi. Sebe je smatrao dobro obrazovanim i nije želeo da bude obična osoba, želeo je da bude natčovek, velikan i da nadmaši druge – kako je mogao da želi da bude Hristos kojeg su drugi ljudi smatrali poniznim i beznačajnim? S obzirom na to, kakav je status i ulogu imao Hristos u Pavlovom srcu? Kakav identitet i status neko mora da ima i kakav autoritet, moć i držanje mora da ispoljava da bi bio hristos? Ovim se razotkriva kako je Pavle zamišljao Hrista i šta je znao o Hristu, odnosno, kako je definisao Hrista. Zbog toga je Pavle imao ambiciju i želju da bude hristos. Postoji određeni razlog zašto je Pavle želeo da bude hristos, a on se delimično otkriva u njegovim pismima. Hajde da analiziramo nekoliko stvari. Kad je Gospod Isus obavljao delo, učinio je nekoliko stvari koje su predstavljale Njegov identitet kao Hrista. Ove stvari su simboli i koncepti za koje je Pavle smatrao da ih identitet Hrista poseduje. Koje su to bile stvari? (Prikazivanje znamenja i čuda.) Upravo tako. Bile su to one stvari kad Hristos ljude leči od bolesti, kad izgoni demone i prikazuje znamenja i čuda. Iako je Pavle priznao da je Gospod Isus bio Hristos, bilo je to samo zbog znamenja i čuda koja je On prikazivao. Prema tome, kad je Pavle propovedao jevanđelje Gospoda Isusa, on nije nikada govorio o rečima koje je Gospod Isus izgovorio, niti o onome što je On propovedao. U očima Pavla, bezvernika, činjenica da je Hristos mogao da kaže toliko stvari, da toliko propoveda, da obavi toliko posla i da navede tako mnogo ljudi da Ga slede, obezbedila je određeno poštovanje identitetu i statusu Gospoda Isusa; On je imao neograničenu slavu i plemenitost, što je status Gospoda Isusa među ljudima činilo posebno velikim i istaknutim. Tako je Pavle to posmatrao. Na osnovu onoga što je Gospod Isus Hristos ispoljavao i otkrivao dok je obavljao delo, kao i iz Njegovog identiteta i suštine, Pavle nije video Božju suštinu, istinu, put ili život, kao ni Božju divotu ili mudrost. Šta je Pavle video? Da se poslužim savremenim načinom izražavanja, ono što je video bio je blesak slave i želeo je da bude obožavalac Gospoda Isusa. Kad je Gospod Isus govorio ili obavljao delo, slušalo Ga je toliko ljudi – kako je to samo veličanstveno moralo biti! Bilo je to nešto što je Pavle dugo iščekivao, priželjkivao je dolazak tog trenutka. Čeznuo je za danom kada će moći beskrajno da propoveda poput Gospoda Isusa, koji je bio okružen tolikim ljudima koji su Ga posmatrali zaneseno, sa divljenjem i čežnjom u očima, u želji da Ga slede. Pavle je bio zadivljen impresivnim držanjem Gospoda Isusa. Zapravo, nije time bio uistinu zadivljen, već Mu je zavideo što je imao identitet i držanje na koje su se ljudi ugledali, na koje su obraćali pažnju, koje su veličali i visoko cenili. Na tome je zavideo. Pa, kako je to mogao postići? Oni nije verovao da je Gospod Isus Hristos ove stvari postigao kroz Svoju suštinu i identitet, već je verovao da je to bilo zbog Njegovog imena. Stoga je Pavle žudeo da bude ugledna ličnost i da ima ulogu, u kojoj bi mogao da nosi ime Hristovo. Da bi ušao u takvu ulogu, Pavle je uložio mnogo truda, zar ne? (Da.) Kakve je napore uložio? Svuda je propovedao i čak izvodio čuda. Da bi sebe okarakterisao, na kraju je upotrebio frazu koja je zadovoljila njegove unutrašnje želje i ambicije. Koju frazu je upotrebio da bi okarakterisao sebe? („Jer Hristos je za mene život, a smrt dobitak.”) Hristos je život. To je glavna stvar koju je želeo da postigne; glavna želja mu je bila da bude hristos. Kakve veze ova želja ima sa njegovim ličnim težnjama i sa putem kojim je išao? (Izrazito je poštovao moć i nastojao je da se ljudi ugledaju na njega.) To je teorija; treba da navedete neke činjenice. Pavle je na praktične načine ispoljavao svoju želju da bude hristos; Moja karakterizacija o njemu nije zasnovana samo na jednoj frazi koju je izgovorio. Na osnovu stila, metoda i načela njegovih postupaka, možemo da vidimo da se sve što je radio vrtelo oko njegovog cilja da postane hristos. To su koren i suština zašto je Pavle rekao i učinio tako mnogo stvari. Pavle je želeo da bude hristos, a to je uticalo na njegove težnje, na njegov put u životu i na njegovu veru. Na koje načine se taj uticaj ispoljavao? (U svom celokupnom radu i propovedanju Pavle se razmahivao i svedočio je o sebi.) To je jedan način; Pavle se razmahivao na svakom koraku. Ljudima je jasno stavljao do znanja kako je patio, kako je obavljao stvari i koje su mu bile namere, tako da su ljudi, kad su to čuli, pomislili da hristu sliči kao jaje jajetu i zaista su želeli da ga zovu hristos. To mu je bio cilj. Da su ga ljudi zaista zvali hristom, da li bi on to poricao? Da li bi on to odbio? (Ne, ne bi.) Sasvim sigurno ne bi – sigurno bi bio ushićen. To je jedan način na koji se taj uticaj ispoljavao na njegove težnje. Koji su bili drugi načini? (Pisao je pisma.) Da, napisao je nekoliko pisama kako bi se ona prenosila kroz buduća vremena. U tim svojim pismima, u svom poslu i tokom celog procesa u kome je crkve čuvao kao pastir, nijednom nije pomenuo ime Gospoda Isusa Hrista, nije činio stvari u ime Gospoda Isusa Hrista, niti je uzdizao ime Gospoda Isusa Hrista. Na koji negativan način se odrazilo to što je tako uvek radio i govorio? Kako je to uticalo na one koji su sledili Gospoda Isusa? Ljude je navelo da poriču Gospoda Isusa Hrista, a Pavle je zauzeo Njegovo mesto. Čeznuo je da se ljudi zapitaju: „Ko je Gospod Isus Hristos? Nikad nisam čuo za Njega. Mi verujemo u Pavla hrista.” Na taj način bi on bio srećan. To mu je bio cilj i jedna od stvari kojima je težio. Taj uticaj se ispoljavao i u načinu na koji je radio; naširoko je raspredao o svojim šupljim idejama i beskonačno je govorio o praznim teorijama kako bi ljude naveo da uvide koliko je sposoban i ubedljiv u svom poslu, koliko je ljudima pomogao i kako ima određeno držanje, kao da se Gospod Isus Hristos ponovo pojavio. Još jedan način na koji se taj uticaj ispoljavao bio je u tome što Gospoda Isusa Hrista nije nikada uzdizao i svakako nije uzdizao Njegovo ime, niti je svedočio o rečima i delu Gospoda Isusa Hrista, kao ni o tome kako su oni bili korisni ljudima. Da li je Pavle držao propovedi o tome kako ljudi treba da se pokaju? To sasvim sigurno nije radio. Pavle nije nikada propovedao o delu koje je Gospod Isus Hristos obavio, o rečima koje je On izgovorio ili o svim istinama kojima je ljude podučavao – Pavle je te stvari poricao u svom srcu. Ne samo da je Pavle poricao reči koje je Gospod Isus Hristos izgovorio i istine kojima je On podučavao ljude, već se prema sopstvenim rečima, poslu i učenjima odnosio kao da su istina. Te stvari je koristio da zameni reči Gospoda Isusa i ljude je navodio da njegove reči primenjuju i da ih se pridržavaju kao da su istina. Šta je podstaklo ova ispoljavanja i otkrovenja? (Njegova želja da bude hristos.) Oni su bili podstaknuti njegovom namerom, željom i ambicijom da bude hristos. Ovo je bilo tesno povezano sa njegovim praktičnim postupanjem i težnjama. Ovo je Pavlov šesti greh. Da li je on ozbiljan? (Da, jeste.) Zapravo, svi njegovi grehovi su ozbiljni. Svi su smrtni grehovi.

Sada ću u zajedništvu govoriti o Pavlovom sedmom grehu. Taj greh je još ozbiljniji. Pre nego što ga je Gospod pozvao, Pavle je verovao u judaizam. Judaizam je vera u Boga Jahvu. Kakvu ideju o Bogu imaju oni koji veruju u Boga Jahvu? Reč je o stvarima koje su doživeli njihovi preci kad ih je Bog Jahve izveo iz Egipta i odveo u dobru zemlju hanansku: kako se Bog Jahve pojavio Mojsiju, kako je na Egipat poslao deset pošasti, kako je koristio stubove od oblaka i vatre da vodi Izraelce i kako im je dao Svoje zakone i tome slično. Da li su oni koji su u to vreme verovali u judaizam smatrali da su sve ove stvari obična fantazija, predstave i legende ili su ih smatrali činjenicama? U to vreme, Božji izabrani narod i oni koji su bili istinski sledbenici verovali su i priznavali da Bog na nebesima postoji i da je stvaran. Oni su razmišljali ovako: „Činjenica da je Bog stvorio ljudski rod je istinita. Ma koliko davno da se to dogodilo, ta činjenica je i dalje istinita. U to ne samo da moramo da verujemo, već moramo da budemo sigurni i da prenosimo tu činjenicu. To je naša odgovornost i naša obaveza.” Međutim, druga grupa ljudi koji su bili bezvernici smatrali su da su te stvari verovatno samo legende. Niko nije pokušao da te priče proveri ni da istraži da li su one stvarne ili izmišljene, već su u njih samo napola verovali. Kad su imali potrebu za Bogom, nadali su se da je On stvaran i da može da im dȃ ono čemu su stremili, za šta su se molili i za čim su čeznuli; kad su se Bogu molili u nadi da će nešto dobiti, nadali su se da taj Bog postoji. Postupajući tako, prema Bogu su se odnosili kao da im je neka psihološka štaka. Nisu uviđali činjenicu da Bog spasava čoveka niti su prihvatali istine koje je Bog izražavao. To nije bila prava vera u Boga; uveliko su bili bezvernici. Kako se najniži tip čoveka ispoljavao? Sve što je činio bilo je da služi Bogu u crkvi, da Mu prinosi darove, da poštuje sve rituale, pa čak i da veruje u svakojake legende. Međutim, u njegovom srcu nije bilo Boga, a bog u njegovim predstavama i uobraziljama bio je nejasan i šupalj. U šta je takav čovek verovao? U materijalno. Verovao je jedino u one stvari koje može da vidi. U njegovim očima nisu postojale stvari iz legendi, nejasne stvari niti išta iz duhovne sfere što svojim rukama nije mogao da dodirne, svojim očima da vidi ili svojim ušima da čuje. Neki ljudi kažu: „Dakle, da li on veruje u postojanje stvari koje ne može da vidi, poput mikroorganizama?” U takve stvari apsolutno veruje. U potpunosti veruje u nauku, elektrone, mikrobiologiju i hemiju. Bezvernici veruju da su te stvari istinite više od svega. Oni su pravi materijalisti. O ovome govorimo kako bismo analizirali ove tri vrste ljudi: prave vernike, one koji napola veruju i materijaliste koji uopšte ne veruju u postojanje Božje. Neki ljudi kažu: „Da li bog zaista postoji? Gde je on? Kako izgleda? Čuo sam da je bog na trećem nebu. Pa, koliko je visoko to treće nebo? Koliko je daleko i koliko je veliko? Ljudi kažu i da postoji raj i da je popločan zlatnim ciglama i pločicama od žada, a da su u njemu i zidovi od zlata. Kako bi moglo da postoji tako divno mesto? To je besmislica! Čuo sam da je u Doba zakona, bog svom izabranom narodu dao svoje zakone i da te ploče sa zakonima i dalje postoje. Sve to je verovatno samo legenda, nešto što vladajuća klasa koristi da bi kontrolisala široke mase.” Da li ova grupa ljudi ima istinsku veru u Boga? (Ne, nema.) Oni ne veruju da Bog zaista postoji niti u činjenicu da je On stvorio ljude i vodio ljudski rod sve do današnjih dana. Pa, zašto onda i dalje služe u crkvi? (Zato što služenje Bogu posmatraju kao posao i kao svoj izvor opstanka.) Tako je. Oni to vide kao svoj posao, kao svoj izvor opstanka. Prema tome, koji tip ljudi je bio Pavle? (Treći tip.) To je povezano sa njegovom priroda-suštinom. Pavle je voleo da naširoko priča o praznim teorijama. Voleo je prazne stvari, nejasne stvari i stvari koje su čista izmišljotina. Voleo je stvari koje su duboke i teško dokučive, i koje se ne mogu izraziti konkretnim rečima. O stvarima je voleo previše da razmišlja, imao je predrasude, bio je tvrdoglav i imao je iskrivljeno shvatanje. Takvi ljudi nisu ljudska bića. Takav čovek je on bio. Posmatrajući Pavlovu narav i priroda-suštinu, kao i njegove sklonosti, nade, stremljenja i težnje, iako je služio u crkvi i bio učenik poznatog učitelja, za njega je znanje koje je stekao bilo samo sredstvo da zadovolji sopstvene želje, ambicije i sujetu, da sebi obezbedi izvor opstanka, status i ugled u društvu. Posmatrajući Pavlovu priroda-suštinu i težnje, koliko vere je on imao u Jahvu? Njegova vera nije bila obećanje, već prazne reči. On je bio bezvernik, ateista i materijalista. Neki ljudi pitaju: „Ako je Pavle bio bezvernik, zašto je postao apostol Gospoda Isusa Hrista i zašto je prenosio jevanđelje Doba blagodati?” Recite Mi, kako je mogao da ide ovim putem? Šta ga je pokretalo? Šta je za njega bila prekretnica da preuzme ovu ulogu, i koja je učinila da bezvernik poput njega može da krene ovim putem i da se preokrene? Na šta tačno mislim kad kažem „da se preokrene”? Na trenutak kad je Pavle oboren na putu za Damask – tad je nastupio preokret u njegovom životu. Doživeo je dve vrste preokreta: jedan je kad je iz svoje nevere u Boga počeo da veruje da Bog zaista postoji, jer mu se Gospod Isus koga je u početku progonio pojavio na putu za Damask. Pavle je uzviknuo: „Ko si ti, gospodine?” Zapravo, duboko u sebi, Pavle nije verovao da ovaj Gospod i Bog postoji, ali nije mogao da se suzdrži da ne poviče: „Ko si ti, gospodine?” Šta je Gospod Isus rekao? („Ja sam Isus koga ti progoniš” (Dela apostolska 9:5).) U trenutku kad je Gospod Isus to rekao, Pavle je bio uveren u tu činjenicu: pojavio se Gospod kojeg nikada ranije nije video, kojeg nije mogao da zamisli i koji je bio moćniji nego što je on mogao i da zamisli. Kako je bio uveren u to da je Gospod moćniji nego što je to mogao i da zamisli? Zato što se, kad je Pavle to najmanje očekivao, pred njim pojavio Isus za koga nimalo nije verovao da je Bog. Koliko je moćan Gospod Isus? U razmere Njegove sile Pavle je bio uveren kad mu je oči zaslepila Njegova svetlost. Dakle, da li je mogao biti uveren da je Gospod Isus Bog? (Ne.) Zašto nije? (Zato što Pavle nije verovao da Bog uopšte postoji.) Tako je, zato što uopšte nije verovao u Božje postojanje. Ovoga časa, svi vi u svom srcu imate veru i temelj, pa ako bi se Bog pojavio pred tobom, makar to bili samo Njegov glas ili Njegova leđa, i ako bi ti se On obratio ili pozvao tvoje ime, ti bi bio uveren u tu činjenicu: „Ovo je Bog u koga verujem. Video sam Ga i čuo sam Ga. Bog mi se obratio.” Bio bi uveren zato što u srcu imaš veru, zato što si sanjao o ovom trenutku i zato što se ne plašiš. No, da li je i Pavle tako mislio? (Ne.) On nikada u svom srcu nije imao veru. Koja mu je bila prva pomisao? (Strah.) Plašio se jer je ovo stvorenje bilo u stanju da ga obori i ubije! To ga je uplašilo i prestravilo više od samog pakla, koji nije mogao da vidi. Bio je izbezumljen od straha. U njegovom srcu uopšte nije bilo vere u Boga – moglo bi se reći da nije imao nikakvu ideju o Bogu. Prema tome, kad je Gospod Isus obavljao Svoje delo, bilo da je prikazivao znamenja i čuda ili držao propovedi, koliko god ljudi da Ga je sledilo, koliko god da je bio impresivan, odnosno koliko god da je to bio veliki prizor, u Pavlovom umu Gospod Isus nije bio ništa više od običnog čoveka. Gledao je s visine na Gospoda Isusa i nimalo Ga nije poštovao. Ali je sada, običan Sin čovečji koga je gledao s visine, stajao tu pred njim, više ne u telu običnog čoveka i ne samo u obliku glasa, već kao stub svetlosti! Za njega je to bio trenutak koji neće zaboraviti ni za milion godina. Ta svetlost je bila zaslepljujuća! Kako je Bog oborio Pavla? Kad mu se Bog obratio, Pavle je u trenu bio zaslepljen i pao je na zemlju. Šta se događalo? Da li je pao dragovoljno i sopstvenom voljom ili je na to već bio pripremljen? (Ne, naprosto to nije mogao da izdrži.) Čovekovo telo je samo od mesa i ono to ne može da izdrži. Kad ti se Bog zaista obrati, On neće biti u običnom fizičkom telu u kome si video Gospoda Isusa – tako prijatnog i pristupačnog, tako poniznog i običnog, sačinjenog od krvi i mesa, nekoga ko ti izgleda neupadljiv i o kome ni ne razmišljaš. Kad ti se Bog obrati, pa makar i da te On ne obori, ti to nećeš moći da izdržiš! Evo šta je Pavle prvo osetio duboko u svom srcu: „Obratio mi se gospod Isus koga sam nekad progonio i gledao s visine. Ova svetlost je tako moćna!” Da li mu je Bog rekao da se pokloni? Da li mu je On rekao: „Treba da se pokloniš”? (Ne, nije mu On rekao.) Pa zašto se Pavle našao licem prema zemlji? (Bio je uplašen.) Ne. Bog je stvorio ljudski rod i ljudi su tako sitni i nejaki da kad Božja svetlost dotakne njihovo telo, oni ne mogu da izdrže da ne padnu na zemlju. Bog je tako velik i snažan; On je više od onoga što bi njihove sposobnosti i živci mogli da podnesu. Pavle nije priznavao Gospoda Isusa kao Boga ni kao Gospoda, pa zašto bi se sȃm od sebe poklonio? Pao je ničice; u potpunosti je bio onesposobljen i paralisan. Njegov prvobitni ponos, kao i njegova nadmenost, drskost, samopravednost i umišljenost, nestali su u trenu. Bog se Pavlu čak nije ni pojavio u Svojoj stvarnoj ličnosti; samo ga je obasjala Njegova svetlost i kad ju je Pavle ugledao, rezultat je bio ovakav; u toj meri je to uticalo na njega. To je bio Pavlov preokret. Da iza ovog preokreta nije postojao jedinstven kontekst, odnosno da to nije bio neki poseban slučaj, za običnu osobu sa ljudskošću i savešću, koja stremi ka pozitivnim stvarima i stremi ka istini, to bi bila dobra stvar, jer kad čovek vidi Boga, to se odražava na stremljenje u čitavom njegovom životu. Sudeći po onome što je zabeleženo u Bibliji, retki su slučajevi da je tokom vekova čovek čuo Boga da govori. Jov je Boga čuo kako mu govori u vihoru nakon što je bio kušan. Ceo svoj život Jov je proveo tragajući da se pokori Božjim uređenjima, i da razume Božju suverenost, međutim, Jov nije video Boga sve do svoje sedamdesete godine; samo je doživljavao Njegovu suverenost, pa ipak, Jov je imao veru kakvu je imao. Kad je rođenim ušima čuo kako mu se Bog obraća, zar to nije bio veliki preokret u njegovoj veri? (Da, bio je.) Taj preokret je bio uzdizanje, trenutak u kome je njegova vera postala još veća. To mu je još više potvrdilo da je ispravno i dobro celokupno delo koje je Bog u kojeg je verovao i kome se pokoravao obavio na ljudima, te da ljudi treba da Mu se pokore. To nije bio mali preokret kakav doživljava prosečna osoba, kad iz vere ispunjene sumnjom postepeno prelazi u pravu veru bez imalo sumnje. Zapravo, to je bilo uzdizanje, kojim je njegova vera dostigla više razmere. Kad je reč o Pavlu, kakav je preokret kod njega trebalo da donese Božje pojavljivanje i to što ga je Bog oborio? Svakako ne uzdizanje, jer on u Boga pre toga nikad nije verovao, pa se to ne bi moglo nazvati uzdizanjem. Pa, kakav je onda uticaj to imalo na njega? Ovo je opet povezano sa njegovim težnjama. Recite Mi. (Da bi sačuvao svoj život, Pavle je želeo da službuje tako što je propovedao jevanđelje da se iskupi za svoje grehe.) Upravo tako. Takođe se plašio smrti i bio je veoma ljigav. Kad je otkrio da je Isus koga je progonio zapravo Bog, bio je izbezumljen od straha i pomislio je: „Šta treba da uradim? Mogu samo da slušam gospodove naredbe, inače ću umreti!” Od tog trenutka je prihvatio Božji nalog i počeo da službuje propovedajući jevanđelje ne bi li se iskupio za svoje grehe. Razmišljao je ovako: „Budem li zaista uspešan u propovedanju jevanđelja i gospod Isus bude zadovoljan, možda čak dobijem i venac i nagradu!” Takve su bile kalkulacije duboko u njegovom srcu. Mislio je da je konačno pronašao bolju priliku za dobijanje blagoslova. Pavle je prihvatio Gospodov nalog kako bi se iskupio za svoje grehe i spasao svoj život; to su bili namera i cilj u pozadini njegove vere u Gospoda i prihvatanja Gospoda. Otkako je susreo Gospoda Isusa na putu za Damask i bio oboren, napravio je preokret koji je označio novi početak u njegovim težnjama i u životu vere u Boga. Da li je taj novi početak bio pozitivan ili negativan? (Bio je negativan.) On nije prepoznao Božju pravednost i prihvatio je nalog Gospoda Isusa koristeći metod transakcije koji je bio još ljigaviji, besprizorniji i nečuveniji, samo zato što se uplašio Božjeg veličanstva i toga da bude oboren. To je još odvratnije. Međutim, to nije poenta Mog današnjeg razgovora u zajedništvu. Na osnovu Pavlovog preokreta nakon susreta sa velikom Božjom svetlošću i različitih načina na koje se ispoljavao, možemo jasno da uvidimo put na kome se Pavle nalazio i kakvom ga je osobom prikazala njegova suština-priroda. Te stvari su sasvim jasne.

Otkako je oboren, Pavle je verovao da Gospod Isus Hristos postoji i da je Gospod Isus Hristos Bog. Bog u kojeg je verovao trenutno se iz Boga na nebesima pretvorio u Gospoda Isusa Hrista – pretvorio se u Boga na zemlji. Od tog trenutka, on nije mogao da odbije nalog Gospoda Isusa i počeo je nepopustljivo da službuje za ovaploćenog Boga – Gospoda Isusa. Naravno, cilj njegovog službovanja delom je bio zbog toga da bi mu gresi bili oprošteni, a delom i da bi zadovoljio sopstvenu želju da bude blagosloven i da dobije odredište koje je želeo. Kad je Pavle rekao: „Božijom voljom”, da li se „Bog” odnosio na Jahvu ili na Isusa? Malo se zbunio, pa je razmišljao na ovaj način: „Ja verujem u Jahvu, pa zašto me je onda oborio Isus? Zašto Jahve nije zaustavio Isusa kad me je obarao? Koji od njih je tačno bog?” Nije mogao da dokuči. U svakom slučaju, on Isusa Hrista nikad ne bi posmatrao kao svog Boga. Čak i ako Ga je priznavao na rečima, u njegovom je srcu i dalje postojala sumnja. I kako je vreme prolazilo, postepeno se vraćao u veru da je „jedino Jahve Bog”, pa se u svim Pavlovim pismima nakon toga, kad je pisao „Božijom voljom”, „Bog” najverovatnije odnosio uglavnom na Boga Jahvu. Budući da Pavle nije nikad jasno izjavio da je Gospod Isus Jahve, da je Gospoda Isusa uvek posmatrao kao Božjeg sina, nazivao Ga Sinom i nikada nije rekao ništa poput „Sin i Otac su jedno”, to dokazuje da Gospoda Isusa Pavle nikad nije priznavao za jedinog istinitog Boga; bio je sumnjičav i u to je tek napola verovao. Posmatrajući stav koji je imao o Bogu i njegov metod stremljenja, Pavle nije bio neko ko je stremio ka istini. Nikada nije shvatio tajnu ovaploćenja i Gospoda Isusa nije nikada priznao kao jedinog istinitog Boga. Na osnovu toga nije teško zaključiti da je Pavle bio neko ko je obožavao moć, ko je bio ljigav i lukav. Šta nam činjenica da je Pavle obožavao rđavost, moć i status govori o njegovoj veri? Da li je imao istinitu veru? (Nije.) Nije imao istinitu veru, pa je li onda Bog kojeg je definisao u svom srcu zaista postojao? (Nije.) Pa, zašto je onda i dalje putovao unaokolo, davao se i obavljao posao za Gospoda Isusa Hrista? (Bio je pod kontrolom sopstvene namere da bude blagosloven.) (Plašio se da će biti kažnjen.) I ponovo smo se vratili na tu tačku. Bilo je to stoga što se plašio da će biti kažnjen i zato što mu se u telu nalazio trn koji nije mogao da ukloni, pa je uvek morao da putuje unaokolo i da radi, kako ga taj trn u telu ne bi boleo više nego što je bio u stanju da podnese. Iz ovih njegovih ispoljavanja, iz njegovih reči, njegove reakcije na ono što se dogodilo na putu za Damask i iz dejstva koje je obaranje na putu za Damask nakon toga imalo na njega, možemo da zapazimo da u svom srcu nije imao veru; manje-više se može reći da je on bio bezvernik i ateista. Njegovo gledište je bilo sledeće: „Ko god da ima moć, u njega ću verovati. Ko god da ima moć i može da me potčini, za njega ću obavljati poslove i davati sve od sebe. Ko god može da mi dȃ odredište, venac i da udovolji mojoj želi da budem blagosloven, njega ću slediti. Njega ću do kraja slediti.” Ko je bio bog u njegovom srcu? Njegov bog je mogao da bude svako, pod uslovom da je od Pavla moćniji i da može da ga potčini. Nije li to bila Pavlova priroda-suština? (Jeste.) Dakle, ko je bilo stvorenje u koje je na kraju verovao, a koje je bilo u stanju da ga obori na putu za Damask? (Gospod Isus Hristos.) „Gospod Isus Hristos” je bilo ime koje je koristio, ali je stvorenje u koje je zaista verovao bilo bog u njegovom srcu. Gde je njegov bog? Da si ga upitao: „Gde je tvoj Bog? Je li On na nebesima? Je li On među svim stvarima? Je li On Onaj koji je suveren nad celim ljudskim rodom?” on bi ti rekao: „Ne, moj bog je na putu za Damask.” To je zapravo bio njegov bog. Da li se uzrok zbog koga je Pavle iz proganjanja Gospoda Isusa Hrista mogao da pređe na rad, davanje sebe, pa čak i na žrtvovanje sopstvenog života za Gospoda Isusa Hrista – uzrok zbog koga je mogao da napravi tako veliki zaokret – ogleda u tome što je nastupila promena u njegovoj veri? Da li je to bilo stoga što se njegova savest probudila? (Nije.) Šta je onda bio uzrok tome? Šta se promenilo? Promenila se njegova psihološka štaka. Pre toga se njegova psihološka štaka nalazila na nebesima; bila je to prazna, nejasna stvar. Da je ta štaka zamenjena Isusom Hristom, Pavle bi smatrao da je On previše beznačajan – Isus je bio samo običan čovek, On nije mogao da bude psihološka štaka – a Pavle je imao još manje poštovanja prema poznatim verskim ličnostima. Pavle je samo želeo da pronađe nekoga na koga bi mogao da se osloni, ko je bio u stanju da ga potčini i učini ga blagoslovenim. Smatrao je da je stvorenje sa kojim se susreo na putu za Damask najmoćnije i da u njega treba da veruje. Njegova se psihološka štaka promenila u isto vreme kad i njegova vera. Na osnovu ovoga, da li je Pavle zaista verovao u Boga ili nije? (Nije.) Hajde da sad u jednoj rečenici rezimiramo šta je uticalo na Pavlove težnje i na put kojim je išao. (Njegova psihološka štaka.) Kako, dakle, treba da okarakterišemo Pavlov sedmi greh? Pavlova vera je u svakom smislu bila psihološka štaka; ona je bila prazna i nejasna. On je bio potpuni bezvernik i ateista. Pa, zašto ateista i bezvernik poput njega nije napustio verski svet? Kao prvo, u njegovoj nejasnoj uobrazilji postojalo je pitanje odredišta. Kao drugo, postavljalo se pitanje njegovog izvora opstanka u životu. Slava, dobitak, status, izvor opstanka – to su bile stvari za kojima je težio u ovom životu, a pomisao da u svetu koji će doći postoji odredište delovala mu je utešno. Te stvari predstavljaju koren i štaku u pozadini onoga za čime takvi ljudi streme i šta otkrivaju, kao i puta kojim oni idu. Kad se stvari postave ovako, šta je Pavle bio? (Bezvernik. Verovao je u nejasnog boga.) (Ateista.) Ispravno je reći da je on bio ateista i da je bio bezvernik, kao i oportunista koji je vrebao u hrišćanstvu. Ako bi ga nazvao samo farisejem, zar to ne bi bilo potcenjivanje? Ako pogledaš pisma koja je Pavle napisao i vidiš da na površini poručuju „Božijom voljom”, možda pretpostaviš da je Pavle Boga na nebesima smatrao najvišim, te da su samo zbog svojih predstava ili zbog svoje neukosti i nerazumevanja Boga, ljudi Boga podelili u tri ravni: na Oca, Sina i Svetoga Duha, i da je to samo ljudska glupost, da nije naročito ozbiljan problem, jer i čitav verski svet tako misli. Međutim, sada, nakon što je to analizirano, da li je to slučaj? (Ne, nije.) Pavle nije čak ni priznavao postojanje Božje. On je ateista i bezvernik i treba ga svrstati u istu grupu sa ateistima i nevernicima.

Završio sam sa rezimiranjem Pavlovih sedam grehova. Navedite mi ukratko koji su to grehovi bili. (Prvi greh je u tome što je stremljenje ka vencu pravednosti i stremljenje ka blagoslovima Pavle posmatrao kao ispravne ciljeve; drugi je u tome što je Pavle svoje uobrazilje i stvari koje je u sopstvenim predstavama smatrao ispravnim posmatrao kao istinu i svuda ih propovedao, navodeći ljude na pogrešan put; treći je u tome što je svoje darove i znanje Pavle posmatrao kao život; četvrti je u tome što je Pavle poricao identitet i suštinu Gospoda Isusa Hrista i poricao je delo iskupljenja koje je obavio Gospod Isus; peti je u tome što je Pavle propovedao: „Već mi je pripravljen venac pravednosti” i otvoreno je ljude podstrekivao i navodio ih na pogrešan put, navodeći ih na pokušaj da Božju ruku prisile, da protiv Njega galame i da Mu se protive; šesti je u tome što je Pavle verovao da je za njega život hristos. Poricao je istine koje je Gospod Isus izražavao, reči Gospoda Isusa zamenjivao je sopstvenim rečima i ljude je navodio da ih primenjuju i da ih se pridržavaju. Pavlov sedmi greh je u tome što je veru u Boga posmatrao kao psihološku štaku i što je u potpunosti bio ateista i bezvernik.) Naša analiza problema koje je Pavle imao u toj meri je detaljna da bi svakoga ko Pavla obožava mogla da natera da se urazumi. To je vrlo značajno. Sa kojima od ovih naravi i suština koje je Pavle otkrivao i ispoljavao i njegovih ličnih metoda stremljenja možete očigledno da se poistovetite? (Sa svima.) Prvi greh je u posmatranju stremljenja ka vencu pravednosti i stremljenja ka blagoslovima kao ispravnih ciljeva. Zašto kažem da je to pogrešno i da ljudi o tome treba da razmisle i da to promene? Kad je Pavle stremio ka vencu pravednosti, kad je stremio ka blagoslovima i tragao da uđe u carstvo nebesko, on je stremljenje ka ovim pogodnostima smatrao ispravnim. Dakle, koja vaša otkrovenja i ispoljavanja u stvarnom životu odgovaraju tom stanju? (Ponekad tražim da obavim važan posao i dam doprinos Božjoj kući. Ako budem stremio ka ovim stvarima, smatram da će me Bog na kraju usavršiti. Posao koji izvršavam i dužnosti koje obavljam posmatram kao spisak postignuća.) To je samo jedan deo toga. Posmatrati dužnosti koje obavljaš kao spisak postignuća isto je što i stremljenje ka vencu pravednosti; u pitanju je ista stvar; to je isto stanje. To je razlog zbog koga radiš i patiš. To je ono što usmerava izvor tvoje patnje i to je motivacija za tvoju patnju. Da te ove stvari ne usmeravaju, ne bi uopšte imao energiju; bio bi sasvim istrošen. Ima li još neko nešto da navede? (Kad situacije iz prošlosti u kojima sam odustajao od stvari, kad sam sebe davao, kad sam patio, situacije kad sam bio hapšen i vreme provodio u zatvoru i tome slično, posmatram kao vid ličnog kapitala, kao osnovu i razlog da budem blagosloven.) To je samo opis. Koje je ovde osnovno stanje? Zbog koje situacije zapadaš u ovo stanje? Na ovaj način ne bi razmišljao bez razloga. Nema šanse da bi ovako stalno razmišljao dok iz dana u dan jedeš, spavaš ili obavljaš stvari. Moraš da znaš koje okolnosti i situacije te dovode u ovakvo stanje. Reci Mi. (Kad u svojim dužnostima postižem određene rezultate, kad smatram da sam proputovao za Boga, da sam se za Njega davao, da sam se za Njega trudio i za Njega mnogo učinio. Baš kao Pavle, mislim da sam za Boga izvojevao dobru bitku i da sam dao doprinos. Tada se ukažu moje ambicije i želje.) Zapravo, ti prvobitno nisi bio bez ambicija i želja; od samog početka one su bile skrivene u tvom srcu, a sada izlaze na površinu i otkrivaju se. Kad se to događa, ti više nisi ponizan, reči ti nisu indirektne i postaješ drzak. Pavlova pogrešna gledišta nalazila su se u korenu svega što je radio. Činjenica da su gledišta u osnovi njegove vere u Boga bila pogrešna se pobrinula za to da koren njegovih postupaka bude pogrešan. Međutim, on to nije uvideo, već je smatrao da je to čak prikladno, pa je stremio u pogrešnom smeru. To je rezultiralo time da ishod njegovih težnji bude suprotan onome što je nameravao; težnje nisu dale dobar rezultat, a on nije zadobio istinu. Današnji ljudi su isti. Ako su perspektiva u pozadini tvog stremljenja i pravac tvog stremljenja uvek pogrešni, a ti to ipak smatraš ispravnom metodom stremljenja, šta ćeš na kraju zadobiti? Verovatno će te razočarati ili će prenaduvati tvoju prirodu. Na primer, ako te Bog na poseban način blagoslovi ili samo tebi nešto daruje, pomislićeš: „Vidi, Bog je prema meni milostiv. To dokazuje da Bog priznaje sve što sam uradio. Bog je to prihvatio. Cena koju sam platio i ulaganje celog svojeg srca nisu bili uzaludni. Bog prema ljudima nije nepravedan.” Ti na ovaj način razumeš da Bog prema ljudima nije nepravedan, Njegove blagoslove i prihvatanje, ali je to shvatanje pogrešno i iskrivljeno. Sada je ključno kako te pogrešne i iskrivljene namere, gledišta i težnje preobraziti u ispravna i čista gledišta i misli. Jedino obavljanje stvari u skladu sa ispravnim mislima i gledištima predstavlja sprovođenje istine u delo i to je jedini način da zadobiješ istinu. U tome je ključ.

Kroz često slušanje propovedi ljudi sada počinju da razmišljaju o sebi i da sebe upoređuju u odnosu na Božje reči. Probleme koje imaju u obavljanju svojih dužnosti počinju da prepoznaju i u stanju su da u sebi otkriju nenormalna stanja, prekomerne želje i otkrivenja iskvarenosti. Nisu sasvim bez moći zapažanja. Jedini je problem u tome što kad uvide da se nalaze u pogrešnom stanju ili da otkrivaju iskvarenost, oni nemaju sposobnost da to obuzdaju i ne traže istinu kako bi to rešili. Ponekad žive prema sotonskim filozofijama: ne vređaju nikoga i misle da su sasvim dobri. Međutim, ni na jedan pravi način se nisu promenili; svoje dane troše nemarno i uzaludno, i posledično, čak ni nakon decenije vere u Boga, nemaju nikakvo stvarno iskustveno svedočenje o kome bi govorili, te se osećaju postiđeno. Ključni problem koji sada treba rešiti jeste kako da promeniš pogrešan smer svojih težnji. Jasno ti je da je put stremljenja ka istini ispravan, ali ipak uporno stremiš ka slavi, dobitku i statusu. Kako se taj problem može preokrenuti tako da možeš da stupiš na put stremljenja ka istini? To je pravi problem koji vernici moraju da reše. U zajedništvu bi često trebalo razgovarate o načinu na koji doživljavate Božje delo i da ustanovite ko ima iskustveno svedočenje o stremljenju ka istini, i čije je iskustveno svedočenje dobro, pa da zatim to prihvatite i sledite njegov primer, kako bi ti iz toga izvukao korist i oslobodio se sputavanja svoje iskvarene naravi. Nije lako ići putem stremljenja ka istini – nužno je da sebe razumeš, a ne samo da razumeš svoje prestupe; najvažnije je da shvatiš svoju iskvarenu narav, šta je pogrešno u tvojim sklonostima i težnjama i kakve bi posledice mogle da nastanu. To je najbitnija stvar. Većina ljudi stremi ka slavi, dobitku i statusu. Svakoga dana razmišljaju o tome kako da postanu starešine, kako da druge ljude navedu da se na njih ugledaju, kako mogu da se razmeću i kako da žive dostojanstvenim životom. Ako ljudi o ovim stvarima nisu u stanju da razmišljaju, ako ne mogu jasno da uvide suštinu ovakvog života i ako, ko zna još koliko godina, nastave da nemarno otaljavaju stvari sve dok glavom ne udare u zid, spotaknu se i konačno se ne urazume, zar se time neće odložiti ta važna stvar, rast njihovog života? Jedino jasnim uvidom u sopstvenu iskvarenu narav i u put koji su odabrali, ljudi mogu da stupe na put stremljenja ka istini. Ako je to rezultat koji žele da postignu, zar nije ključno da sebe razumeju? Neki ljudi sebe ni najmanje ne razumeju, a opet imaju kristalno jasan uvid u najsitnije detalje tuđih problema i naročito su pronicljivi. Pa, dok druge razaznaju, zašto to ne uzmu kao ogledalo da i sebe prouče? Ako uvek govoriš kako su drugi ljudi nadmeni, samopravedni, lažljivi i da se ne pokoravaju istini, ali ne primećuješ da si i ti sȃm isti takav, onda si u nevolji. Ako sopstvene probleme nikad ne zapažaš i ako, ma koliko propovedi o istini da čuješ i sve što čuješ pritom i razumeš, sebe u odnosu na to ne upoređuješ, ako nisi spreman da ispitaš svoje stanje i nesposoban si da se ozbiljno pozabaviš sopstvenim problemima i da ih rešiš, onda nećeš imati život-ulazak. Ako nikad nisu u stanju da uđu u istina-stvarnosti, zar ljudi u svom srcu neće imati osećaj praznine? Neće osetiti kakvo je delo Bog obavio u njima, kao da nemaju moć zapažanja. Uvek će se nalaziti u maglovitom stanju, a težnje im neće biti usmerene ka ispravnom cilju ili pravcu. Stremiće samo na osnovu svojih ličnih sklonosti i koračaće sopstvenim putem. Baš kao u slučaju Pavla, koji je pridavao važnost jedino stremljenju ka nagradama i vencu, a istinu uopšte nije prihvatao niti ju je primenjivao. Ako ti je um uvek u nejasnom stanju i nemaš ispravan put stremljenja, u tom slučaju ni nakon višegodišnjeg slušanja propovedi nisi postigao nikakav efekat, a istiniti put nije nikad pustio koren u tvom srcu. Iako znaš da govoriš o pozamašnom delu doktrine, ona nimalo nije u stanju da reši tvoje negativno stanje ili iskvarenu narav. Naiđeš li na ikakav problem, doktrina koju shvataš neće ti pomoći da ga rešiš ni da kroz njega nesmetano prođeš; neće ti pomoći da promeniš ili ispraviš svoje stanje, neće ti dozvoliti da živiš sa osećajem savesti, neće ti pružiti slobodu i oslobođenje, niti će sprečiti da te išta sputava. Nikada ranije se nisi našao u ovakvom stanju, pa to dokazuje da suštinski nisi ušao u istina-stvarnosti. Ako želiš da uđeš u istina-stvarnosti, da razumeš Božje reči, da postigneš pravu veru u Boga, da spoznaš Boga i uveriš sa da Bog zaista postoji, svoje stanje onda moraš da uporediš sa Božjim rečima i da zatim pronađeš put primene i ulaska u Božje reči. Neki ljudi čitaju Božje reči i u odnosu na njih žele da su uporede, međutim, koliki god napor da ulažu, ne mogu to da učine. Na primer, kad Bog razotkrije da je čovekova narav previše nadmena, oni razmišljaju ovako: „Ja sam vrlo ponizan i držim se u pozadini. Nisam nadmen.” O kakvoj nadmenosti Bog govori? To je vrsta naravi, a ne ispoljavanje nabusite ličnosti, bučan način govora ili naročito drsko obraćanje. Naprotiv, ona se odnosi na nešto u tvojoj naravi – to je narav u kojoj ti ni pred čim ne popuštaš, prema svemu si prezriv, sve posmatraš s visine i ni za šta ne haješ. Nadmen si, uobražen, samopravedan, uvek smatraš da si sposoban i nikoga ne slušaš. Čak i ako čuješ reči istine, za njih uopšte ne haješ i istinu posmatraš kao nevažnu. Ne misliš da je problem ako otkrivaš iskvarenu narav, smatraš čak da ti niko nije ravan, uvek misliš da si od svih ostalih bolji i zahtevaš da te drugi slušaju. Ovo je nadmena, samopravedna osoba. Takvi ljudi nemaju život-ulazak, a ni istina-stvarnosti.

Kako neko može da proceni da li ima istina-stvarnosti? Jasno je da se mora sprovesti tačna procena prema Božjim rečima. Pre svega, pogledaj da li sebe zaista razumeš i da li zaista razumeš svoju iskvarenu narav. Na primer, da li je tvoja narav nadmena? Da li pri obavljanju stvari otkrivaš nadmenu narav? Ako ne znaš, onda si neko ko sebe ne razume. Ako čovek ne može jasno da vidi svoje stanje, ako ni najmanje ne razume iskvarenost koju otkriva, ako svoje reči i postupke ne temelji na istini, ako nije razborit u situacijama sa kojima se susreće i u svakoj stvari se slepo drži pravila, ali ne zna da li je to ispravno ili pogrešno, onda je on neko ko uopšte ne shvata istinu. Ako shvataš istinu, moći ćeš sebe da razumeš, znaćeš da imaš nadmenu narav, moći ćeš da razaznaš svoje pravo stanje, da se iskreno pokaješ i promeniš i znaćeš kako da primenjuješ istinu. Međutim, ako ne stremiš ka istini, ne shvataš praktičnu stranu istine Božjih reči, ne razmišljaš o ljudskim iskvarenim suštinama koje Bog razotkriva niti ih sa sobom upoređuješ, onda ćeš zauvek biti smetenjak. Jedino te istina može učiniti razboritim i osposobiti te da ispravno razlikuješ od pogrešnog, kao i crno od belog; jedino te istina može učiniti pametnim i racionalnim, pružiti ti mudrost i obezbediti ti sposobnost da jasno razlikuješ šta su pozitivne a šta negativne stvari. Ako te dve vrste stvari ne možeš jasno da razlikuješ, zauvek ćeš biti smetenjak; uvek ćeš biti u smetenom, neupućenom i zbunjenom stanju. Takvi ljudi ne mogu nikako da shvate istinu i, ma koliko godina verovali u Boga, još uvek ne mogu da uđu u istina-stvarnosti. Ako njihovo službovanje nije doraslo merilu, preostaje samo da budu uklonjeni. Pretpostavimo da neka veoma poznata osoba nešto uradi i da većina ljudi to vidi kao dobru stvar, međutim, bude li to posmatrao neko ko razume istinu, on će imati razboritost i ustanoviće da su u postupcima te osobe skrivene zle namere – da su to lažna dobrota, smicalice i obmane i da bi jedino zla osoba i đavolski car nešto takvo mogli da učine. Šta je polazište za ovu izjavu? Suština ove „dobre stvari” okarakterisana je prema istini. Šta god da drugi ljudi govore, jedino ćeš procenjujući to na osnovu istine moći jasno da uvidiš suštinu te stvari: ako je dobra, onda je dobra; ako je loša, onda je loša. Procenjivanje te stvari prema Božjim rečima biće u potpunosti tačno. Međutim, ako ne razumeš istinu, u tebi će se javiti predstave i reći ćeš: „Zašto je taj neko razotkriven i osuđen jer je uradio nešto dobro? Prema njemu nisu pravedni!” Na taj način ćeš to procenjivati. Polazište za tvoje procenjivanje te situacije nije istina, već ono što si u svojoj glavi zamislio. Ako stvari uvek posmatraš prema ljudskim predstavama i uobraziljama, nikad jasno nećeš moći da uvidiš suštinu problema, već će te samo zavarati ono kakvim se stvari spolja čine. Ako si bez istine, šta god da je to što posmatraš, uvek ćeš biti smeten, sve će ti biti maglovito, neodređeno i nejasno, a ti ćeš za sebe ipak misliti da imaš uvid i da si dubokouman. To je potpuni nedostatak samosvesti. Na primer, ako Bog kaže da je neki čovek zao i da treba da bude kažnjen, ali ti kažeš da je on dobra osoba i da je učinio dobre stvari, nisu li tvoje reči direktno suprotne i oprečne Božjim rečima? Do toga dolazi kad ljudi ne shvataju istinu i kad nemaju razboritost. Neki ljudi već godinama veruju u Boga, ali istinu ne shvataju. Ni u jednoj stvari nisu pedantni i mnoge stvari ne mogu jasno da uvide. Lažne starešine i antihristi ih lako navedu na stranputicu; kakva god da je nastala situacija, ako u njoj postoji neka zla osoba koja izaziva ometanje, oni se potpuno zbune i, nesvesni toga, govore ono što bi ta zla osoba rekla. Urazume se tek onda kad ta zla osoba bude razotkrivena i raskrinkana. Takvi ljudi često žive u neupućenom mentalnom sklopu, a imaju suštinu nekog smetenjaka. Takvi ljudi nemaju ni trunčicu kova; ne samo da istinu ne razumeju, već u svakom trenutku mogu biti navedeni na stranputicu, pa nema načina da uđu u istina-stvarnosti. U svakoj crkvi postoji nekolicina takvih ljudi – kad lažni starešina obavlja posao, oni ga slede; kad antihrist ljude navodi na pogrešan put, oni ga slede. Ukratko, slediće starešinu kakva god da je on ili ona osoba; oni su poput žene koja svog muža prati u stopu ma šta on uradio. Ako je starešina dobra osoba, oni onda slede dobru osobu; ako je starešina loša osoba, oni tada slede lošu osobu. Nemaju svoje mišljenje ni stavove. Prema tome, nemojte očekivati da će ovakav čovek moći da shvati istinu ili da će moći da uđe u stvarnost. Već je dovoljno dobro i ako može samo malo da službuje. Sveti Duh dela u ljudima koji vole istinu. Svi koji vole istinu jesu ljudi koji poseduju kov i makar su u stanju da shvate Božje reči i da razumeju propovedi i razgovore u zajedništvu Božje kuće. Kolike god da su jeresi i zablude koje verski svet širi i raznosi i u kojoj god meri da rđava sila antihristȃ kleveće, osuđuje i progoni crkvu, ljudi koji vole istinu i dalje su uvereni da su Božje reči istina i veruju da su propovedi, razgovor u zajedništvu i iskustveno svedočenje Božje kuće u skladu sa istinom i da su prava svedočenja. U tome se sastoji moć razumevanja. Ako uviđaš da su sve reči koje Bog izgovara istina i život-stvarnosti koje ljudi treba da poseduju, to shvatanje dokazuje da već razumeš deo istine. Ako shvataš da su sve istine koje Bog izražava pozitivne stvari i da su istina-stvarnosti, siguran si u to i stoprocentno priznaješ da je tako, onda ti razumeš Božje delo. Nije lako razumeti istinu; to je dostižno samo onim ljudima koje je Sveti Duh prosvetio. Oni koji istinu zaista razumeju već priznaju duboko u svom srcu da je pozitivno sve što je Bog učinio, da je sve to istina i da je sve to tako dragoceno za ljudski rod. Ljudi koji istinu zaista razumeju mogu jasno da uvide da je u svetu nevernika sve negativno i da se kosi sa istinom. Ma koliko dobro zvučale, njihove teorije ljude navode na stranputicu i škode im. Sve ono što Bog radi pozitivno je, istina je i za ljude predstavlja spasenje. Sve ono što Sotona i đavoli rade negativno je, pogrešno i besmisleno, navodi ljude na stranputicu i škodi im; to je upravo oprečno svemu onome što Bog radi. Ako ti je to sasvim jasno, u tom slučaju si razborit. Ako si uz to u stanju da stremiš ka istini, da prihvatiš sud i grdnju Božjih reči, da sebe razumeš kroz Božje reči i da se u odnosu na njih uporediš, da svoju iskvarenost vidiš onakvom kakva ona zapravo jeste, da razrešiš iskvarene naravi koje otkrivaš u svim okolnostima koje Bog za tebe stvara i ako si naposletku u stanju ne samo da sebe razumeš, već i da u odnosu na druge budeš pronicljiv, i možeš da razaznaš ko zaista veruje u Boga, ko je bezvernik, ko je lažni starešina, ko je antihrist i ko ljude navodi na stranputicu – ako si u stanju da tačno proceniš i razaznaš ove stvari – to znači da razumeš istinu i da imaš izvesnu stvarnost. Recimo, na primer, da tvoji rođaci ili roditelji veruju u Boga, ali da su uklonjeni zbog zlodela, ometanja ili zato što istinu nisu uopšte prihvatili. Međutim, ti prema njima nisi pronicljiv, ne znaš zašto su uklonjeni, osećaš se vrlo uznemireno i stalno se žališ da u Božjoj kući nema ljubavi i da prema ljudima ona nije pravedna. Treba da se pomoliš Bogu i da tražiš istinu, pa zatim, na osnovu Božjih reči, proceni kakvi su ti rođaci zapravo ljudi. Ako zaista razumeš istinu, moći ćeš tačno da ih definišeš i uvidećeš da je sve što Bog radi ispravno i da je On pravedan Bog. Nakon toga nećeš imati više nikakvih pritužbi, moći ćeš da se pokoriš Božjim uređenjima i svoje rođake ili roditelje nećeš nastojati da uzmeš u odbranu. Ovde poenta nije u tome da prekineš svoj srodničke odnose, već samo da odrediš kakvi su oni ljudi i da prema njima budeš pronicljiv, kao i da znaš zašto su uklonjeni. Ako su ti u srcu ove stvari zaista jasne, a tvoji su pogledi ispravni i u skladu sa istinom, onda ćeš moći da budeš na istoj strani kao i Bog, i tvoji će pogledi po tom pitanju biti sasvim u skladu sa Božjim rečima. Ako istinu ne možeš da prihvatiš ni da ljude posmatraš prema Božjim rečima, već se posmatrajući ljude i dalje priklanjaš odnosima i perspektivama tela, u tom slučaju nećeš nikad moći da se oslobodiš tog telesnog odnosa i te ljude ćeš i dalje posmatrati kao svoj rod – bližim čak i od braće i sestara u crkvi; u tom slučaju će po ovom pitanju nastati protivrečnost između Božjih reči i tvojih pogleda na sopstvenu porodicu – čak i sukob, pa bi ti u tim okolnostima bilo nemoguće da staneš na Božju stranu i imao bi predstave i pogrešno razumevanje o Bogu. Dakle, ako ljudi žele da postignu usklađenost sa Bogom, njihovi pogledi na stvari pre svega moraju biti u skladu sa Božjim rečima; oni moraju biti u stanju da ljude i stvari posmatraju na osnovu Božjih reči, da prihvate da su Božje reči istina i da ostave po strani čovekove tradicionalne predstave. Sa kakvom god osobom ili stvari da se suočiš, moraš biti u stanju da zadržiš istu perspektivu i gledišta kao Bog, a tvoja perspektiva i gledišta moraju biti usklađeni sa istinom. Na taj način, tvoja gledišta i način na koji pristupaš ljudima neće biti neprijateljski nastrojeni prema Bogu, a ti ćeš biti sposoban da budeš pokoran Bogu i sa Bogom usklađen. Takvi ljudi više nikada ne bi mogli da se Bogu opiru; to su upravo oni ljudi kakve Bog želi da zadobije.

Prvi korak ulaska u istina-stvarnosti jeste da o sebi razmislite prema Božjim rečima i da sva svoja različita stanja uporedite sa Njegovim rečima. Ako želite da uđete dublje, morate dublje da raščlanite i shvatite svoju iskvarenu narav. Nakon što je shvatite, šta treba da učinite? Treba da pronađete put primene i da uđete, da razmislite o tome kako da primenjujete istinu i da se oslobodite svoje iskvarene naravi; to je ispravan put. Nakon što o sebi steknu razumevanje, neki ljudi postanu negativni; plaču i jecaju da su uklonjeni i da su služitelji i kontrasti, pa čak ni ne žele da izvršavaju svoje dužnosti. Kakvi su to ljudi? To su apsurdni ljudi i besramno su nerazumni. Pa, koji je najbolji način da se to reši? U najmanju ruku, ne bi trebalo da plaču niti da oko toga dižu galamu i, povrh toga, ne treba da odustanu od Boga niti da se žale na Njega. Najvažnije što treba da urade jeste da traže istinu i da shvate šta je zapravo Božja namera, koji je način postupanja najrazumniji i koji put treba da izaberu; to su najvažnije stvari. Kad su neprekidno pod kontrolom svoje namere da budu blagosloveni, ljudima je najlakše da izgube razum. Najžalosniji su ljudi koji nemaju razuma, dok su ljudi koji u svemu biraju da se Bogu pokore i tragaju jedino da Bogu udovolje, oni sa najviše razuma i sa najvećom savešću. Kad Bog razotkrije neku osobu, kako ona treba da se nosi s tim i kakav izbor treba da napravi? Ona mora da traži istinu i ni pod kojim okolnostima ne treba da postane smetena. Za tebe je dobro da iskusiš Božji sud i grdnju i da svoju iskvarenost vidiš onakvom kakva ona zapravo jeste, pa zašto si onda negativan? Bog te razotkriva kako bi ti stekao razumevanje o sebi i kako bi te spasao. U stvari, iskvarena narav koju otkrivaš potiče iz tvoje prirode. Nije reč o tome da Bog želi da te razotkrije, ipak, ako te On ne bude razotkrio, zar ti to nećeš ionako otkriti? Pre nego što si počeo da veruješ u Boga, On te još uvek nije razotkrio, pa zar sve što si proživljavao nije bila sotonska iskvarena narav? Ti si neko ko živi prema sotonskoj naravi. Te stvari ne bi trebalo toliko da te šokiraju. Kad otkriješ malo iskvarene naravi, tebe to preplaši nasmrt i pomisliš da je s tobom završeno, da te Bog ne želi i da je sve što si uradio bilo uzalud. Ne preteruj. Bog spasava iskvarene ljude, a ne robote. Na šta mislim pod iskvarenim ljudima? Mislim na ljude koji otkrivaju sotonsku iskvarenu narav, koji su nadmeni i samopravedni, ne prihvataju istinu i u stanju su da se Bogu opiru i protiv Njega bune, koji su neprijateljski nastrojeni prema Njemu i u stanju su da idu Pavlovim stopama. Takve ljude Bog spasava. Ako želiš da prihvatiš Božje spasenje i da spasenje postigneš, moraš se suočiti sa iskvarenom naravi koja postoji u tvom srcu, moraš se suočiti sa iskvarenom naravi koju svakodnevno otkrivaš i svakoga dana moraš da tražiš istinu i o sebi razmišljaš, da sebe upoređuješ sa Božjim rečima, da primenjuješ razaznavanje i razlučivanje iskvarene naravi koju otkrivaš i da se protiv nje boriš. Neki ljudi se s njom bore nekoliko puta, ali bivaju poraženi i kažu: „Zašto ja uvek otkrivam nadmenost? A zašto drugi ljudi ne?” Zapravo, svi ljudi otkrivaju nadmenost. Kad je drugi ljudi otkriju, tebi to nije poznato, ali oni znaju. Ili je moguće da oni sami ne znaju kad otkrivaju nadmenost, ali Bog to zna. Postoji, takođe, još jedno pitanje koje ljudi moraju da zapamte: Bog rešava ljudske iskvarene naravi; On ne popravlja način na koji oni obavljaju stvari. Bog ne mrzi trenutnu nameru koju imaš dok nešto radiš ili naročit način na koji obavljaš stvari, odnosno ako si povremeno lenj ili ne plaćaš cenu; to nisu stvari koje Bog mrzi. Bog mrzi tvoju iskvarenu narav. Kad god osetiš da otkrivaš iskvarenu narav, toga bi i sȃm trebalo da postaneš svestan i pre nego što te Bog dovede u red. Ne treba da nagađaš da li te Bog mrzi ili te je uklonio; treba da budeš svestan svog problema, a zatim da tražiš način na koji treba da se pokaješ i koji će način primene istine doneti promenu. Ovo je ispoljavanje normalnog razuma. Ono čega prvo treba da postaneš svestan je u sledećem: „Ove moje reči nisu razumne i otkrivaju nadmenost. Nisam sposoban da izvršim ovaj zadatak, ali sam sebe nahvalio i rekao sam da mogu, pa zar to nije razmetanje? Razmetanje i hvalisanje pokazuju da imam nadmenu narav.” Bog te ne osuđuje zbog hvalisavosti, no, znači li to da tek tako možeš da je otpustiš? Ne, ne možeš da je otpustiš. Moraš da je razlučiš i kažeš: „Zašto sam tako dobar u razmetanju i hvalisanju? Zašto se razmećem stvarima koje ne mogu da uradim ili onim stvarima za koje čak ni ne znam da li mogu da ih uradim? Zašto imam ovu manu?” Ovo nije mana. Mana je loša navika na površinskom nivou. Hvalisavost je jedan od načina na koji se nadmena narav otkriva; tvoja sotonska narav te usmerava da živiš u takvom stanju – tebe u potpunosti usmerava tvoja narav. Ako nadmenu narav možeš da potisneš i da je ne otkrivaš, znači li to da je više nemaš? Znači li to da je ona popravljena? To ni izbliza nije tako jednostavno. To što nisi nadmen naprosto nije zbog toga što si promenio svoje ponašanje, što, spolja gledano, poštuješ pravila i lepo se ponašaš, što nisi drzak i ponašaš se kulturno. To su samo maske koje, povrh nadmenosti, dodaju nove probleme, a rezultat je još problematičniji. Ako želiš da popraviš svoju nadmenost i popraviš svaku vrstu iskvarene naravi, moraš da tražiš istinu da bi je popravio kad obavljaš svoje dužnosti. To je ispravan način. Na primer, pretpostavimo da ti starešina organizuje da obaviš određenu dužnost i nakon što ga saslušaš, kavaljerski kažeš: „Već sam ranije izvršavao takve dužnosti. To će biti prosto kao pasulj!” Nakon toga, ipak, uvidiš da si otkrio nadmenost i da je taj način razmišljanja bio pogrešan, pa se brzo pomoliš i prilagodiš svoje razmišljanje, uz reči: „O, Bože! Ponovo sam otkrio nadmenost. Molim Te, oreži me; spreman sam da dobro obavljam svoju dužnost”, to je prvo što treba da uradiš. Dakle, kako treba da se odnosiš prema svojoj dužnosti? Razmišljaš: „Ovo radim za Boga i to radim u Njegovom prisustvu, pa to moram pažljivo da uradim. Ne smem da zabrljam. Ako zabrljam, biće me sramota!” Zatim o tome razmisliš i pomisliš: „Ne, to nije tako. Zašto bi trebalo da se plašim da se ne osramotim?” Ni ovo stanje nije kako treba; počeo si da skrećeš sa puta. Kako to treba da ispraviš? Koji pravac je ispravan put? I ovde, to ima veze sa primenom istine da bi se problemi rešili. Trebalo bi da razmišljaš ovako: „Ne plašim se da ću se osramotiti. Najvažnije je da crkvenom poslu ne treba da nanosim štetu” i tvoje će se stanje preokrenuti. Ali, ako onda pomisliš: „Šta ako crkvenom poslu nanesem štetu i budem orezan? Izgubiću ponos”, tvoje stanje će ponovo biti pogrešno. Kako se to može popraviti? U svom srcu moraš da pomisliš: „Svojoj dužnosti nikad ne pridajem značaj, lenj sam u njenom obavljanju i tako sam nadmen. Zaslužujem da budem orezan. Moram Bogu da se pomolim i dozvolim Mu da dela. Možda jesam tvrd orah, ali je Bog svemoguć i za Njega ništa nije nemoguće, pa ću se osloniti na Boga.” Ovo je ispravno; ovo je ispravan način primene. Bog ti je dao određene talente i dozvolio ti je da stekneš određeno znanje, ali sticanje tog znanja ne znači nužno da svoju dužnost možeš dobro da obavljaš. Zar to nije činjenica? (Jeste.) Kako čovek dolazi do ovog zaključka? (Kroz iskustvo.) Iz ovog iskustva si izvukao pouku i stekao si uvid. Naime, ono što Bog daje ljudima nije nešto što oni sami po sebi poseduju, niti je to njihov kapital; to što im je dao, Bog u svakom trenutku može da im oduzme. Kad Bog želi da te otkrije, koliko god da si nadaren za nešto, ti ćeš to zaboraviti i to nećeš moći da koristiš – bićeš bezvredan. Ako se u tom trenutku pomoliš: „Bože, bezvredan sam. Tu sposobnost imam samo zato što si mi je Ti dao. Preklinjem Te, daj mi snagu! Molim Te, blagoslovi me i vodi me tako da ne naškodim Tvom delu.” Je li to pravi način molitve? (Ne, nije.) Kakve promene u ovom trenutku treba da napraviš? Treba da kažeš: „O, Bože! Spreman sam da se pokorim Tvojim uređenjima. Ne mogu uvek da mislim kako sam u pravu. Iako o ovoj sferi posla znam ponešto i u njoj sam donekle stručan, to ne znači nužno da taj zadatak mogu dobro da izvršim. Pošto moja iskvarena narav izaziva ometanje, sklon sam tome da stvari radim površno i traljavo i da svoju dužnost ne shvatam ozbiljno. Nisam u stanju da se kontrolišem i ne mogu da se priberem. Preklinjem Te da me zaštitiš i usmeravaš. Spreman sam da Ti se pokorim, da učinim najbolje što mogu i da Ti dam slavu.” Ako dobro obavljaš svoju dužnost i osamdeset odsto zasluga za to pripisuješ Bogu a dvadeset odsto sebi, je li to prikladno? (Ne, nije.) Nije razumno praviti podelu na taj način. Da Bog nije delovao, da li bi svoju dužnost mogao dobro da izvršiš? Nipošto ne bi, jer ne samo da ti nedostaje istina, već imaš i iskvarenu narav. Kakvo god iskvareno stanje da postoji u ljudskom srcu, ljudi o sebi moraju uvek da razmišljaju i da traže istinu da bi to popravili. Jednom kad se njihova iskvarena narav pročisti, stanje će im biti normalno.

U čovekovom srcu će se ponekad pojaviti pogrešna misao ili ideja i one njegovo srce ometaju. U tom stanju on postaje zarobljen i nemoćan je da jedan ili dva dana iz njega izađe. Šta u takvom trenutku čovek treba da učini? Treba da tražiš istinu da bi rešio tu situaciju. Najpre treba da budeš načisto kako se ta pogrešna misao ili ideja pojavila, kako te je obuzela, učinila te negativnim i utučenim i navela da otkriješ svakakve vrste buntovništva i nakaznih postupaka. Zatim, kad shvatiš da su te stvari nametnute tvojom iskvarenom naravi i da se Bog toga gnuša, treba da se smiriš pred Bogom i moliš: „Bože, dovedi me u red i omogući mi da izvučem pouke koje treba da izvučem. Ne plašim se da budem razotkriven, niti se plašim da budem osramoćen ili da izgubim obraz. Jedino se plašim da svojim postupcima ne kršim Tvoje upravne odluke i da Tebi ne udovoljim.” To je pravi put, no, imaš li rast da ideš njime? (Ne.) Ako nemaš rast, znači li to da ne možeš da se moliš u tom pravcu? Pošto je to pravi put, treba da se moliš u tom pravcu. Ljudski rast je sada mali i ljudi često moraju da dođu pred Boga, na Boga se oslone i dozvole Bogu da ih više štiti i da ih više dovodi u red. Nakon što im rast bude veći i mogu da prihvate breme i izvrše više zadataka, Bog neće morati toliko da brine i neće neprekidno morati da ih štiti, da ih dovodi u red, da ih kuša ili posmatra. Ovo je stvar srca, a Bog posmatra ljudska srca. Boga ne zanima koliko se, posmatrano spolja, lepo ponašaš ili koliko si poslušan; On posmatra tvoj stav. Tokom celog dana možda ne progovoriš ni reč, ali kakav stav imaš u svom srcu? „Poverena mi je ova dužnost, pa imam odgovornost da je dobro izvršim, ali navikao sam da budem razuzdan i uvek radim šta mi se prohte. Znam da imam ovaj problem, ali ne mogu da se kontrolišem. Neka mi Bog priredi okruženje i u mom okruženju ukloni ljude, događaje i stvari koji bi mogli da me ometaju, da se odraze na obavljanje moje dužnosti ili da utiču na moju primenu istine, tako da ne upadam u iskušenje, da mogu da prihvatim Božje kušnje i mogu da prihvatim Njegovu disciplinu.” Moraš da imaš srce koje je spremno da se pokori. Kad su ti te misli u srcu, kako Bog može da ih ne primeti? Kako na njih može da ne obraća pažnju? Dakle, Bog dela. Ponekad, kad se jedanput ili dvaput ovako pomoliš, Bog na tebe ne obraća pažnju. Kad proverava rad i iskrenost neke osobe, On neće ništa reći, ali to ne znači da je ono što si učinio pogrešno. Ni pod kojim okolnostima ne treba Boga da proveravaš. Ako Boga uvek proveravaš i govoriš: „Da li sam u pravu što to radim? Jesi li to video, Bože?” u tom slučaju si u nevolji. Ovo je pogrešno stanje. Samo se usredsredi na stupanje u akciju. Bez obzira na to da li te Bog dovodi u red, predvodi te, kuša te ili te usmerava, ne obraćaj pažnju. Samo se usredsredi na to da uložiš trud u istinu koju razumeš i na postupanje u skladu sa Božjim namerama. To je dovoljno. Kad je reč o rezultatu, u velikom broju slučajeva to neće biti tvoja odgovornost. Za šta treba da preuzmeš odgovornost? Za obavljanje dužnosti koju treba da obavljaš, za ulaganje vremena koje je potrebno i za plaćanje cene koja treba da se plati. To je dovoljno. Mora se ispitati sve što se odnosi na istinu i mora se uložiti trud u njeno razumevanje. Najvažnije je da ljudi idu putem kojim treba da idu. To je dovoljno. To je ono što ljudi treba da rade. A kad je reč o nivou rasta koji imaš, o kušnjama kroz koje treba da prođeš, o disciplini kakvu treba da iskusiš, o situacijama koje treba da doživiš i načinu na koji Bog drži suverenost, na te stvari ne treba da obraćaš pažnju. Bog će to učiniti. Ti kažeš: „Mali sam rastom. Bože, nemoj me podvrgavati nikakvim kušnjama, plašim se!” Da li bi Bog to uradio? (Ne, ne bi.) Nema potrebe da brineš. Ti kažeš: „Tako sam veliki rastom i imam ogromnu veru. Bože, zašto me ne provedeš kroz nekoliko kušnji? Kušaj me kao što si učinio sa Jovom i oduzmi mi sve što imam!” Bog to ne bi uradio. Ti ne znaš sopstveni rast, ali ga Bog dobro zna i vrlo Mu je jasan; On može da vidi srce svakog čoveka. Mogu li ljudi da vide Božje srce? (Ne, ne mogu.) Ljudi ne mogu da vide Božje srce, pa kako onda razumeju Boga i s Njim sarađuju? (Kroz Njegove reči.) Kroz shvatanje Njegovih reči, dobro obavljanje svoje dužnosti i čvrsto držanje sopstvenog mesta u ulozi ljudi. Koja je ljudska dužnost? To je posao koji ljudi treba da izvrše i koji su u stanju da izvrše. To su zadaci koje ti je Bog dao. Šta obuhvataju zadaci koji su ti dati? Oblast rada u koju si upućen, oni zadaci koje ti crkva daje, oni zadaci koje treba da izvršiš i oni zadaci koji su u granicama tvojih sposobnosti. To je jedan deo. Drugi deo ima veze sa pitanjem život-ulaska. Moraš biti u stanju da primenjuješ istinu i da se Bogu pokoravaš. Samo se usredsredi na primenu istine i na ulazak u istinu. Ne obraćaj pažnju na to kako te drugi procenjuju ili na to kako te Bog vidi. Na ove stvari ne moraš da obraćaš pažnju, niti je potrebno da na te stvari obraćaš pažnju – to nisu stvari kojima bi trebalo da se zamaraš. Ljudi ne mogu da utiču na svoju dobru sudbinu, nesrećnu sudbinu, dugovečnost, sve stvari koje tokom života dožive, svoju sreću ili svoj život; te stvari niko ne može da promeni. To mora da ti bude jasno. Bog je suveren nad ovim stvarima. U svom srcu, ljudi to moraju u potpunosti jasno da prepoznaju i da shvate. Ne bavi se ničim u ime Boga; ne pokušavaj da odlučiš šta Bog želi da učini. Samo se usredsredi na to da efikasno obaviš ono što treba da obaviš, na ono u šta treba da uđeš i na put na kome treba da budeš. To je dovoljno. A kad je reč o tome kakvo će ti biti buduće odredište, imaš li ti ikakav uticaj na to? (Ne.) Pa, kako onda možeš da rešiš ovaj problem? Jednim delom time što ćeš svakodnevno dobro izvršavati sve što treba da uradiš i što ćeš ispuniti svoju dužnost kao osoba. To je nalog koji Bog daje svima. Došao si u ovaj svet i Bog te je sve ovo vreme predvodio – bez obzira na to da li ti je On dao svakakve darove ili te je negovao i dao ti neki talenat ili sposobnost, to pokazuje da ti je Bog dao naloge. Krajnje je očito koji ti je nalog Bog dao i nema potrebe da ti Bog to direktno saopštava. Na primer, ako znaš engleski jezik, u tom slučaju Bog u toj oblasti zasigurno ima zahteve prema tebi. To je tvoja dužnost. Nema potrebe da te Bog sa nebesa doziva i direktno ti govori: „Tvoja dužnost je prevođenje i ako je ne izvršiš, kazniću te.” Nema potrebe da se to kaže. To ti je već sasvim očito jer ti je Bog dao normalnu racionalnost, misaone procese i razmišljanje, kao i sposobnost da razumeš ovaj jezik. To je dovoljno. Ono što ti je Bog dao upravo je ono što ti On poručuje da uradiš i u srcu ti je to sasvim jasno. Tokom postupka obavljanja svojih dužnosti i tokom postupka prihvatanja Božjeg naloga, moraš da prihvatiš sve što ti je Bog učinio, uključujući pozitivno usmeravanje, zalivanje i opskrbu koju ti je On dao. Na primer, kroz često jedenje i pijenje Božjih reči, slušanje propovedi, življenje crkvenog života, zajednički razgovor o istini i skladnu saradnju sa drugima dok obavljaš svoju dužnost. Drugi deo toga je kroz pojedinačan život-ulazak – to je najvažnije. Neki bi ljudi uvek želeli da znaju da li imaju život i da li su postigli neke rezultate. Sasvim je u redu trenutno razmišljati o takvim stvarima, ali se na njih nemojte usredsređivati. To je kao kad se iz godine u godinu sade usevi – niko od zemljoradnika ne govori koliko prinosa mora biti te godine i da će odustati od života ako ne ostvare taj rezultat. Nisu toliko glupi. Kad je za to prikladno godišnje doba, svi oni sade seme, zatim ga zalivaju, stavljaju đubrivo i normalno se brinu o njemu. Nakon toga, kad bude pravo doba za to, žetva im je zagarantovana. Moraš da imaš takvu veru; to je prava vera u Boga. Nemoj biti tako proračunat prema Bogu, uz reči: „U poslednje vreme sam uložio izvestan trud, hoće li me Bog nagraditi?” Neprihvatljivo je uvek tražiti nagrade, kao što kancelarijski službenik na kraju meseca traži svoju platu. Neprihvatljivo je uvek tražiti platu. Ljudska vera je preslaba i ljudi u Boga nemaju pravu veru. Kad jednom jasno uvidiš da put praćenja Boga predstavlja put do spasenja, da je pravi život i ispravan put koji ljudi treba da slede, i život koji stvorena bića treba da imaju, samo se usredsredi na stremljenje ka istini i traganje da uđeš u stvarnost, na slušanje Božjih reči i koračanje i postupanje u pravcu na koji ti Bog ukazuje. To je ispravno. Ne postavljaj uvek Bogu pitanje: „Bože, još koliko treba da Te sledim dok ne dođem do kraja puta? Kad ću biti spasen? Kad ću biti nagrađen i dobiti venac? Kad će doći dan Božji?” Sve su ovo stanja koja ljudi imaju, no, da li je to kako treba? (Nije.) Neki ljudi kažu: „Zakon nije moguće sprovoditi ako ga svi krše”, ali je ova izreka zabluda, ne drži vodu i nije u skladu sa istinom. Činjenica da svi imaju ova stanja dokazuje da svi imaju iskvarenu narav, pa svi moraju da otklone ovaj problem i da prevaziđu ovu prepreku. Sebe uvek moraš da preispitaš u svom srcu, a ne da se usredsređuješ na to kako je drugima; i dok sebe preispituješ, moraš da ispraviš sva iskvarena stanja koja imaš. Ljudski je um dinamičan i uvek aktivno razmišlja – u jednom trenutku ljudi naginju ulevo, a već u drugom naginju udesno; njihov je način razmišljanja uvek pomalo pogrešan. Oni ne idu pravim putem. Uporni su u tome da slede druge, da slede rđave trendove u svetu i da idu pogrešnim putem. To je ljudska priroda-suština i ljudi ne bi mogli da je kontrolišu čak i kad bi to želeli. Ako ne možeš da je kontrolišeš, onda je ni ne kontroliši. Kad na površinu ispliva pogrešna namera ili gledište, onda je popravi. Iskvarenost koju otkrivaš time će se postepeno smanjivati. Dakle, kako možeš da je popraviš? Molitvom, neprekidnim sticanjem razumevanja tih stvari i njihovim preokretanjem. Ponekad, ma koliko da te stvari pokušavaš da preokreneš, one ipak isplivaju na površinu, pa na njih ne obraćaj pažnju i naprosto učini ono što se od tebe očekuje. To je najlakši metod. Dakle, šta je to što se od ljudi očekuje da učine? Da dobro obavljaju svoju dužnost i da se drže svoje dužnosti. Ne možeš da odbiješ nalog koji ti je Bog poverio; moraš dobro da ga ispuniš. Osim toga, kad je reč o pojedinačnom život-ulasku, moraš dati sve od sebe da stremiš ka istini dok izvršavaš svoju dužnost i da naporno radiš da postigneš onaj nivo ulaska koji možeš. Bog će odlučiti da li si na kraju u skladu s merilom. Lična ljudska osećanja i ljudske presude nisu od koristi. Ljudi ne mogu da odlučuju o sopstvenoj sudbini i nisu u stanju da procenjuju svoje ponašanje, niti da određuju kakav će im biti krajnji ishod. Ove stvari može jedino Bog da procenjuje i određuje. Moraš verovati u to da je Bog pravedan. Da se poslužimo rečima nevernika: moraš da se odvažiš da deluješ, da se odvažiš da budeš odgovoran za svoje postupke, da se odvažiš da se suočiš sa činjenicama i da budeš u stanju da poneseš odgovornost. Ljudi koji imaju savest i razum treba dobro da obavljaju svoju dužnost i da preuzmu odgovornost.

Od ključnog je značaja da ljudi sebe često ispituju i vrlo je važno da ljudi prihvate Božje proveravanje. Takođe je ključno da ljudi tragaju za istinom, da, nakon što sebe ispitaju i ustanove da imaju pogrešna stanja ili gledišta, preokrenu svoja stanja i gledišta i iz njih izađu. Na taj način, a da toga nisi ni svestan, doživljavaćeš sve manje i manje pogrešnih stanja, pa ćeš u odnosu na njih postajati sve razboritiji. Nakon što preokreneš svoja pogrešna stanja, u tebi će se povećati pozitivne stvari i svoju dužnost ćeš obavljati sa sve većom čistotom. Iako će, spolja posmatrano, način na koji govoriš i tvoja ličnost biti isti kao i ranije, tvoja život-narav biće promenjena. Na koje načine će to biti očigledno? Dok izvršavaš stvari i obavljaš svoju dužnost moći ćeš da slediš istina-načela i u ovim stvarima ćeš moći da preuzmeš odgovornost; kad primetiš da drugi nemarno obavljaju posao, bićeš ljut, a kad uočiš rđave pojave, kao i negativne, neprikladne i rđave postupke koji otkrivaju iskvarene naravi, preziraćeš ih. Što više budeš posmatrao te stvari, osećaćeš sve veće gađenje i postajaćeš sve pronicljiviji prema njima. Kad primetiš da neki ljudi već dugo veruju u Boga i da vrlo jasno govore o rečima i teorijama, ali da ne obavljaju nikakav pravi posao i da im nedostaju načela, naljutićeš se i to ćeš prezirati. Posebno kad primetiš da starešine i delatnici ne obavljaju nikakav pravi posao, da uvek govore o rečima i teorijama i da se, iako godinama veruju u Boga, nisu promenili, prema njima ćeš biti pronicljiv, moći ćeš da ih razotkriješ i prijaviš i posedovaćeš osećaj za pravdu. Ne samo da ćeš sebe mrzeti, već ćeš mrzeti i kad se te rđave i nepravične stvari dogode. To će dokazati da je u tebi nastupila promena. Probleme ćeš moći da posmatraš i da se prema ljudima, događajima i stvarima oko sebe ophodiš iz perspektive istine, sa Božje strane i iz ugla pozitivnih stvari – to će pokazati da se u tebi dogodila promena. Dakle, hoće li ti i dalje biti potreban Bog da te proceni? Ne – to ćeš moći sȃm da osetiš. Na primer, kad bi ranije primetio da neko nemarno obavlja posao, ti bi pomislio: „To je normalno. Isti sam takav. Da on tako ne obavlja posao, onda bi izgledalo kao da ja svoj nemarno obavljam.” Svi su nemarno obavljali posao, pa si smatrao da tebi ide prilično dobro. Sada više ne razmišljaš tako. Umesto toga, misliš: „Neprihvatljivo je da se posao obavlja nemarno. Rad Božje kuće je važan. Dovoljno je bilo buntovno što sam posao obavljao nemarno – zašto se ponašate kao ja nekada i na isti način obavljate posao?” Smatraš da si ranije bio tako neuk i nezreo, da je način na koji si posmatrao stvari bio tako ogavan i sraman, da nema načina na koji bi to mogao da opravdaš pred Bogom, i tvoja savest preko toga ne može da pređe. Činjenica da imaš takve misli i osećanja dokazuje da su istina i Božje reči u tebi već pustili koren i počeli da klijaju. Perspektiva iz koje posmatraš stvari i merila na osnovu kojih ih procenjuješ su se promenili. U odnosu na pre, kad si živeo u okviru svojih iskvarenih naravi, već si sasvim drugačija osoba. Uveliko si se promenio na stvaran način. Da li ste se sada donekle promenili? (Pomalo.) Sada ste se pomalo promenili i, kad primetite da ljudi nemarno obavljaju posao, da ne žele da primenjuju istinu i uvek se odaju fizičkim udobnostima, ponekad pomislite da to nije dobra stvar. Međutim, kad bi se od tebe zatražilo da tim ljudima pomogneš i da ih podržiš, sotonske filozofije bi te i dalje sputavale. Iako kod ljudi uočavaš ovaj problem, iz straha da ih ne uvrediš, ne usuđuješ se da im išta kažeš, pa čak razmišljaš: „Niko me nije izabrao za vođu tima, pa nema razloga da zabadam nos u tuđa posla.” Kad naiđeš na te nepravične i negativne stvari, u svom govoru i postupcima nisi u stanju da se prikloniš istini, niti da preuzmeš odgovornost; samo se praviš da to ne vidiš i to smatraš sjajnim načinom da se vladaš i držiš podalje od svađe. Razmišljaš: „Ako nešto pođe po zlu, to neće imati nikakve veze sa mnom. Ja se klonim nevolja.” Ako i dalje imaš ovakva gledišta, hoćeš li moći da primenjuješ istinu? Hoćeš li imati život-ulazak? Sa ovakvim gledištima u svom srcu, ti si bezvernik i ne možeš da prihvatiš istinu. Zato ovakva gledišta ne mogu da ostanu neispravljena. Ako želiš da imaš život-ulazak, s jedne strane, moraš biti u stanju da sebe nadzireš. S druge strane, pre svega treba da prihvatiš Božju proveru. Ako primetiš da u tvom srcu postoji prekor, o sebi treba da razmisliš i da ustanoviš odakle taj prekor potiče. Ako možeš da osetiš da te Bog proverava i ako veruješ da te Bog proverava, onda treba da prihvatiš Njegovu proveru. Jedino ako često osećaš kajanje, uznemirenost u srcu i da si Bogu dužan jer se nalaziš u tim stanjima, imaćeš motivaciju da primenjuješ istinu i da u nju uđeš. Postoje određena merila za ulazak u istina-stvarnosti i praktična ispoljavanja tog ulaska. U kom ste stepenu sada ušli u njih? (Kad se nađem u nekoj situaciji, u sebi mogu da zapazim brojne nedostatke, ali u tom stanju mnogo vremena provodim zaglavljen. Ne znam kako da zauzmem perspektivu istine da bih razlučio ili shvatio koje probleme imam; u odnosu na sebe nemam jasnu pronicljivost; sebe ne vidim jasno, a često jasno ne mogu da vidim ni stanja drugih ljudi.) Ako sebe ne možeš jasno da vidiš, onda ni druge ne možeš jasno da vidiš. Ta izjava je tačna. Kad drugi ljudi imaju problem, ti smatraš da to nema nikakve veze s tobom, dok su ta stanja zapravo dosledna i istovetna. Ako sopstveno stanje ne možeš jasno da vidiš, nećeš moći da rešiš svoje probleme, a kamoli da rešavaš tuđe probleme. Čim rešiš sopstvene probleme, moći ćeš jasno da uvidiš tuđe probleme i da ih odmah rešiš. Ako želiš da imaš život-ulazak, moraš da se pridržavaš sledeće dve stvari: kao prvo, moraš dobro da obavljaš svoju dužnost, a kao drugo, dok svoju dužnost obavljaš, često moraš da ispituješ sebe, da tragaš za istinom kako bi preokrenuo svoja različita pogrešna gledišta, misli, stavove, namere i stanja i kako bi izašao iz svakog mogućeg pogrešnog stanja. Ako imaš snage da iz njih izađeš, pobedićeš Sotonu i oslobodićeš se svojih iskvarenih naravi. Nakon toga ćeš se preokrenuti. Izaći ćeš iz svojih negativnih stanja i ta te stanja neće sputavati ni kontrolisati. To samo po sebi već predstavlja iskorak. Prvo morate da rešite ovaj problem. Koja negativna stanja imate? Neki ljudi razmišljaju: „Naprosto sam takav. Ne mogu ništa da učinim kako bih ispravio svoju nadmenu narav. Bogu je to, u svakom slučaju, poznato i mislim da me je već okarakterisao. Toliko puta sam pokušavao da se promenim, ali ostao sam isti. Naprosto sam takav.” Imaš loše viđenje o sebi, ali je to negativno stanje; to je pomalo način razmišljanja u kome se prepuštaš očaju. Nisi tragao za istinom da bi rešio ovaj problem, pa zašto misliš da si beznadežan? Ljudi često žive u takvim stanjima; imaju jedno trenutno otkrivanje iskvarenosti i već misle da su okarakterisani i da su takav tip osobe. To je negativno stanje; ono treba da se preokrene i iz njega treba da izađeš. Kakva još negativna stanja imate? (Često živim u stanju u kome stvari obavljam na osnovu svojih talenata i kova i nedostaje mi život-ulazak. To stanje je veoma ozbiljno.) Dok stvari obavljaju na osnovu svojih talenata i kova, ljudi uvek vole da se nadmeću sa drugima, razmišljajući: „Kako to da ti možeš da završiš ovaj zadatak, a ja ne mogu? Moram mnogo da radim i da se pomučim, pa da budem bolji od tebe!” U ovome se pojavila tvoja đavolska priroda. Šta bi povodom toga trebalo učiniti? Ako, pri obavljanju stvari, imaš ovakvu motivaciju ili polazište, ne obraćaj pažnju na to. To je trenutno otkrovenje ili trenutna glupa pomisao. Ne postupaj u skladu s njom i bićeš kako treba. Stvari moraš da obavljaš prizemno i na način na koji one treba da se obave. Ako naiđeš na neku poteškoću, preduzmi inicijativu i pogledaj kako su to drugi ljudi rešili. Ako su to dobro rešili, sa njima porazgovaraj i od njih nauči. Time ćeš preokrenuti svoja pogrešna stanja. Ako imaš te misli i u sebi otkrivaš iskvarenost, ali na takav način ne postupaš, onda će tvoje iskvarene naravi biti osujećene. Međutim, ako te misli imaš i postupaš na taj način, a tvoji su postupci još ozbiljniji od tvojih misli, onda to sluti na nevolju i nastaće pravi haos. Ljudske iskvarene naravi jesu ono što Bog najviše mrzi.

Božji pristup tvojim iskvarenim naravima nije u tome da te navede da ih sakriješ, da ih prikriješ ili da ih zabašuriš. Umesto toga, On ti dozvoljava da ih otkriješ, razotkrivajući te i navodeći te da o njima stekneš znanje. Nakon što o njima stekneš znanje, da li je to sve? Ne. Nakon što za njih saznaš i znaš da je pogrešno raditi stvari prema svojim iskvarenim naravima, kao i da je to slepa ulica, moraš da dođeš pred Boga, pomoliš Mu se i tragaš za istinom kako bi rešio svoje iskvarene naravi. Bog će te prosvetiti i daće ti ispravan put primene. Božje reči kazuju šta ljudi treba da rade, ali ljudi imaju iskvarene naravi i ponekad ne žele da učine kako Bog kaže; žele da stvari obavljaju po svom nahođenju. Dakle, šta Bog radi? Bog ti daje slobodu i dozvoljava ti da se u datom trenutku tako ponašaš. I dok se na ovaj način ponašaš, udarićeš u zid i osetićeš da si zabrljao. Zatim ćeš se vratiti Bogu i pitati šta treba da uradiš. Bog će reći: „Ti u svom srcu razumeš Moje zahteve. Pa, zašto ne slušaš?” A ti ćeš reći: „Onda me dovedi u red, Bože.” Bog će te dovesti u red i to će boleti, pa ćeš razmišljati: „Bog me ne voli. Kako prema meni može da bude tako okrutan? On je tako bezdušan.” Bog će reći: „Dobro, onda to više neću da radim. Nastavi da radiš stvari po svome”, i ti ćeš se vratiti na put na kome si prethodno i bio. Teraćeš po svome, ponovo ćeš udariti u zid i razmišljaćeš: „Nešto nije u redu u onome što radim. Moram da se vratim nazad i ispovedim svoje grehe. Dužan sam Bogu.” Ponovo ćeš se vratiti Bogu, molićeš se i tražićeš, shvatićeš da je ono što Bog kaže ispravno i zatim ćeš učiniti kako Bog kaže. Ali, dok to činiš, razmišljaćeš: „Radeći ovako ugroziću svoj ponos. Da se možda prvo pobrinem za svoj ponos.” Zatim ćeš ponovo biti u nevolji i opet ćeš podbaciti. Tokom vremena ćeš iznova ovako odlaziti i vraćati se. Ako ljudi mogu o sebi da razmišljaju, da u sebi uvek prepoznaju odstupanja, da razmišljaju o svojim iskvarenim naravima i da ih razumeju, a zatim da tragaju za istinom kako bi ih rešili, onda će im se tokom ovog iskustva i rast neprekidno uvećavati. Jer će ljudi koji imaju srce, koji su spremni da primenjuju istinu i vole pozitivne stvari, postepeno doživljavati sve manje prepreka i neuspeha, uvećavaće se oni delovi njih koji su pokorni Bogu i uvećavaće se oni delovi njih koji vole istinu. Zato ti Bog dozvoljava da podbaciš i da se pobuniš dok doživljavaš i primenjuješ istinu; On te stvari ne posmatra. Nije reč o tome da te Bog više neće želeti, da će te poslati u pakao ili da će te osuditi na smrt jer Ga jednom prilikom nisi poslušao. Bog to ne radi. Zašto se kaže da je Božja ljubav neizmerno velika kad On spasava ljude? Tu se ispoljava Božja ljubav. Ona se ispoljava u Njegovoj tolerantnosti i strpljivosti prema ljudima. On ti neprekidno toleriše, ali ti ne povlađuje. Božja tolerantnost je u tome što On poznaje ljudski rast, poznaje ljudsku urođenu sposobnost, zna šta ljudi u određenim okolnostima otkrivaju i šta na osnovu svog rasta mogu da postignu, i omogućava ti da te stvari otkriješ, dajući ti izvestan opseg i prihvatajući te kad Mu se vratiš i iskreno se pokaješ, prepoznajući ujedno iskrenost tvog pokajanja. Stoga, kad se vratiš i pitaš Boga da li je u redu da se ponašaš na taj način, Bog će nastaviti da ti govori i daje odgovor. Bog će ti strpljivo reći da je u redu da se na taj način ponašaš i za to će ti dati potvrdu. Međutim, kad se ponovo predomisliš i kažeš: „Bože, ne želim ovo da radim. Nije mi korisno i zbog toga sam nesrećan i neprijatno mi je – mislim da stvari treba, ipak, da obavljam na svoj način, da time neću izgubiti obraz, da ću biti baš potaman i moći ću sebi u svakom pogledu da udovoljim – prvo ću zadovoljiti svoje lične želje”, Bog će ti na to reći: „Mogao bi da ostaneš kratkih rukava, no, time ćeš ti biti taj koji će na kraju biti na gubitku, a ne Ja.” Kad te Bog spasava, On ti ponekad dozvoljava da budeš ovako svojevoljan; to je Njegova tolerantnost i to je milost koju pokazuje ljudima. Međutim, kad vide Njegovu milost, ljudi ne smeju sebi da povlađuju i da se prema Njegovom strpljenju i tolerantnosti odnose kao prema nekakvoj nesposobnosti ili da to posmatraju kao izgovor da se protiv Njega pobune i da se na Njegove reči ne obaziru. To su ljudsko buntovništvo i ljudska rđavost. Ljudi to moraju jasno da vide. Tolerantnost i strpljenje koje ti Bog pokazuje ne poznaju granice. Ako možeš da osetiš Božje mukotrpne namere, to je dobra stvar. Ne radi se o tome da Bog nije u stanju da posegne za krajnjim merama kako bi tebe spasao – moraš da shvatiš da se u pozadini Božjih postupaka nalaze načela. On stvari obavlja na mnoge načine, ali ne pribegava krajnjim merama. Zašto je to tako? Bog ti dozvoljava da iskusiš svakakve nevolje, osujećenja i nedaće, kao i brojne neuspehe i prepreke. Na kraju, Bog te navodi da shvatiš – dok doživljavaš te stvari – da je sve što je On rekao ispravno i istina. U isto vreme, On te navodi da shvatiš da ono što ti misliš i zamišljaš, kao i tvoje predstave, znanje, filozofske teorije, filozofije i stvari koje si naučio u svetu i kojima su te roditelji naučili, da su svi oni pogrešni i da te stvari ne mogu da te usmere na pravi put u životu i ne mogu da te predvode da shvatiš istinu i da dođeš pred Boga. Ako još uvek živiš prema ovim stvarima, onda koračaš putem neuspeha, kao i putem opiranja Bogu i izdaje Boga. Bog će te na kraju navesti da to jasno uvidiš. Ovaj proces je nešto što moraš da doživiš i jedino se na ovaj način mogu postići rezultati, ali je to Bogu istovremeno bolno da gleda. Ljudi su buntovni i imaju iskvarene naravi, pa stoga moraju donekle da pate i da dožive ta osujećenja. Bez te patnje, ne bi bilo načina da se pročiste. Ako čovek zaista ima srce koje voli istinu i zaista je spreman da prihvati različite Božje metode spasenja i da plati cenu, tad nema potrebe da toliko pati. Bog zapravo ne želi da ljude primorava da toliko pate i ne želi da ih suočava sa tolikim osujećenjima i neuspesima. Međutim, ljudi su previše buntovni; nespremni su da rade kako im se kaže, nevoljni su da se pokore i nesposobni da idu pravim putem ili posežu za prečicama; samo idu svojim putem, bune se protiv Boga i opiru Mu se. Ljudi su iskvarene stvari. Bog jedino može da ih preda Sotoni i smesti ih u razne situacije kako bi ih neprekidno čeličio, omogućavajući im da time steknu svakojaka iskustva i izvuku svakojake pouke i shvate suštinu svakakvih rđavih stvari. Nakon toga, kad se ljudi osvrnu, shvatiće da su Božje reči istina, priznaće da su Božje reči istina i priznaće da je Bog stvarnost svih pozitivnih stvari i Onaj koji zaista voli ljude, o njima se brine i može da ih spase. Bog ne želi da ljudi toliko pate, ali su ljudi previše buntovni, žele da idu pogrešnim putem i žele da kroz ovu patnju prolaze. Bog nema drugog izbora nego da ljude smešta u razne situacije kako bi ih neprekidno čeličio. U kojoj meri su ljudi na kraju očeličeni? U toj meri da kažeš: „Doživeo sam svakakve situacije i sada konačno razumem da, osim Boga, ne postoji nijedna osoba, događaj ili stvar koji me mogu navesti da shvatim istinu, koji me mogu navesti da uživam u istini, odnosno koji me mogu navesti da uđem u istina-stvarnosti. Ako poslušno praktično delujem prema Božjim rečima, poslušno ostanem na mestu na kome treba da bude čovek, pridržavam se svog statusa i dužnosti kao stvorenog bića, poslušno prihvatam Božju suverenost i uređenja, ako nemam više dodatnih pritužbi niti od Boga želim prekomerne stvari, i mogu istinski da se pokorim pred Stvoriteljem, tek tada ću biti neko ko se istinski pokorava Bogu.” Kad dostignu ovaj nivo, ljudi se zaista klanjaju pred Bogom i Bog više ne treba da priređuje dodatne situacije koje će oni iskusiti. Prema tome, kojim putem želite da idete? U svojim ličnim željama, niko nema želju da pati i niko ne želi da doživljava prepreke, neuspehe, teškoće, osujećenja ili nevolje, ali drugog načina nema. Ljudi imaju sotonske prirode; previše su buntovni, a njihove su misli i gledišta previše komplikovani. Srce ti je svakodnevno u neprekidnim oprečnostima, razdoru i previranju. Shvataš samo nekoliko istina, tvoj život-ulazak je plitak i nedostaje ti snaga da prevaziđeš predstave, uobrazilje i iskvarene naravi tela. Možeš jedino da zauzmeš čovekov uobičajeni pristup: da stalno doživljavaš neuspeh i osujećenost, da stalno padaš, da te šamaraju nevolje i valjaš se u balegi, dok ne dođe dan kad ćeš reći: „Umoran sam. Više mi je muka. Ne želim ovako da živim. Ne želim da doživljavam ove neuspehe. Spreman sam da poslušno dođem pred Stvoritelja; slušaću šta Bog kaže i radiću ono što On kaže. Jedino je to pravi put u životu.” Tek onog dana kad budeš sasvim uveren i priznaš poraz, moći ćeš da dođeš pred Boga. Da li ste iz ovoga shvatili nešto o Božjoj naravi? Kakav je Božji stav prema ljudima? Ma šta da Bog čini, On za ljude želi najbolje. Kakve god situacije da ti On priređuje odnosno šta god da ti On traži da uradiš, On uvek želi da vidi najbolji ishod. Recimo da prolaziš kroz neku situaciju i susrećeš se s osujećenjima i neuspehom. Bog ne želi da te vidi obeshrabrenog kad podbaciš, ne želi da misliš da je s tobom gotovo i da te je Sotona dograbio, pa da zatim od sebe odustaneš, više nikad ne staneš na noge i potoneš u malodušnost– Bog ne želi da vidi taj ishod. Šta Bog želi da vidi? Da si, iako si u toj stvari možda podbacio, u stanju da tragaš za istinom i da o sebi razmišljaš, da pronađeš razlog svog neuspeha, prihvatiš lekciju koju si iz tog neuspeha izvukao, upamtiš je za ubuduće, znaš da je pogrešno da se ponašaš na taj način, da je ispravno jedino praktično postupanje prema Božjim rečima, kao i da uvidiš: „Ja sam loša osoba. Imam iskvarenu sotonsku narav. U meni postoji buntovništvo. Daleko sam od pravednih ljudi o kojima Bog govori i nemam bogobojažljivo srce.” Ovu činjenicu si jasno uvideo; prepoznao si istinu te stvari i, prolazeći kroz ovo osujećenje, kroz ovaj neuspeh, stekao si nešto razuma i sazreo si. To je ono što Bog želi da vidi. Šta znači sazrevanje? To znači da Bog može da te zadobije, da možeš biti spasen, da možeš da uđeš u istina-stvarnosti i da si se zaputio putem na kome se bojiš Boga i kloniš se zla. Bog se nada tome da vidi ljude kako idu pravim putem. Bog stvari obavlja s mukotrpnim namerama i sve to je Njegova skrivena ljubav, ali ljudi često to ne mogu da osete. Ljudi su uskogrudi i izrazito sitničavi. U trenutku kad ne mogu da uživaju u Božjoj blagodati i blagoslovima, žale se na Boga, postaju negativni i postupaju razdražljivo, ali im Bog to ne zamera. Prema njima se naprosto odnosi kao prema neukoj deci i u odnosu na njih ne cepidlači. On za ljude priređuje okolnosti kako bi im omogućio da saznaju kako se stiču blagodat i blagoslovi, da shvate šta za čoveka znači blagodat i šta čovek iz nje može da izvuče. Recimo da voliš da jedeš nešto za šta Bog kaže da, ako se jede prekomerno, škodi zdravlju. Ti ne slušaš, to uporno jedeš i Bog ti dozvoljava da slobodno doneseš takvu odluku. Posledično se razboliš. I nakon što to nekoliko puta iskusiš, uviđaš da su reči koje Bog izgovara zapravo tačne, da je ono što On kaže istinito, da moraš praktično da postupaš prema Njegovim rečima i da je to ispravan put. Prema tome, šta dolazi iz prepreka, neuspeha i patnje koju iskusiš? Kao prvo, možeš da spoznaš Božje mukotrpne namere. Kao drugo, to te navodi da poveruješ i da se uveriš da su Božje reči ispravne i da su sve praktične, pa tvoja vera u Boga raste. Povrh toga, prolazeći kroz ovaj period neuspeha, počinješ da prepoznaješ istinitost i tačnost Božjih reči, uviđaš da su Božje reči istina i razumeš načelo primene istine. I zato, dobro je da ljudi iskuse neuspeh, ali ih to ujedno izlaže i patnji – to je vrsta čeličenja. Međutim, ako te takvo čeličenje na kraju navede da se vratiš pred Boga, omogući ti da shvatiš Njegove reči i prihvatiš ih u svoje srce kao istinu, i navede te da spoznaš Boga, u tom slučaju čeličenje, osujećenja i neuspesi koje si doživeo neće biti uzaludni. To je rezultat koji Bog želi da vidi. Međutim, neki ljudi kažu: „Pošto je Bog tako tolerantan prema ljudima, ja ću se samo raspustiti, radiću stvari kako mi se prohte i živeću onako kako ja želim.” Da li je to u redu? (Ne, nije.) Stvorena bića treba praktično da postupaju shodno ispravnom putu na koji im je Bog ukazao i da od njega ne odstupaju. Ako nisu u stanju da se sasvim usklade sa Božjim namerama, u redu je sve dok se istini ne protive i dok mogu da prihvate Božju proveru. To je minimalni standard. Ako se udaljiš od istine, ne moliš se i ne tragaš, onda si se predaleko udaljio od Boga i već si zakoračio na opasan teren. Kad si predaleko od Boga, ne obavljaš svoju dužnost u crkvi i već si napustio prostor na kome Bog deluje da bi spasao ljude, Sveti Duh će prestati da radi na tebi i nećeš imati nikakvu šansu, a o spasenju da i ne govorimo. Božja ljubav za tebe predstavlja samo prazne reči.

Kad verujete u Boga, morate prvo razumeti Boga, razumeti Njegove namere i Njegov stav prema čoveku. Time ćeš znati koju istinu Bog na kraju želi da shvatiš i da u nju uđeš i razumećeš koji put treba da slediš. Nakon što su ti ove stvari poznate, moraš da daš sve od sebe da sarađuješ u onome što Bog želi da uradi, kao i u onome što On želi da postigne u tebi. Ako zaista ne možeš da sarađuješ i tvoja energija i snaga su iscrpljeni, onda stvari tako stoje; Bog ljude neće primoravati. Međutim, ljudi u ove stvari sada ne ulažu svu svoju snagu. Ako svu svoju snagu ne ulažeš u primenu istine, ali svu svoju snagu ulažeš u sticanje blagoslova i venca pravednosti, tada si skrenuo sa pravog puta. Svoj trud moraš da uložiš u primenu istine i u obavljanje svog dela u misijama i dužnostima koje ti Bog daje; svim svojim srcem moraš da se predaš ovim stvarima i da se za njih daješ. Tada ćeš se uskladiti s Božjim namerama. Bog se ne obazire na ljude koji se pravilno ne posvećuju svojim dužnostima, ali to što se na njih ne obazire ne znači da u osnovi Njegovih postupaka ne postoje nikakva načela. Kad se na te ljude Bog ne obazire, to pokazuje da je On tolerantan, da je pun uvažavanja i strpljiv. Njemu je poznato koje stvari ljudi moraju da iskuse u svom životu, šta su ova stvorena bića u stanju da postignu a šta nisu, šta određeni tipovi ljudi mogu da postignu u određenoj životnoj dobi a šta ne mogu. Bog ima najjasniji uvid u ove stvari, mnogo jasniji nego što ga imaju ljudi. Ipak, samo zato što su Bogu ove stvari jasne, to ne znači da možeš da kažeš: „Onda dobro, Ti, Bože, radi kako Ti je volja. Ja ni o čemu ne moram da razmišljam. Mogu vazda da sedim ovde i da čekam da sa neba padne mana. U redu je da se Bog za sve pobrine.” Ljudi moraju da daju sve od sebe da sarađuju pri obavljanju svojih zaduženja, onih stvari koje treba da urade, stvari u koje treba da uđu, stvari koje treba da primenjuju i stvari koje su u okvirima urođenih ljudskih mogućnosti da ih ostvare. Šta znači dati sve od sebe da sarađuješ? Znači da u svoju dužnost moraš da uložiš vreme i energiju, da za nju patiš i platiš cenu. Ponekad tvoj ponos, sujeta i lični interes moraju pretrpeti gubitak i moraš u potpunosti da otpustiš svoju čežnju za odredištem i svoju želju da budeš blagosloven. Ove stvari treba otpustiti, pa ih stoga moraš otpustiti. Na primer, Bog kaže: „Ne žudi za udobnostima tela jer to nije korisno za tvoj životni rast.” Ti nisi u stanju da Mu se pokoriš i, nakon što proživiš nekoliko neuspeha, razmišljaš: „Bog je u pravu. Zašto to ne mogu da sprovedem u delo i da se pobunim protiv tela? Jesam li nesposoban da se promenim? Da li me i Bog tako vidi? Zar me On neće spasti? Jednostavno ću odustati i pustiti da se sve raspadne. Biću samo službenik i službovaću do kraja.” Da li je ovo prihvatljivo? (Ne, nije.) Ljudi se često nalaze u ovom stanju. Ili samo streme ka blagoslovima i vencu ili pak – nakon što su iskusili nekoliko slučajeva neuspeha – smatraju da nisu dorasli zadatku, te da je i Bog o njima doneo presudu. To je pogrešno. Ako na vreme možeš da preokreneš stvari, promeniš svoje srce i um, otpustiš zlo koje su tvoje ruke počinile, vratiš se pred Boga, ispovediš se i pokaješ Bogu, priznaš da su tvoji postupci i put kojim ideš pogrešni i priznaš sopstvene neuspehe, a zatim praktično postupaš shodno putu na koji ti je Bog ukazao, ne odustajući od stremljenja ka istini ma koliko da si ukaljan, u tom slučaju radiš pravu stvar. Dok doživljavaju promene u svojoj naravi i svom spasavanju, ljudi će nužno naići na mnoge poteškoće. Na primer, nesposobnost da se pokore situacijama koje je Bog priredio, kao i svakojake njihove misli, gledišta, uobrazilje, iskvarene naravi, znanje i talenti ili razni njihovi problemi i mane. Moraš da se boriš sa svakakvim teškoćama. Jednom kad prevaziđeš ovo mnoštvo teškoća i stanja i bitka u tvom srcu bude okončana, posedovaćeš istina-stvarnosti, ove stvari te više neće vezivati i bićeš slobodan i oslobođen. Jedan od problema s kojim se ljudi tokom ovog procesa često susreću je u tome da, pre nego što u sebi otkriju probleme, smatraju da su od svih drugih bolji i da će biti blagosloveni čak i ako niko drugi ne bude, baš kao Pavle. Kad uoče svoje teškoće, smatraju da su ništarije i da je za njih sve završeno. Uvek postoje dve krajnosti. Moraš da prevaziđeš obe ove krajnosti, tako da ne skrećeš ni na jednu ni na drugu stranu. Kad naiđeš na neku poteškoću, čak i ako si uveliko svestan da je taj problem sasvim nepremostiv i da će ga biti teško rešiti, treba s njim pravilno da se suočiš, da dođeš pred Boga i zatražiš Njegovu pomoć da ga rešiš i da ga, tragajući za istinom, malo-pomalo grickaš, poput mrava koji grickaju kost, i da preokreneš ovo stanje. Moraš da se pokaješ Bogu. Pokajanje je dokaz da imaš srce koje prihvata istinu i stav pokornosti, što znači da ima nade da ćeš zadobiti istinu. A ako se, usred ovoga, pojavi još neka teškoća, ne plaši se. Brzo se Bogu pomoli i osloni se na Njega; Bog te posmatra u tajnosti i čeka te i, sve dok ne odstupiš od postavke, toka i obima Njegovog dela upravljanja, za tebe postoji nada – nipošto ne smeš da odustaneš. Ukoliko je normalna iskvarena narav jedino što otkrivaš, sve dok možeš da je shvatiš, dok možeš da prihvataš i primenjuješ istinu, doći će dan kada će ovi problemi biti rešeni. Moraš imati veru u to. Bog je istina – zašto bi trebalo da se plašiš da taj tvoj sitan problem ne može biti rešen? Sve se to može rešiti, pa zašto onda biti negativan? Bog od tebe nije digao ruke, pa zašto ih ti sȃ m onda dižeš? Ne treba da odustaneš i ne treba da budeš negativan. Treba pravilno da se suočiš s problemom. Moraš da znaš normalne zakone za život-ulazak i da budeš u stanju da otkrovenje i ispoljavanje iskvarene naravi, kao i povremenu negativnost, slabost i zbunjenost, posmatraš kao normalne stvari. Proces promene čovekove naravi je dug i iznova se ponavlja. Kad ti to postane jasno, moći ćeš pravilno da se suočavaš s problemima. Ponekad se tvoja iskvarena narav otkriva u ozbiljnoj meri i svako ko je vidi je se gnuša, a ti sebe mrziš. Ili si ponekad previše nemaran i Bog te dovodi u red. To nije razlog za strah. Sve dok te Bog dovodi u red, sve dok se On i dalje za tebe brine i štiti te, dok i dalje radi u tebi i uvek je sa tobom, to dokazuje da Bog nije digao ruke od tebe. Čak i ako postoje trenuci kad osećaš da te je Bog napustio i da si utonuo u tamu, ne plaši se: dokle god si još uvek živ i nisi u paklu, još uvek imaš šansu. Međutim, ako si poput Pavla, koji je tvrdoglavo išao putem antihrista i naposletku svedočio da je hristos za njega život, za tebe je sve završeno. Ako možeš da se urazumiš, još uvek imaš šansu. Kakvu šansu imaš? Da možeš da dođeš pred Boga i da još uvek možeš da Mu se moliš i tražiš, govoreći: „O, Bože! Molim Te prosveti me tako da shvatim ovaj aspekt istine i ovaj aspekt puta primene.” Sve dok si jedan od Božjih sledbenika, postoji nada za tvoje spasenje i možeš stići do samog kraja. Jesu li ove reči dovoljno jasne? Da li ste i dalje skloni da budete negativni? (Ne.) Kad ljudi shvate Božje namere, put im je širok. Ako ne razumeju Njegove namere, on je uzan, postoji tama u njihovom srcu i nema puta kojim bi išli. Oni koji ne shvataju istinu su upravo ovakvi: uskogrudi su, uvek cepidlače i stalno se žale na Boga i pogrešno Ga razumeju. Posledično, što dalje idu, njihov put sve više nestaje. U stvari, ljudi Boga ne razumeju. Da se Bog prema ljudima odnosi onako kako oni sami zamišljaju, ljudski rod bi još odavno bio uništen.

Sedam Pavlovih grehova predstavljaju otkrovenja koja su tipična za iskvareni ljudski rod, s tim da je Pavle bio najteži slučaj. Njegova priroda-suština bila je već određena – takva osoba je bio. Međutim, te iskvarene naravi zajedničke su svim iskvarenim ljudima; svaki ih čovek ima u različitom stepenu. Sva ova stanja proizlaze iz iskvarene naravi. Iako nisi isti tip osobe kao Pavle, i sȃ m poseduješ ove iskvarene naravi; samo ih ne ispoljavaš toliko ozbiljno kao što ih je on ispoljavao. Ovakva stanja kakva ima većina vas Bog u današnje vreme posmatra kao otkrovenje iskvarenih naravi. Ipak, Pavle nije otkrivao samo iskvarenu narav; on je bio na putu opiranja Bogu i tvrdoglavo je odbijao da se pokaje. Bio je osuđen i proklet. Imao je demonsku prirodu i toj njegovoj demonskoj prirodi koja mrzi istinu nije bilo pomoći. Nakon ovoga, u zajedništvu treba da razgovarate o ovom predavanju i da se u odnosu na njega uporedite. To ima za cilj da prepoznate ozbiljnost ovih grešaka koje je Pavle počinio, pa da zatim otkrijete sva iskvarena stanja koja imate, a koja su nalik Pavlovim, i da ih korak po korak ispravite. Svrha ispravljanja ovih iskvarenih naravi je u tome da se ljudi osposobe da žive u sve većem ljudskom obličju i sa sve većom usklađenošću s Bogom. Jedino kada isprave ove iskvarene naravi ljudi zaista mogu doći pred Boga, mogu s Njim da budu usklađeni, da budu istinska stvorena bića i da učine da Bog na njih gleda sa zadovoljstvom. Pravite li poređenja sa sobom? (Prilično oskudevamo u tom pogledu.) Najviše oskudevate u istini. Istina je ono u šta treba da uđete. U sebi sada imate već poprilično stvari, ali je većina njih iskvarena i loša. Posedujete neko apsurdno znanje, previše ste sitničavi, uvek razmišljate o obavljanju transakcija i nagodbi, prepuni ste negativnih stvari i postajete negativni kad dobro ne izvršite zadatak ili kad zapazite teškoću. Kad primetiš da Božje delo nije u skladu sa tvojim željama, u tebi narastaju negativne emocije i ti se protiviš Njegovom delu i protiv tog dela se boriš. Kad u svom poslu postigneš neki sitan rezultat, to ti udara u glavu i gubiš kompas. Postaješ nadmen i ne znaš svoje mesto u vaseljeni, misliš da si bolji od svih drugih i želiš da ti Bog zauzvrat dȃ venac i nagradu; u javnosti se takođe usuđuješ da budeš neobuzdan. Sve u svemu, ta stanja su u skladu sa Pavlovim stanjima – ista su i Bog ih se gnuša.

Rezimirali smo i okarakterisali Pavlovih sedam najvećih grehova. Pavla je na kraju zadesila kazna. Kad je Bog doneo odluku o Pavlovom ishodu, da li ju je zasnivao na samo jednom od njegovih grehova? (Ne.) Posmatrajući u celini, bio je to ishod koji je on zaslužio; bio je to način na koji je on trebalo da završi. Te činjenice su vam tu pred nosom; ne možete ih poreći. Ako među vama ima nekih koji od početka do kraja idu putem kao što je bio Pavlov, koji ispoljavaju svih Pavlovih sedam grehova i ne mogu da tragaju za istinom da bi ih rešili, kakav će vam na kraju biti ishod? (Isti kao Pavlov.) Postaćete antihrist, zli demon poput Pavla i treba da budete kažnjeni. Kad budeš kažnjen, ne optužuj Boga da je nepravedan. Umesto toga, treba da veličaš Božju pravednost i da kažeš: „Bog je pravedan! Bog je razotkrio Pavlovih sedam grehova i Njegove su ih reči objasnile. Ja sam taj koji nije ušao u Njegove reči!” Stvari su sada drugačije nego pre dve hiljade godina; Bog jasno i transparentno ljudima govori o svakoj istini i ona je za tebe napisana tako da možeš da je čuješ i shvatiš, i takođe uvidiš da je to način na koji Bog dela i postiže stvari u stvarnom životu. Ako još uvek nisi u stanju da uđeš u istinu i ne možeš da popraviš svoju iskvarenu narav u skladu sa Božjim rečima, ne okrivljuj Boga što te kažnjava shodno Svojoj pravednoj naravi. U Knjizi otkrivenja, Bog je rekao: „Nosim platu sa sobom, da platim svakome po njegovim delima” (Otkrivenje 22:12). Bog ljude isplaćuje prema onome što rade. To je Božja pravedna narav. Oni koji veruju u Boga treba da razmisle o sebi i da sebe shvate u svetlu Božjih reči i u svetlu Pavlovih sedam grehova koje je Bog razotkrio, te da postignu istinsko pokajanje. To je ono što Bog odobrava.
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Primena istine je jedini način da se zadobije život-ulazak

Odakle čovek treba da krene kad čini prvi korak ka život-ulasku? Šta čovek treba da ima da bi postigao život-ulazak? Koje su to ključne i najvažnije stvari kojima osoba treba da teži i koje treba da zadobije da bi ušla u istina-stvarnost? Da li ste ikada razmatrali ova pitanja? Šta je život-ulazak? Život-ulazak je promena u svakodnevnom životu neke osobe, u njenim postupcima, u njenom životnom pravcu i u cilju njene težnje. Pošto je u prošlosti bio glupav i neuk i uvek postupao u skladu sa mislima, predstavama i zamislima tela, čovek sada, kroz Božje razotkrivanje, zalivanje i opskrbu, može doći do razumevanja da treba da postupa u skladu sa Božjim rečima. Pored toga, ta osoba je kao rezultat Božjih reči doživela preobražaj u svakodnevnom životu po pitanju svojih pogleda i stila vladanja i ophođenja prema svetu, kao i po pitanju svog pravca i ciljeva u životu. To je život-ulazak. Šta je osnova život-ulaska? (Reči Božje.) Tako je. Život-ulazak je neodvojiv od reči Božjih; neodvojiv je od istine; svaka reč koju Bog izgovara je istina. Šta se ispoljava kod ljudi koji su postigli život-ulazak? (Oni su u stanju da se oslone na Božje reči da bi živeli.) Tako je. Oni su u stanju da se oslone na reči Božje da bi živeli. Njihovi postupci, govor, misli o problemima, pogledima, stavovima i gledištima, svi se oslanjaju na reči Božje i na istinu. To su ispoljavanja život-ulaska. Dakle, sa čime je prvenstveno povezan život-ulazak? (Sa Božjim rečima.) Povezan je sa Božjim rečima i istinom. Dakle, da li je osobu sa život-ulaskom moguće definisati kao osobu koja teži ka istini, a osobu koja zaista teži ka istini kao osobu sa život-ulaskom? (Da.) Šta je cilj definisanja stvari na ovaj način? U kom pravcu treba da usmerimo naše zajedništvo? (U pravcu težnje ka istini.) Težnja ka istini je glavna tema o kojoj danas želim da razgovaram. U ovom trenutku, vama nije previše jasna veza između život-ulaska i težnje ka istini – to vam nije dovoljno očigledno. Uvek razgovaram o život-ulasku, promenama naravi i detaljnoj analizi Pavlovog puta. Koja je glavna tema na koju se sve ovo svodi? To je težnja ka istini. Bez obzira na to da li detaljno analiziram put kojim je Pavle išao ili govorim o putu ka savršenstvu kojim je išao Petar – bez obzira na to o čemu pričam, na kraju krajeva, koji je to put na kojem treba svi da Me slede? (Put težnje ka istini.) Kada su ljudi u stanju da teže ka istini, da uđu u istina-stvarnost, da žive u skladu sa Božjim rečima, da razumeju Božje namere i da rade stvari u skladu sa načelima Božjih reči, zar nisu onda ciljevi koje ljudi slede i putevi kojima idu jasni? (Da, jesu.) Težnja ka istini je tema koju ljudi ne mogu da izbegnu kada veruju u Boga, oni nastoje da preobraze svoju narav i teže spasenju. Samo oni koji teže ka istini su pravi vernici i mogu postići spasenje. Neki ljudi imaju strast i voljni su da se daju za Boga, ali nisu nužno ljudi koji teže ka istini. Iako su svi voljni da teže ka istini, neki ljudi su lošeg kova, nemaju sposobnost razumevanja i ne mogu da dokuče istinu. Neki ljudi nemaju duhovno razumevanje; ma koliko slušali propovedi, nikada ih ne razumeju, niti razumeju Božje reči kada ih čitaju. Oni uvek shvataju stvari na iskrivljen način i pokušavaju da primenjuju propise. To su ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje. U crkvi ima ljudi koji poseduju duhovno razumevanje i onih koji ga ne poseduju; postoje oni lošeg kova koji nemaju sposobnost razumevanja i oni dobrog kova koji poseduju čisto razumevanje Božjih reči; ima onih koji teže ka istini i onih koji joj ne teže. Svi ti različiti tipovi ljudi imaju različita stanja i ispoljavanja i morate biti u stanju da ih jasno razlikujete.

Hajde da počnemo tako što ćemo razgovarati o prvom tipu ljudi – ljudima koji ne poseduju duhovno razumevanje. Na primer, mi razgovaramo o jednom aspektu istine, a nakon što završimo razgovor o ovom aspektu istine i o stanju, stavovima, namerama i ispoljavanjima ljudi, ipak ima ljudi koji ne razumeju šta je rečeno, ne razumeju o čemu se razgovaralo, ljudi koji ne mogu da se uporede sa tim i ne znaju u kakvom su odnosu njihovo ponašanje, ispoljavanja, njihova iskvarena narav i njihova priroda-suština sa istinom o kojoj se razgovaralo. Oni takođe ne znaju kakve to veze ima sa stvarima kojima oni teže u svom životu ili zašto je ova propoved propovedana – sve što iz nje razumeju je doktrina i vide propise u njoj. Kada ih neko pita šta su razumeli, oni kažu: „Iako smo danas razgovarali o mnogim temama, poenta je bila ista: ako se nešto desi, molite se više.” Ima i drugih koji kažu: „Razumem. Bog čini da ljudi budu dobri, da ne čine loše stvari i da pripremaju mnoga dobra dela. Bog to voli.” Ima i onih koji kažu: „Bog govori ljudima da moraju da se daju za Njega i da plate veću cenu.” Da li su razumeli Božje reči? (Ne.) Svi ti ljudi misle da su razumeli Njegove reči, ali u stvari pipaju u tami i uhvatili su se za samo jednu rečenicu iz Njegovih reči. Njihovo razumevanje je previše jednostrano i uopšte ne razumeju šta je Bog mislio. Za ljude koji ne razumeju Božje reči, ma koliko Bog govorio, sve što oni vide su propisi, doktrine, jedna vrsta teorije, vrsta gledišta ili vrsta tvrdnje. Kada je reč o sprovođenju u delo, kako to primenjuju? Na primer, kada govorimo o istini pokoravanja Bogu, oni nakon slušanja kažu: „Učiniću sve što mi Bog kaže. To je ono što znači slušati Njegove reči i pokoriti Mu se.” Nije li to previše pojednostavljeno? To je sve što mogu da razumeju. Oni ne razumeju koji način praktikovanja Božjih reči je istinska pokornost Njemu, kako tragati za Božjim namerama i postići pokornost Bogu, kako slediti vođstvo Svetog Duha i kako primenjivati istinu u skladu sa Božjim rečima, a kamoli kako da stanu na stranu Boga i zaštite crkveni posao. Što više nešto ima veze sa istinama koje su ključne za pokoravanje Bogu, oni su nesposobniji da to dokuče. Sve što znaju je da se pridržavaju propisa. To je ono što znači ne posedovati duhovno razumevanje. Osim što se pridržavaju propisa i upadaju u kolotečinu sopstvenog razmišljanja, ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje su nepropustljivi za razum. Koji je primarni izraz ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje? (Pridržavanje propisa.) To je pridržavanje propisa. Oni često uzmu neku rečenicu ili događaj i to odrede kao propis ili način koji treba slediti. Da li se ovi ljudi, dakle, na isti način odnose prema istini? (Da.) Oni koji ne poseduju duhovno razumevanje sećaju se jednog aspekta ispoljavanja istine o kojem si danas razgovarao; te reči i ponašanja označavaju kao propise koje treba upražnjavati i pamte ove propise. Zatim, sledeći put, kada naiđu na drugačiju situaciju, ako niko ne razgovara, primeniće te prethodne metode i propise neselektivno i upražnjavati ih. To je konkretno ispoljavanje ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje. Kako se takvi ljudi osećaju dok se pridržavaju propisa? (Umorno.) Ne osećaju se umorno; da je tako, prestali bi. Oni osećaju da praktikuju istinu; ne osećaju da se pridržavaju skupa propisa, niti osećaju da ne poseduju duhovno razumevanje. Još manje osećaju da nisu razumeli istinu ili da ne poseduju razumevanje šta su istina-načela. Naprotiv, oni misle da su razumeli praktičnu stranu istine, kao i načela tog aspekta istine; u isto vreme, oni misle da su razumeli Božje namere i da će, ako mogu da deluju u skladu sa svojim propisima, ući u taj aspekt istina-stvarnosti, udovoljiti Božjim namerama i sprovesti istinu u delo. Zar to ne misle ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje? (Da, tako je.) Da li je ovakav način razmišljanja u skladu sa standardima koje zahteva Bog? Da li je sprovođenje u delo poštujući propise zapravo ispoljavanje težnje ka istini? (Ne, nije.) Zašto nije? (Zato što kada se nešto dogodi, oni ne traže istinu i ne ulažu napor u razmatranje stvari; samo se tvrdoglavo drže načina na koji su uvek radili stvari.) Tako se ponašaju ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje – tvrdoglavo se drže starih načina, lenji su, ne traže istinu kada se stvari dešavaju, takođe ne razmišljaju o stvarima i ne istražuju. Takođe, čak i ako istražuju, da li su u stanju da shvate šta to znači? (Ne.) Zašto ne shvataju? (Jer ne poseduju duhovno razumevanje.) Tačno. Ne poseduju duhovno razumevanje i nikada neće razumeti istinu.

U stvari, u svojim srcima, ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje voljni su da teže ka istini, ali to rade na pogrešan način. Da budemo precizni, oslanjaju se uglavnom na poštovanje propisa, poštovanje pravila, pridržavanje doktrine ili na primenu tuđih načina rada i oponašanja njihovih reči. Dakle, šta je suština ovog tipa ljudi? Zašto poštuju propise kao sprovođenje istine u delo i misle da je praktikovanje na ovaj način težnja ka istini? Zašto se javlja ovaj problem? Tu je koren – možete li ga videti? (Oni tretiraju svoje poglede, predstave i zamisli kao istinu. Oni ne razumeju Božje reči i nisu istinski dokučili Božje namere.) To je deo korena. Šta još? (Oni su nadmeni i samopravedni, a kada se nešto desi, oni ne traže istinu. Stvari za koje oni misle da su ispravne tretiraju kao istinu.) Takvi su neki ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje, ali to nije koren problema. Šta je navelo ovakve ljude da se ispoljavaju na ovaj način? Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje i vole da se pridržavaju propisa veoma usrdno slušaju propovedi, posebno kada se radi o njihovom sprovođenju u delo. Na primer, kako da obavljaju svoje dužnosti i kako da rade stvari koje treba da rade dobro. Oni obraćaju pažnju, ali centralni problem je to što ne mogu da nađu zajedničku crtu između svog stanja i onoga što čuju u propovedi. Na primer, ako se govori o buntovništvu ljudi, nakon što saslušaju, oni pomisle: „Ja buntovan? Nisam! Ako ljudima nije dozvoljeno da budu buntovni, onda ako naiđem na ovakvu situaciju u budućnosti, ne bi trebalo da se izjašnjavam. Trebalo bi to da podnesem i čitam glasove i izraze ljudi. Pogledaću šta ljudi oko mene govore i rade i slediti njihov primer, onda neću biti buntovan, zar ne?” Nakon što poslušaju propoved, zaključci koje izvode su samo gomila njihove sopstvene logike i metoda primene. Oni nemaju odgovor na sva stanja razotkrivena u propovedi i ne mogu da prave poređenja sa sobom. Njihovi umovi su smeteni. Šta mislim pod „smetenim”? Oni ne znaju o čemu se u propovedi zapravo govori. U sebi misle: „O čemu se to razgovara? Zašto to nije rečeno jednostavnijim jezikom? Danas se razgovara o ovim stvarima, a sutra o nečemu drugom.” Iz njihovog ugla, sprovođenje istine u delo je lako: samo uradite ono što se od vas traži. Što se tiče svih stanja i iskvarenih naravi izloženih u propovedi, oni ih ne mogu uporediti sa sobom. Nisu sigurni i ne mogu da se sete kada je reč o tome koje misli, ideje i razne iskvarene naravi ljudi razotkrivaju u svakoj vrsti okolnosti tokom procesa život-ulaska. Ne mogu da razlikuju detalje, niti da naprave poređenje sa sobom. Kako se osećaju ljudi koji ne mogu da naprave poređenje sa sobom nakon što su slušali istinu? (Oni misle da se govori o drugim ljudima i da to nema veze sa njima samima.) Tako je. To je glavna karakteristika; ne mogu da prave poređenja sa samima sobom. Kada vide reči koje razotkrivaju iskvarena stanja ljudi, misle da se radi samo o drugim ljudima. Oni to mogu da priznaju kada se razotkriju prosečni ili uobičajeni problemi koje ljudi imaju, ali kada su u pitanju reči koje se odnose na iskvarenu narav ili suštinu ljudi, oni to kategorički ne prihvataju; oni to neće priznati ni pod kakvim okolnostima – kao da bi to priznanje značilo da su osuđeni. To je zajednički problem svim ljudima koji ne poseduju duhovno razumevanje. Kada se suoče sa Božjim razotkrivanjem svake vrste stanja i ispoljavanja ljudi i svih načina kojima se razotkriva njihova priroda-suština, oni ništa od toga ne prihvataju niti se s tim upoređuju ili razmišljaju. Umesto toga, često uzimaju ove reči i probleme i projektuju ih na druge ljude, misleći da to nema nikakve veze sa njima samima. Ovakvi ljudi ne samo da ne prihvataju istinu, već nemaju normalne misaone procese, reči su im neodređene i kruže oko istine ne odgovarajući na postavljeno pitanje. Na primer, ako ih pitaš da li su već jeli, oni kažu da ne žele vodu; ako ih pitaš da li im se spava, oni kažu da nisu žedni. Oni su često u takvom haotičnom duševnom stanju i zbrkanog uma. Tako se ispoljavaju ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje. U svakoj crkvi postoje ljudi koji nemaju duhovno razumevanje. Iako imaju zajedničke probleme, postoje i suptilne razlike. Da li ima ljudi kojima u potpunosti nedostaje duhovno razumevanje? (Da.) Ljudima koji veruju u Boga manje od tri godine je prilična zbrka u glavi kada su u pitanju vera u Boga, život-ulazak, težnja ka istini, težnja ka preobražaju njihovih naravi i usavršavanje. Oni se oslanjaju samo na strast da bi izvršili svoju dužnost, čineći ovo ili ono za Boga i nalaze se u fazi ulaganja napora i službovanja. Oni ne razumeju stvari koje se odnose na život-ulazak i nemaju apsolutno nikakav koncept život-ulaska i težnje ka istini. Oni samo vole da rade površne stvari i oslanjaju se na svoju strast da to rade. To su ljudi kojima u potpunosti nedostaje duhovno razumevanje. Može li neko, kome u ovoj fazi u potpunosti nedostaje duhovno razumevanje, biti okarakterisan kao neko ko ne stremi ka istini? (Ne.) Oni ne veruju u Boga dovoljno dugo, tako da još ne mogu biti okarakterisani. Pošto su još uvek u fazi strasti, ne razumeju ništa o ciljevima Božjeg plana upravljanja, putevima ljudi ka spasenju ili različitim putevima koje svaki tip ljudi sledi, tako da je njihov nedostatak duhovnog razumevanja oprostiv. To je normalna stvar. Međutim, kad je reč o onima koji već razumeju šta je život-ulazak i koji su već počeli da se upoznaju sa svim istinama koje se odnose na život-ulazak i preobražaj naravi, ima li među njima onih kojima potpuno nedostaje duhovno razumevanje? (Da, ima.) Oni i dalje postoje. Čak i ako je neko kome potpuno nedostaje duhovno razumevanje u svom srcu voljan da teži ka istini, on je ne može postići, tako da se sa sigurnošću može reći da nema šanse da su ljudi kojima u potpunosti nedostaje duhovno razumevanje oni koji teže ka istini, a njihova ispoljavanja apsolutno ni na koji način neće biti ispoljavanja osobe koja teži ka istini.

Na koje se to različite načine ispoljavaju ljudi koji poseduju duhovno razumevanje i oni koji ga ne poseduju? Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje u osnovi su nesvesni i neuki po pitanju istina o kojima je Bog besedio, kao i po pitanju stanja, konteksta i indikacija Njegovih reči i nisu u stanju da se porede sa tim. Oni koji imaju duhovno razumevanje su sušta suprotnost. Na primer, kada besedim o buntovništvu ljudi i o tome da unutar buntovništva ima nepopustljivosti, sebičnosti i tvrdoglave gluposti, kao i pogrešnog razumevanja Boga, pružanja otpora i suprotstavljanja Njemu, kada govorim o stanjima koja se odnose na tu temu, bez obzira na to da li dajem primer, pričam o aspektu istine, dotičem se stanja koje postoji u tvom srcu ili besedim na temu istina-načela; ako zaista razumeš ono što čuješ, onda si ti osoba koja poseduje duhovno razumevanje. Ako razumeš ono što čuješ i možeš to da sprovedeš u delo, onda si ti osoba koja upražnjava istinu. Kada ljudi koji imaju duhovno razumevanje čuju Božje reči, sposobni su za čisto razumevanje, pa čak i za razumevanje istine. Bez obzira na to o čemu Bog govori, oni su u stanju da održe korak sa tim, da prave poređenje između svog stanja i Božjih reči i da nađu put za sprovođenje u delo. To je ispoljavanje posedovanja duhovnog razumevanja. Nakon što ljudi koji poseduju duhovno razumevanje pročitaju Božje reči, njihovo srce se razvedri i zadobiju nešto od toga. Njihov duh je naročito slobodan i osećaju da postoji put koji mogu da slede. Dakle, svaki put kada slušaju propoved zadobiju nešto od nje i svaki put kada čitaju Božje reči obogaćuju se. Tako se ispoljava duhovno razumevanje. Bez obzira na to šta Bog besedi, nakon što oni koji poseduju duhovno razumevanje to čuju, slike će isplivati u njihovim umovima, a kada Bog razotkrije stanje ljudi, oni mogu da prave poređenja. Kada On govori o pogrešnom razumevanju Boga, oni to primenjuju na svoje stanje i shvataju: „Ovaj moj zahtev i ove zamisli koje imam su zapravo pogrešno razumevanje Boga.” Oni su uspostavili vezu. Kada On besedi o otporu i protivljenju Bogu, ako oni imaju iste te emocije, žive u istim stanjima i imaju u sebi te naravi i suštine, oni mogu napraviti poređenje između njih. Koje stvari mogu da koriste za poređenje? Misli, ideje ili postupke i ponašanja koja pokazuju; sve ovo može da se koristi za poređenje. Kada ljudi mogu da razumeju šta Bog govori, i razumeju o čemu tačno govori i znaju koja njihova ponašanja, otkrovenja, ispoljavanja, stanja i suštine odgovaraju stanjima koja je Bog razotkrio, a o kojima se govori u propovedima, onda su ispoljili duhovno razumevanje. Možete li reći da li imate duhovno razumevanje ili ne? (Ponekad imam, a ponekad ne.) To se može popraviti, ali ako ga uopšte nemate, onda to predstavlja problem. Ako u većini slučajeva znate o čemu govore Božje reči, pa čak i ako ne možete da se uporedite sa tim, ali znate da imate stanja te vrste ili ste ih primetili kod drugih ljudi i znate taj aspekt istine i kako treba da uđete u istinu, onda se to već računa kao posedovanje duhovnog razumevanja. Međutim, da li je taj tip osobe u stanju da ispolji duhovno razumevanje svaki put kada čuje propoved? Ne, oni ponekad imaju duhovno razumevanje, a ponekad ne, zato što život-ulazak dotiče mnoge aspekte istine. Postoje neke istine koje razumeš i u koje si ušao i druge koje ne razumeš i u koje još nisi ušao. Postoje neke istine sa kojima se uopšte nisi susreo, za koje čak nisi ni čuo. Sada si to čuo, ali je teško reći da li možeš to da shvatiš ili ne, a možda čak imaš predstave ili pogrešno razumevanje toga. Međutim, to je normalno. Ako postoje neki aspekti istine koje razumeš, onda su to aspekti u kojima imaš duhovno razumevanje; ako postoje neki aspekti istine koje ne razumeš, onda su to aspekti u kojima nemaš duhovno razumevanje; ako postoje neki aspekti istine za koje nikada nisi čuo i koji su ti još uvek prilično strani ili o kojima čak imaš predstave, onda su to aspekti u kojima ti još više nedostaje duhovno razumevanje. Pre nego što postigneš duhovno razumevanje u tim aspektima, moraš proći kroz period iskustva sve dok ne shvatiš istinu. Na primer, neki ljudi imaju pogrešno razumevanje Boga, ali i dalje misle: „Nisam pogrešno razumeo Boga; Nikada nisam pogrešno razumeo Boga. Nikada ne mogu dovoljno da volim Boga! Pa kako bih mogao pogrešno da Ga razumem?” To su reči koje govore ljudi koji nemaju duhovno razumevanje. Ako ti kažeš: „Ljudi često pogrešno razumeju Boga, ali ne mogu to da kontrolišu; nesporazumi se pojavljuju u bilo koje vreme i na bilo kom mestu. Međutim, od ovog trenutka, izgleda da nisam svestan nijednog aspekta u kome sam pogrešno razumeo Boga ili sam bio u suprotnosti sa Njim. Moram fino da prečešljam stvari, da imam iskustva, da se molim Bogu i da Ga zamolim da priredi situacije kako bi mi razotkrio te stvari.” To je idealno. To je želja koju treba da imate na umu – moraš dati sve od sebe da se poboljšaš. Ako neko kaže: „Nikada nisam pogrešno razumeo Boga. Tu se govori o drugim ljudima.” Činjenica da su mogli da kažu nešto tako apsurdno pokazuje da ne poseduju duhovno razumevanje. Kakve naravi prvenstveno razotkrivaju ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje? Nadmenost i tvrdoglava glupost. Šta je tvrdoglava glupost? To znači da si i glupav i tvrdoglav. Kako se to konkretno ispoljava? (Oni nisu svesni iskvarenih naravi koje svi drugi mogu da vide i misle da nemaju te naravi. Takođe su posebno samopravedni i misle da su potpuno u pravu.) Ne samo da misle da nemaju ovaj aspekt iskvarenosti, već takođe misle da rade ispravno. Oni su iznutra kontrolisani svojom nadmenom naravi i misle da tako nešto nikada ne bi uradili. Bez obzira šta drugi ljudi kažu, sve dok oni sami nisu nešto shvatili, videli ili iskusili, misle da nema potrebe da o tome razmišljaju, da to razumeju ili prihvate. To je tvrdoglava glupost. Koji je drugi način da se opiše tvrdoglava glupost? To je kada si nepopustljiv pred razumom. Postoje li neki drugi termini? (Glupavost.) Da, tvrdoglava glupost je u velikoj meri povezana sa glupavošću – oni su i glupavi i tvrdoglavi. Na primer, drugi ljudi kažu: „Trebalo bi da budete oprezni. Ako uvek pijete hladnu vodu, to može usporiti varenje i izazvati bolove u stomaku.” A oni odgovaraju: „Moje telo je odličnog zdravlja. Sa mnom je sve u redu. Nema potrebe da brineš.” Nije li to tvrdoglava glupost? (Da.) Deluju tako tvrdoglavo i glupavo, zato što nešto nisu iskusili, a ipak su tako samopravedni. Zašto kažem da su tvrdoglavi i glupavi? Zato što nemaju iskustva, ali se usuđuju da protivreče onome što neko sa iskustvom kaže. Oni ne potvrđuju tačnost ovih reči niti izvlače pouku iz njih; umesto toga, misle da su u pravu i ne prihvataju ono što drugi ljudi govore. To je tvrdoglavo i glupavo, kao i nadmeno i samopravedno. U svom život-ulasku Petar je bio u stanju da uči iz neuspeha drugih. Šta kažu Božje reči? (Bog kaže da je Petar „prihvatio ono što je bilo dobro iz prošlih vremena, a odbacio ono što je bilo loše” („Reč”, 1. tom, „Božja pojava i delo”, „Kako spoznati stvarnost”).) Tvrdoglavi i glupavi ljudi ne mogu čak ni da prihvate stvari koje im se dešavaju pred očima niti da uče iz toga. Ljudi to vide kao glupost, ali to je zapravo problem sa njihovom naravi – uzrok toga je nadmena narav.

Vratimo se na temu ispoljavanja ljudi koji poseduju duhovno razumevanje i onih koji ga ne poseduju. Koji sam to glavni način ispoljavanja onih koji poseduju duhovno razumevanje upravo pomenuo? Reci mi. (Oni koji poseduju duhovno razumevanje mogu razumeti koja ljudska stanja otkrivaju Božje reči i mogu da ih uporede sa svojim sopstvenim mislima, idejama, postupcima i ponašanjem u svakodnevnom životu. Oni mogu da razumeju šta Bog govori.) Pogodio si većinu glavnih tačaka. Kada ljudi koji poseduju duhovno razumevanje čitaju otkrivajuće Božje reči, oni su u stanju da se uporede sa njima i znaju o kojim istinama govore Božje reči, u šta ljudi treba da uđu, kakve ljudske naravi razotkrivaju Njegove reči i kakva ljudska stanja i ispoljavanja razotkrivaju Njegove reči. Oni su u stanju da se uporede sa svim ovim stvarima i da ih budu svesni. Tako se ispoljava duhovno razumevanje. Ranije, kada sam besedio o tome kako se ispoljavaju ljudi koji poseduju duhovno razumevanje, pokrenuli smo pitanje o tome da li oni poseduju duhovno razumevanje u svim stvarima. Da li ga poseduju? (Ne. U nekim stvarima, oni su u stanju da se uporede sa stanjima koja razotkrivaju Božje reči, ispoljavajući tako duhovno razumevanje; dok u onim stvarima, koje još nisu iskusili, nisu u stanju da naprave poređenje sa sobom, tako da nemaju duhovno razumevanje.) Ako nešto još uvek nisu iskusili i nisu u stanju da naprave poređenje sa sobom, onda ne poseduju duhovno razumevanje. Šta ako onda postoje stvari koje su iskusili, ali ne razumeju istine sadržane u njima, pa ih ne prihvataju ili ih ne priznaju kao istinu – da li se to računa kao posedovanje duhovnog razumevanja? (Ne.) Ni to nije posedovanje duhovnog razumevanja. Šta ako ne razumeju da su stvari koje čuju istina – da li se to računa kao posedovanje duhovnog razumevanja? (Ne.) Da li se neko od vas ispoljava na ove načine? Na primer, kada su u pitanju istine o pokornosti, neki ljudi kažu: „Moramo biti pokorni po ovom pitanju. Ljudi nemaju čime da se hvale, a njihova je dužnost i obaveza da budu pokorni.” Nakon što si ovo čuo, misliš u sebi: „Kakva je ovo istina? Biti pokoran i po ovom pitanju? Kako ja to vidim, nema potrebe biti pokoran po tom pitanju!” Zar ti ne nedostaje duhovno razumevanje po ovom pitanju? (Da.) Zapravo, to nema nikakve veze s tim koliko su tvoja iskustva duboka ili plitka; to je čisto pitanje toga da li imaš ili nemaš duhovno razumevanje. Daću primer. Kada je Jov bio kušan, šta je rekao? („Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21).) Nakon što ga ljudi čuju da to kaže, da li mogu da razumeju istinu koja je u tome? (Ne.) Dakle, da li ljudi poseduju duhovno razumevanje po ovom pitanju? (Ne.) Ne, ne poseduju. Svako je sposoban da iskusi te dve stvari – Božje davanje i oduzimanje. Zar nije tako? (Jeste.) Ti si ih već iskusio, ali ne razumeš istinu sadržanu u njima, pa da li poseduješ duhovno razumevanje tih stvari? (Ne.) Ne, ne poseduješ. Koja je istina sadržana u rečima koje je Jov izgovorio? (Da je Bog suveren i da vlada nad svime.) Istina je da je Bog suveren nad svim događajima i svim stvarima, a odluka o davanju ili oduzimanju leži na Njemu. Dakle, šta ljudi treba da praktikuju? (Pokornost.) Tačno. Oni treba da se pokore, prihvate i hvale Božju suverenost. Kada ljudi razumeju ove reči i istinu koja je sadržana u njima, onda poseduju duhovno razumevanje te stvari. Ako ljudi ne razumeju istinu sadržanu u ovim rečima, onda ne poseduju duhovno razumevanje te stvari. Da li u ovom trenutku posedujete duhovno razumevanje Jovovih reči? (Ne.) Ako je ono što razumeš doktrina, kažeš: „Jov je imao dobro iskustvo. Bog je rekao da je Jov bio pravedna osoba, tako da je sve što je činio sigurno bilo u skladu sa istinom i u stanju da udovolji Božjim namerama.” Ti razumeš doktrinu. Dakle, kada će ta doktrina postati tvoja istina-stvarnost? (Kada Bog zapravo bude postavio okolnosti u kojima su stvari koje su mi oduzete, a ja budem u stanju da zahvalim Bogu, da Ga hvalim i potčinim Mu se, bez da se žalim, upražnjavajući tako ovaj aspekt istine.) Ti si u stanju da to upražnjavaš, ali da li se tvoje upražnjavanje sastoji u tome da poštuješ propise i kopiraš druge ili duboko u svom srcu poseduješ istinsko razumevanje Božjeg suvereniteta? Tu postoji razlika, zar ne? Šta od to dvoje dovodi do ulaska u istina-stvarnost? Sada ima mnogo ljudi koji, pošto su videli Jovov primer, mogu da kažu iste stvari koje je Jov rekao, ali kada te stvari kažu, da li ga oni samo kopiraju ili su njihove reči, poput Jovovih, izgovorene kada su, nakon nekoliko decenija iskustva, shvatili istinu i činjenicu da je Bog suveren nad čovečanstvom? Šta je od ovoga prava istina-stvarnost? (Stvarnost je ono što dolazi iz iskustva.) Samo stvari koje osećate i razumete kroz iskustvo su istina-stvarnost; kopiranje stvari koje drugi ljudi govore nije stvarnost. Fraza koju je Jov izgovorio imala je aspekt stvarnosti, ali kada tu frazu izgovore ljudi koji kopiraju njegove reči, ona postaje slogan koji oni koriste da se preruše u duhovne ljude. Ti ljudi su verski prevaranti. Neki ljudi koji su izabrani za starešine u crkvi i koji imaju odgovornost i status često razgovaraju sa braćom i sestrama o tim rečima koje je Jov izgovorio: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” Kako se osećaju ljudi koji slušaju? Ono što oni osećaju jeste: „Ove reči su od Boga. One su iznesene kroz prosvećenje Svetog Duha i Božje vođstvo. One su izuzetno praktične.” Nakon manje od godinu dana, te starešine su otpuštene zato što nisu bili sposobni da obavljaju stvaran posao, što su odlagali život-ulazak Božjeg izabranog naroda i usporavali rad crkve, a nakon svega toga postaju negativni i žale se. Ljudi poput ovih govore iste reči kao Jov, ali nisu iskusili iste stvari kao Jov i nemaju duboko iskustvo niti razumevanje ovih reči. Dakle, kada govore, da li kopiraju ili govore iskreno? (Oni kopiraju.) Kada se to što govore svodi na ono što duboko u sebi misle, njihove reči uključuju njihova lična osećanja i iskrene su. Oni imaju želju, a to je da kada im Bog podari stvari, uvek budu u mogućnosti da Ga hvale i zahvale Mu na blagoslovima i darovima koje im je dao, te da kada im Bog oduzme stvari, da se apsolutno ne žale, već da budu u stanju da hvale Boga kao što je to činio Jov i zahvale Mu na Njegovom vođstvu i suverenitetu. Međutim, to je samo želja i to još uvek nije nešto što su iskusili. Kada njihov položaj i titula nestanu i budu samo obični vernici, da li oni prelaze sa reči na dela? (Ne.) Ne mogu da kažem da uopšte ne prelaze sa reči na dela; to zavisi od tipa osobe. Ljudi koji streme ka istini koriste ove reči da procene sopstveno ponašanje i kao vodič za svoje iskustvo. U stanju su da ih uporede sa sobom i da u njima pronađu put primene. Nisu previše uznemireni ili negativni i u stanju su da normalno obavljaju svoju dužnost. Nasuprot tome, ljudi koji ne streme ka istini i koji umesto toga recituju slogane su u nevolji; oni se drugačije ispoljavaju. Koji su najočigledniji načini gde ste videli da se ljudi ovog tipa razotkrivaju? (Nakon što budu otpušteni, neke starešine ne pokušavaju da spoznaju sebe i ne pokoravaju se. Smatraju da su nepravedno otpušteni, postaju negativni i žale se. Na sledećim izborima se bore da povrate vlast, pa na kraju postaju antihristi i bivaju izbačeni.) To je najteži slučaj. Koja još ispoljavanja postoje? (Neki ljudi, nakon što budu otpušteni, samo rade na redovnom poslu i ne obavljaju dužnost.) Koji je to tip ljudi? Zašto su se ranije razmetali i recitovali parole? Recitovali su da bi ih drugi čuli i koristili te parole, doktrine i milozvučne reči da bi ostavili bolji utisak, pridobili ljude i naterali ljude da ih poštuju. To je bio njihov cilj. Koja još ispoljavanja postoje? (Pre nego što budu otpušteni, neke starešine i delatnici naizgled deluju veoma posvećeno i kažu: „Jahve dao – Jahve i uzeo”, međutim, nakon što budu otpušteni, negativni su i ne mogu da se saberu, pa čak i napadaju druge i ljute se na njih, misleći da je uzalud to što su se ranije davali i što su dali sve od sebe; kao da im Božja kuća nešto duguje.) Ljudi koji govore takve stvari i ponašaju se na taj način imaju ozbiljan problem. Pre svega, mora se razumeti priroda onih koji govore te stvari. Oni ne streme ka istini; oni kopiraju Jovove reči; prave prelepu krunu za svoju glavu, pretvarajući se da su duhovni ljudi, da bi se hvalili i naveli ljude na pogrešan put. Nije li to ispoljavanje poigravanja sa istinom i huljenja na Boga? Recite mi koji tip osobe, kada izgubi slavu, uspeh i status, naročito burno reaguje, uranja u negativnost, prestaje da obavlja svoju dužnost, pogoršava ionako lošu situaciju otpisujući sebe kao izgubljen slučaj, pa čak i prestaje da veruje? (Ljudi puni loše ljudskosti i zli ljudi.) Tako je. Ljudi puni loše ljudskosti i zli ljudi svakako nisu ljudi koji streme ka istini, ali ako ljudi puni dobre ljudskosti ne streme ka istini, da li će se i oni ispoljavati na taj način? Sigurno hoće. Osim što se zli ljudi ispoljavaju na taj način, postoji još jedna situacija koja je direktno povezana sa onim čemu ljudi streme i sa putem kojim oni idu. Čak i da se naizgled čini da su ljudi koji ne vole istinu puni loše ljudskosti, iz toga neće izaći ništa dobro; svi oni imaju zlu suštinu, sposobni su da krše istinu i da se opiru Bogu, a ako imaju status, sposobni su da čine zlo. Postoji još jedan, najveći problem, a to je da ljudi poput ovih imaju jaku potrebu da teže statusu. Ako im nije dozvoljeno da imaju status ili ne smeju da budu starešine, kao da im se život oduzima. Mogu li oni to da prihvate? Kada imaju status, bez obzira na to koliko pate ili koliko maltretiranja trpe, oni su voljni. Međutim, ne može se reći da streme ka istini samo zato što su voljni ili zato što trpe patnju i plaćaju cenu. To bi bilo pogrešno. Ono čemu streme je slava, profit i status; ono čemu oni streme su prednosti statusa. Po čemu je ovo slično Pavlu? (Stremio je kruni.) Tačno. On je stremio kruni, a to je bila kruna pravednosti. To je ono čemu streme ljudi kao što je Pavle – oni stremljenje kruni tumače kao ispravno stremljenje i kao stremljenje ka istini. Da li ćete nakon ovoga moći pravilno da razumete ovaj tip osobe? (Da.) Pretpostavimo da osoba nasrne i naljuti se na ljude nakon što je otpuštena i izgubi status, a ne obraća pažnju niti razgovara sa braćom i sestrama koje vidi i kada se od nje traži da propoveda jevanđelje, kaže: „Neću propovedati jevanđelje. Neću ti pružati usluge! Setiš me se kad ti trebam, ali me samo šutneš u stranu i odbaciš kad ti ne trebam. Nisam toliko glup!” Kakve su to reči? Da li ih je lako razumeti? Kakvi su to vernici? Oni nisu nikakva vrsta istinskog vernika, niti bilo kakva dobra osoba. Koji tip ljudi najburnije reaguje nakon otpuštanja? (Ljudi koji streme ka slavi, profitu i statusu.) Upravo ste rekli da su ljudi ovog tipa puni loše ljudskosti ili da ne streme ka istini ili život-ulasku. Da li je to povezano sa suštinom ovog problema? (Ne.) Čini se da to što kažete ima nekog smisla, ali nema veze sa suštinom ovog problema. To nije suština ovog problema. Upravo ste rekli da je razlog zašto se neki ljudi žale i otpisuju nakon što su otpušteni taj što su imaju lošu ljudskost. Zašto kažem da je ovo doktrina? To je zato što su neki ljudi puni prilično dobre ljudskosti i iskreno se daju, samo što ne teže ka istini, već uvek traže ugled i status. Kao rezultat toga, burno reaguju kada na kraju budu otpušteni. Ovo pokazuje da načini na koje se oni ispoljavaju nisu samo problemi loše ljudskosti, već problemi sa njihovom naravi – njihova narav je tako ozbiljno iskvarena! Neki ljudi to sažimaju u jednoj rečenici i kažu: „Ova osoba ne stremi ka istini – to je razlog.” Ta izjava je preširoka. Postoji mnogo načina na koje se može ispoljiti to da neko ne stremi ka istini: prigovarati, ne obavljati svoje dužnosti posvećeno, itd. – to su sve primeri. Ne može se svaki problem objasniti jednom frazom „oni ne streme ka istini”. To je preširoko i nije konkretno. Takvo objašnjenje je zasnovano na doktrini.

Sada ću govoriti o tome kako se ispoljava nedostatak duhovnog razumevanja. Kakav stav prema istini imaju oni koji ne poseduju duhovno razumevanje? Kako pristupaju sopstvenom stanju, ispoljavanjima i iskvarenosti koju razotkrivaju? Da li su sposobni da poseduju ispoljavanja osobe koja stremi ka istini? (Ne.) Šta je ovde najveći problem? (Oni ne razumeju koja ljudska stanja ili ispoljavanja razotkrivaju Božje reči i nisu u stanju da iskoriste te stvari da naprave poređenja sa samima sobom.) Uglavnom je stvar u tome što nisu u stanju da naprave poređenje sa sobom. Može li se za njih reći da razumeju istinu ako nisu u stanju da naprave poređenje sa sobom? (Ne.) Ti govoriš o jednoj stvari, ali oni uvek govore o nečemu potpuno suprotnom; oni su uvek u sukobu sa tobom i raspravljaju sa tobom. Nema zajedničkog fokusa u pitanju o kojem raspravljate s njima i to nije ista stvar, ali oni i dalje misle da je njihovo uverenje sasvim opravdano. Tako se ispoljavaju oni koji ne poseduju duhovno razumevanje. Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje ne mogu razumeti istinu. Da li su sposobni da streme ka istini? (Ne.) To je problematično. Ako nisu sposobni da streme ka istini, da li onda mogu da imaju život-ulazak? (Ne.) Oni koji ne streme ka istini nikako ne mogu da imaju život-ulazak; apsolutno ne mogu. Ako neko već godinama veruje u Boga, ali uopšte ne razume istinu, da li je to onda osoba koja stremi ka istini? Sigurno nije. Neki ljudi kažu: „To nije uvek slučaj. Iako neki ljudi ne razumeju istinu, oni su veoma strastveni i napuštaju sve da bi se dali za Boga. Kako onda oni nisu neko ko stremi ka istini?” Da li je ovaj način gledanja na stvari ispravan? Kada se procenjuje da li neko stremi ka istini, ne može se samo gledati da li je sve napustio da bi se dao za Boga. Ključno je sagledati čemu njegovo srce pridaje značaj. Ako je ono čemu njegovo srce pridaje značaj sprovođenje istine u delo, ulazak u istinu i zadobijanje istine, a efikasan je u život-ulasku, onda je to neko ko stremi ka istini. Ako ljudi sve napuste i daju se da bi zadobili krunu i nagradu, a pritom su sve napustili i davali se godinama, mnogo pateći, ali nisu mogli da shvate istinu i uđu u stvarnost niti su bili u stanju da razumeju Boga, da li je njihovo napuštanje i davanje u stvari stremljenje ka istini? Očigledno je da takvi ljudi ne streme ka istini, jer njihovo napuštanje i davanje nije dovelo do toga da razumeju istinu ili da uđu u istina-stvarnost. Dakle, činjenica da sve napuštaju i da se daju ne znači da streme ka istini. Takvi ljudi su poput Pavla. Pavle je proveo polovinu svog života propovedajući i radeći za Gospoda, ali nije zadobio istinu niti je zadobio Gospoda. Dakle, da li možeš da kažeš da je Pavle bio neko ko je stremio ka istini? Kada je reč o tome da li neko stremi ka istini, ključno je da se sagleda da li cilj kojem on teži i njegova namera pridaju značaj zadobijanju istine. Ako oni zaista pridaju značaj ulaganju napora u zadobijanje istine i ako su bili efikasni u stvarima kao što su sprovođenje istine u delo i ulazak u stvarnost, samo tada su oni neko ko stremi ka istini. Svako ko istinski stremi ka istini sposoban je da sprovodi istinu u delo, a samo oni koji upražnjavaju istinu imaju život-ulazak. Ako neko za sebe kaže da stremi ka istini, ali ne sprovodi istinu u delo, da li biste rekli da ta osoba ima život-ulazak? Ona to sigurno nema. Kako bi neko ko ne sprovodi istinu u delo mogao da ima život-ulazak? To je apsolutno nemoguće. Ako takva osoba misli da je on neko ko stremi ka istini i ima život-ulazak, onda bi trebalo da ga pitate: „Šta je dokaz tvog život-ulaska?” Nije dovoljno samo verovati mu na reč. Ako nema dokaza, onda to što on kaže ne pije vodu. Ako ti kažeš da si neko ko stremi ka istini, koliko istina razumeš? Koliko si istina sproveo u delo? U koje si aspekte istina-stvarnosti ušao? Možeš li da govoriš o svom iskustvenom svedočenju? Ako ne možeš da govoriš o svom iskustvenom svedočenju, onda ti varaš i obmanjuješ ljude govoreći da si osoba koja stremi ka istini. Zašto kažem da Pavle nije bio neko ko je stremio ka istini? To je zato što pisma koja je Pavle napisao uopšte nisu sadržala nikakva svedočenja o životnom iskustvu; nije mogao da govori o pravom razumevanju Boga, a kamoli o ljubavi ili pokornosti Gospodu Isusu. Nije imao razumevanje ni za sopstvenu iskvarenu narav. Samo je rekao da je najgori grešnik. To je rekao na osnovu činjenice da je kažnjen zbog opiranja Gospodu Isusu. Rekavši da je najgori grešnik, on je jednostavno priznao činjenicu da je zgrešio kada se fanatično opirao Gospodu Isusu. Da li to znači da je zaista razumeo svoju iskvarenu narav i suštinu? (Ne.) Zato kažem da kada se radi o tome šta čini stremljenje ka istini i kakva osoba ima život-ulazak, to treba da se odredi na osnovu toga da li ta osoba razume i upražnjava istinu, a ne samo na osnovu onoga što ona sama kaže. Razumete li sada šta govorim? Zašto razgovaramo tako detaljno? Da li je to neophodno? (Da.) Zašto je to neophodno? Besedim na ovaj način da bih detaljno analizirao vaše pogrešne stavove, popravio stvari za koje pogrešno mislite da su ispravne, pomogao vam da nađete izlaz i da otpustite stvari za koje pogrešno mislite da su ispravne, a zatim da stupite na put istinskog stremljenja ka istini. Tada će ljudi zaista imati život-ulazak i biće sposobni da postignu istinsko stremljenje ka istini. Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje ne razumeju pitanja u vezi sa život-ulaskom ili preobražavanjem naravi. Oni misle da su već preobrazili mnoge aspekte sebe i postigli život-ulazak. Na primer, promenili su neke loše navike: ne jedu previše, ne spavaju previše, nisu lenji i marljiviji su nego ranije, pa misle da to znači da imaju život-ulazak. Ima i drugih ljudi koji razmišljaju o tome kako su ranije uvek grdili ljude, ali sada ih ne grde; sada su u stanju da ljudima kažu lepe i konstruktivne stvari, a ponekad su u stanju i da pomognu ljudima. Pošto mogu da rade sve te stvari, misle da već sprovode istinu u delo i da su prošli kroz preobražaj. Neki ljudi misle da imaju život-ulazak jer se mogu odreći težnje za slavom, profitom, statusom i fizičkim zadovoljstvima. To je zajednički problem svih ljudi. Praktikovali su ono što razumeju, ono što misle da je ispravno i dobro u skladu sa svojim predstavama i već su se pozabavili mnogim lošim navikama i problematičnim osobinama tela ili su promenili način života zbog vere u Boga i zbog stremljenja ka istini. Istovremeno su ostavili mnoge telesne dobrobiti, svoju porodicu i posao, svoj brak i sekularni svet. Oni misle da su se preobrazili i da su spaseni, pa kažu: „Da li bih mogao sve ovo da otpustim da ne verujem u Boga? Mogu li imati tako veliki preobražaj?” Nije li to najveće nerazumevanje koje vernici imaju? (Da, jeste.) Bez obzira na to da li ljudi imaju duhovno razumevanje ili ne, svi oni imaju to nerazumevanje. Zašto kažem da je to nerazumevanje? Zašto kažem da ovde postoji ozbiljan problem? To je uglavnom zato što ljudi veruju u Boga, ali ne razumeju Njegovu nameru, što znači da ne razumeju šta tačno Bog zahteva od ljudi. Umesto toga, oni razmišljaju u skladu sa ljudskim predstavama i zamislima, verujući da sposobnost da otpuste porodicu, posao, osećanja, sekularni svet, telesna zadovoljstva, pa čak i imovinu, znači da imaju život-ulazak. To je nerazumevanje. Zapravo, Božja namera je da kada ljudi veruju u Boga, oni moraju da poprave svoju iskvarenu narav, da reše svoj problem opiranja Bogu i razreše koren greha koji čine. Da bi to učinili, ljudi moraju razumeti istinu i razumeti Božju narav pre nego što budu u stanju da odbace svoju iskvarenu narav i postignu istinsku pokornost Bogu. To je ono što Bog zahteva od ljudi, a takođe i delo koje On čini spasavajući ljude. Ljudi ne znaju ništa o Božjem delu; oni ne vide cilj i efekat koji On želi da postigne tim delom, pa istinu menjaju sa ljudskim predstavama i zamislima, a za Božju nameru i ono što On zahteva od ljudi uzimaju ljudske težnje i ono što su oni sposobni da ostvare. To je nerazumevanje koje ljudi imaju kada veruju u Boga. Te stvari koje su u stanju da ostvare samo pokazuju njihovu strast, a kada ostave stvari, zapravo žele da izvrše nagodbu sa Bogom – to se radi u zamenu za nagradu i krunu. Misle da su takve nagodbe zaista vredne toga i da tako postižu dogovor. To je razlog zašto ostavljaju sve. Ostavljanje stvari ne znači da imaju istina-stvarnost niti znači da su u stanju da se pokore Bogu. Dok ostavljaju stvari i daju se za Boga, da li zaista razumeju istinu? (Ne, ne razumeju.) Ako ne razumeju istinu, da li je njihovo ostavljanje i davanje ukaljano? Svakako. Čemu onda oni zapravo teže dajući se i pateći ovako? Ovakvim ljudima nikada nije bilo stalo do toga šta je istina ili šta su Božji zahtevi; oni uvek misle da te stvari nemaju nikakve veze sa njima. U svojim srcima, šta god misle da je ispravno, šta god misle da je dobro i šta god misle da je život-ulazak, to je ono što sprovode u delo, i nakon što to sprovedu u delo, misle da je Bog to upamtio. Oni tretiraju te stvari kao sredstvo trgovine i kapital. Da li su to ispoljavanja stremljenja ka istini? (Ne.) To je pogrešno razumevanje ljudi koji ne streme ka istini. To je jedan od načina na koji ljudi koji pogrešno razumeju život-ulazak tumače stvari. Dakle, kako proceniti i dokazati da te stvari nisu ispoljavanja njihovog stremljenja ka istini i da nemaju život-ulazak? Koje činjenice se mogu koristiti da bi se potvrdilo da su te stvari koje oni govore pogrešne? (Oni deluju bez istina-načela.) To je deo toga. Oni deluju na osnovu onoga što zamišljaju. Spolja izgledaju kao pravi vernici; u stanju su da napuste stvari i da se daju, ali su neprincipijelni u svojim postupcima. Zašto su neprincipijelni? Zato što ne streme ka istini. Gledišta sa kojih posmatraju stvari su i dalje one iste predstave i zamisli koje su imali od početka. Postoji jedan najveći problem koji ljudi poput ovih imaju: da li se pokoravaju okolnostima koje Bog postavlja? Da li razumeju zašto je Bog postavio te okolnosti? (Ne.) Da li je to dovoljno da se dokaže da oni nemaju istinski život-ulazak? (Da.) Oni su mnogo promenili svoje loše navike i problematične osobine i mnogo su se žrtvovali. Na kraju krajeva, kada bivaju testirani, ne samo da ne razumeju Božju nameru, već su i dalje u stanju da se žale i ne mogu da se pokore. U čemu je tu problem? Stvar je u tome da nemaju život-ulazak. Ljudi koji nemaju život-ulazak nemaju ni istina-stvarnost, zar ne? (Da.) Kada se stvari dese, oni se u potpunosti oslanjaju na sopstvene predstave, zamisli i prirodne sklonosti. Kada se zaista uozbiljite sa njima i tražite od njih da se pokore, oni uopšte nisu pokorni; oni se samo oslanjaju na ljudske razloge, izgovore i zamisli, tražeći razne načine da se brane i postignu svoj cilj nepokoravanja Bogu i poricanja Božjeg dela. Ima čak i ljudi koji su toliko ozbiljni da ne samo da nisu u stanju da se pokore, nego još i pokušavaju da smisle sve načine da dokažu da su njihove predstave i zamisli tačne, da su metode i putevi o kojima oni razmišljaju ispravni, kao i da Božje radnje i orkestracije nisu nužno ispravne. To pokazuje da oni nemaju život-ulazak; sve što rade i sve što daju od sebe ili menjaju oko sebe nije život-ulazak; to su samo zle navike koje više ne postoje. Lične navike, režim i način njihovog života su se malo promenili, a možda su se čak promenile i ćudi nekih ljudi; govore ljubaznije i na kulturniji način, a njihovo spoljašnje ponašanje je možda više uobičajeno, ali kada rade stvari nemaju istina-stvarnost i nikada ne rade stvari u skladu sa Božjim rečima ili sa istinom; sve su to njihove lične zamisli i želje. Oni nemaju pravo razumevanje Boga; znaju samo da pričaju o duhovnoj teoriji, a zaglavili su se u ljudskim predstavama, zamislima i osećanjima. Šta mislite, da li su ovi ljudi za žaljenje? (Da.) I ima li mnogo ovakvih ljudi? (Da.) Kako znate da ih ima mnogo? (Zato što sam ja jedan od njih.) To ti pogađa žicu, zar ne? Onda pričajte o svojim iskustvima u pogledu toga. (Podeliću jedno iskustvo. Jedan brat je ukazao na moje nedostatke pred puno druge braće i sestara i tada sam se osećao poniženim. Da bih povratio ponos, pokušao sam da se odbranim i opravdam, ne prihvatajući komentare tog brata.) Bio si sputan svojim ponosom. Zašto su ljudi uvek sputani ponosom? Zato što su svi ljudi sa dostojanstvom osetljivi, zar ne? (Ne.) Zapravo, ljudi to rade zato što žele da zadrže savršenu sliku u očima drugih ljudi. Njima je stalo do svog statusa i žele da se predstave na naročito savršen način, bez mana. Žele da ostave savršen utisak u umovima ljudi i ne daju ljudima da vide istinu o tome kakvi su oni zaista. To je posledica nadmene naravi. Da li je taj problem sada rešen? (Ne još. Još uvek to često otkrivam.) Ako je osoba sposobna da razmisli o sebi i da prepozna svoju iskvarenu narav, onda će se lako promeniti. Ako ne razmišljaju o sebi, ako nisu u stanju da prepoznaju sopstvenu iskvarenu narav, ako su otupeli za svoje probleme i nemaju svest, onda će se teško promeniti. Ako već imaju svest i osećaju da je njihova nadmena narav ozbiljna, da u njihovim stremljenjima ima odstupanja, da su još uvek daleko od stremljenja ka istini, međutim kada su orezani, danima su negativni i uvek traže načine da povrate ponos u svakoj situaciji, mogu li se onda takve osobe promeniti? Teško im je da se promene. Dakle, kako bi trebalo da reše taj problem? Samo ako prihvate istinu i razmišljaju o sebi i dalje imaju nadu da će rešiti problem. Ako ne mogu da prihvate istinu, onda nemaju načina da reše problem. Ključno je da ljudi moraju imati odlučnost i želju da streme ka istini. Kada im je srce mnogo žedno istine, oni će biti u stanju da vole istinu i da je prihvate i imaće snagu da sprovode istinu u delo i da se pobune protiv tela. Samo prihvatanjem istine ljudi mogu u potpunosti da reše problem iskvarene naravi, a kada se njihova iskvarena narav popravi, moći će da sprovode istinu u delo i tada će imati život-ulazak.

Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje i koji uvek pogrešno tumače istinu i život-ulazak misle da je težnja ka istini laka, da je u pitanju samo menjanje nekoliko loših navika ili problematičnih osobina, ili povremeno odustajanje od stvari koje su u njihovom ličnom interesu, te da su, sve dok ne čine zlo i istrajavaju u svojoj veri do kraja, zadobili život i mogu da zamene te stvari za Božje nagrade i blagoslove. Da li su ljudi koji svoje verovanje u Boga zasnivaju na takvim stavovima, ljudi koji teže istini? (Ne.) Da li su ljudi koji ne teže istini u stanju da imaju život-ulazak? (Ne.) Mnogo je ljudi kojima uopšte nije jasno šta je život-ulazak. Oni misle da čovek ima život-ulazak tek tako što se malo potrudi, obavlja neke dužnosti, promeni neke loše navike i problematične osobine, radi ono što mu se kaže i malo se pokori. Oni život-ulazak vide na previše pojednostavljen način. Da li će, verujući u Boga na taj način, preobraziti svoju život-narav? (Ne, oni se samo spolja menjaju, njihova suština se nije promenila.) Vi ste se sada malo promenili, ali da li ima promena u vašem spoljašnjem ponašanju ili u vašoj život-naravi? Da li ste našli izlaz iz svojih pogrešnih pogleda na život-ulazak i počeli da zadobijate život-ulazak? Da li možete da procenite koji delovi vas su se promenili, a koji nisu? Ako si dobio dužnost koju treba da izvršiš i prvobitno nisi bio u stanju da se pokoriš, u kojoj meri si sada u stanju da se pokoriš? Na primer, ti si brat i ako bi se od tebe tražilo da svakodnevno pripremaš obroke i pereš sudove za ostalu braću i sestre, da li bi se pokorio? (Mislim da bi.) Možda bi kratkoročno, ali ako se od tebe traži da obavljaš tu dužnost dugoročno, da li bi se pokorio? (Mogao bih povremeno da se pokorim, ali kako vreme prolazi možda i ne bih.) To znači da se nisi pokorio. Šta uzrokuje nepokornost ljudi? (Uzrokuje to što ljudi imaju tradicionalne predstave u svojim srcima. Oni misle da muškarci treba da rade van kuće, a žene da se bave kućnim poslovima, da je kuvanje ženski posao i da muškarac kuvanjem gubi obraz. Zato nije lako pokoriti se.) Tako je. Postoji polna diskriminacija kada je u pitanju podela rada. Muškarci misle: „Mi muškarci bi trebalo da zarađujemo za život van kuće. Stvari kao što su kuvanje i pranje treba da rade žene. Ne bi trebalo da nas muškarce teraju da to radimo.” Ali sada su to posebne okolnosti i od tebe se traži da to učiniš, pa šta da radiš? Koje prepreke moraš da savladaš da bi se pokorio? To je suština pitanja. Moraš prevazići svoju polnu diskriminaciju. Ne postoji posao koji moraju da rade muškarci niti posao koji moraju da rade žene. Ne deli rad na taj način. Dužnosti koje ljudi obavljaju ne treba određivati prema polu. Ti možeš da podeliš rad na taj način u svom domu i svakodnevnom životu, ali sada ovo ima veze sa tvojom dužnošću, pa kako bi to trebalo da tumačiš? Ti bi trebalo da primiš tu dužnost od Boga i da je prihvatiš, kao i da promeniš pogrešne poglede koje imaš u sebi. Trebalo bi da kažeš: „Tačno je da sam muškarac, ali ja sam član crkve i stvoreno biće u Božjim očima. Uradiću sve što mi crkva odredi; stvari se ne dele prema polu.” Prvo bi trebalo da otpustiš svoje pogrešne poglede, a zatim da prihvatiš svoju dužnost. Da li je tvoje prihvatanje dužnosti prava pokornost? (Ne.) U danima koji slede, ako neko kaže da ti je hrana previše slana ili bljutava, ili kaže da neko jelo nisi dobro napravio i ne želi to da jede, ili ti kaže da napraviš nešto drugo, hoćeš li biti u stanju da to prihvatiš? U tom trenutku, ti ćeš se osećati neprijatno i pomislićeš: „Ja sam čovek koji poštuje sebe i već sam pao tako nisko da spremam obroke za svu tu braću i sestre, a oni i dalje ukazuju na sve te probleme. Nemam više nimalo ponosa.” U tom trenutku, ne želiš da se pokoriš, zar ne? (Ne.) U tome je teškoća. Kad god ne možeš da se pokoriš, to je uzrokovano iskvarenom naravi koja se razotkriva i izaziva nevolje, čineći te nesposobnim da upražnjavaš istinu i pokoriš se Bogu. U tom trenutku, tvoje srce će biti u sukobu – tvoje misli te kontrolišu i navode te da misliš da si izgubio obraz, pa si uznemiren iznutra. Šta treba da uradiš u tom trenutku? (Da tražim istinu.) Kako tražiš istinu? Moraš da se moliš: „Bože, bez obzira šta drugi ljudi traže od mene, ja ću to tretirati kao svoju dužnost. Bez obzira kome spolja služim ili za koga obavljam stvari, prihvatiću da je sve to od Boga. To je moja dužnost i treba da se pokorim; Ne treba mi ponos. U Božjoj kući se dužnosti ne dele na dužnosti visokog i niskog nivoa, dužnosti visokog i niskog društvenog statusa, dužnosti za muškarce i za žene, dužnosti za starije i za mlade. Postoje samo dužnosti koje se obavljaju dobro i one koje se ne obavljaju dobro, one koje se obavljaju s posvećenošću i one koje se ne obavljaju sa posvećenošću.” Nakon što si otpustio svoj ponos, status, položaj i dostojanstvo, da li si potpuno otpustio sebe? (Ne.) I dalje ćeš imati reakciju. Ponekad te ljudi neće poštovati, misliće da si glup i tretirati te kao inferiornu osobu, govoreći: „Čovek koji je tako srećan u kuvanju neće ništa postići u životu! Ja to nikada ne bih radio.” Oni će te odvesti u pogrešnom pravcu, usaditi ti pogrešne ideje i predstave i uticati na tvoje sprovođenje u delo. Pozitivne stvari kao što je tvoje pridavanje značaja život-ulasku, to što si normalna osoba i što si posvećen svojoj dužnosti oni vide kao oblik poniženja, pa te stoga tretiraju kao inferiornu osobu i osuđuju te. Ako to ne možeš da podneseš, odmah ćeš pasti u negativnost i pomisliti da zbog ove dužnosti uvek gubiš obraz pred drugima i da te zbog nje ljudi tretiraju kao inferiornu osobu i naređuju ti. Onda se više nećeš pokoravati, zar ne? Kada te niko ne tretira kao inferiornu osobu niti te osuđuje, misliš da si već u stanju da se pokoriš, da već imaš život-ulazak, da imaš neku istina-stvarnost i da imaš određeni rast. Da li je ovakav način razmišljanja ispravan? Zašto onda, kada te neko osudi, a tvoj rast je doveden u pitanje, postaneš negativan i pomisliš: „Koliko još treba da kuvam pre nego što se ovo završi? Ova osoba me uvek gleda sa nipodaštavanjem. Nije u redu da me nipodaštavaju i ja to ne mogu da prihvatim!”? Ponovo je nastao problem. Kada to ne možeš da prihvatiš, da li se istovremeno žališ i kažeš: „Kako je starešina mogao da mi dodeli ovu vrstu dužnosti? Zašto su izabrali baš mene umesto nekog drugog? Izgledam li kao da me je lako maltretirati? Ljudi me maltretiraju, starešina ne gleda blagonaklono na mene, a Bog me ne štiti”? Tvoja buntovna narav je ponovo podigla glavu. Šta je ovde problem? Da li je možda tvoj rast premali? Ne možeš čak ni da izdržiš ovu malu uvredu i zbog toga postaješ negativan i žališ se. Da li je to ono što znači imati istina-stvarnost? Nemaš nikakvu istina-stvarnost. Postoji veoma jednostavan metod za rešavanje ovog problema. Mora da misliš u svom srcu: „Trebalo bi da obavljam svoju dužnost, bez obzira na to ko me gleda s nipodaštavanjem ili s prezirom. Ne mogu da napustim Božji nalog. Ne radim to zbog drugih ljudi niti to radim da bi drugi nešto mislili o meni – kakva je korist za druge da misle nešto o meni? Moram da ispunim svoju dužnost da bih udovoljio Bogu.” Tako treba da razmišljaš u svom srcu. Sada kada kuvaš, zar se ne osećaš samouvereno? Da li je onda problem rešen? Zapravo, nije u potpunosti rešen. Konačno, ti si u stalnom stanju sukoba, stalno padaš u slabost i negativnost, a zatim se povlačiš; stalno se kališ. Ispitao si svako stanje i nisi voljan da zauvek živiš na tako težak način. Ti ne želiš da te ove poteškoće uvek muče, uznemiravaju ili sputavaju. Ti želiš lako i jednostavno da ispuniš svoju dužnost. Dakle, kako ćeš to postići? Ti moraš stalno tražiti istinu, stalno se držati svog ubeđenja, a sprovođenje u delo u skladu sa Božjim rečima je uvek ispravna stvar. Ti kažeš: „Niko ne može da me ometa. To je moja dužnost; to je nalog koji mi je dao Bog; to je moja odgovornost i moja obaveza. Bez obzira na to ko me ismeva, pokušava da me isprovocira ili me iskušava, nema koristi od toga. Čast mi je što mogu da obavljam svoju dužnost i ako to mogu da podnesem, sva slava ide Bogu. A, ako to ne mogu da podnesem, onda sam se osramotio. Ko god da me ismeva i gleda s nipodaštavanjem na ovu dužnost, nije neko ko teži istini.” Zar to nije činjenica? (Jeste.) To je činjenica. Kada je Jov prolazio kroz kušnje, Sotona ga je ometao i iskušavao, ali da li je Jov sumnjao? (Ne.) Nije sumnjao, jer su istina, Božje reči i Božji put bili u njegovom srcu. Kada si suočen sa okolnostima i kušnjama, to da li si u stanju da podržiš istinu i ispuniš nalog koji ti je Bog dao zavisi od toga u kojoj meri znaš, razumeš i prihvataš istinu. Neki ljudi uvek sumnjaju u istinu i ne mogu nikad da budu sigurni u vezi s njom ili po pitanju svoje dužnosti nikada nisu sigurni kako nešto treba da urade i da li je to pravi način da to urade. Oni nikada nisu u stanju da se drže stvari koje su ispravne; uvek ih ometaju neki ljudi, događaji i stvari, a kada im se približe loši ljudi, zli ljudi, demoni ili Sotone i govore stvari koje ih iskušavaju ili ometaju, oni postaju slabi i navedeni na pogrešan put. Zar to ne znači da je njihov rast mali? (Da.) Da li je lako popraviti mali rast? U teoriji jeste. Zavisi od toga da li možete biti sigurni da je put na kojem se nalazite vođen od Boga. Kada obavljate svoju dužnost, trebalo bi da upražnjavate istinu i prihvatite Božji nalog. To je ključno. Jedina stvar koje treba da se plašiš je da u svom srcu imaš predrasude o svojoj dužnosti i misliš da tvoja dužnost čini da izgubiš obraz i da je beznačajna. Kada imaš predrasude i drugi te povrh toga ometaju, to postaje još problematičnije. Kada je tvoje srce zbunjeno, ne možeš dobro obavljati svoju dužnost. Kada je Jov bio na kušnji, oko njega je bilo mnogo ljudi koji su ga ometali. Šta je rekla njegova žena? („Prokuni Boga, pa umri!” (Knjiga o Jovu 2:9).) Pod tim je mislila: „Ne veruj. Ako je ono u šta si verovao zaista bog, zašto bi ti se te stvari dešavale?” Šta je Jov rekao? („Brbljaš kao neka luda žena!” (Knjiga o Jovu 2:10).) Jov je osudio svoju ženu, jer je već bio siguran da je Bog pravi Bog, da je Bog to učinio, da je to Njegova suverenost i da je to delo Božjih ruku. Jov je bio toliko siguran, pa zašto onda ljudi, kada danas shvate istinu, ne mogu da se drže pravog puta i ostanu postojani u svom svedočenju? To je zato što su ljudska srca previše ukaljana; ne samo da ne razumeju istinu, nego oni nisu ljudi koji vole istinu ili traže istinu. Stoga, bez obzira na to o koliko reči i doktrina ljudi mogu da govore ili koliko zvučnih slogana mogu da izgovore, na kraju krajeva, oni ne mogu da ostanu postojani. Čim neko u crkvi kaže nešto malo drugačije ili kaže stvari koje ometaju ili navode na pogrešan put ili kaže stvari koje osuđuju i ponižavaju, oni misle da im se rugaju i da ih ponižavaju, tako da su potpuno uništeni. Ako se ljudi ispoljavaju na ovaj način, ako su sami sa sobom u stalnom sukobu i stalno prilagođavaju svoje poglede ali istovremeno i neprestano prihvataju Božju suverenost i uređenja, nastavljajući da shvataju istinu, postepeno ulazeći u različite aspekte istine, ulazeći u sve istine i na kraju su u stanju da izbegnu da budu ometeni, pogođeni ili kontrolisani od strane bilo koje osobe, događaja i stvari, čvrsto verujući da su istina-načela koja upražnjavaju tačna, onda su promenili svoju narav.

U sadašnje vreme, kada obavljate svoje dužnosti, da li još uvek možete da budete sputani svakojakim osobama, događajima i stvarima? Da li ste u stanju da se držite istine i da radite stvari u skladu sa načelima? (Ne.) Koje poteškoće onda obično imate? (Ponekad, kada vidim druge ljude da rade stvari koje štete interesima Božje kuće, ja ukažem na to, ali kada vidim da oni to ne prihvataju ili da imaju loš stav, plašim se da započnemo svađu, pa pravim kompromis.) Da li je pravljenje kompromisa ispravno ili pogrešno? (Pogrešno je, ali se bojim da će, ako budem uporan, izbiti svađa koja će narušiti mir, a drugi će imati loš utisak o meni.) Ako želite da izbegnete svađe, da li je kompromis jedini način? U kojim situacijama možete napraviti kompromis? Ako se radi o malim stvarima, kao što su vaš sopstveni interes ili vaš ponos, onda nema potrebe da raspravljate o tome. Možete izabrati da budete tolerantni ili da pravite kompromis. Ali sa stvarima koje mogu uticati na rad crkve i naškoditi interesima Božje kuće, morate se držati načela. Ako se ne pridržavate ovog principa, onda niste lojalni Bogu. Ako odaberete da napravite kompromis i napustite istina-načelo kako biste sačuvali obraz ili međuljudske odnose, nije li to sebično i nisko od vas? Nije li to znak da ste neodgovorni u svojoj dužnosti i nelojalni Bogu? (Jeste.) Dakle, kako da postupite ako tokom vaše dužnosti dođe do međusobnog neslaganja? Hoće li burna svađa oko toga rešiti problem? (Ne.) Kako onda treba da rešite problem? U toj situaciji, osoba koja razume istinu bi trebalo da istupi kako bi rešila problem, iznoseći najpre problem na sto i puštajući obe strane da kažu šta imaju. Zatim, svi zajedno treba da traže istinu i nakon molitve Bogu, relevantna istina u Božjim rečima treba da se iznese kako bi se o njoj razgovaralo u zajedništvu. Nakon što su razgovarali o istina-načelima i stekli jasnoću, obe strane će biti u stanju da se pokore. Moraju naučiti da se pokoravaju istini. Ako je većina ljudi u stanju da se pokori istini, ali ima nekoliko onih koji se ne pokoravaju istini ili koji se ne mogu naterati da uvide razum, onda su to ljudi koji ne prihvataju istinu i imaju prirodu zlih ljudi, a Božji izabrani narod će ih lako raspoznati. To je najbolji način da se reši pitanje rasprava u crkvi. Korišćenje istine za rešavanje problema je važno načelo i ne možete praviti neprincipijelne kompromise. Ako, u cilju očuvanja svog ličnog odnosa, ponosa i ličnog interesa, možete da žrtvujete interese Božje kuće, onda pravite kompromis sa Sotonom. To je neprincipijelno i nelojalno prema Bogu. Ako se svaka osoba bori da sačuva svoj obraz i stavlja naglasak na sopstvene razloge, da li je to stav traganja za istinom? Da li je to stav koji čovek treba da ima u svojoj dužnosti? (Ne.) Da bi osoba postigla odanost u svojoj dužnosti, ne treba da se bori oko slave ili dobitka, treba da dozvoli Bogu da ima autoritet i da joj istina bude gospodar; interesi Božje kuće su na prvom mestu, a i delotvoran rad je na prvom mestu. Zar ovo načelo nije tačno? (Jeste.) Ako ste svi u stanju da se pridržavate ovog načela, o čemu onda još možete da se raspravljate sa ljudima? Neće biti argumenata. Oni koji uvek štite svoje interese i uopšte ne upražnjavaju istinu nisu dobri ljudi, a oni koji uvek izdaju interese Božje kuće da bi stekli naklonost drugih su još gori. Svi ovi ljudi su bezvernici i to su ljudi koji su izdali Boga. Ako osoba ulazi u konflikte i debate sa drugima kako bi zaštitila interese Božje kuće i delotvornost crkvenog rada, a njihov stav je pomalo nepopustljiv, da li biste rekli da je to problem? (Ne.) Zato što je njihova namera ispravna; to je zaštita interesa Božje kuće. To je osoba koja stoji na Božjoj strani i drži se istina-načela, osoba u kojoj Bog uživa. Imati čvrst, odlučan stav u zaštiti interesa Božje kuće znak je čvrstog stava i pridržavanja načela, a Bog to odobrava. Ljudi možda osećaju da postoji problem sa ovim stavom, ali on nije veliki; nema veze sa obelodanjivanjem iskvarene naravi. Zapamtite, pridržavanje istina-načela je ono što je najvažnije.

Život-ulazak je najvažnija stvar. Sa čime je prvenstveno povezan život-ulazak? (Sa težnjom ka istini.) Tako je. To je prvenstveno povezano sa težnjom ka istini. Samo ljudi koji teže istini imaju život-ulazak. Ako ljudi žele da imaju život-ulazak, onda se to tiče upražnjavanja istine. Kako se može razaznati da li osoba teži istini? Koji tip osobe ne teži istini? Da li znaš? Prvi tip o kome sam govorio bili su ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje. Šta je suština ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje? (Nakon što pročitaju Božje reči koje razotkrivaju iskvarenu narav ljudi, oni nisu u stanju da izvuku zajedničku crtu između Božjih reči i sopstvenih stanja i ispoljavanja; misle da Bog govori o drugim ljudima.) Uglavnom je stvar u tome što nisu u stanju da se uporede sa Božjim rečima, ali da li oni to znaju? (Ne.) Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje nisu u stanju da shvate ove stvari. Njihova srca su još ozarena; misle da razumeju mnoge Božje reči, ali u stvari, za njih je svaka reč samo propis. Oni misle: „Uradio sam sve što mi je Bog tražio da uradim. Napustio sam sve što je On tražio da napustim i takođe sam se davao kako je On tražio. Pokoravajući se Bogu na ovaj način, ja sam spasen.” Nakon što su nekoliko godina verovali na ovaj način, oni misle da su merodavne, baš kao što je Pavle rekao: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti” (2. Timoteju 4:7-8). Kako god da se izrazite, Pavle nije imao duhovno razumevanje. To je prava šteta. Dovoljno je problematično to što nije posedovao duhovno razumevanje, a još povrh toga, nije ni težio istini. On je sve svoje doktrine, slogane, zamisli, predstave, znanje i filozofije tretirao kao da su istina, i koristio ih kao osnovu za širenje sopstvenih težnji. Kao rezultat toga, šta god da je radio, on nije živeo u skladu sa istina-stvarnošću, i šta god da je radio, to nije bilo u skladu sa Božjim namerama. Taj njegov problem je bio ozbiljan! Pavle je na prvom mestu kada je u pitanju nedostatak duhovnog razumevanja, zar ne? (Da.) Da li ljudi koji nemaju duhovno razumevanje vole istinu? Apsolutno ne, jer ljudi koji nemaju duhovno razumevanje nisu sposobni da dokuče istinu, a ako ne dokuče istinu, nema načina da je vole. Kako se ispoljavaju ljudi koji nemaju duhovno razumevanje? Ispoljavaju se prvenstveno tako što, bez obzira na to kako ljudi razgovarali sa njima o Božjim rečima, oni i dalje ne mogu da razumeju Božje reči i koliko god ljudi jasno razgovarali sa njima o istini, oni i dalje ne mogu da je dokuče. To je direktno povezano sa tim da su oni suviše lošeg kova. Mogu li ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje da teže istini? Ne bi mogli čak ni kad bi hteli. Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje ne mogu da razumeju o čemu Bog govori, ne znaju koja stanja Bog razotkriva i ne mogu to da uporede sa sobom. Oni sve Božje reči tretiraju kao propise, fraze, slogane i doktrinu, i nikada ne spoznaju da su Božje reči istina. U čemu je tu problem? Radi se o tome da su suviše lošeg kova, da uopšte ne poseduju sposobnost razumevanja i da ispoljavaju nedostatak duhovnog razumevanja.

Drugi tip su ljudi koji poseduju duhovno razumevanje. Ljudi koji poseduju duhovno razumevanje mogu da razumeju istinu, da naprave poređenje sa sobom kada jedu i piju Božje reči, da razumeju šta Božje reči razotkrivaju, koje su istine u Božjim rečima i šta Bog zahteva. Da li sposobnost razumevanja znači da imate ulazak? (Ne.) Onda, kada kažem da mogu da razumeju, na šta se to odnosi? Na šta se misli? (Oni mogu da prave poređenja između Božjih reči i njih samih.) Sposobnost da naprave poređenje sa sobom je deo toga. Oni priznaju iskvarenu narav čoveka i svaku vrstu stanja koje Bog razotkriva. Dakle, da li su oni sposobni da znaju šta Bog zahteva? Trebalo bi da znaju do određenog stepena – da znaju Božje zahteve, da znaju o kojim načelima se govori u Božjim rečima i koje su Njegove namere. Njima su te stvari jasne i razumeju ih; zato se nazivaju ljudima koji poseduju duhovno razumevanje. Kada ljudi koji poseduju duhovno razumevanje jedu i piju Božje reči, oni su u stanju da naprave poređenje sa sobom, da razumeju na šta se odnose Božje reči i koji su Njegovi zahtevi. To pokazuje da ovaj tip osobe poseduje kov i sposobnost da shvati istinu. Dakle, da li posedovanje tog kova i sposobnosti nužno znači da imaju život-ulazak? (Ne.) Postoji nekoliko različitih scenarija. Neki ljudi mogu da razumeju Božje reči i da poseduju kov i sposobnost da shvate Njegove reči, ali nikada nisu pravili poređenja sa sobom. Oni samo prave poređenja između Božjih reči i drugih ljudi, traže nedostatke kod drugih ljudi, drže ih u šaci zbog njihovih nedostataka, cepidlače u pogledu njihovih stanja i pokušavaju da im čitaju misli, kao da su detektor. Kada nemaju šta drugo da rade, razmišljaju o tome šta drugi ljudi misle, pokušavaju da otkriju šta ljudi misle u svojim srcima, koje su misli i ideje u njihovim srcima, kakva im je namera, šta im je cilj, šta im je motivacija, čemu se nadaju i kakve iskvarene naravi otkrivaju dok rade neke stvari. Šta je njihov cilj u otkrivanju tih stvari? Da naprave poređenja između Božjih reči i drugih ljudi, a zatim da reše njihove probleme. Na primer, kakvo je okruženje u kojem „taj i taj” živi, kakvo je njegovo porodično poreklo, koliko godina veruje u Boga, koje probleme obično ima, koje slabosti ima kada teži preobražaju svoje naravi, koje teškoće često ima kada se stvari dešavaju, u kojim situacijama lako postane negativan, koliko dobro obavlja svoju dužnost, kako pristupa Božjim rečima i da li je njegov duhovni život normalan – oni jasno dokuče sve te stvari. Veoma su inteligentni, ali nažalost ne primenjuju svoju inteligenciju na pravim mestima. Oni rešavaju probleme drugih ljudi, ali sami ne upražnjavaju istinu. Ovaj tip osobe je često starešina ili delatnik ili neko sa određenom dozom odgovornosti. Da li je ovaj metod težnje koju ovaj tip osobe ima problematičan? (Da.) Ovaj metod težnje je problematičan, i to ozbiljno. Koliko ozbiljno? Trebalo bi da razgovaramo o tome. Ovaj tip ljudi poseduje duhovno razumevanje, može da razume Božje reči i zna kako da napravi poređenje sa Božjim rečima, ali nikada nisu pravili poređenja između Božijih reči i sebe; umesto toga, oni prave poređenja između Božjih reči i drugih ljudi. Šta im je cilj kod poređenja sa drugim ljudima? (Da se razmeću.) Tako je. Oni se razmeću da bi utolili svoje želje i neobuzdane ambicije, da bi osigurali svoj status i da bi bili sposobniji da osvoje ljudska srca. Činjenica da su to mogli da urade je povezana sa njihovom prirodom i direktno povezana sa onim čemu teže kada veruju u Boga. Ako bi se sudilo po tome što u obavljanje stvari ulažu celo svoje srce, što rade svoj posao u punoj meri i što su u stanju da veoma dobro dokuče različita stanja koja drugi ljudi imaju, da li bi se moglo reći da su to ljudi koji teže ka istini? Ne nužno. Kako se onda može reći da li je neko osoba koja teži ka istini? Ako su posebno odgovorni kada je reč o život-ulasku braće i sestara, ulažu srce i trud u obavljanje stvari, rade svoj posao veoma dobro, često tragaju za istinom u pogledu svih stanja koje braća i sestre imaju i onda rešavaju probleme, da li su oni starešine u skladu s merilom, ako su u stanju da obavljaju svoju dužnost na taj način? Sudeći po tim njihovim ispoljavanjima i otkrovenjima, može li se sa sigurnošću reći da su oni neko ko teži ka istini? (Ne uvek.) Zašto? (Oni mogu da rešavaju probleme drugih ljudi, ali nikada nisu pravili poređenja između Božjih reči i sebe.) Ako nikada nisu rešili svoje probleme, kako onda da reše probleme drugih ljudi? (Oni se oslanjaju na reči i doktrine da bi ih rešili.) Razumeju neke reči i doktrine, imaju nešto pameti, imaju dobro pamćenje, brzo reaguju na stvari i čim čuju propoved u stanju su da odmah krenu i da to pokažu drugima. Sudeći po ovim stvarima, da li imaju ulaz? (Ne.) To što rešavaju poteškoće drugih ljudi, ali nikada ne rešavaju sopstvene poteškoće, nije ispoljavanje težnje ka istini. Oni samo koriste doktrinu i Božje reči ili sve vrste taktika i metoda da nagovore i ubede druge ljude; koriste reči i doktrine koje razumeju ili oponašaju i kopiraju reči životnog iskustva kako bi pomogli ljudima da izađu iz nevolje. Oni koriste te metode da rešavaju probleme drugih ljudi umesto da koriste ono kroz šta su lično prošli i svoja stvarna iskustva da bi ih rešili. To dokazuje da ta osoba nije neko ko teži ka istini. Šta oni pružaju drugim ljudima? (Doktrinu.) Zašto kažemo da je to doktrina? Zato što to ne dolazi iz njihovih sopstvenih iskustava, to nije nešto kroz šta su oni zapravo prošli i nije njihovo pravo razumevanje. Čime oni to zapravo zalivaju druge? Doktrinom, frazama i rečima koje ubeđuju i teše ljude. Oni takođe koriste ljudske metode, taktike i pameti i bez obzira na sve, misle da je odgovaranje na pitanja ljudi rešavanje problema, da to završava posao. Sudeći po njihovim ispoljavanjima, po stvarima koje pružaju drugima, načinu rada i načinu njihovog stremljenja, da li je ova osoba neko ko stremi ka istini? (Ne.) Oni nisu neko ko teži ka istini. Nije li pomalo neiskreno koristiti istinu za rešavanje problema kada oni sami nemaju pristup? (Da.) To je neiskreno; licemerno je i vara druge. Dakle, mogu li takvi ljudi dobro obavljati svoje dužnosti? (Ne.) Zašto ne? Zato što ne teže ka istini i što postoji direktna veza između dobrog obavljanja dužnosti i razumevanja istine. Na primer, da biste zalivali crkvu, morate razumeti istinu; da biste rešili probleme, morate razumeti istinu; da biste se nosili sa problemima, morate razumeti istinu; razumevanje istine je još potrebnije da biste imali razboritost nad ljudima. Svaki aspekt crkvenog posla ima veze sa istinom; ako neko ne razume istinu, neće dobro obavljati suštinski crkveni posao, već će dobro obavljati samo opšte zadatke. Prema tome, ako starešina ne teži ka istini, bez obzira na to koliko bio zauzet, jurcao okolo ili patio, neće dobro obaviti posao i neće moći u punoj meri da ispuni svoju dužnost u poslu i odgovornosti. Kada rade, oni bez razloga jure od mesta do mesta, gledajući gde ima problema i onda ih rešavaju na jednostavan način. Kada neko ima neku poteškoću, malo razgovaraju u zajedništvu o doktrini, a kada je neko negativan i slab, ohrabruju ga i podstiču; to su stvari koje rade. Misle da ako drže na oku ljude koje vode, da sve dok su svi zauzeti, a ne besposleni, dobro rade svoj posao i da, ako mogu da idu svuda naokolo da proveravaju i usmeravaju posao, da ih niko ne prijavi ili razotkrije, da budu u stanju da propovedaju i govore gde god da idu i da sve ide glatko bez ikakvih smetnji, to onda znači da oni ispunjavaju svoje odgovornosti i dužnost. To je obavljanje posla sa pozicije statusa, a ne korišćenje istine za rešavanje problema u praktičnom smislu. Oni pridaju značaj obavljanju posla, a dok pridaju važnost poslu, možda neće učiniti ništa za svoj status – sve što rade je predano korišćenje doktrine i slogana da bi podstakli ili ohrabrili tu osobu, požrtvovano se baveći ovim poslom. Oni misle da je sve u redu dokle god nisu besposleni. Prva stvar je da ne mogu da zabušavaju, druga je da moraju biti marljivi, a treća je da moraju biti u stanju da izdrže patnju. Oni su u žurbi po ceo dan – ako negde postoji problem, on mora da se reši što je pre moguće i uvek moraju da se raspitaju da li neko ima problema. Oni misle da je to težnja ka istini. U stvari, da li postojanje ovih ispoljavanja nužno znači da oni teže ka istini? Da li to nužno znači da imaju život-ulazak? To pitanje još uvek ostaje otvoreno. To je prvo ispoljavanje ljudi koji poseduju duhovno razumevanje, ali ne teže ka istini.

Drugo ispoljavanje ljudi koji poseduju duhovno razumevanje, ali ne teže ka istini, je sposobnost da razumeju Božje reči, da razumeju praktičnu stranu onoga što Njegove reči govore i da mogu da prave poređenja između Božjih reči i njih samih, ali to nikada ne sprovode u delo. Ovaj tip osobe ne čini stvari u skladu sa Božjim rečima ili u skladu sa istina-načelima, niti se sputavaju. Kada se nešto desi, oni samo žele da nateraju ljude da im se pokore i da ih saslušaju, ali sami ne žele da se pokore istini. Oni tretiraju upražnjavanje istine i pokoravanje istini kao odgovornost, obavezu i dužnost drugih ljudi i kao nešto što drugi ljudi treba da rade. Oni sebe tretiraju kao da su izvan toga. Bez obzira na to koliko razumeju ili koliko Božjih reči mogu da povežu sa sobom, oni misle da je sve što Bog kaže usmereno na druge ljude i da nema nikakve veze sa njima samima. Pa, šta to oni rade? I oni su veoma zauzeti. Idu u crkvu i vide ko im upućuje neku kritiku, a onda to zabeleže. Zatim razbijaju glavu smišljajući načine da to „poprave”. Kažu: „Hajde da se otvorimo i da razgovaramo. Šta god da mislite u sebi, kakvo god mišljenje da imate o meni i kakve god kritike da imate o meni, samo mi dajte do znanja i daću sve od sebe da to promenim i uradim stvari drugačije.” Koji je cilj te promene? Da nateraju druge ljude da ih zavole. Osim toga, oni gledaju ko ih kritikuje i ko im se ne pokorava, a zatim pronalaze relevantne odlomke Božjih reči da to „poprave”. Kažu: „Bog je gospodar kada Božja kuća bira starešine i delatnike. U Božjoj kući istina je vlast. Koga braća i sestre izaberu za starešinu, to je ono što je Bog želeo, a vi treba da se pokorite tome. Ti se ne pokoravaš meni, već vođstvu Svetog Duha i istini. Ako se ne predaš, bićeš kažnjen!” Nakon što ovo saslušaju, neki ljudi znaju da starešina pogrešno tumači Božje reči i izokreće činjenice da bi naveo ljude na pogrešan put, pa ga ne slušaju. Kada starešina vidi da mu se ovi ljudi baš i ne pokoravaju, misli: „Odbijaš da mi se pokoriš, zar ne? Imam druge načine da se ophodim prema tebi. Skinuću svilene rukavice.” Starešina kaže ljudima koji mu se ne pokoravaju: „Da li si završio zadatak koji sam ti dao?” A ljudi kažu: „Ostalo je još malo da se uradi. To neće prouzrokovati nikakva odlaganja.” Starešina kaže: „Kako to da je ostalo malo, a da nema odlaganja? U Božjim očima, malo je mnogo. To je ispoljenje tvog nedostatka posvećenosti. Ti to nazivaš obavljanjem svoje dužnosti?” Da li je to zapravo ono što starešina zaista želi da kaže? Koji cilj ima u svom srcu? Želi da natera druge ljude da se pokore, da ih porazi i da ih spusti na zemlju, ali to ne može eksplicitno da kaže. Kad bi to uradio, braća i sestre bi ga prozreli i razotkrili, tako da mora da nađe opravdan razlog i izgovor za svoje postupke; mora da obuzdava ljude na „pristojan i razuman” način, tako da nakon što ih obuzda to ne bude očigledno drugima, zatim da učini da dotični ljudi budu poslušni i da postigne cilj starešine, a to je da ojača i učvrsti svoj status. Kakva je to narav? (Oni su podmukli i skloni spletkarenju.) Oni su podmukli, skloni spletkarenju, zlonamerni i rade stvari zarad statusa. Oni ne obraćaju pažnju na stvari koje se ne tiču njihovog statusa i ne unose svoje srce u njih, ali kada su u pitanju stvari koje utiču na njihovu slavu, dobit, status, ponos i položaj u crkvi, oni se drže tih stvari i ne puštaju ih, pa postaju ozbiljni. Kada na svojim uobičajenim okupljanjima besede o istini, ponekad će spoznati sebe, napraviti poređenje između Božjih reči i sebe i razotkriti sopstvenu iskvarenu narav, ali iza toga stoji cilj, namera: sve je to da bi se drugi ugledali na njih, da bi im zavideli, da bi ih poštovali i da bi učvrstili svoj status. Oni imaju neobuzdane ambicije i cilj. Ako nije u pitanju status, ne progovaraju ni reč; ako nije zarad obezbeđivanja svog statusa, onda oni ništa ne rade – sve što rade je zarad svog statusa. Oni će slomiti kičmu zarad svog statusa, ali ako je u pitanju crkveni posao, kada otkriju probleme, neće ih rešiti; kada drugi prijave probleme, neće im se obratiti niti će mrdnuti prstom da se pobrinu o bilo čemu; oni vide druge ljude kako su zauzeti obavljanjem svojih dužnosti, ali oni ne rade baš ništa. Kakva je to osoba? (Nemoralna i podla osoba koja živi samo za slavu, dobit i status.) Da li je onaj ko živi samo za status neko ko teži ka istini? Da li su oni sposobni da teže ka istini? (Ne.) Teško je reći. Ako imaju imalo savesti, ako imaju osećaj stida, dostojanstvo i integritet i ako su u stanju da prihvate istinu nakon što su doživeli neku kaznu i osudu i iskusili kako je biti orezan ili kušan i oplemenjen, onda je moguće da mogu da preokrenu stvari. Međutim, ako su otupeli, ako su plitkoumni, nepopustljivi i uopšte ne prihvataju istinu ma koliko je razumeli, imaju li ikakve koristi od nje? (Ne.) Koliko god je razumeli, to neće moći da pokrene njihovo srce. Bez obzira na to koliko su naizgled zauzeti, koliko daleko putuju, koliko se žrtvuju, odriču i daju, može li se taj tip ljudi koji govori i deluje samo zarad statusa smatrati osobom koja teži ka istini? Apsolutno ne. Za status će platiti bilo koju cenu. Za status, oni će trpeti bilo kakve poteškoće. Za status, neće stati ni pred čim. Pokušavaju da nađu prljavštinu na drugima, podmeću im ili im zadaju muke, gazeći preko drugih. Čak se i ne plaše rizika od kazne i odmazde; deluju zarad statusa ne misleći na posledice. Čemu ljudi poput ovih teže? (Statusu.) Gde je sličnost sa Pavlom? (Težnja ka kruni.) Oni teže ka kruni pravednosti, statusu, ka slavi i dobiti, a težnju ka statusu, slavi i dobiti tretiraju kao legitimnu težnju, umesto da teže ka istini. Koja je najvažnija osobina takvih ljudi? Ta da u svim aspektima deluju radi statusa, slave i dobiti. Ovaj tip ljudi, koji radi stvari zarad slave, dobiti i statusa, najveštiji je u obmanjivanju drugih. Kada ih prvi put sretneš, ne možeš da ih prozreš. Vidiš da doktrina koju oni govore zvuči dobro, da ono što kažu deluje praktično, da je posao koji oni organizuju veoma prikladan i izgleda da imaju neki kov i poprilično im se diviš. Ovaj tip ljudi je takođe spreman da plati cenu kada obavlja svoju dužnost. Oni naporno rade svaki dan, ali se nikada ne žale na umor. Oni nemaju ni gram krhkosti. Kada su drugi ljudi slabi, oni nisu. Takođe, oni ne žude za telesnim zadovoljstvima i nisu izbirljivi u jelu. Kada im njihov domaćin spremi nešto posebno, oni to odbijaju i ne jedu. Jedu samo svakodnevnu hranu. Ko vidi ovakve ljude, divi im se. Dakle, kako se može razaznati da li rade stvari zarad statusa? Prvo, treba pogledati da li su oni osoba koja teži ka istini. Gde će to biti očigledno? (U njihovoj nameri i polaznoj tački kada rade stvari.) To je deo toga. To će se uglavnom videti u cilju kojem oni teže. Ako je to radi zadobijanja istine, oni će pridavati važnost čestom čitanju Božjih reči, razumevanju istine i spoznavanju sebe kroz Božje reči. Ako često razgovaraju o spoznavanju sebe, moći će da vide da im nedostaje previše stvari, da nemaju istinu i prirodno nastoje da teže ka istini. Što više ljudi spoznaju sebe, to su sposobniji da teže ka istini. Oni koji uvek govore i rade stvari zarad statusa očigledno nisu ljudi koji teže ka istini. Kada ih orezuju, oni to ne prihvataju – veoma se plaše da će im se ne naruši ugled. Dakle, da li su u stanju da prihvate Božje reči suda i grdnje i da razmišljaju o sebi? Mogu li zaista razumeti odstupanja u sopstvenom iskustvu? Ako nemaju nijedno od ovih ispoljavanja, onda možemo biti sigurni da oni nisu ljudi koji teže ka istini. Reci mi, koja još ispoljavanja imaju ljudi koji ne vole istinu i koji teže statusu? (Kada ih drugi kritikuju, oni to ne prihvataju, već se brane, pravdaju se i navode razloge. Govore u nameri da zadrže svoj ponos i sačuvaju status. Ako ih neko ne podržava, napadaju ga i osuđuju.) Kada ljudi napadaju i osuđuju druge, a govore i brane se zbog vlastitog ponosa i statusa, namera i cilj koji stoje iza njihovih postupaka su očigledno pogrešni i oni žive isključivo za status. Mogu li ljudi koji govore i rade sve zarad statusa imati razumevanje prema Božjim namerama? Mogu li prihvatiti istinu? Apsolutno ne. Oni misle da, ako imaju razumevanje prema Božjim namerama, moraju da upražnjavaju istinu, a ako upražnjavaju istinu, moraju patiti i platiti cenu. Tada će izgubiti užitak koji dolazi sa statusom i neće moći da uživaju u prednostima statusa. Stoga biraju samo težnju ka slavi, dobitku i statusu i teže ka dobijanju nagrada. Na koje se druge načine ispoljavaju ljudi koji teže statusu? Šta još rade? (Ako oko sebe vide neke talentovane pojedince koji su više predani stremljenju ka istini, koji su vredni obučavanja i koje su braća i sestre skloniji da podrže, onda oni, iz straha da će ti ljudi ustati i zameniti ih i ugroziti njihov status, smišljaju načine kako da potisnu te talentovane pojedince i pronalaze svakakve razloge i izgovore da ih ponize. Najčešći način je okarakterisati ih kao preterano nadmene, samopravedne i kao one koji uvek sputavaju druge, i naterati ljude da veruju da su te stvari istinite, a ne dopustiti da Božja kuća podstiče ili obučava te pojedince.) To je najčešći vid ispoljavanja. Želiš li nešto da dodaš? (Uvek vole da svedoče za sebe i da se razmeću. Uvek pričaju neke divne stvari o sebi; nikada ne govore o svojoj ružnoj strani, a ako učine nešto loše, ne razmišljaju o sebi i ne analiziraju detaljno svoje postupke.) Uvek govore o tome kako pate i kako plaćaju cenu, kako ih Bog usmerava i razmeću se svojim doprinosima. To je takođe deo načina na koji se ispoljava održavanje i učvršćivanje statusa. Ljudi koji teže statusu i rade stvari zbog statusa imaju još jednu, najistaknutiju osobinu, a to je da šta god se dogodilo, oni moraju imati poslednju reč. Oni traže status jer žele da imaju poslednju reč. Žele da budu oni koji odlučuju i jedina osoba s autoritetom. Bez obzira na situaciju, svi ih moraju saslušati i ko god da ima problem, mora doći do njih da traga i zatraži uputstva. Ono u čemu oni žele da uživaju su prednosti statusa. Bez obzira na situaciju, oni moraju imati poslednju reč. Bez obzira na to da li je ono što govore ispravno ili pogrešno, čak i ako je pogrešno, oni i dalje imaju poslednju reč i moraju da nateraju druge da ih slušaju i poslušaju. To je ozbiljan problem. Bez obzira na situaciju, oni moraju imati poslednju reč; bez obzira na to da li je to situacija koju razumeju ili ne, oni moraju zabosti nos u nju i imati poslednju reč. Bez obzira na to o kom pitanju starešine i delatinici razgovaraju, oni moraju da donesu odluku, a drugi nemaju prostora za razgovor. Kakvo god rešenje da predlože, moraju naterati sve da ga prihvate, a ako drugi ne prihvate, ljute se i orezuju ih. Ako neko ima kritiku ili mišljenje, čak i ako je to ispravno i u skladu s istinom, mora da smisli svakakve načine da to opovrgne. Oni su posebno dobri u mudrovanju, ubediće drugu osobu laskavim rečima i na kraju je naterati da radi stvari na njihov način. Oni moraju da daju poslednju reč u svemu. Nikada ne pregovaraju sa svojim saradnicima ili partnerima; nisu demokratični. To je dovoljno da dokaže da su preterano nadmeni i samopravedni, da uopšte ne mogu da prihvate istinu i da se uopšte ne pokoravaju istini. Ako neko može da, kada se dogodi nešto veliko ili presudno, svima dozvoli da naprave procenu i iznesu svoje mišljenje, a na kraju se odluči za metod primene prema mišljenju većine i pobrine se da to ne šteti radu Božje kuće i da koristi radu u celini – ako je to njegov stav, onda je on osoba koja štiti rad Božje kuće i osoba koja može da prihvati istinu, jer u pozadini obavljanja stvari na taj način stoje načela. Međutim, da li ljudi koji teže statusu rade stvari na ovaj način? (Ne.) Kako oni rade stvari? Kada se nešto dogodi, njih ne zanimaju saveti drugih ljudi. Oni na umu već imaju rešenje ili odluku, mnogo pre nego što im drugi podele svoje savete. U svom srcu već su odlučili da će to učiniti. U tom trenutku, bez obzira na to šta ljudi kažu, oni neće odvojiti vreme za to. Čak i ako ih neko ukori, neće ih uopšte biti briga. Oni ne uzimaju u obzir istina-načela, bilo da to koristi radu crkve ili da braća i sestre to prihvataju. Te stvari nisu u domenu njihovog razmatranja. Šta to oni razmatraju? Oni moraju da imaju zadnju reč; žele da budu donosioci odluka po tom pitanju; to se mora rešiti na njihov način; moraju sagledati da li je to korisno za njihov status ili ne. To je gledište sa kojeg oni gledaju na stvari. Da li je to neko ko teži ka istini? (Ne.) Kada ljudi koji ne teže ka istini obavljaju stvari, oni uvek uzimaju u obzir svoj status, slavu i dobit; uvek vode računa o tome kako im to koristi. To je njihova polazna tačka za obavljanje stvari.

Neki ljudi poseduju duhovno razumevanje, ali ne teže ka istini. Zaista ima takvih ljudi. Što se tiče njihovih glavnih ispoljavanja, prva vrsta je činjenje stvari radi njihovog činjenja; vole da rade i ne mogu mirno da sede. Sve dok su zauzeti nečim srećni su, imaju osećaj postignuća i osećaju se stvarnim. Druga vrsta ispoljavanja je činjenje stvari zarad statusa. Ljudi ovog tipa imaju posebno jake ambicije i želje. Oni uvek žele da kontrolišu i pridobiju ljude i uvek žele da zamene Boga. Želja da se zameni Bog – na koje se Pavlove težnje to odnosi? (Njegova težnja da postane Hristos.) Njihov cilj u traženju statusa nije da jednostavno budu neko ko pripada plemstvu, sa statusom nekoga koga drugi poštuju. Njihov krajnji cilj je da budu u stanju da pridobiju ljude i kontrolišu ih, da učine da ih poštuju i tretiraju kao Boga i da sve nateraju da ih slede, da im se pokore i da veruju u njih. Šta sve ovo implicira? Da postanu Bog u srcima ljudi. To nije težnja ka istini, već ka Sotoni. Težnja za statusom očigledno nije težnja ka istini, kao što ni težnja za poslom ili ugledom nije težnja ka istini. Kakva još ispoljavanja postoje? (Oni traže blagoslove.) Tako je. Oni plaćaju cenu, daju se, pate i mogu da napuste svoj lični interes po svim pitanjima, ali to čine da bi bili blagosloveni. Oni se ispoljavaju na taj način da bi stekli blagoslove i da bi imali dobro odredište. Ni to nije težnja ka istini. To je treći način na koji se ispoljavaju ljudi koji imaju duhovno razumevanje, ali ne teže ka istini. Baš kao i Pavle, oni rade stvari i pate da bi bili blagosloveni i zarad svog odredišta, ne pitajući za cenu. Njihov cilj u obavljanju stvari je jasan: fokusiraju se isključivo na obavljanje onoga što je najvažnije i suštinsko za primanje blagoslova. Sve dok dobijaju odobrenje i podršku braće i sestara, u redu je. Fokusiraju se isključivo na to kako ih svi vide, kako ih vidi Višnji i jesu li u Božjem srcu. Sve dok je sigurno da će biti blagosloveni i nagrađeni, u redu je. Međutim, oni nikada ne koriste istinu da bi procenili ono što rade, i nikada ne odustaju od želje da budu blagosloveni; ne pokoravaju se Božjim orkestracijama i aranžmanima. Ako nešto loše urade i budu orezani, ako Višnji nije zadovoljan njima i vide da nema nade da će biti blagosloveni ili možda dobiti dobro odredište, postaće negativni i odustaće od svoj dužnosti, ne želeći više da je obavljaju. Ima čak i onih koji jednostavno ne žele da veruju; misle da nema smisla verovati u Boga. Tri gore navedena metoda težnje su svi putevi kojima idu oni koji ne teže ka istini. U svakoj crkvi postoji dobar broj ljudi ovog tipa, a svi su oni ljudi koji ne vole istinu. Bez obzira na to koju dužnost obavljaju, oni je uvek povezuju sa ličnim interesom, primanjem blagoslova i nagrađivanjem, a nikada je ne povezuju sa svojim život-ulaskom, razumevanjem istine ili preobražavanjem svoje naravi. Bez obzira na to koliko godina su verovali u Boga ili koliko su godina obavljali dužnosti, oni nikada nisu težili samospoznaji, nikada nisu težili život-ulasku i nikada nisu tražili da vole Boga ili da se pokoravaju Bogu. Što god da rade, ne tragaju za istinom. Bez obzira na to kakvu iskvarenost otkrivaju, oni ne nalaze vezu između nje i istine u Božjim rečima. Šta god da rade, njihove namere su sebične i niske, usmerene na obezbeđivanje blagoslova i lične koristi. Bez obzira na to kako su orezani, oni ne razmišljaju o sebi i nastavljaju da misle da su u pravu. Ljudi ovog tipa su retko negativni. Oni se ne plaše nikakve patnje ako to znači da će biti blagosloveni i ući u carstvo. Oni zaista imaju istrajnost, ali im je veoma teško da prihvate istinu. Radije bi umrli nego da razmišljaju o sebi i da steknu znanje o sebi, misleći da im ide prilično dobro. Ljudi koji poseduju duhovno razumevanje, ali ne teže ka istini imaju još jedno ispoljavanje: neki ljudi su slušali mnoge propovedi, ali ih ne interesuju istine koje Bog izražava, ili Njegove reči koje razotkrivaju različita stanja ljudi. Čak i ako razumeju ove stvari, nisu zainteresovani. Dakle, zašto još uvek veruju u Boga ako nisu zainteresovani? Oni definitivno imaju neku vrstu nejasne i nerealne misli u svom srcu. Kažu: „Ne znam šta je Bog na zemlji sposoban da uradi. Ne mogu da kažem. Čini se da je On uglavnom u stanju da besedi o istini. Ne razumem baš te takozvane istine, ali u svakom slučaju, stvari koje On kaže su prilično dobre i teraju ljude da slede ispravan put. Međutim, ne mogu da kažem da li je On zapravo Bog ili nije.” Budući da toliko sumnjaju u Boga, zašto ostaju u Božjoj kući umesto da odu? To je zato što u svom srcu imaju nejasan pogled i fantaziju. Oni misle: „Ako nastavim ovde da smetenjačim, mogao bih konačno da izbegnem smrt i da na kraju uđem u raj i dobijem velike blagoslove.” Dakle, dok drugi teže promeni naravi i prihvataju da budu orezani, oni se tamo mole Bogu na nebu, govoreći: „O Bože, vodi me kroz ove poteškoće i učini me sposobnim da prihvatim da budem orezan. Spreman sam da se potčinim Tvojim orkestracijama i uređenjima.” Čuješ da reči kojima se mole nisu pogrešne, ali nikada ne priznaju da imaju iskvarenu narav ili da greše. U svom srcu oni priznaju samo Boga na nebu. Što se tiče Boga na zemlji – ovaploćenog Boga – i Božjih reči suda, oni ne obraćaju pažnju na njih, kao da te stvari nemaju nikakve veze sa njima. Tako je jednostavno i isprazno njihovo verovanje u Boga. Bez obzira na to kako drugi govore o iskvarenoj naravi ljudi i potrebi za promenom naravi, oni razmišljaju: „Kako to da ste vi svi tako iskvareni, a ja nisam?” Oni misle da su savršeni i besprekorni i da nemaju iskvarenu narav. Ponekad imaju predrasude ili gledaju sa nipodaštavanjem na druge, ali to smatraju normalnim, misleći da je to samo loša pomisao i da će nestati ako je potisnu. Ili, kada vide da se drugi ljudi pobune protiv Boga, misle: „Nikada se nisam bunio protiv Boga. Ljubav koju imam prema Njemu u svom srcu nikada nije bila poljuljana.” Oni samo izgovore ovih nekoliko rečenica i ne razmišljaju o sebi niti znaju kako da se ponašaju u skladu sa načelima. Da li su ljudi poput ovih, ljudi koji teže ka istini? (Ne.) Zašto onda i dalje imaju tako visoko mišljenje o sebi i misle da takav način verovanja u Boga nije loš? Šta se ovde dešava? To pokazuje da ne vole istinu. Prema predstavama ljudi, kakvi su to ljudi? Na koje načine se ispoljavaju? Oni su elokventni, oštroumni, brzo uče i imaju snažnu sposobnost da razumeju stvari. Oni razumeju šta govoriš čim reči izađu iz tvojih usta, a posebno brzo razumeju doktrinu. Međutim, bez obzira šta razumeju, pravac i cilj njihovog stremljenja za primanjem blagoslova ostaje nepromenjen. Štaviše, istine koje razumeju tretiraju kao teološke teorije, ili kao neku vrstu dogme ili učenja. Oni ne misle da su to istine, pa ih stoga ne upražnjavaju i ne doživljavaju kroz iskustvo, a kamoli da ih primenjuju u svom životu. Oni samo prihvataju i propovedaju doktrine koje vole i koje su u skladu sa njihovim predstavama i zamislima, misleći da su nešto zadobili. Mogućnost da propovedaju doktrine i impresioniraju mnoge ljude je najveća stvar koju zadobijaju verovanjem u Boga. Što se tiče toga da li praktikuju istinu ili imaju bilo kakvu samospoznaju, misle da su to trivijalne stvari od male važnosti, a da je sposobnost da propovedaju duhovne doktrine, odgovaraju na pitanja i nateraju druge ljude da im se dive najvažnije stvari i da je to ono što ih kvalifikuje da uživaju u prednostima statusa. Stoga ne obraćaju pažnju na upražnjavanje istine, ne razmišljaju o sebi i samo se zadovoljavaju time što mogu da drže uzvišene propovedi. Ovaj problem je relativno ozbiljan, čak i teži nego kod onih koji ne poseduju duhovno razumevanje, jer oni jasno znaju da je to istina, ali je ne upražnjavaju i ne doživljavaju kroz iskustvo. To je neko ko nije sklon istini i igra se s istinom. Nije li priroda ovog problema veoma ozbiljna?

Vi ste sada u stanju da razumete ljude koji poseduju duhovno razumevanje, ali ne teže ka istini, zar ne? Da li se na bilo koji način ispoljavate kao takva osoba? (Da, uglavnom u tome što radim stvari zbog statusa.) Govoriti stvari zbog statusa i raditi stvari zbog statusa – sve se vrti oko statusa; to je problematično. Da li je moguće tako težiti ka istini? Koja su ispoljavanja činjenja stvari zbog statusa? Pre svega, to uključuje fokusiranje na sopstveno lice, ugled i dostojanstvo, kao i na status koji neko ima u srcima drugih – bez obzira na to da li se drugi ugledaju na njih i da li ih poštuju. Šta god da rade, obraćaju pažnju samo na ove aspekte, nikada ne veličajući Boga ili svedočeći za Njega. Na primer, kada neko ko ne stremi ka istini sretne novog vernika, u svom srcu pomisli: „Ti veruješ u Boga samo nekoliko godina, ništa ne razumeš” i gleda sa nipodaštavanjem na njega. Ako novi vernik želi da traga za istinom, oni će prvo razmotriti njegov izgled, način na koji govori i da li im se sviđa. Ako je novi vernik slabog kova, neće biti voljni da razgovaraju o istini; samo će ponuditi nekoliko reči ohrabrenja i ostaće na tome. Šta je ovde problem? (Oni misle da su vernici dugi niz godina i da imaju kapital, pa se razbacuju svojim stažom.) Taj kapital je ispoljavanje nametanja njihovog statusa. Imajući kapital, osećaju da imaju pravo da govore sa pozicije statusa – statusa koji su sami sebi dodelili, koji im nisu dali drugi. Da li su ljudi koji rade i govore na ovaj način oni koji teže ka istini? (Ne.) Da li se ispoljavate na ovaj način? Kažete: „Verujem u Boga deset godina. Nije li za mene uvreda to što treba da sarađujem sa nekim ko veruje samo dve godine? Ne želim čak ni da razgovaram sa njim. Čak bi me i jedna reč iscrpela. On ništa ne razume!” Ovo proizilazi iz toga što njime dominira nadmena narav. Da nisi imao srce koje vrednuje status, da nisi rangirao ljude prema iskustvu ili stažu i da ne misliš da imaš kapital, da li bi se prema nekome ponašao na ovaj način? Jasno je da zbog iskvarene naravi u tebi, sva ta ispoljavanja načina na koji se ponašaš prema ljudima ne donose korist drugima, što razotkriva tvoju iskvarenu narav, tvoje težnje i ono što se nalazi duboko u tvom srcu. Postoji još jedno ispoljavanje glume zbog statusa. Na primer, neki ljudi su stekli stručna znanja ili su stručnjaci u određenoj oblasti. Međutim, kada se raspravlja o toj oblasti, ako drugi ljudi pre njih progovore, oni se uznemire i pomisle: „Kako možete da govorite bez razboritosti? Ne biste prepoznali veličinu i da je ispred vas!” Kažu: „Diplomirao sam ovaj predmet na univerzitetu i posvetio sam sva svoja istraživanja ovim pitanjima. Nakon diplomiranja, radio sam u ovoj oblasti nekoliko godina. Napustio sam ovu profesiju pre više od deset godina od kada verujem u Boga, ali se mogu svega setiti zatvorenih očiju. Ne volim da pričam o tome, izgleda kao da se razmećem.” Šta mislite o ovim rečima? Ove reči su reči intelektualaca iz sveta nevernika i izrečene su na osnovu satanističke filozofije, zbog čega izgledaju dobro upućeni i zaslužuju svačije odobravanje. Tvrdili su da ne žele da se pokazuju, ali upravo to rade, samo na veštiji način. Pomenuli su kapital koji poseduju, koliko godina su studirali ovu profesiju i šta su stekli, koristeći ovaj metod da pošalju poruku da su stručnjaci u toj oblasti. Da li to što si stručnjak u nekoj oblasti znači da nužno razumeš tu oblast? Da li je to pristup koji moraš da primeniš ako si stručnjak koji obavlja posao u Božjoj kući? (Ne.) Šta onda treba da uradiš? (Da tragam za istinom; da diskutujem i tragam zajedno sa braćom i sestrama.) Svi treba da tragaju zajedno. Ti kažeš: „Moram da budem iskren. Radio sam u ovoj profesiji nekoliko godina i znam ponešto o tome, ali ne znam načela koji stoje iza toga kako Božja kuća koristi ovu profesiju. Ne znam da li je znanje koje imam korisno za Božju kuću – možemo zajedno da prodiskutujemo o tome. Reći ću vam nešto o osnovama iz ove oblasti.” To je razuman način govora. Iako su upućeni u profesiju, skromni su i nisu nadmeni. Oni to ne glume; oni zaista žele da urade dobar posao i dele sa svima ono što su naučili i znaju, ne zadržavajući ništa. Oni to u potpunosti rade da bi dobro obavljali svoju dužnost, bez obzira na to kako ih drugi vide ili tretiraju. Oni u potpunosti izvršavaju svoju dužnost zbog udovoljavanja Bogu i zbog zadobijanja istine i proživljavanja ljudskog obličja. Stoga, u svakom aspektu vršenja svoje dužnosti, oni uzimaju u obzir interese Božje kuće i vode računa o život-ulasku braće i sestara. Bez obzira na to šta rade, najpre razgovaraju sa svima, a zatim zajednički raspravljaju o tome kako bi postigli konsenzus, puštajući braću i sestre da doprinesu svojim idejama i trudom – svi ujedinjeni u dobrom izvršavanju zadatka. Šta misliš o ovom pristupu? Samo ljudi koji teže ka istini bi to učinili na ovaj način. Iako svi oni veruju u Boga, oni koji teže ka istini i oni koji ne teže ispoljavaju se na različite načine. Koja vrsta osobe je odvratna? (Ljudi koji ne teže ka istini su odvratni.) Nema potrebe da se razmećeš ako znaš nešto o nekoj profesiji, a nema ni potrebe da omalovažavaš ili ograničavaš druge ako i ti znaš nešto o toj profesiji. Neki ljudi dignu nos kada postanu starešine ili delatnici, hodaju i razgovaraju ponašajući se pretenciozno, čak se ponašaju službeno. Takav način rada je još odvratniji. Čak i ako imaš neki status, nema potrebe da se razmećeš ili da budeš ohol. Treba da se ponašaš odgovorno kako bi braću i sestre naveo da dobro obavljaju svoje dužnosti. To je tvoja odgovornost i to je ono što treba da postigneš. Štaviše, ako imaš ljudskost i posvećenost, moraš preuzeti odgovornost kada obavljaš stvari. Kako treba da preuzmeš odgovornost? Jasnim razgovorom u zajedništvu o oblastima koje ljudi ne razumeju, oblastima u kojima su ljudi skloni da prave greške ili da budu navedeni na stranputicu i, ispravljajući sve greške i odstupanja koja se pojave, da obezbeđuješ da svi mogu da rade stvari koristeći pravi metod, tako da više ne prave greške ili budu ograničeni od strane drugih. Na taj način ćeš ispuniti svoju odgovornost. To znači biti odgovoran i posvećen u svojoj dužnosti. Kada to postigneš, da li bi drugi ljudi i dalje mogli da kažu da težiš statusu? Ne, ne bi mogli. Načela koje praktikuješ su već ispravna, kao i tvoj put. To su ispoljavanja onih koji teže ka istini; tako treba da postupaju oni koji teže ka istini. Suprotno tome nije ništa drugo nego mnoštvo sramotnog ponašanja. Želeći da se pokažu i da budu visoko cenjeni, ali i da zadrže i sakriju ono što znaju, plašeći se da ako drugi znaju te stvari da više neće moći da se pokažu ili budu visoko cenjeni – to je tako buntovno! Oni zanemaruju interese Božje kuće, pa čak stoje i gledaju, smejući se u sebi: „Ako ja ne govorim, da vidimo da li neko može jasno da objasni ovu stvar! Čak i da kažem nešto, neću reći sve. Otkriću malo danas, a malo sutra, a ipak vam neću reći istinu. Pustiću vas da sami razmislite. Nije tako lako nešto izvući iz mene! Ako vam kažem sve što razumem, čineći da i vi to razumete, onda mi ništa neće ostati, a vi ćete biti bolji od mene. Kako ćete me onda gledati?” Koje bi stvorenje tako razmišljalo? Ta osoba je zlonamerna! Ona ne predstavlja ništa dobro. Da li je to poštena osoba? (Ne.) Da li je neko od vas uradio tako nešto? (Ja jesam. Naročito nakon što sam propovedao jevanđelje duži vremenski period i postigao neke rezultate, osećao sam se kao da imam nešto imovine i kapitala. Kada su me drugi ljudi pitali da li znam za neke dobre metode ili imam neko dobro iskustvo da podelim, odbio sam. Živeo sam po Sotoninoj otrovnoj izreci: „Kad učenika poduči svemu što zna, učitelj nema od čega da živi.” Plašio sam se da bi me drugi nadmašili i da bih onda izgubio svoj status.) Nije lako prevazići strah od toga da će vas drugi ljudi preduhitriti. Slava i dobitak su ciljevi za koje se ljudi bore ceo život, ali su i dva bodeža u srcu – koštaće vas života!

Neki ljudi koji su činili stvari korisne za rad crkve, kao i za braću i sestre, misle da su dali doprinos i da imaju neki status unutar crkve. Svaki put pred drugima pomenu te dobre stvari koje su učinili, tako da svako ima potpuno novu percepciju i razumevanje njih – shvatanje njihovog kapitala i statusa i shvatanje njihovog ugleda i mesta unutar crkve. Zašto to rade? (Da se pokažu i razmeću.) A, koja je svrha razmetanja? Da učvrste svoj položaj. A, šta mogu postići učvršćivanjem svog položaja? (To da se drugi ljudi ugledaju na njih.) Da se drugi se ugledaju na njih, razgovaraju sa njima i poštuju ih. Nakon što dobiju te stvari, kako se osećaju? (Oni uživaju u tome.) Oni uživaju u prednostima statusa. Da li i vi težite ka tim stvarima? Šta uzrokuje te misli, ideje i načine razmišljanja koje ljudi imaju? Šta ih rađa? Šta je njihov izvor? Njihov izvor je čovekova iskvarena narav. Čovekova iskvarena narav je ono što dovodi do toga da se ljudi otkrivaju na ovaj način i da rađa ove vrste težnji. Neki ljudi se često osećaju superiorno u Božjoj kući. Na koji način? Šta ih navodi da se osećaju superiorno? Na primer, neki ljudi govore strani jezik i misle da to znači da imaju talenat i veštinu i da bi bez njih Božja kuća verovatno teško mogla da proširi svoj rad. Kao rezultat toga, žele da nateraju ljude da se ugledaju na njih gde god da se pojave. Koju metodu koriste takvi ljudi kada upoznaju druge? U svom srcu, oni dodeljuju razne vrste različitih rangova ljudima koji obavljaju različite dužnosti u Božjoj kući. Na vrhu su starešine, na drugom mestu su ljudi koji imaju posebne talente, zatim ljudi koji imaju prosečne talente, a na dnu su oni koji obavljaju sve vrste pratećih dužnosti. Neki ljudi sposobnost obavljanja važnih i posebnih dužnosti tretiraju kao kapital i tretiraju je kao posedovanje istina-stvarnosti. U čemu je tu problem? Nije li to apsurdno? Obavljanje nekih posebnih dužnosti čini ih nadmenim i oholim i svakoga gledaju sa nipodaštavanjem. Kada upoznaju nekoga, prvo što uvek urade je da pitaju koju dužnost obavlja. Ako osoba obavlja prosečnu dužnost, gledaju je sa nipodaštavanjem i misle da ova osoba nije vredna njihove pažnje. Kada ta osoba želi da razgovara sa njima, naizgled se slažu sa tim, ali u sebi misle: „Ti želiš da razgovaraš sa mnom? Ti si niko i ništa. Pogledaj dužnost koju obavljaš – da li si ti uopšte dostojan da razgovaraš sa mnom?” Ako je dužnost koju osoba obavlja važnija od njihove, laskaju im i zavide im. Kada vide starešine ili delatnike, ponizni su i laskaju im. Da li su principijelni u ponašanju prema ljudima? (Ne. Oni tretiraju ljude prema dužnosti koju obavljaju i prema različitim rangovima koje im dodeljuju.) Oni rangiraju ljude prema iskustvu i stažu i prema njihovim talentima i njihovoj darovitosti. Koje činjenice otkrivaju tako što na ovaj način rangiraju ljude? Time otkrivaju sve svoje težnje, život-ulazak, priroda-suštinu i karakter. Kada neki ljudi vide višeg starešinu, klimnu glavom, blago se naklone i ljubazni su. Kada vide nekoga ko ima neke sposobnosti, ko je nadaren, ko je vešt govornik, ko je obavljao važne dužnosti u Božjoj kući ili koga je Višnji unapredio i smatra ga važnim, oni govore na posebno učtiv način. Kada vide nekoga slabog kova ili nekoga ko obavlja prosečnu dužnost, gledaju ga sa nipodaštavanjem i tretiraju ga kao da je nevidljiv – način na koji ga tretiraju je drugačiji. O čemu oni razmišljaju? „Iako veruješ u Boga, neko kao ti je još uvek niže klase, ali ti i dalje želiš da pričaš kao da si na istom nivou kao ja i da razgovaraš sa mnom o život-ulasku i budeš poštena osoba. Ti nisi sposoban za to!” Kakva je to narav? Nadmenost, zloba i rđavost. Ima li mnogo ljudi tog tipa u crkvi? (Da.) Da li ste vi taj tip osobe? (Da.) Tretiranje ljudi različito na osnovu toga ko su – nijedna od tih stvari nije ispoljavanje ljudi koji teže ka istini. Čemu oni teže? (Oni teže statusu.) Ponašanje, otkrovenja i uobičajena ispoljavanja ljudi mogu pokazati sve misli, poglede, namere i težnje koje imaju, kao i put na kojem se nalaze. Ono što otkrivaš i što redovno ispoljavaš jeste ono čemu težiš – tvoja težnja je razotkrivena. Iako ljudi ovog tipa poseduju duhovno razumevanje, oni mogu da razumeju Božje reči, da se povežu sa Njegovim rečima i upoređuju Njegove reči sa svojim stanjima. Šta god da se desi, oni ne tragaju za istinom i ne pristupaju joj koristeći istinu Božjih reči kao svoja načela. Umesto toga, oni tome pristupaju i deluju na osnovu sopstvenih predstava, zamisli, namera, ciljeva i želja, kao i sopstvenih sklonosti. Mogu li takvi ljudi ući u istina-stvarnosti? (Ne.) Njihovo srce još uvek čuva načela i metode koje ljudi koji ne veruju imaju za ophođenje sa svetom; još uvek rangiraju ljude prema njihovom iskustvu i stažu i dodeljuju razne vrste različitih rangova ljudima u Božjoj kući. Oni ne koriste istinu da bi procenjivali ljude, već procenjuju ljude koristeći poglede i standarde onih koji ne veruju. Da li je to težnja ka istini? (Ne.) Iako izgledaju kao neko ko razume istinu kada govore i propovedaju, može li se delić istina-stvarnosti videti u tome kako obavljaju svoje dužnosti? (Ne.) Onda, da li su to ljudi koji imaju život-ulazak? (Ne.) U njima ima previše iskvarenih stvari i daleko su od toga da ispune uslove za spasenje. Ako uvek tretiraju ove stvari kao kapital, koliko onda Božjih reči koje razumeju mogu da sprovedu u delo? Da li njihovo srce zaista sadrži istinu ili Božje reči? Koliko im je važan život-ulazak i preobražavanje njihove naravi? Šta je to, zapravo, što se ukorenilo u njihovom srcu? To su svakako sve sotonske filozofije i stvari nasleđene od čoveka, kao i njihove predstave i zamisli o veri u Boga. Ako se te stvari previše ukorene u srcima ljudi, biće im izuzetno teško da prihvate istinu. Oni uvek razmišljaju o tome kako ih Višnji gleda, da li ih Višnji ceni, da li su u Božjem srcu i da li ih Bog poznaje. Na druge ljude gledaju na isti način: posmatraju da li ih Višnji ceni i da li je Bog zadovoljan njima – tretiraju ljude drugačije na osnovu toga ko su. Kad njihovo srce uvek pridaje važnost tim stvarima, koliko istina može uticati na njih? Čemu zapravo teže ljudi koji uvek žive u tim stanjima i u tim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje? Mogu li ući u istina-stvarnosti? (Ne.) U skladu sa čim onda žive svoje živote? (Oni žive u skladu sa sotonskim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje.) Oni žive u skladu sa sotonskim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje, a ipak misle da imaju znanje, da su učeni i mudri i osećaju zadovoljstvo u svojim srcima. Kako oni vide Božju kuću? (Kao društvo.) Vide je kao društvo. Oni još uvek nisu napustili to gledište. Dakle, kako rešavaju te probleme? Ne radi se samo o tome da ljudi čitaju Božje reči i da budu u stanju da priznaju činjenice koje je Bog razotkrio. Oni takođe moraju da iskuse orezivanje, kušnje i oplemenjivanje. Isto tako, oni moraju da spoznaju svoju priroda-suštinu, da jasno vide suštinu kapitala, darova, znanja i kvalifikacija, da napuste te stvari, da prihvate istine u Božjim rečima i da žive u skladu sa istinom. Tek tada se može rešiti problem iskvarene prirode.

Težnja ka istini nije jednostavna stvar. Ljudi moraju da nauče da vide stvari u skladu sa Božjim rečima. U prošlosti su ljudi imali mnogo pogrešnih pogleda. Ako ne tragaju za istinom, neće ih shvatiti i nastaviće da misle da su u pravu i da budu nadmeni i samopravedni; čak i ako ih orezuješ, oni i dalje neće priznati svoje greške. Veoma je teško promeniti gledište onih ljudi koji ne teže ka istini. Na primer, kada neki ljudi vide da je u crkvi neko ko je vodio kompaniju, u njihovim srcima se rađa osećanje poštovanja i divljenja. Oni im zavide, dive im se, ugledaju se na njih, pa čak i poštuju takve ljude. Ta osoba ima status u njihovim srcima. Šta treba uraditi u toj situaciji? Treba da prepoznaš tu osobu i da se prema njoj ponašaš u skladu sa istina-načelima i da vidiš da li je to neko ko voli istinu i teži ka istini i da li je to neko dostojan poštovanja. Ako, nakon prepoznavanja te osobe i komunikacije sa njom, otkriješ da ona nije takva, više se nećeš ugledati na tu osobu u svom srcu i nećeš imati visoko mišljenje o njoj. Trebalo bi da ih tretiraš i komuniciraš sa njima na uobičajen način. Šta znači tretirati ih uobičajeno? To znači biti u stanju da ih ispravno tretiramo. Srca ljudi su puna njihovih afiniteta, želja i težnji, a njihove vrednosti se otkrivaju u mnogim sitnim ponašanjima. Ako postoji neko koga poštuju, kada o njemu govore, njihove reči će biti posebno taktične i učtive, a ponašaće se prema njemu sa posebnim poštovanjem. Na šta to ukazuje? Da ta osoba ima status u njihovom srcu i da se ugledaju na tu osobu. Osim toga, postoje i druge stvari koje govore. Često kažu: „Ova osoba je nekada bila funkcioner. Ako dođe u Božju kuću i bude tretirana kao obična osoba, takvo ophođenje ne bi bilo pravično.” U njihovom umu, oni misle da Božja kuća ne pridaje važnost talentovanim pojedincima. Takva elitna ličnost je bila u stanju da se ponizi i uđe u Božju kuću, da bude vernik i izvrši dužnost, ali se niko nije ugledao na nju niti ju je unapredio, a Višnji se nije posebno trudio da je upozna sa braćom i sestrama. Pitaš ih kako napreduju dužnosti te osobe, a oni kažu: „Ova osoba je nekada bila vlasnik kompanije i imala je nekoliko hiljada ljudi pod sobom. Za njih ovo malo posla nije ništa. U božjoj kući nema nikoga ko je boljeg kova od nje. Ona je elita. U božjoj kući nema elite.” Kakav je to govor? Oni misle da sekularni svet ima elitu, ali da Božja kuća nema. Ljudi u Božjoj kući imaju istinu – da li ljudi u sekularnom svetu imaju istinu? Kažeš da sekularni svet ima elitu, pa zašto ti ne veruješ u elitu? Zašto si došao ovde da veruješ u Boga? Ti imaš predstave o Bogu i trebalo bi da požuriš nazad u sekularni svet. Zar činjenica da su oni koji misle da sekularni svet ima elitu, ali da Božja kuća nema, sposobni da kažu ovakve stvari ne znači da je to glas Sotone? To je glas Sotone. Oni veruju u Boga i dolaze u Božju kuću, ali veličaju Sotonu. Gotovo da kažu: „Ako određena poznata osoba veruje u boga, to će biti ona koja je najboljeg kova. Ako ona ne može da se usavrši, onda nema nade za nas ostale. U njenim očima mi smo ništa.” U njihovom srcu i očima, ljudi koji veruju u Boga nisu tako dobri kao poznati ljudi, preduzetnici i zvaničnici u sekularnom svetu. Samo ti ljudi su elita i to su oni koji nose teret. Kada pročitate između redova šta kažu, da li su oni neko ko teži ka istini? (Ne.) Bez obzira na to koliko propovedi slušaju, njihovi pogledi i misli, njihovo mišljenje o svetu i njihovo mišljenje i pogledi na poznate ličnosti i elite se ne menjaju. Da li su zadobili istinu? Da li imaju život-ulazak? (Ne.) Šta je ta osoba? (Bezvernik.) Oni su bezvernici. Oni su Juda i izdajnik! U njihovom umu, Bog nije najuzvišeniji i istina nije najuzvišenija. Umesto toga, svetska moć, prestiž, slava i dobit su najviši. Ta osoba je izdajnik. To su misli i pogledi Jude. To su misli i logika Sotone. Iako ti ljudi mogu da razumeju istinu, njihove misli i pogledi se neće promeniti. Ono čemu teže je ugled, status i moć. Kada si u blizini takve osobe, izraz koji ima kada razgovara sa tobom nije ispravan i daje ti određeni osećaj: da je teško zbližiti se sa tom osobom, a da je prosečna osoba nevidljiva za nju. Zato su oni sposobni da imaju toliko mnogo predstava o Bogu. Bez obzira na to koliko istina Bog može da izrazi, u njihovom srcu uvek postoji barijera između njih i Boga. Oni misle da je normalna ljudskost ovaploćenog Boga obična i da uopšte nije velika ili moćna. Zbog toga su sposobni da poštuju znanje i darove i idolizuju velike ličnosti. Kada nadmeni, umišljeni i uobraženi ljudi poput ovih, koji su ispunjeni sotonskom naravi, vide Hristosa koji ima normalnu ljudskost i pun je istine, kako mogu da Mu se poklone i da Ga obožavaju? U sebi, oni misle: „Ti si bog. Ti imaš samo istinu. Ti nemaš znanje. Ja imam darove; moje znanje je naprednije od tvog; moji talenti su napredniji od tvojih; moja sposobnost da se nosim sa stvarima je jača od tvoje, a ja sam bolji od tebe u razgovoru sa spoljnim svetom.” Kada rade neki posao u crkvi, imaju neki kapital ili daju neki doprinos, još manje misle na Boga. Da li je to osoba koja teži ka istini? (Ne.) Ljudi koji ne teže ka istini pokazuju bezbroj primera ružnog ponašanja i nemaju ni trunke razuma. Dakle, ti ljudi često bivaju uhvaćeni u spoljašnje pojave ljudi, događaja i stvari – u jednom trenutku misle da je Bog u pravu, u sledećem misle da nije; u jednom trenutku misle da Bog postoji, u sledećem misle da Ga nema; u jednom trenutku misle da je Bog Onaj koji je suveren nad nebom i zemljom i svim stvarima, u sledećem sumnjaju da je Bog suveren nad nebom i zemljom i svim stvarima. Njihovo srce je uvek u sukobu sa sobom i bori se. Iako drugi tip ljudi poseduje duhovno razumevanje i razume istinu u najplićem smislu njenog značenja – a to su puke reči i doktrina, koji se i dalje računaju kao sposobnost razumevanja – dok god su u stanju da razumeju neke istine, oni ih nikada ne sprovode u delo. Koja su njihova ispoljavanja? Težnja ka poslu, težnja ka blagoslovu, težnja ka zadovoljenju sopstvene nejasne vere i duhovne podrške i težnja ka ugledu i statusu. To je drugi tip osobe.

Treći tip su ljudi koji poseduju duhovno razumevanje i streme ka istini. Ljudi koji poseduju duhovno razumevanje mogu da razumeju šta Božje reči govore, da uzmu različita stanja razotkrivena u Božjim rečima i da naprave poređenja sa sobom, kao i da prepoznaju šta je problematično u njihovom stanju. Međutim, to što možeš da praviš poređenja ne znači da si neko ko stremi ka istini. Ako nakon poređenja sa samim sobom praktično deluješ i ulaziš, samo tada si neko ko stremi ka istini. Ako ljudi mogu da razumeju Božje reči i ako, kao osnovu u koju zaista mogu da uđu, koriste načela Božjih reči koje razumeju, kako se takvi ljudi ispoljavaju u smislu stremljenja ka istini? Kao prvo, oni mogu da prihvate Božji nalog i da dobro obavljaju svoju dužnost. S druge strane, oni mogu da tragaju za istinom kada se suoče sa okolnostima koje je Bog postavio i da postignu pokornost. Drugi aspekt je da oni pridaju značaj ispitivanju svakog aspekta svojih stanja i otkrovenja u svom svakodnevnom životu, a zatim su u stanju da, u skladu sa Božjim rečima, naprave poređenje sa sobom, da rešavaju probleme i da dođu do tačke u kojoj su principijelni na način na koji pristupaju svakoj vrsti stvari i imaju put primene u svakoj vrsti stvari. Na primer, kada sam prošli put besedio i detaljno analizirao Pavlovih sedam smrtnih grehova, vi mora da ste bili u stanju da napravite poređenja sa sobom, da to zaista razumete i da praktično delujete i uđete. Pravljenje poređenja i život-ulazak su zamršeno povezani jedno sa drugim. Mogućnost poređenja sa samim sobom je kapija za život-ulazak. Kako ćeš ući nakon što prođeš kroz kapiju zavisiće od toga da li razumeš ovaj aspekt istine. Kada razumeš jedan aspekt istine, ti možeš ući u jedan aspekt stvarnosti, a kada razumeš dva aspekta istine, možeš da uđeš u dva aspekta stvarnosti. Ako samo razumeš doktrinu i nemaš načela ulaska, onda nećeš moći da uđeš u stvarnost. Stoga je ključno da prvo razumeš mnoge istine. Kako da ih razumeš? Moraš da čitaš mnogo Božjih reči, da razmisliš o Njegovim rečima, da odrediš povezanost između njih i svog stvarnog života kao i dužnosti koje obavljaš, da pronađeš načela primene i put primene. Tada će biti lako ući u stvarnost. Ako postoje neki stvarni problemi, moraš da ih uporediš sa relevantnim odlomcima Božjih reči i da ih rešiš. Ako imaš predstave ili pogrešno razumevanje Boga, onda je još potrebnije da praviš poređenja sa Božjim rečima, da budeš u stanju da uočiš na koji način su te predstave ili pogrešna razumevanja zapravo pogrešni i kakva je priroda problema. Morate biti u stanju da detaljno analizirate ove probleme, a zatim da tragate za odgovarajućim istinama da ih popravite. To je put do život-ulaska. Pavle je uradio toliko posla, ali da li je imao put do život-ulaska? Apsolutno ne. Koji je bio prvi od sedam Pavlovih smrtnih grehova? Težnju ka kruni i težnju ka blagoslovima je tretirao kao prikladne ciljeve. Zašto je pogrešno tretirati težnju ka blagoslovima kao cilj? To je potpuno u suprotnosti sa istinom i nije u skladu sa Božjom namerom da spase ljude. Pošto biti blagosloven nije prikladan cilj kojem ljudi treba da teže, šta je prikladan cilj? Stremljenje ka istini, težnja ka promenama u naravi i sposobnost da se pokorimo svim Božjim orkestracijama i uređenjima: to su ciljevi kojima ljudi treba da teže. Recimo, na primer, da orezivanje uzrokuje da imaš predstave i pogrešno razumevanje, a ti postaješ nesposoban da se pokoriš. Zašto ne možeš da se pokoriš? Zato što osećaš da je tvoje odredište ili tvoj san da budeš blagosloven doveden u pitanje. Postaješ negativan i uznemiren i želiš da okreneš leđa svom poslu i odustaneš od svoje dužnosti. Šta je razlog za ovo? Postoji problem sa tvojom težnjom. Pa kako ovo treba rešiti? Neophodno je da odmah napustiš te pogrešne ideje i da odmah tragaš za istinom kako bi rešio problem svoje iskvarene naravi. Trebalo bi da kažeš sebi: „Ne smem da okrenem leđa svom poslu, ipak moram dobro da obavljam dužnost koju stvoreno biće treba da izvrši i da ostavim po strani svoju želju da budem blagosloven.” Kada odustaneš od želje da budeš blagosloven i kreneš putem težnje ka istini, teret se skida sa tvojih ramena. I hoćeš li i dalje biti sposoban za negativnost? Iako još uvek postoje trenuci kada si negativan, ti ne dozvoljavaš da te to sputava i u svom srcu nastavljaš da se moliš i boriš, menjajući cilj svoje težnje – od težnje da budeš blagosloven i da imaš odredište, do težnje ka istini; a ti misliš: „Težnja ka istini je dužnost stvorenog bića. Razumeti određene istine danas – nema veće žetve, to je najveći blagoslov od svih. Čak i da me Bog ne želi i da nemam dobro odredište, a moje nade da ću biti blagosloven su propale, ipak ću obaviti svoju dužnost kako treba, to je moja obaveza. Šta god da je razlog, neću dozvoliti da on utiče na to da pravilno izvršavam svoju dužnost, neću dozvoliti da on utiče na moje ispunjenje Božjeg naloga; to je princip po kojem se vladam.” I zar nisi tako prevazišao telesna ograničenja? Neki će možda reći: „Pa, šta ako sam i dalje negativan?” Onda ponovno tragaj za istinom kako bi to rešio. Koliko god puta da padneš u negativnost, ako samo nastaviš da tragaš za istinom da bi to rešio i nastaviš da težiš istini, polako ćeš izaći iz svoje negativnosti. I jednog dana ćeš osetiti da nemaš želju da stekneš blagoslove, da nisi ograničen svojim odredištem i ishodom i da je lakše i slobodnije živeti na ovaj način. Osetićeš da je život koji si živeo pre, čiji si svaki dan živeo u cilju sticanja blagoslova i svog odredišta, bio iscrpljujuć. Svakog dana govoriš, radiš i razbijaš glavu zarad sticanja blagoslova – i šta bi ti to na kraju donelo? Koja je vrednost takvog života? Ti nisi težio istini, već si sve svoje najbolje dane protraćio na beznačajne stvari. Na kraju, nisi zadobio nikakvu istinu i nisi mogao da govoriš ni o kakvom iskustvenom svedočenju. Napravio si budalu od sebe, potpuno si se osramotio i propao. I šta je zapravo uzrok tome? Uzrok je to što je tvoja namera da stekneš blagoslove bila prejaka, što su tvoj ishod i odredište zaokupili tvoje srce i vezali te previše čvrsto. Ipak, kada dođe dan da izađeš iz ropstva svojih izgleda i sudbine, moći ćeš sve da napustiš i da slediš Boga. Kada ćeš moći potpuno da se oslobodiš tih stvari? Kako se tvoj život-ulazak neprestano produbljuje, postići ćeš promenu u svojoj naravi i tada ćeš moći potpuno da ih napustiš. Neki kažu: „Mogu da napustim te stvari kad god poželim.” Da li je to u skladu sa prirodnim zakonom? (Ne.) Drugi kažu: „Sve sam shvatio preko noći. Ja sam jednostavna osoba, nisam komplikovan ili krhak kao vi ostali. Vaše ambicije i želje su prevelike, što pokazuje da ste iskvareni dublje nego ja.” Da li je takva situacija? Nije. Čitavo čovečanstvo ima istu iskvarenu prirodu, koja se suštinski ne razlikuje. Jedina razlika između njih leži u tome da li imaju ili nemaju ljudskost i u tome kakva su ličnost. Oni koji vole i prihvataju istinu sposobni su za relativno duboku, jasnu spoznaju sopstvene iskvarene naravi, a drugi pogrešno misle da su takvi ljudi duboko iskvareni. Oni koji ne vole i ne prihvataju istinu uvek misle da nemaju iskvarenost i da će uz malo više dobrog ponašanja biti sveti ljudi. Takvo gledište je očigledno pogrešno – u stvari, nije reč o tome da je njihova iskvarenost plitka, već oni ne razumeju istinu i nemaju jasno znanje o suštini i istini svoje iskvarenosti. Ukratko, da bi verovao u Boga, čovek mora da prihvati istinu, da primenjuje istinu, da uđe u stvarnost i da postigne promene u svojoj život-naravi pre nego što može da promeni pogrešan pravac i put svoje težnje i pre nego što u potpunosti razreši problem težnje ka blagoslovima i hodanja putem antihrista. Na taj način čovek može biti spasen i usavršen od Boga. Sve istine koje Bog izražava da bi osudio i pročistio čoveka deluju u tu svrhu.

Ima li sada među vama neko ko još uvek ima želju da bude Bog? (Ne.) Da li je nemate zato što se ne usuđujete ili zato što nemate nadu ili odgovarajuće preduslove i okruženje? Teško je reći. Prvo, sigurno je da ne postoji niko ko želi da aktivno teži da bude Bog. Međutim, da su, u posebnim okolnostima, postojali ljudi koji su te poštovali, uzdizali, često ti davali komplimente i hvalili te, da si imao status u njihovim srcima i da su oni nesvesno o tebi stvorili neku savršenu i moćnu sliku – iako nisu svedočili da si ti Bog i znali su da si čovek, ipak su te poštovali, slušali i tretirali kao da si Bog – kako bi se osećao? Zar ne bi osetio izuzetno uživanje i zadovoljstvo? (Da.) To je dovoljan dokaz da još uvek imaš tu želju. Svako ko ima iskvarenu narav ima želju da bude Bog. Jednostavno, kada te niko ne tretira kao Boga, osećaš da nisi kvalifikovan. Kada osetiš da si kvalifikovan, da je okruženje u redu, a uslovi dovoljni, uzdići ćeš se na tu poziciju. Ili, možda nećeš sam sebe uzdići, ali kada te drugi ljudi samovoljno uzdignu, da li ćeš i dalje biti skroman? Prihvatio bi uzdizanje „bez rezerve”. Šta se tu dešava? Sotonina priroda se ukorenila duboko u ljudima i ostaje nerazrešena – ljudi nikada ne žele da budu ljudi, oni uvek žele da budu Bog. Može li čovek biti Bog samo ako to želi? Sotona je oduvek želeo da bude Bog i šta se desilo? Bio je proteran sa neba na zemlju. Takva je bila Sotonina sudbina jer je želeo da bude Bog. Reci Mi, kako se osećam u vezi sa sopstvenim identitetom, statusom i suštinom? Vi sigurno ne znate. Ne osećam ništa; sve je vrlo normalno. Ovaploćeni Bog je posebno praktičan i normalan. Nema ničeg natprirodnog u vezi sa Njim, On nema posebna osećanja. Ti znaš šta misliš; ti znaš šta voliš; ti znaš u kojoj si porodici rođen, koliko godina imaš i koliko si obrazovanja stekao; ti znaš kako izgledaš. Ali da li je normalno da znaš šta je tvoja unutrašnja suština ili je normalno da ne znaš? (Normalno je da ne znam.) Normalno je da nemaš osećanja u vezi sa tim. Imati osećanja o tome bilo bi natprirodno. To ne bi bilo od tela i ne bi bila normalna ljudskost. Natprirodnost je nenormalna. Oni koji se uvek ponašaju na nenormalan način i imaju nenormalna osećanja su zli duhovi, a ne smrtna bića. Neki ljudi Me pitaju da li znam ko sam. Reci Mi, da li bih mogao da znam? Da li bi trebalo da znam? Imam logiku i način razmišljanja normalne ljudskosti. Imam normalne misli i normalan rutinski telesni život. Imam savest, razumnost i rasuđivanje normalne ljudskosti i imam načela po kojima se vladam, po kojima rešavam stvari i po kojima ostvarujem interakciju sa drugima normalne ljudskosti. Sve te stvari su jasne. Što se tiče toga kako raditi stvari, kako se ponašati prema različitim ljudima, kako pomoći ljudima i kojim ljudima pomoći, Ja imam sva ta načela. Živeti u normalnoj ljudskosti i raditi stvari koje treba da radim je normalna ljudskost. U tome nema ničeg natprirodnog. Bog ne čini natprirodne stvari. Normalno je da ne znam. Da znam, to bi značilo nevolju. Zašto bi to značilo nevolju? Kad bih znao, to bi Me opterećivalo; previše je stvari koje bi bile upletene, a bile bi u suprotnosti jedna s drugom, jer deo za koji znam da nije od tela ili materijalnog sveta, bio bi natprirodan i u suprotnosti sa stvarima ovoga sveta. Baš kao što neki ljudi mogu da vide stvari koje se dešavaju u duhovnom carstvu. Oni žive u telu i u materijalnom svetu, a ipak vide neljudski, nematerijalni svet. Oni mogu da vide dva sveta i mogu da kažu neke čudne stvari. To nije normalno. To će uticati na misli i rad drugih ljudi. Osim toga, za ljude koji veruju u Boga i teže ka istini, još uvek je neophodno da znaju nešto o stvarima duhovnog carstva. Postoje mnoge stvari koje ljudi nemaju načina da saznaju, ali nepoznavanje zapravo nije gubitak; i jedno i drugo je u redu, znati ili ne znati. Bog je već razgraničio raspon stvari koje smrtna bića mogu razumeti, znati i osetiti. Bog ne govori ni jednu rečenicu manje od onoga što treba da znaš – On ti sve govori i ne dozvoljava da ti fali znanje. Međutim, On temeljno zapečati ono što ne treba da znaš. On ti to neće reći i neće uznemiriti tvoje misli i um. Drugi aspekt je da su za smrtna bića stvari duhovnog carstva neka vrsta misterije, čudnih pojava ili stvari drugog sveta. U svom srcu, ljudi žele da znaju nešto o njima, ali šta možeš učiniti sa takvim znanjem? Možeš li to da potvrdiš? Možeš li biti deo toga? Mnoga pitanja duhovnog carstva su tajna i ne mogu se otkriti pre nego što za njih dođe vreme. To je nešto u čemu niko ne može da učestvuje – dovoljno je znati ograničenu količinu. Bog je suveren nad ovim svetom i ovim ljudskim rodom, a misterija je previše. Ono što treba da razumemo su Božje reči i istine, i Njegove namere; trebalo bi da uđemo u istina-stvarnost, postignemo pokornost celokupnoj Božjoj suverenosti kojoj ljudi mogu pristupiti, razumeti je i prepoznati, a zatim da postanemo sposobni da se bojimo Boga, priznamo Boga kao svog Stvoritelja, priznamo činjenicu da je Bog suveren nad svim, konačno uspevši da izgovorimo one reči koje je Jov rekao: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). Šta ljudi moraju iskusiti da bi postigli taj rezultat? Oni moraju iskusiti sud i grdnju, moraju biti orezani, kušani i oplemenjeni, i iskusiti svaku vrstu okolnosti koje Bog uređuje i kroz koje poznaju Božja dela, poznaju Njegovu narav, razumeju suštinu Stvoritelja i mogu da prave poređenja između sebe i reči Božjih koje su pročitali ili propovedi koje su čuli. Na kraju krajeva, bez obzira na to kako se Bog odnosi prema njima, da li oduzima ili daje, oni postižu pošteno i tačno razumevanje Božjih dela, podvrgavaju im se i prihvataju ih na način koji dolikuje razumnosti stvorenih bića. To je ono što Bog želi da postigne.

Vratimo se na našu današnju temu razgovora. Ispoljavanje ljudi koji teže ka istini i ispoljavanja ljudi koji ne teže ka istini su u osnovi ova tri tipa. Napravio sam detaljnu razliku između ova tri tipa ljudi: prvi tip su ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje; drugi tip su ljudi koji poseduju duhovno razumevanje, ali ne teže ka istini; a treći tip su ljudi koji poseduju duhovno razumevanje i teže ka istini. Koji od ova tri tipa ljudi ima nadu da će ući u istina-stvarnost i postići spasenje? (Treći tip.) Koji tip ljudi ima nadu da će ući u istina-stvarnost, što znači da se može razviti i promeniti u osobu koja ima istina-stvarnosti? (Drugi tip.) U tom slučaju, da li je prvi tip ljudi stvarno osuđen na smrt? Mogu li se ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje pretvoriti u ljude koji poseduju duhovno razumevanje ili koji imaju polovično razumevanje? Oni koji dopola razumeju imaju malo nade; oni su donekle bolji od onih koji nemaju nimalo duhovnog razumevanja. Od ova tri tipa ljudi, koji ima veću nadu da će biti spašen? (Treći tip.) Šta je sa drugim tipom ljudi? (Zavisi od njihove lične težnje. Ako su u stanju da zaista preokrenu stvari, pokaju se i teže ka istini, onda mogu imati nadu da će biti spaseni.) Dozvolite Mi da budem iskren sa vama. Još uvek vam nije sasvim jasan drugi tip ljudi. Iako drugi tip ljudi ima duhovno razumevanje, sve su to ljudi koji ne teže ka istini, a to je kritično. Bez obzira da li imaju duhovno razumevanje ili ne, sve dok ne teže ka istini, apsolutno ne mogu postići spasenje. Ono što ovde želim da istaknem je prvi tip ljudi, oni koji nemaju duhovno razumevanje. Recimo da nemaju duhovno razumevanje, ali da imaju dobru ljudskost i da se dobrovoljno daju za Boga, da obraćaju pažnju na sve što Bog kaže i da imaju pokorno srce – samo što nemaju sposobnost razumevanja kada je istina u pitanju – ali oni mogu razumeti neke od Božjih reči i uporediti sebe sa njima, a zatim ih primeniti i ući u njih. Takvi ljudi imaju nadu da će biti spaseni. Oni mogu postepeno doći do duhovnog razumevanja prolazeći kroz takvo iskustvo neko vreme. Što pažljivije čitaju reči Božje, Duh Sveti ih više prosvetljuje; oni su u stanju da sve Božje reči koje razumeju uporede sa svojim sopstvenim stanjima, da prihvate Božje orezivanje, sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje, da plate cenu za to i na kraju postignu neke odgovarajuće promene u svojoj naravi. Takvi ljudi se takođe smatraju onima koji teže ka istini. Pošto se smatraju onima koji teže ka istini, da li se onda nadaju da će biti spaseni? (Da.) Nadaju se – dakle, takvi ljudi ne mogu biti osuđeni na smrt. Naprotiv, teško je reći kakav će biti ishod za onaj tip ljudi koji umeju da razumeju istinu i da se suprotstave njoj radi poređenja, ali nikada ne uđu u nju. Šta je koren tog problema? (Njihov stav prema istini.) To je njihov stav prema istini, koji je odnos nepoštovanja i prezira. Šta znači „prezir”? To znači neprihvatanje istine; to znači gledati sa visine na istinu. To znači ne priznati reči Božje kao istinu i ne posmatrati ih ozbiljno. Koliko god da razumeju ono što čuju, oni ne upražnjavaju istinu; i bez obzira na to u kojoj meri se protive tome radi poređenja, čak i ako znaju kakvi su ljudi, oni se ipak ne kaju. Iako znaju da je najvažniji aspekt vere u Boga upražnjavanje istine, reč „upražnjavanje” je nebitna za takve ljude. Takvi ljudi se ne spasavaju lako.

Kako sada treba da definišemo težnju ka istini? Šta je tačno težnja ka istini? Ko može da Mi kaže? (Biti u stanju da prihvatiš Božje reči, koristiš Božje reči da razmisliš o sebi i napraviš poređenja sa samim sobom, kao i da imaš život-ulazak. Samo to se računa kao težnja ka istini.) Tako je. Samo neko ko je u stanju da prihvati i upražnjava istinu je osoba koja teži ka istini. Ako ne prihvati Božje reči i je u stanju da razmišljaju o sebi, onda neće imati život-ulazak i neće biti osoba koja teži ka istini. Dakle, postoji direktna veza između težnje ka istini i život-ulaska. Ako neko može da govori mnogo reči i doktrina, ali nikada nije upražnjavao istinu, nema pravu veru u Boga, pa čak i ako jasno zna da je nešto Božja suverenost i uređenja i da dolazi od Boga, on se ne pokorava, već se opire, osuđuje i nastavlja da se buni, živi i dalje u skladu sa sotonskim filozofijama i radi stvari prema svojim sklonostima, onda to nije neko ko teži istini. Neki ljudi poseduju duhovno razumevanje i mogu razumeti Božje reči, ali ne vole istinu i stoga je ne upražnjavaju – takvi ljudi nisu oni koji teže ka istini. Drugi su voljni da teže ka istini, ali njihov kov je suviše slab i nisi sposobni da je dostignu. Kao rezultat toga, oni godinama veruju u Boga, ali ne mogu da razumeju istinu. Da li su ovakvi ljudi oni koji teže ka istini? Ne. Kako se uglavnom ispoljavaju ljudi koji ne teže ka istini? Ispoljavaju se time što ne čitaju Božje reči i nisu voljni da se mole Bogu, a kamoli da razgovaraju o istini, pa čak nisu ni voljni da prisustvuju okupljanjima ili slušaju propovedi. Kada slušaju propovedi, osećaju se kao da je svaka reč upućena njima i da ih razotkriva, zbog čega se osećaju prikovano i neprijatno. Dakle, kad god je vreme za slušanje propovedi, oni samo žele da spavaju ili da se upuste u prazne razgovore. Veliki je broj takvih ljudi. Oni veruju u Boga samo da bi bili blagosloveni, a ne da bi prihvatili i zadobili istinu, da bi odbacili svoju iskvarenost, živeli po ljudskom obličju ili postigli spasenje od Boga. Koren problema je pre svega u tome što oni ne vole istinu i nisu zainteresovani za istinu. Oni veruju u Boga samo da bi stekli blagoslove. To je jedino za čim žude čežnje. Zarad dobijanja blagoslova, oni mogu da službuju i odustanu od stvari, ali ne mogu da prihvate istinu i istina ih ne zanima. Misle da je dovoljno da razumeju doktrine, da činiti manje zlih dela znači da su se promenili i da ih službovanje, odustajanje od stvari i patnja povrh svega toga kvalifikuje da budu blagosloveni. To je njihov pogled na veru u Boga. Stoga, bez obzira na to koliko godina veruju, koliko doktrine razumeju i mogu da propovedaju, koliko god reči koje su u skladu sa istinom izašlo iz njihovih usta, oni nikada nisu u stanju da upražnjavaju istinu, a narav koju otkrivaju je svojevoljna, popustljiva i neobuzdana; oni na svakom koraku štite sopstveni ponos i interese, posebno su sebični i nemoralni, a čak i kada su prekoreni ili orezani, ne mogu to da prihvate i nemaju ni trunke potčinjenosti. Takvi ljudi rade šta žele; oni se ne savetuju sa drugima pre nego što preduzmu akciju, a čak i ako se savetuju sa drugima, to je samo kada nemaju drugog izbora i to samo zbog formalnosti – govore indirektno, okolišaju, a na kraju ipak nateraju druge da rade kako oni kažu. Kakva se narav razotkriva u takvom načinu obavljanja stvari? (Prevrtljivost.) To nije samo prevrtljivost; ima nešto još teže. Koliko god prijatno zvučale njihove reči kada savetuju druge, objašnjavajući da su to uređenja Božje kuće i terajući ih da se pokore, kada su u pitanju oni sami, oni tako ne rade. Umesto toga, oni su nepopustljivi i buntovni, ne pokoravaju se i nesposobni su da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima. Osim toga, kako se ispoljavaju u interakciji sa drugima? Oni se ponašaju u skladu sa filozofijama za ovozemaljsko ophođenje, tražeći prednost na svakom koraku i štiteći svoje lične odnose. Ljudi ovog tipa imaju posebno podmuklu i lukavu narav. Na šta se svodi ta podmuklost? Svodi se na rđavost. Ljudima obično nije lako da prepoznaju rđave naravi. Kada ljudi sa rđavom naravi razgovaraju sa drugima, uvek je prisutan element testiranja i izvlačenja informacija. Oni ne govore otvoreno, pa čak i ako se otvore, njihov cilj je samo da te nateraju da otvoriš svoje srce – oni nikada ne otkrivaju ništa stvarno o sebi. Neki ljudi kažu: „Kako možeš reći da nikada ne otkrivaju ništa stvarno o sebi? Oni uvek razgovaraju sa ljudima o iskvarenoj naravi koju otkrivaju.” Koliko vredi to malo razgovora? Oni nikome ne govore šta zaista misle. Takođe, koriste razne taktike i metode ili sve vrste fraza da energično prikriju ko su, prikazujući ljudima lažnu sliku. Ako neki ljudi saznaju kakvi su oni zaista i koje loše stvari su uradili, oni se samo pretvaraju i kažu nekoliko reči kajanja, usvajajući obmanjujuće metode kako bi naterali ljude da veruju da su se pokajali i promenili. Ako ponovo urade nešto loše i njihova loša dela budu obelodanjena, puštajući ljude da uvide da su oni zapravo zla osoba, razbijaće glavu i smišljati sve moguće načine da prikriju tu činjenicu i nateraju ljude da ih i dalje tretiraju kao brata ili sestru. Kakva je to narav? Rđava. Ne samo da ljudi koji imaju ovu vrstu rđave naravi ni na koji način ne prihvataju istinu, već su vešti u pretvaranju i uvek pronađu pametnu odbranu ili opravdanje za sebe. Oni su licemerni fariseji. Ono čega se ova vrsta osoba najviše plaši su ljudi koji besede o istini, ljudi koji otvaraju svoja srca za samospoznaju i detaljnu analizu sebe ili ljudi koji razotkrivaju prave činjenice o nekim pitanjima i na taj način razotkrivaju njih. Kad god neko besedi o istini, posebno se iznerviraju i ne žele da slušaju; njihova srca se tome opiru i odvraćaju se od toga. To u potpunosti razotkriva njihov ružan aspekt averzije ka istini. Pored razumevanja istine, ali ne i njenog upražnjavanja, ovaj tip ljudi ima još jedan problem, a to je da imaju otpor i prezir prema pozitivnim stvarima i ispravnim pogledima, posebno prema rečima koje su u skladu sa istinom. Kada je u pitanju bilo koja pozitivna stvar ili bilo koja reč koja je u skladu sa istinom, sve dok to nije ono što oni smatraju dobrim ili nije ono što su izgovorili oni već neko drugi, oni to neće prihvatiti. Kakva je to narav? Bezumna, nepopustljiva i glupa. Kako treba da procenite da li osoba teži ka istini? Primarna stvar koju treba posmatrati je ono što otkrivaju i ispoljavaju u svom uobičajenom obavljanju dužnosti i svojim postupcima. Iz ovoga možete videti narav osobe. Iz njihove naravi možete videti da li su postigli bilo kakvu promenu ili stekli bilo kakav život-ulazak. Ako neko u svojim postupcima ne otkriva ništa osim iskvarene naravi i uopšte nema istina-stvarnost, on definitivno nije neko ko teži istini. Da li oni koji ne teže ka istini imaju život-ulazak? Ne, sigurno nemaju. Stvari koje rade svaki dan, njihova jurnjava unaokolo, davanje sebe, patnja, cena koju plaćaju – bez obzira šta rade, sve je to samo službovanje, a oni su službenici. Bez obzira na to koliko godina čovek veruje u Boga, najvažnije je da li voli istinu. Šta čovek voli i čemu teži vidi se iz onoga što najviše voli da radi. Ako je većina stvari koje osoba radi u skladu sa istina-načelima i Božjim zahtevima, onda je to osoba koja voli istinu i teži ka njoj. Ako mogu da upražnjavaju istinu, a stvari koje svakodnevno rade spadaju u obavljanje njihovih dužnosti, onda imaju život-ulazak i poseduju istina-stvarnost. Njihovi postupci mogu biti neprikladni u određenim situacijama ili možda ne mogu tačno da dokuče istina-načela ili mogu da imaju tvrdoglave predrasude u pogledu toga, ili ponekad mogu da budu nadmeni i samopravedni, da insistiraju na sopstvenim putevima i ne uspeju da prihvate istinu, ali ako kasnije budu u stanju da se pokaju i upražnjavaju istinu, to bez sumnje dokazuje da imaju život-ulazak i da teže ka istini. Ako ono što neko razotkrije u toku obavljanja svoje dužnosti nije ništa drugo do iskvarena narav, usta puna laži, gordost, popustljivost, silna oholost, stav su sami sebi zakon i da rade šta hoće itd. i ako, ma koliko godina verovali u Boga ili koliko propovedi čuli, na kraju nema ni najmanje promene u tim iskvarenim naravima, onda to sigurno nije neko ko teži ka istini. Ima mnogo ljudi koji veruju u Boga dugi niz godina, koji nisu spolja zli ljudi i čak se znaju ponekad dobro ponašati. Oni prilično strastveno veruju u Boga, ali se njihova život-narav uopšte ne menja i nemaju ni malo iskustvenog svedočenja da podele. Nisu li takvi ljudi jadni? Posle toliko godina vere u Boga, ne mogu da govore ni o najmanjem iskustvenom svedočenju. Oni su čisti službenici. Zaista su jadni! Ukratko, da biste procenili da li osoba teži ka istini i da li ima život-ulazak, morate pogledati njenu narav i suštinu, kako ih je razotkrila i izrazila, i videti da li postoji promena u njenoj naravi. Stalno izgovaranje reči i doktrina, te bavljenje prikrivanjem i prevarom, ne može se dugo održati. Oni štete samo sebi, ne obmanjujući druge. Oni koji ne prihvataju istinu i ne teže ka istini pre ili kasnije će biti razotkriveni i isključeni. Samo oni koji prihvataju i upražnjavaju istinu mogu steći život-ulazak i promeniti narav.

Završio sam besedu o tome šta je život-ulazak, šta je težnja ka istini, kao i o svim različitim ispoljavanjima ljudi koji teže ka istini. Ljudi bi trebalo da se drže tih stvari radi poređenja sa sobom, a kada shvate istinu, treba da je sprovode u delo. Šta je najveća poteškoća za većinu ljudi koji veruju u Boga? To je da oni razumeju istinu, ali je ne upražnjavaju. Iako mogu da se uporede sa Božjim rečima nakon što ih pročitaju i mogu da zadobiju neka znanja o sebi, zašto ne mogu da sprovedu istinu u delo? Većina ljudi ne može da pronađe razlog. Na primer, svi ljudi imaju nadmene naravi – svi su naročito nadmeni i samopravedni. Većina ljudi je u stanju da to prepozna, ali da li mogu da izbegnu otkrivenje svoje nadmenosti? To nije lako postići. Iako su u stanju da se uporede sa Božjim rečima kada ih čitaju, da priznaju da imaju nadmenu narav i da imaju put primene, teškoća je u tome što kad god nešto rade, oni često imaju sopstvene sklonosti, namere i ciljeve, a ne mogu da vide da je sve to povezano sa njihovom iskvarenom naravi. Oni treba da nauče da razaznaju te stvari i moraju da razumeju istinu, da poprave ono što bi trebalo da se popravi i da otpuste ono što bi trebalo da se otpusti. Odnosno, oni više ne bi trebalo da rade stvari zbog svojih namera, želja, ponosa, statusa i interesa, već treba da zaustave tok svog zlodela i da se uzdrže od izgovaranja još jedne rečenice ili izvršenja još jednog dela zarad sopstvenih interesa. Ako to učiniš, ti ćeš već steći pokajničko srce i počećeš da preobražavaš svoju negativnu stranu. Ako preuzmeš još više inicijative i, osim što ne govoriš zarad sopstvenog dobra, budeš u stanju i da sam sebe detaljno analiziraš, puštajući braću i sestre da vide ispoljavanje tvoje nadmene naravi, kako bi mogli da uče iz toga, da steknu neke lekcije, iskoriste to i pronađu put primene – to bi bilo još bolje. Šta je tu teško? Teško je otpustiti sve svoje namere, ciljeve, neobuzdane ambicije, želje i interese, ne činiti stvari zarad sopstvenog dobra, ne zaokupljati se i ne juriti naokolo zarad sopstvenog dobra. Pavle je rekao da je završio svoju trku. Zbog koga je učestvovao u trci? (Učestvovao je da bi mogao da bude blagosloven i da bi zadobio krunu.) Ali Pavlu je nedostajalo to razumevanje. Verovatno je još uvek mislio da ide tim putem zarad Boga i da bi izvršio Božji nalog, svakako ne zarad sopstvenog dobra. Zato se usudio da se razmeće i svedoči za sebe na tako hvalisav i bestidan način. Očigledno se branio i pravdao. To je ujedno i najbolji dokaz da je svedočio da je za njega hristos bio život. On je očigledno svedočio za sebe i odupirao se istini; hulio je na istinu. Sada ima mnogo ljudi koji poštuju Pavla, čija su srca ispunjena željama i neobuzdanim ambicijama i svi oni žele da svedoče za sebe: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti” (2. Timoteju 4:7-8). Čineći to, ne daju li time slobodu svojim željama i neobuzdanim ambicijama, puštajući ih da se neprestano naduvavaju, otkrivajući ih u svakoj situaciji kako bi se ostvarile? Ako ne možeš da nadvladaš svoje želje, onda je za tebe sve gotovo; nećeš moći da uđeš u istina-stvarnosti. Šta je srž ovog problema? (Moramo se pobuniti protiv svojih namera.) Pobuniti se protiv svojih namera je negativan način upražnjavanja. Takođe, moraš biti sposoban da ih aktivno razotkriješ, baš kao što razotkrivaš druge ljude. Ako si rekao nešto poput: „Reći ću vam istinu o sebi: imam jako velike ambicije i želim da vas pridobijem. Upravo sada se otvaram svima vama. Voljan sam da se pobunim protiv tela; neću biti Sotonin saučesnik. Cilj mog razotkrivanja na ovaj način je da vam omogućim da jasno vidite moje pravo lice, kako me ne biste poštovali” – kakav bi učinak imao ovakav način praktičnog delovanja? Svi bi ti se sigurno divili. Ne bi li to bilo puno bolje od poštovanja i samopoštovanja koje bi dobio u zamenu za korišćenje svih vrsta podlih taktika? (Da.) Barem je to pozitivno. Iako bi ti se svi divili, da li bi se ugledali na tebe? Možda neki bi, ali ti moraš da pronađeš načine da ih nateraš da napuste takvo ponašanje. Uvek se razotkrivaj govoreći: „I ja sam buntovan, a moja buntovnost je ozbiljnija od vaše. I ja sam lažljiv i rđav. Kada sam onda govorio, imao sam na umu jedan cilj, a to je da vas nateram da se ugledate na mene, a ne da me gledate sa nipodaštavanjem.” Nakon što svi to čuju, ne samo da te u svom srcu neće gledati sa nipodaštavanjem, već će te još više poštovati. To je pošten način praktičnog delovanja. To će učiniti samo ljudi koji vole istinu; ljudi koji ne vole istinu nisu u stanju da to urade bez obzira na sve. Ako u svom srcu smatraš da je to zaista dobro i da je to velika privilegija, da to udovoljava Bogu i da ti nastojiš da tako postupaš; ako imaš jaku želju u svom srcu, verujući da to treba da uradiš i da je to osoba kakva treba da budeš – osoba koja je poštena, iskrena i gde se ne može naći laž u onome što kaže, osoba koja se potpuno pobuni protiv svoje iskvarene naravi i Sotone – samo tada ćeš biti osoba koja zaista živi u svetlosti. I ako te to privlači i voliš da budeš takva osoba, tada ćeš moći da voliš istinu, da uđeš u istinu i da otpustiš stvari koje su od Sotone. Ali ako si i dalje zainteresovan za svoje namere, ciljeve, neobuzdane ambicije, želje i korist, i još uvek imaš trajnu naklonost ka sticanju znanja, slave, dobiti i statusa, onda te stvari i dalje imaju mesto u tvom srcu. Ti kažeš: „Dozvolite mi da idem polako dok ne budem imao odgovarajući rast, pa ćemo videti.” To se zove ugađanje sebi i nesposobnost da se potpuno pobuniš protiv sebe. Takvim prepuštanjem, tvoj život-ulazak se usporava i ne samo da tvoji problemi žudnje za telesnim zadovoljstvima i prepuštanja prednostima statusa nisu rešeni, već su postali sve uporniji. Dakle, mogu li stvari u tvom srcu koje su od Sotone biti temeljno očišćene? Može li se tvoje životno iskustvo još produbiti, a da tvoj život nastavi da raste? Možeš li još uvek postići da te Bog usavrši? Već si upao u telesna zadovoljstva, a prednosti statusa su te čvrsto vezale – možeš li ih se još uvek osloboditi? Ti ne želiš da ih se oslobodiš; polako, ti postaješ neko ko ljude navodi na pogrešan put. To će biti problematično, a tvoj greh će biti težak. Zašto su se stvari za Pavla završile onako kako jesu? Zato što on uopšte nije stremio ka istini. Uvek je stremio ka svojim aspiracijama i čežnjama i želeo je da kontroliše Božji izabrani narod tako da ga svi slede i rade isto što i on. Takođe, želeo je da iskoristi naporan rad i plaćanje cene kao adut za sklapanje dogovora s Bogom i dobijanje nagrada i krune. Na kraju ga je Bog kaznio. Ako neko ide potpuno istim putem kao Pavle, tada mu nema pomoći i potpuno je gotov. Svako ko je isti tip osobe kao Pavle je antihrist koji se neće pokajati bez obzira na sve. Ako imaš samo neka od stanja koja je imao Pavle, ali je cilj kojem težiš malo drugačiji od Pavlovog, onda moraš odmah da se pokaješ i možda ćeš uspeti na vreme. Ako ti radiš kao Pavle, poštuješ Pavla i potpuno si isti kao Pavle, onda ne samo da si bezvernik, već želiš da budeš Bog i da budeš Hristos. Nije li to želja da budemo ravnopravni sa Bogom? U svom srcu obožavaš nejasnog boga na nebu; želiš da budeš ravnopravan sa Hristom, pa čak i da tretiraš svoju darovitost i znanje kao život, a neprimerene težnje tretiraš kao primerene. Ciljevi kojima težiš i način tvoje težnje su sve bliži i bliži Pavlovim i sve više se savršeno poklapaju sa Pavlovim težnjama. To predstavlja nevolju za tebe; potpuno si beznadežan i ne možeš da se spasiš. Ti moraš da radiš ono što je Petar radio i da slediš put težnje ka istini, da se potpuno pobuniš protiv tela i da se pobuniš protiv stvari koje su od Sotone – samo tada ćeš imati nadu da ćeš biti spasen. Imate li sada put do spasenja? (Neprestano se razotkrivamo i otpuštamo sebe.) Prvo, morate se odreći svojih ličnih namera, ciljeva, želja i neobuzdanih ambicija. Bez obzira na to da li težiš aktivno ili težiš na negativan i pasivan način, moraš da otpustiš te stvari i da naučiš da se pokoravaš. To je od najveće važnosti. Ako odlučiš da se ponašaš na određeni način kada te nešto zadesi, moraš prvo da proceniš zbog čega se ponašaš na taj način. Ako je to zbog ponosa i statusa, zaustavi se tu i uspori pre nego što preduzmeš bilo šta. Moraš da se moliš: „Bože, nisam spreman da to uradim. Želim da se pobunim protiv toga, ali nemam snage. Molim Te, daj mi snagu, zaštiti me i zaustavi moje zlodelo u mestu.” Tada ćeš, a da toga nisi ne svestan, imati snage. Ponekad sposobnost ljudi da prevaziđu greh, da se pobune protiv tela i da se pobune protiv svoje iskvarene naravi proizilazi iz njihove želje i rešenosti, kao i njihove žudnje da vole istinu. Katkad to zahteva Božje delo i zahteva oslanjanje na Boga – ljudi ne mogu da napuste Boga. Ti ponekad razumeš istinu, imaš put koji treba da slediš i misliš da možeš da živiš nezavisno, ali kada si suočen sa novim okolnostima, ti ne znaš kako da praktično deluješ – moraš da se moliš Bogu i da se oslanjaš na Njega. Životi ljudi su puni uspona i padova. Može se reći da ljudi nikada ne mogu biti bez Boga. Koliko god istine razumeli, ne mogu Ga napustiti. Bez obzira na to koliko trenutaka negativnosti ili koliko trenutaka pasivnosti imaju, oni na kraju ne mogu napustiti Božje vođstva i usmeravanja. Što se češće budeš pokoravao Bogu, to će se tvoje istina-stvarnosti povećavati. Kako se tvoje istina-stvarnosti povećavaju, to implicira da tvoj život-ulazak postaje sve dublji i dublji. Kako tvoj život-ulazak postaje dublji, to znači da se tvoja narav sve više menja. Kada se tvoja narav mnogo promenila, to znači da si stekao rast. Tvoj rast je reprezentativan za tvoj život-ulazak. Kada imaš rast, možeš da nadvladaš kontrolu i ropstvo koje tvoja iskvarena narav ima nad tobom; tvoja sposobnost da nadvladaš greh će postati jača, a tvoje srce će imati snagu. Nećeš imati samo afektivnu želju, nadu i ambiciju; nećeš se zadržavati na tom nivou. Umesto toga ćeš se uzdići i izrasti u odraslu osobu, postajući neko ko ima istinu i ljudskost. To je put težnje ka istini, ali i rezultat težnje ka istini. Možete li da vidite pravac? Vidite li nadu? (Da.) Dobro je.

Život-ulazak je proces koji se nikada ne završava. Morate da iskusite ceo život da biste zadobili nešto od toga i doživeli promenu. Čak i ako koračaš putem težnje ka istini, ako i dalje žudiš za telesnim zadovoljstvima i prednostima statusa, ipak ćeš posrnuti i propasti. Sada je tvoj put ispravan i pronašao si svoj pravac. Ti si već jasno raspoznao te stvari koje su netačne i negativne. Postoji granica između tebe i tih stvari. Što se pozitivnih stvari tiče, takođe si dosta toga razumeo i zadobio, a dosta toga već možeš da shvatiš i prihvatiš. Ono što preostaje nakon što stekneš razumevanje nad tim pogrešnim, zlim i negativnim stvarima i postupcima, jeste da temeljno izbaciš te stvari iz svog srca, da ih potpuno napustiš i da se pobuniš protiv njih, a zatim da praktično deluješ u skladu sa istina-načelima. Na taj način ćeš imati život-ulazak. Život-ulazak zapravo nije težak; samo zavisi od toga da li zaista voliš istinu. Ako zaista voliš istinu, te negativne stvari neće moći da te pobede. Možda si neko vreme negativan i slab, ali ćeš ipak biti u stanju da nastaviš dalje. Ako nikako ne voliš istinu ili je ne voliš tako jako, već se samo fokusiraš na spoljašnje formalnosti, dajući se malo i dajući malo od sebe, ako si u stanju da ustaneš rano i legneš kasno da bi obavio svoju dužnost; ako se samo zadržavaš u fazi službovanja, ne želeći da shvatiš istinu ili uđeš u stvarnost, već se zadovoljavaš time da se daješ za Boga i da više ne činiš velike prestupe, a stagniraš i ne ideš napred, kakve će biti posledice svega toga? Ti apsolutno nećeš dobiti Božje odobravanje. Ako želiš da tvoja težnja ka istini bude uspešna i zaista želiš da zadobiješ život, to nije jednostavna stvar. Moraš da otpustiš sopstvene interese i da napustiš sve neprimerene težnje, kao što je težnja ka slavi, dobiti i statusu, težnja za blagoslovima ili težnja za krunom ili nagradama. Sve to se mora otpustiti. Ako zaista voliš istinu i uživaš u razmišljanju o Božjim rečima, tada ti život-ulazak neće biti težak. Sve dok razumeš istinu, prirodno ćeš imati put i nećeš imati mnogo poteškoća.
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Jedino razrešenjem vlastitih predstava čovek može da stupi na pravi put vere u Boga (1)

Sve ove godine verujete u Boga i mada shvatate neke istine, svako od vas u svom srcu nosi sopstvena tumačenja, verovanja i zamisli – i svi se oni u potpunosti suprotstavljaju i protivreče istini i Božjim namerama. Šta je sve to? To su ljudske predstave. Iako čovek uopšte ne poseduje istinu, njegov um je sposoban da stvori mnoge predstave i zamisli, od kojih nijedna nije spojiva sa istinom. Sve što je u suprotnosti sa istinom odnosi se na ljudske predstave i zamisli. Kako, dakle, nastaju ljudske predstave? Ima mnogo različitih uzroka. Delimično su one uslovljene tradicijom, kao i širenjem i usađivanjem znanja, uticajem društvenih trendova i porodičnih predanja i tako dalje. Kako ljudi shvataju i definišu Boga u Kini, zemlji u kojoj ateizam vlada hiljadama godina? Iako je Bog nevidljiv i nedodirljiv, On zaista postoji, On može da leti tu i tamo kroz vazduh, da dolazi i odlazi bez traga, da se pojavljuje i nestaje iznenada, sposoban je da prolazi kroz zidove, nikakav materijal niti prostor ne mogu da Ga ometu, ima ogromne sposobnosti, u potpunosti je svemoguć – to su predstave i zamisli koje ljudi imaju o Bogu. Dakle, kako nastaju ljudske zamisli i predstave? Pretežno su povezane sa obrazovanjem i uslovljene su tradicijom. U Kini već hiljadama godina postoji učenje o ateizmu i ono je odavno duboko zasadilo svoje ateističko seme u srce ljudi. Za to vreme, Sotona i sve vrste zlih duhova činili su mnoga znamenja i čudesna dela među ljudima kako bi ih naveli na pogrešan put i kontrolisali. Te stvari su se nadaleko i naširoko rasprostranile među ljudima i imaju strahovit uticaj. Ti zli duhovi deluju nesmotreno da bi naveli ljude na stranputicu, prevarili ih i naudili im, pa su tako ljudi razvili mnoge predstave i zamisli o Bogu. Da zaključimo, ljudske predstave i zamisli u potpunosti nastaju zbog zlog društvenog uslovljavanja i Sotonine indoktrinacije. Od drevnih vremena do danas, pokolenje za pokolenjem ljudi primalo je Sotonino učenje i bilo je izloženo širenju i indoktrinaciji tradicije i znanja, i tako je došlo do svakakvih vrsta predstava i zamisli. Iako to nije neposredno uticalo na rad, školovanje i normalan život ljudi, upravo su te predstave i zamisli bile ogromna prepreka da ljudi prihvate Božje delo i pokore mu se. Čak i ako bi ljudi prihvatili Božje delo, te stvari i dalje predstavljaju veliku prepreku njihovoj spoznaji i pokoravanju Bogu, što dovodi do toga da imaju vrlo malo vere, da se često osećaju negativno i slabo, i da im je veoma teško da budu postojani u iskušenjima, čak i nakon mnogo godina provedenih u veri u Boga. To su posledice postojanja predstava i zamisli.

Većina ljudi veruje da vera u Boga podrazumeva da se čine dobra dela i da se bude dobra osoba. Na primer, oni veruju da je neko vernik samo ako daje milostinju siromašnima. Ako neko čini mnogo dobrih dela i drugi ga hvale, on se u srcu zahvaljuje Bogu i kaže ljudima: „Ne zahvaljuj se meni. Treba da zahvališ Bogu nebeskom, jer me je On naučio da to činim.” Kada ih ljudi pohvale, oni se osećaju vrlo zadovoljno i smireno, i veruju da je vera u Boga dobra, da ih ljudi priznaju i da će ih i Bog svakako priznati. Odakle dolazi taj osećaj smirenosti? (Iz njihovih predstava i zamisli.) Da li je njihov osećaj smirenosti stvaran ili lažan? (Lažan.) Ali za njih je on stvaran i oni se osećaju veoma stabilno, praktično i stvarno, jer su upravo tom osećaju smirenosti i težili. Kako nastaje taj osećaj smirenosti? Do tog lažnog utiska došlo je zbog njihovih predstava, a njihove zamisli su ih navele da misle da takva treba da bude vera u Boga, da oni treba da budu takva osoba, da tako treba da se ponašaju, da će Bog sigurno biti zadovoljan njima što su to učinili i da će na kraju sigurno dostići spasenje i ući u carstvo nebesko. Odakle dolazi to „sigurno”? (Iz ljudskih predstava.) Njihove predstave i zamisli im daju sigurnost i taj lažni utisak i zbog njih se osećaju vrlo prijatno. A kako Bog zapravo meri i određuje tu stvar? To je samo neka vrsta lepog ponašanja koje je u skladu sa ljudskim predstavama i ljudskom dobrotom. Jednog dana će taj čovek učiniti nešto što se kosi s načelima, biće orezan i tada će otkriti da Božji kriterijumi za merenje dobrote ljudi nisu onakvi kako ih je on zamišljao i da Božje reči ne sadrže ništa slično, i zato će se osećati buntovno i misliti: „Zar ja nisam dobar čovek? Bio sam dobar sve ove godine i niko nikada nije rekao da nisam dobar čovek. Samo Bog kaže da nisam dobar čovek!” Zar ovde ne postoji problem? Kako je došlo do tog problema? Došlo je zbog njegovih predstava. Ko je ovde glavni krivac? (Predstave.) Glavni krivac su ljudske predstave. Ljudske predstave često dovode do toga da ljudi pogrešno razumeju Boga i da često iznose raznorazne zahteve i sudove o Bogu i imaju raznorazne kriterijume za odmeravanje Boga; one dovode do toga da ljudi često koriste određene netačne misli i stavove da bi odmerili da li su stvari ispravne ili pogrešne, da li je neko dobar ili loš, da bi odmerili da li je neko odan Bogu i da li ima veru u Boga. Šta je glavni uzrok tih grešaka? Ljudske predstave. Ljudske predstave možda nemaju uticaja na njihov izbor hrane ili na kvalitet sna, i možda ne utiču na njihov svakodnevni život, ali one postoje u glavama ljudi i u njihovim mislima, one se prilepe za ljude kao senka koja ih nikada ne napušta. Ako ne budeš u stanju da ih razrešiš na vreme, one će stalno kontrolisati tvoje misli, rasuđivanje, ponašanje, spoznaju Boga i tvoj odnos sa Bogom. Da li ti je to sada jasno? Predstave su veliki problem. Kada ljudi imaju predstave o Bogu, to je isto kao da postoji zid koji se isprečio između njih i Boga, zid koji ih sprečava da vide pravo lice Boga, koji ih sprečava da vide pravu narav i pravu suštinu Boga. Zašto je tako? Zato što ljudi žive okruženi svojim predstavama i svojim zamislima i koriste predstave da bi utvrdili da li je Bog u pravu ili ne i da bi odmerili, prosudili i osudili sve što Bog čini. Kada tako postupaju, u kakvo stanje ljudi često upadaju? Mogu li ljudi zaista da se pokore Bogu kada žive okruženi svojim predstavama? Da li mogu da imaju istinsku veru u Boga? (Ne, ne mogu.) Čak i kada se ljudi malo pokore Bogu, oni to čine u skladu sa sopstvenim predstavama i zamislima. Kada se čovek oslanja na svoje predstave i zamisli, on postaje zaražen ličnim stvarima koje su od Sotone i sveta, a to je u suprotnosti sa istinom. Problem ljudskih predstava o Bogu je ozbiljan; to je važno pitanje u odnosu čoveka i Boga koje hitno treba razrešiti. Svako ko stane pred Boga, sa sobom donosi predstave, donosi svakakve sumnje o Bogu. Ili se može reći da donosi mnoštvo nedoumica o Bogu uprkos svemu što mu Bog daruje, uprkos Njegovim uređenjima i orkestracijama. A šta će biti sa njegovim odnosom sa Bogom? Ljudi stalno pogrešno razumeju Boga, stalno su sumnjičavi prema Bogu i stalno koriste svoje standarde da bi odmerili da li je Bog u pravu ili nije, da bi odmerili svaku Njegovu reč i delo. Kakvo je to ponašanje? (To je buntovništvo i prkos.) Tako je, to su ljudi koji se bune, prkose i osuđuju Boga, i to su ljudi koji sude Bogu, hule na Boga i utrkuju se s Njim, a u težim slučajevima ljudi žele da izvedu Boga na sud i uključe se u „odlučujuću borbu” protiv Njega. Koji je najteži nivo koji ljudske predstave mogu da dostignu? Nivo poricanja Sȃmog pravog Boga, poricanja da su Njegove reči istina, kao i osuđivanje Božjeg dela. Kada ljudske predstave dostignu taj nivo, oni prirodno poriču Boga, osuđuju Boga, hule na Boga i izdaju Boga. Oni ne samo da poriču postojanje Boga, već odbijaju da prihvate istinu i da slede Boga – zar to nije zastrašujuće? (Jeste.) To je zastrašujući problem. Za predstave se može reći da su potpuno štetne za ljude, da ne donose nijednu korist. Zato danas razgovaramo u zajedništvu i detaljno analiziramo šta su predstave i kakve predstave ljudi gaje – jer je to veoma nužno. Koje predstave će se obično javljati u vama? Koje od vaših misli, razumevanja, procena i pogleda imaju veze sa vašim predstavama? Zar to nije vredno razmatranja? Ponašanje ljudi nije vezano za njihove predstave, ali su misli i pogledi koji stoje iza tog ponašanja direktno povezani sa njihovim predstavama. Ljudske predstave ne spadaju izvan delokruga Božjeg dela. Prvo: predstave koje ljudi imaju u vezi sa verom u Boga. To jest, ljudi imaju različite zamisli i definicije vere u Boga, onoga što treba da dobiju od svoje vere u Boga i kojim putem treba da idu u svojoj veri u Boga, i tako dolaze do svakakvih predstava. Drugo: ljudske predstave o ovaploćenju Boga. Ljudi imaju još više zamisli i definicija ovaploćenja, i tako prirodno dolaze do mnogih predstava – one su međusobno povezane. Treće: predstave koje ljudi imaju o Božjem delu. Ljudi imaju razne zamisli i definicije o istini koju Bog izražava, o naravi koju Bog otkriva i o načinu na koji Bog deluje, i tako oni stiču mnoge predstave. Te tri tačke možemo podeliti na još više pojedinosti, međutim te tri tačke u osnovi pokrivaju sve ljudske predstave, pa hajde onda da o svakoj ponaosob razgovaramo u zajedništvu.

Sada ćemo govoriti o prvoj tački, o različitim predstavama koje ljudi imaju u vezi sa verom u Boga. Obim takvih predstava je prilično širok. Bez obzira na to da li je ljudima verovanje u Boga novost ili su ranije već verovali u Boga, oni imaju mnogo predstava i zamisli kada prvi put počnu da veruju u Boga. Kada počnu da čitaju Bibliju, ljudi osećaju iznenadno naviranje u srcu i pomisle: „Biću dobar čovek; otići ću u raj.” Nakon toga, oni dolaze do svakakvih zamisli i definicija ili do ubeđenja o veri u Boga, i sigurno će na kraju imati i različite predstave. Na primer, ljudi zamišljaju svašta o tome kakvi bi trebalo da budu nakon što počnu da veruju u Boga. Neko kaže: „Kada počnem da verujem u Boga, prestaću da pušim, da pijem i da se kockam. Neću da idem na ta rđava mesta. Biću ljubazan prema ljudima i stalno ću se smeškati.” Šta je to? Da li je to predstava ili način na koji ljudi treba da se ponašaju? (To je način na koji ljudi treba da se ponašaju.) To jeste izraz normalne ljudskosti i ljudi treba tako da se ponašaju. To nije predstava, niti je zamisao – takav način razmišljanja je savršeno racionalan i razuman. Neki brat koji je u godinama kaže: „Star sam i verujem u Boga sve ove godine. Svojim rečima i delom treba da dam primer mladima. Ne treba da se kikoćem, niti da se ponašam neprikladno za svoje godine. Treba da izgledam dostojanstveno i kulturno i da imam držanje finog gospodina.” Zato je on ozbiljan kada razgovara sa mladima i koristi bogat rečnik koji vrvi od književnih citata, a kada ga mladi sretnu osećaju se nelagodno i izbegavaju da mu priđu. Braća i sestre plešu i hvale Boga na okupljanjima, a stari brat veruje da treba da kontroliše požudu u očima pa gleda samo ono što je pristojno, uzdržava se od gledanja, ali i dalje mrmlja u sebi: „Ovi mladi ljudi žive tako slobodno; zašto ja živim ovako ozlojeđeno? Ipak, potrebno je osećati se malo ozlojeđeno kada se veruje u Boga, jer ko je doveo do toga da toliko ostarim!” Kaže da ne sme da gleda plesače, ali očigledno je da se pretvara, jer i dalje krišom gleda. Kako nastaje ta pretvornost? Kako je dospeo u to stanje nelagode? Zato što ima zamisao o ponašanju i izrazima koje treba da koristi u svojoj veri u Boga i, pod uticajem tih zamisli, njegov govor i postupci postaju prikriveni i pretvorni. Na primer, kada pevaju na okupljanjima, neki ljudi pljeskaju rukama dok pevaju, prepuštajući se, ali taj stari brat je umrtvljen i tup kao mrtvac, bez ikakve vitalnosti ili ljudskog obličja. Smatra da zato što je star, treba i da se ponaša kao starac, a ne da se ponaša kao neko bezazleno dete i da zasmejava ljude. Ukratko, sve što on radi je samo pretvaranje i on se na silu pravi da je neko bitan. Da li takvo pretvorno ponašanje ima pozitivan uticaj na ljude koji ga vide? (Ne.) Kako se osećaš kada to vidiš? Kao prvo, osetićeš da se on licemerno ponaša i zbog toga će ti biti neprijatno; kao drugo, osećaćeš da je pretvoran, osetićeš i mučninu i gađenje, a kada razgovaraš sa njim, osetićeš da ti nedostaje vazduha i da ne uspevaš slobodno da govoriš. Ako ne budeš pažljiv, on će ti održati predavanje, govoreći: „Pogledaj samo u šta ste se vi mladi pretvorili, baš ste duboko iskvareni! Dobro se hranite i nosite dobru odeću, jedete kao što smo mi mogli samo za Novu godinu i na drugim slavljima, a opet ste izbirljivi i nezadovoljni. Kad smo mi bili mali, imali smo samo da jedemo mekinje i samoniklo bilje.” Razmeće se svojim stažom i drži predavanja drugima, a mladi ga izbegavaju. On to ne razume i čak kritikuje mlade što ne poštuju starije i ružno se ponašaju. Zar to što on kaže nije opterećeno predstavama i ljudskom voljom, zar nije u neskladu sa istinom i ne može poslužiti podučavanju drugih? Međutim, sve je to beznačajno. Šta je ključno: da li time što se tako ponaša on može da shvati istinu? (Ne može.) Da li je to od pomoći i korisno za ulazak u istina-stvarnost? (Ne.) Da li takav način primene, ponašanja i svakodnevnog načina života može da mu omogući da živi pred Bogom? Da li je ikada pomislio: „Da li je moje shvatanje vere u Boga u skladu sa istinom i Božjim zahtevima? Šta je ono što Bog zahteva? Kakve ljude Bog voli? Ima li razlike između mog shvatanja i onoga što Bog zahteva?” O tim pitanjima sigurno nikada ranije nije razmišljao. A da jeste, čak i da nije uspeo da nađe odgovore, ne bi se ponašao tako nepromišljeno. Šta je onda glavni uzrok takvog ponašanja? (Predstave.) A šta je glavni uzrok toga što je on stekao predstave? To što on pogrešno shvata kako ljudi koji veruju u Boga treba da se ponašaju i izražavaju. A kako je došlo do tog pogrešnog shvatanja? Koji je njegov uzrok? Postoji uslovljenost tradicijom i lekcijama naučenim u nastavnika u školi. Na primer, mladi treba da poštuju stare i da vole decu, dok stariji treba da se ponašaju u skladu sa svojim godinama i tako dalje. Zbog toga se kod njega javlja čudno ponašanje, ponekad se ponaša čudno, a ponekad koristi čudne izraze, ali u svakom slučaju ne izgleda sasvim normalno. Bez obzira na to da li se ponaša čudno ili koristi čudne izraze, sve dok ne shvati istinu ili Božje zahteve i ne traži istinu, njegovo će ponašanje sigurno biti otuđeno od istine. U tako jednostavnoj prilici – najobičnijem ponašanju u društvu – ljudi čine tako besmislene stvari zbog predstava koje su ukorenjene u njihovom srcu. Kada ljudi ne shvataju istinu, kada ne shvataju Božje reči i ne shvataju Božje namere, onda neće shvatiti koja merila Bog zahteva od ljudi. Kada stariji ljudi ne shvataju merila koja Bog zahteva od ljudi, oni počinju čudno da se ponašaju, čudno da se izražavaju i besmisleno da postupaju; kada mladi ljudi ne shvataju merila koja Bog zahteva, a njihova vera u Boga se zasniva na njihovim zamislima i predstavama, onda će i oni početi da koriste neke netačne izraze i čudno da se ponašaju. Koje čudno ponašanje prikazuju i koje netačne izraze koriste? Na primer, neki mladi ljudi vide u Božjim rečima da On zahteva od ljudi da žive čisto i otvoreno, sveže i živahno, kao deca, i misle: „Uvek ćemo biti deca pred Bogom i nikada nećemo odrasti, tako da moramo da se ponašamo i govorimo kao deca. Sada znam kako da budem jedan od Božjih izabranika i sledbenika, i sada shvatam kako je biti kao dete. Nekada sam se lažno predstavljao, izgledao sam vrlo prefinjeno, tupo i glupo, ali ubuduće moram da se ponašam svežije i živahnije.” Onda oni posmatraju današnje ponašanje mladih ljudi u društvu i, kada dođu do zaključka kako treba da se ponašaju, počinju to da primenjuju među braćom i sestrama, obraćajući se svima dečjim glasom, vršeći pritisak na grlo kada govore i to čine slatkim, detinjastim tonom. Oni su umislili da je samo takav glas dečji, dok u isto vreme čine neke čudne pokrete zbog kojih se ljudi osećaju neverovatno neprijatno i nelagodno. Nisu shvatili šta Bog misli pod biti čist i otvoren, svež i živahan kao dete, a sve to što rade je samo spoljašnje ponašanje – pretvaranje, mimikrija i afektiranje. Shvatanje takvih ljudi je iskrivljeno. Šta je ovde najbitnije? Ne samo da nisu u stanju da potpuno shvate značenje Božjih reči, već naprotiv, brkaju Božje reči sa ponašanjem, postupcima i trendovima nevernika. Zar to nije greška? Oni ne dolaze da traže pred Bogom, ne čitaju Božje reči i ne traže istinu; umesto toga, oni analiziraju i proučavaju stvari koristeći sopstveni mozak, ili u suprotnom traže teorijsku osnovu među nevernicima, u tradicionalnoj kulturi ili u naučnom znanju. Zar to nije greška? (Jeste.) To je najveća greška. Gde ima trunke istine u znanju nevernika? Ako tražiš osnovu za to kako da se ponašaš, možeš samo da tražiš istinu u Božjim rečima. U svakom slučaju, bez obzira na to koji nivo razumevanja ljudi mogu da dostignu, svaka Božja reč i svaki Njegov zahtev prema čoveku su praktični i detaljni i apsolutno nisu tako jednostavni kao što se čine u čovekovim predstavama i zamislima. Božji zahtevi prema čoveku nisu ukras njegovom spoljašnjem izgledu, nisu jednostavne navike, a još manje su samo način obavljanja stvari, već su merila koja Bog zahteva od ljudi; oni su načela i merila po kojima čovek treba da se ponaša i postupa, a ta načela su ono čime ljudi treba da ovladaju i što treba da poseduju. Ako u zajedništvu ne budem dovoljno jasan oko pojedinosti vezanih za ove probleme, onda će ljudi shvatiti samo nešto malo doktrine i biće im teško da uđu u istina-stvarnost.

Ono o čemu smo upravo razgovarali bile su predstave i zamisli koje ljudi imaju u vezi sa verovanjem u Boga u pogledu svog ponašanja u društvu. Šta još znate o ponašanju u društvu? Govoreći o predstavama, da li su predstave tačne ili pogrešne? (Pogrešne.) Da li su pozitivne ili negativne? (Negativne.) One su svakako u suprotnosti sa Božjim zahtevima i sa istinom; one nisu u skladu sa istinom. Bez obzira na to da li ih ljudi zamišljaju ni iz čega ili imaju neku osnovu, u svakom slučaju, nijedna od njih nema nikakve veze sa istinom. Dakle, koja je svrha zajedništva i detaljne analize ovih predstava? Prva je da ljudi treba da steknu svest o tome šta su predstave i da u isto vreme kada ih prepoznaju, shvate šta je istina, pre nego što zatim uđu u istinu. Svrha ovoga je da omogući ljudima da shvate suštinu istine, a to je da iskreno stanu pred Boga. Bez obzira na to koliko su tvoje predstave razumne ili koliko su osnovane, one su i dalje predstave; one nisu istina, niti mogu da zamene istinu. Ako predstave smatraš istinom, onda istina neće imati nikakve veze s tobom, ti nećeš imati nikakve veze s verom u Boga, a tvoja vera će biti bezvredna. Bez obzira na to koliko radiš ili jurcaš naokolo za Boga, ili koliko veliki ceh plaćaš za Boga, kakav će biti konačan rezultat ako sve to radiš na osnovu svojih predstava i zamisli? Ništa što uradiš neće imati nikakve veze sa istinom, niti sa Bogom; Bog će to osuditi i neće ga odobriti – to su korisni i štetni ishodi. Sada bi trebalo da shvatite koliko je važno razrešavanje nečijih predstava i zamisli.

Koji je prvi korak u razrešavanju vaših predstava? Da se pronikne i prepozna šta je predstava. Kada je Božja kuća prvi put počela da snima filmove, nešto gadno se dogodilo u timu za filmsku produkciju, što ima veze sa ljudskim predstavama. Raščlaniću vam ovaj slučaj ne da bih ikoga osudio, već da bih vam omogućio da bolje rasuđujete, da biste zapamtili ovaj slučaj i da biste produbili svoje razumevanje predstava kroz ovaj slučaj i da biste znali koliko su predstave štetne za ljude. Ako ne budem govorio o tome, možda ćete pomisliti da to nije preterano bitno. Međutim, nakon što ga raščlanim, sigurno ćete klimati glavom i složiti se da je to vrlo bitno. Kada je reč o snimanju filmova, postavlja se pitanje koje boje i stil odeće izabrati. Neki ljudi su bili posebno konzervativni, želeli su da koriste bezlične boje, sivu i smeđu. To Me je zbunilo i pitao sam se o čemu se radi. Zašto su izabrali odeću te boje? Zahvaljujući svoj toj bezličnoj sivoj i smeđoj odeći, čitava scena je ispala posebno mračna, a kada sam je video osetio sam se veoma neprijatno. Zašto nisu izabrali nešto šarenije? Već sam bio rekao da odeća može da bude šarena i da stil mora da bude pristojan i elegantan. Pa zašto su se onda ljudi oglušili o Božje reči i zahteve Božjeg doma i nisu obratili pažnju na njih i umesto toga birali bezlične sive i smeđe tkanine za izradu odeće? Zašto su tako postupili? Zar to nije vredno razmatranja? Šta je bio glavni uzrok toga? Ljudi nisu shvatili istinu, nisu slušali ono što se govorilo i nisu bili pokorni – glavni uzrok je bio taj što ljudi u sebi nose prirodu koja izdaje Boga. Kakva je to priroda? Kakva je to narav? Suština je da ljudi ne vole istinu i da mogu da odbiju da je prihvate i da su njihova srca otvrdnula. Ljudi kažu da su spremni da se podvrgnu Božjim uređenjima i da su voljni da traže istinu, ali kada rade nešto, oni to rade samo u zavisnosti od svojih sklonosti da bi postigli svoje ciljeve. Da se radi samo o tvom životu, onda ne bi bilo strašno da radiš šta god želiš, jer se to odnosi samo na tvoj sopstveni život-ulazak. Međutim, ti sada obavljaš svoju dužnost u crkvi, a posledice takvog postupanja tiču se Božjeg dela i Božje slave, a tiču se i ugleda crkve; ako se ljudi ponašaju nesmotreno u skladu sa sopstvenom voljom, lako se može desiti da osramote Boga. Božja kuća se ne meša u to kako se pojedinci oblače – princip je da se izgleda pristojno i uljudno, da se ostavi pozitivan utisak na sve koji vas vide. Međutim, da li je prikladno da neko predloži da prilikom snimanja filma svi budu obučeni u sivo i smeđe? Šta je bila suština tog problema? To su bili ljudi koji su se u svom poslu oslanjali na svoje predstave i smatrali da su bezlične boje siva i smeđa znak i simbol nekoga ko veruje u Boga i sledi Ga. Može se reći da su oni odredili te boje kao boje koje su u skladu sa istinom, sa Božjim namerama i sa Božjim zahtevima. To je bila greška. Nema ničeg lošeg u tim bojama samim po sebi, ali ako ljudi rade stvari na osnovu svojih predstava i pretvaraju te boje u neku vrstu simbola, onda je to problem. To je došlo kao posledica ljudskih predstava, a do tih ideja i primene u praksi je došlo zato što su te predstave bile u srcima ljudi. Ljudi se prema tim predstavama i zamislima odnose kao da su istina, smatraju da su siva i smeđa boja simbol odeće vernika u Boga, dok istinu, Božje reči i Božje zahteve ostavljaju postrance i isključuju ih, zamenjujući ih ljudskim predstavama i merilima – to je bio osnovni uzrok problema. Zapravo, biranje boja i stilova odevanja su spoljašnje stvari koje nemaju nikakve veze sa istinom, ali te apsurdne stvari su se desile zbog ljudskih predstava i stvorile su određeni negativan uticaj, pa je istina bila potrebna da bi se stvar razrešila.

Kada se radi o veri u Boga, na koji god problem ljudi da naiđu ili sa kojim god problemom da se susretnu, njihove predstave se stalno javljaju i oni ih i dalje koriste. Ljudi uvek žive među svojim predstavama, a one ih ograničavaju, kontrolišu i njima vladaju. Kao rezultat toga, njihove misli, ponašanje, način života, principi vladanja, životni pravac i ciljevi, kao i način na koji se odnose prema Božjim rečima i delu budu zagađeni njihovim predstavama, pa istinom uopšte nisu ni oslobođeni ni slobodni. Verujući u Boga na taj način i uvek se držeći predstava, posle deset ili dvadeset godina, sve do danas, predstave koje su ljudi imali u početku ostaju nepromenjene. Niko ih nije raščlanio, ljudi ih sami nikada nisu ispitali, a još manje su prihvatili da budu orezani. Ljudi se njima nikada nisu ozbiljno pozabavili, tako da bez obzira koliko dugo su verovali u Boga, da li oni ubiru plodove ili ne? Svakako da ih ne ubiru. Odnos između čoveka i Boga postepeno se poboljšava kroz proces stalnog raščlanjivanja i shvatanja predstava, a zatim njihovog razrešavanja – zar tu ne postoji i praktična strana? (Postoji.) Međutim, ako su tvoje predstave stalno u fazi u kojoj su bile kada si prvi put počeo da veruješ u Boga, onda se može reći da se tvoj odnos sa Bogom uopšte nije poboljšao. Kada je u pitanju vera u Boga, koje druge predstave na koje se oslanjate u životu još niste razrešili? Za koje predstave uvek verujete da su ispravne, da su u skladu sa istinom i da nisu problematične? Koje predstave mogu da utiču na tvoje ponašanje, na tvoju težnju i na tvoje poglede na verovanje u Boga i da dovedu do toga da tvoj odnos sa Bogom uvek bude mlak, ni blizak ni dalek? Ti pogrešno veruješ da mnogo voliš Boga, da su tvoja vera i tvoja odanost Bogu sve veće, da je tvoja rešenost da patiš veća, a u stvari, u Božjim očima, ti uopšte nemaš ni najmanju istina-stvarnost. Trebalo bi da svi detaljno analizirate tu stvar, i sigurno ćete otkriti da svako od vas ima mnoge predstave na koje se oslanja da bi živeo, a koje su još uvek prisutne i koje niste razrešili. To je veoma ozbiljan problem.

Naveo sam tri primera predstava koje ljudi imaju u vezi sa verovanjem u Boga. Da li ste sada svesniji koje predstave imate u vezi sa verovanjem u Boga? (Da.) Recite Mi onda, koje druge predstave i zamisli mogu da spreče ljude da primenjuju istinu i da utiču na obavljanje njihove dužnosti i njihov normalan odnos sa Bogom, to jest, predstave koje mogu da spreče ljude da stanu pred Boga i koje imaju direktan uticaj na njihovu spoznaju Boga? (Prilično jaka predstava koju imam je da verujem da ako mogu normalno da obavljam svoju dužnost svaki dan, onda s takvom verom u Boga mogu da postignem spasenje.) Verovanje da možeš da postigneš spasenje obavljajući svoju dužnost je predstava i zamisao. Dakle, da li je važno da obavljate svoju dužnost u skladu sa merilima? Mogu li ljudi koji ne obavljaju svoju dužnost u skladu sa merilima da postignu spasenje? Ako neko nepromišljeno obavlja svoju dužnost, onda to spada u prekidanje i ometanje Božjeg dela. Neko ko to čini ne samo da ne može da postigne spasenje, već će biti i kažnjen. Vi niste u stanju da razmišljate o tim stvarima, ne razumete ih i ne možete jasno da ih vidite, a ipak i dalje govorite stvari kao što su: „Dokle god obavljam svoju dužnost, mogu da postignem spasenje i uđem u carstvo nebesko.” Da li je to u skladu sa Božjim rečima? Ta ideja je samo pusta želja; kako možete tako lako to da postignete? Da li se prihvatanje istine može smatrati verom u Boga? Može li neko da postigne spasenje, a da ne odbaci svoju iskvarenu narav? Imate u sebi toliko toga što se odnosi na predstave i zamisli. Svakakve zamisli, shvatanja i definicije koje nisu u skladu sa istinom odnose se na predstave. Koje druge predstave imate? (Mislim da što važniju dužnost obavljam i što više dostignuća koja svedoče o Bogu postižem, to ću više zasluga imati, to će me Bog više odobravati i to će veći biti moji blagoslovi u budućnosti.) To je takođe predstava. Ukratko, ljudi izmišljaju predstave i dolaze do njih ni iz čega. Iako možda imaju neku osnovu, one nisu izvedene ni iz jedne osnove nađene u Božjim rečima ili istini, već su ideje zasnovane na pustim željama ljudi i proizvod su želje da budu blagosloveni. Kada ljudi rade stvari kojima preovlađuje takvo razmišljanje, oni rade sve i svašta i plaćaju veliki ceh pre nego što konačno otkriju da su počinili grešku i postupali protivno načelima, da stvari nisu onakve kakve su zamišljali i zato postaju negativni. Jednog dana, kada se osvrnu i shvate da su sledili put koji se oslanja na njihove predstave i zamisli, da su već izgubili mnogo vremena, poželeće da se vrate, ali to neće biti moguće. Koje druge predstave imate koje još niste razrešili? (Mislim da, pošto verujem u Boga i dajem se za Boga, onda bi Bog trebalo da me blagoslovi i da mi omogući povlastice. Kada imam problem i prizovem Boga, osećam da Bog treba da mi pruži rešenje, i zato što verujem u Boga, sve treba da ide glatko. Zato, kada obavljam svoju dužnost i nalazim se u teškoj situaciji, pogrešno shvatam Boga i zameram Mu i osećam da On ne treba da dozvoli da mi se takve stvari dese.) Većina ljudi ima tu predstavu; to je neka vrsta razumevanja koje ljudi imaju u vezi sa verovanjem u Boga. Ljudi misle da se veruje u Boga da bi se stekle prednosti, a ako se one ne steknu, onda taj put mora da je pogrešan. Dakle, da li je ta predstava sada rešena? Da li ste počeli da je ispravljate? Kada ta predstava kontroliše tvoje ponašanje ili utiče na tvoj budući pravac, da li tražiš istinu da to razrešiš? Ljudi u svom srcu često ograničavaju veru u Boga, uvereni da, zato što veruju u Boga, sve treba da bude mirno, ili misle: „Dajem se i obavljam svoju dužnost za Boga, tako da Bog treba da blagoslovi moju porodicu, da blagoslovi celu moju porodicu mirom, da učini da se ne razbolim i da cela moja porodica bude srećna. I mada ja obavljam svoju dužnost, to je Božje delo, tako da Bog treba da snosi svu odgovornost za to i da sve dobro uredi i učini da ne naiđem na bilo kakve poteškoće, opasnosti ili iskušenja kada obavljam svoju dužnost. Ako se tako nešto dogodi, onda to možda nije Božje delo.” To su sve ljudske predstave; ljudi su skloni da imaju takve predstave kada ne shvataju Božje delo. Da li se te predstave često pojavljuju dok obavljate svoju dužnost? (Da.) Ako uvek veruješ da su tvoje predstave i zamisli naprosto normalne i razumne i da stvari tako treba da budu, i ne tražiš istinu da ih razrešiš, onda nećeš moći da zadobiješ istinu i nećeš imati nikakav život-ulazak. Istina za tebe neće imati ni vrednost ni značenje, a tvoja vera u Boga će takođe biti besmislena. Ako u svojoj veri u Boga ljudi često jedu i piju Božje reči, prisustvuju okupljanjima, slušaju propovedi i žive sasvim normalnim duhovnim životom, a ipak deluju, ponašaju se i obavljaju svoje dužnosti oslanjajući se na svoje predstave, zasnivaju sve na svojim predstavama i koriste svoje predstave da bi odmerili šta je ispravno a šta pogrešno u svemu, zar takvi ljudi ne žive u okviru svojih predstava? Bez obzira na to koliko propovedi slušaju ili koliko Božjih reči jedu i piju, mogu li se ljudi koji žive u svojim predstavama ikada promeniti? Može li se njihov odnos sa Bogom ikada popraviti? (Ne.) Dakle, da li Bog odobrava takvu vrstu vere? (Ne.) Svakako da ne. Zato je toliko važno raščlaniti predstave unutar ljudi.

Većina ljudi nema predstave kada su namireni hranom i vodom i sve im je potaman, ili kada posmatraju tradicionalne verske ceremonije; ali kada Bog obavlja Svoje delo i izražava istinu, javljaju se razne predstave. Ljudi nemaju predstave kada tek treba da obave svoju dužnost i samo normalno prisustvuju okupljanjima, ali kada Bog zahteva od njih da obave svoju dužnost ili kada naiđu na poteškoće u dužnosti, tada se javljaju mnoge predstave. Ljudi nemaju predstave kada im je fizički udobno i uživaju u životu, ali kada se razbole ili se susretnu sa nedaćama, predstave se prirodno javljaju. Na primer, pre nego što poveruju u Boga, nečiji posao i porodični život idu glatko, ali nakon što počnu da veruju u Boga, dešavaju se neke stvari koje im se ne sviđaju. Ponekad ih osuđuju, obespravljuju, zlostavljaju, pa čak i hapse, muče i izazivaju kod njih trajne bolesti, zbog čega se osećaju nelagodno i misle: „Zašto stvari nisu išle dobro tokom godina dok sam verovao u Boga? Verujem u pravog Boga, zašto me onda Bog ne zaštiti? Kako Bog može da gleda da me tuku zli ljudi i da me gaze đavoli, a da Ga nije briga?” Zar ljudi ne stvaraju takve predstave? Zašto oni stvaraju takve predstave? Ljudi veruju u sledeće: „Pošto sada verujem u Boga, onda pripadam Njemu i Bog treba da se brine o meni, da se postara da imam šta da jedem i gde da živim, da se brine o mojoj budućnosti i mojoj sudbini, kao i o mojoj ličnoj bezbednosti, uključujući bezbednost moje porodice, i da garantuje da će mi sve ići dobro, da će sve ići mirno i bez neprijatnih iznenađenja.” A ako činjenice nisu onakve kakve ljudi zahtevaju i zamišljaju, oni pomisle: „Verovanje u Boga nije tako dobro ili tako lako kao što sam zamišljao. Ispostavilo se da i dalje moram da trpim sve ove progone i nevolje i da prolazim kroz mnoge kušnje u svojoj veri u Boga – zašto me Bog ne zaštiti?” Da li je to ispravno ili pogrešno razmišljanje? Da li je u skladu sa istinom? (Nije.) Dakle, zar takvo razmišljanje ne pokazuje da oni postavljaju nerazumne zahteve prema Bogu? Zašto se ljudi koji tako razmišljaju ne mole Bogu ili ne traže istinu? Božja dobra volja prirodno stoji iza Njega i dovodi do toga da se ljudi susreću sa takvim stvarima; zašto ljudi ne shvataju Božje namere? Zašto ne mogu da sarađuju sa Božjim delom? Bog namerno dovodi do toga da se ljudi susreću sa takvim stvarima da bi mogli da traže i zadobiju istinu, i da bi živeli oslanjajući se na istinu. Međutim, ljudi ne traže istinu, već uvek odmeravaju Boga koristeći sopstvene predstave i zamisli – to je njihov problem. Te neprijatne stvari morate da shvatite ovako: niko ne može da provede ceo život bez patnje. Nečije patnje će imati veze sa porodicom, nečije sa poslom, nečije sa brakom, a nečije sa fizičkim bolestima. Svi moraju da pate. Neki kažu: „Zašto ljudi moraju da pate? Kako bi bilo divno ceo život provesti spokojno i srećno. Zar ne možemo da ne patimo?” Ne – svi moraju da pate. Patnja dovodi do toga da svaka osoba iskusi bezbroj osećaja fizičkog života, bilo da su ti osećaji pozitivni, negativni, aktivni ili pasivni; patnja ti pruža različita osećanja i prepoznavanje vrednosti, što su za tebe sva tvoja životna iskustva. To je jedan aspekt i on služi da ljudi budu iskusniji. Ako na osnovu toga možeš da tražiš istinu i shvatiš Božju nameru, onda ćeš se sve više približavati merilu koje Bog zahteva od tebe. Drugi aspekt je da je to odgovornost koju Bog zadaje čoveku. Kakvu odgovornost? Patnju koju treba da pretrpiš. Ako možeš da prihvatiš tu patnju i podneseš je, onda je to svedočanstvo, a ne nešto sramno. Kada se razbole, neki ljudi se plaše da će drugi ljudi saznati za to; misle da je bolest nešto sramno, a zapravo se ničega ne treba stideti. Ako si, kao normalna osoba, usred bolesti u stanju da se pokoriš Božjim uređenjima, da podneseš sve vrste patnji i da još uvek budeš u stanju da normalno obavljaš svoju dužnost, u stanju da ispuniš naloge koje ti Bog daje, da li je to dobro ili loše? To je dobra stvar, to je svedočanstvo o tvojoj pokornosti Bogu, to je svedočanstvo da odano izvršavaš svoju dužnost i to je svedočanstvo koje sramoti i odnosi pobedu nad Sotonom. Dakle, svako stvoreno biće i svaki Božji izabranik treba da prihvati i pokori se bilo kojoj patnji. Tako to moraš da shvatiš i moraš da naučiš tu lekciju i da postigneš istinsku pokornost Bogu. To je u skladu sa Božjom namerom i to je Božja želja. To je ono što Bog uređuje za svako stvoreno biće. To što ti Bog priređuje takve situacije i uslove jednako je zadavanju odgovornosti, obaveze i davanju naloga, tako da treba da ih prihvatiš. Zar to nije istina? (Jeste.) Dokle god to dolazi od Boga, dokle god Bog tako zahteva od tebe i to očekuje od tebe, onda je to istina. Zašto se kaže da je to istina? Zato što ako prihvatiš te reči kao istinu, onda ćeš moći da rešiš svoju iskvarenu narav, svoje predstave i svoje buntovništvo, tako da kada se ponovo suočiš sa teškoćama, nećeš ići protiv Božjih želja niti se pobuniti protiv Boga, to jest, moći ćeš da primenjuješ istinu i da se pokoriš Bogu. Tako ćeš moći da svedočiš, što Sotoni donosi sramotu, i moći ćeš da zadobiješ istinu i dostigneš spasenje. Ako slediš svoje predstave i ideje, misleći: „Sada verujem u Boga, Bog treba da me blagoslovi. Treba da budem neko ko je blagosloven”, kako onda možeš da shvatiš taj blagoslov? Prema tvom shvatanju, blagoslov je život pun sjaja i blagostanja, da imaš da jedeš i piješ do mile volje, da ne obolevaš, da od rođenja imaš sve, da ti je sve nadomak ruke i da uživaš u bogatom materijalnom životu koji ne moraš da zaradiš. Štaviše, da živiš mirnim životom u kojem sve ide glatko, da živiš u izuzetnoj udobnosti bez ikakvog bola – tako ti zamišljaš blagoslov. Ali, ako to sagledaš iz današnje perspektive, da li je to blagoslov? To nije blagoslov, to je nesreća. Hodanje stazom žudnje za telesnim udobnostima nateraće te da se sve više udaljavaš od Boga, kao i da toneš sve dublje u ovaj rđavi svet, nesposoban da se izvučeš iz njega. Kada te Stvoritelj pozove, ima mnogo stvari kojih nisi voljan da se odrekneš i ne možeš da otpustiš te telesne udobnosti. Čak i ako ti Bog nešto naloži i zatraži od tebe da obaviš neku dužnost, ti suviše ceniš sebe: danas se ne osećaš dobro, sutra si neraspoložen, nedostaju ti roditelji, nedostaje ti partner, misliš samo na telesne stvari svakog dana, ne obavljaš nijednu dužnost dobro, ali želiš da uživaš više od drugih. Živiš kao parazit – možeš li da sprovedeš istinu u delo? Možeš li da svedočiš? Ne, ne možeš. Ljudi imaju mnogo zamisli u vezi sa verovanjem u Boga. Oni zamišljaju da će, kada počnu da veruju u Boga, imati bogatstvo i mir čitavog života, da će svi njihovi rođaci imati koristi zahvaljujući njima, pri čemu će im se oči cakliti od zavisti; da nikada neće biti siromašni i da se nikada neće razboleti ili se suočiti sa bilo kakvom katastrofom. Takve zamisli dovode do toga da ljudi imaju mnoge nerazumne zahteve od Boga. Kada imaš nerazumne zahteve od Boga, da li je tvoj odnos sa Bogom normalan ili nenormalan? Svakako da je nenormalan. Dakle, da li te ove predstave i zamisli navode da staneš na stranu Boga ili da se suprotstaviš Bogu? One samo mogu da te navedu da se suprotstaviš Bogu, da Mu protivrečiš i da Mu se odupreš, pa čak i da izdaš i napustiš Boga, i takvo ponašanje postaje sve ozbiljnije. To jest, kada ljudi imaju takve predstave, oni više nisu u stanju da održe normalan odnos sa Bogom. Kada ljudi steknu predstave o Bogu, njihova srca tada proizvode osećaje buntovnosti i negativnosti. U takvim vremenima treba da traže istinu da bi razrešili te predstave. Kada shvate istinu, kada shvate nalog koji im Bog izdaje i mnoge zahteve koje Bog ima za njihovo verovanje u Njega, kada jednom to shvate i kada budu mogli da se ponašaju i postupaju u skladu sa Božjim zahtevima, tada će se na taj način razrešiti njihove predstave i zamisli. Kada jednom shvate istinu, prirodno će se odreći svojih predstava i tada će njihov odnos sa Bogom postati normalniji. Rešavanje predstava je jednako rešavanju nedoumica o Bogu. Drugim rečima, tek kada otpuste i razreše svoje predstave, oni će shvatiti šta je istina i šta su Božji zahtevi.

Koje još predstave postoje u vašem srcu koje mogu uticati na obavljanje vaših dužnosti? Koje predstave često utiču na vas i upravljaju vašim životom? Kada ti se dogodi nešto što ti se ne sviđa, tvoje predstave se prirodno javljaju i onda se žališ Bogu, prepireš se i takmičiš se sa Bogom, i one donose brz preobražaj u tvom odnosu sa Bogom: odustaješ od onoga kakav si bio na početku, kada si osećao da mnogo voliš Boga i da si mu veoma odan, kada si želeo da Mu posvetiš ceo svoj život, da bi se iznenada predomislio, više ne želiš da obavljaš svoju dužnost, niti da budeš odan Bogu, žao ti je što si izabrao taj put i čak se žališ što te je Bog izabrao. Koje druge predstave mogu iznenada da izazovu promenu u tvom odnosu sa Bogom? (Kada Bog uredi situaciju da me proveri i da me otkrije i kada osećam da neću dobro proći, ja stvaram predstave o Bogu. Osećam da verujem u Boga i da Ga sledim, i da sam uvek vršio svoju dužnost, tako da dokle god ne napuštam Boga, ne treba ni On mene da napušta.) To je jedna vrsta predstave. Da li često imate takve predstave? Kako vi shvatate to da vas je Bog napustio? Da li mislite da ako vas Bog napusti, to znači da vas Bog ne želi i da vas neće spasiti? To je još jedna vrsta predstave. Kako, dakle, nastaje takva predstava? Da li dolazi iz vaše mašte ili ima osnovu? Kako znaš da nećeš dobro proći kod Boga? Da li ti je Bog to lično rekao? Te misli su u potpunosti tvoja tvorevina. Sada znaš da je to predstava; ključno pitanje je kako je rešiti. Ljudi zapravo imaju mnogo predstava o veri u Boga. Ako možeš da shvatiš da imaš predstavu, onda treba da znaš da je pogrešna. Dakle, kako treba rešiti ove predstave? Kao prvo, mora da ti bude jasno da li te predstave potiču iz znanja ili iz sotonističkih shvatanja, zatim gde leži krivica, u čemu je šteta i, kada ti to bude jasno, prirodno ćeš moći da otpustiš tu predstavu. Međutim, to nije isto što i temeljno razrešavanje iste; i dalje moraš da tražiš istinu, da uvidiš šta su Božji zahtevi, a zatim da raščlaniš pojam u skladu sa Božjim rečima. Kada budeš jasno mogao da razabereš da je predstava pogrešna, da je ona nešto apsurdno i da je potpuno u neskladu sa istinom, to će značiti da si u osnovi razrešio predstavu. Ako ne tražiš istinu, ako predstavu ne uspoređuješ sa Božjim rečima, nećeš moći jasno da razabereš zašto je predstava pogrešna, i tako nećeš moći temeljno da se odrekneš predstave; čak i ako znaš da je to predstava, nećeš nužno moći u potpunosti da je otpustiš. U takvim okolnostima, kada se tvoje predstave kose sa Božjim zahtevima i kada ih se tvoje srce ipak pridržava pored toga što možda znaš da su tvoje predstave pogrešne, i kada svakako znaš da su tvoje predstave u suprotnosti sa istinom i ti ipak u srcu i dalje veruješ da su tvoje predstave održive, tada nisi neko ko shvata istinu i ljudi kao što si ti nemaju život-ulazak i rast im je suviše mali. Na primer, ljudi su posebno osetljivi na sopstveni ishod i odredište, kao i na prilagođavanja u njihovoj dužnosti i na poveravanje njihove dužnosti nekome drugom. Neki ljudi u takvim situacijama često na prečac dolaze do pogrešnog zaključka da je za njih gotovo čim su smenjeni u svojoj dužnosti i čim su ostali bez statusa, ili je Bog rekao da ih više ne voli ili ne želi. To je zaključak do kojeg oni dolaze. Oni veruju u sledeće: „Nema smisla verovati u Boga, Bog me ne želi, a moj ishod je već određen, pa koja je svrha da nastavim živeti?” Drugi, kada čuju takve misli, smatraju da su razumne i dostojanstvene – ali kakvo je to zapravo razmišljanje? To je buntovništvo protiv Boga, to je prepuštanje očaju. Zašto se prepuštaju očaju? Zato što ne razumeju Božje namere, ne mogu jasno da vide kako Bog spasava ljude i nemaju istinsku veru u Boga. Da li Bog zna kada se ljudi prepuste očaju? (Da.) Bog zna, pa kako se onda On ponaša prema takvim ljudima? Ljudi stvore neku vrstu predstave i kažu: „Bog je platio ogromnu cenu za čoveka, mnogo je delovao u svakoj osobi i uložio je mnogo napora; Bogu nije lako da izabere i spase osobu. Bog će biti veoma povređen ako se čovek prepusti očaju i svakog dana će se nadati da će čovek uspeti da se uzdigne.” To je površno značenje, ali to je, u stvari, i ljudska predstava. Bog zauzima određeni stav prema takvim ljudima: ako se prepustiš očaju i ne pokušavaš da kreneš napred, dozvoliće ti da sam izabereš; neće te prisiljavati da učiniš bilo šta protiv svoje volje. Ako kažeš: „I dalje želim da obavljam dužnost stvorenog bića, da činim sve što mogu da primenjujem kako Bog traži i da udovoljavam Božjim namerama. Upotrebiću sve svoje darove i talente, a ako nisam sposoban za bilo šta, onda ću naučiti da se pokorim i da budem poslušan; neću napustiti svoju dužnost”, Bog će reći: „Ako si voljan da tako živiš, onda nastavi da slediš, ali moraš da radiš kako Bog traži; merila koja Bog zahteva i Njegova načela se ne menjaju.” Koje je značenje tih reči? Značenje je da samo ljudi mogu da napuste sebe same; Bog nikada nikoga ne bi napustio. Za svakoga ko je u stanju da na kraju postigne spasenje i ugleda Boga, za svakoga ko uspostavlja normalan odnos sa Bogom i ko može da stane pred Boga, to nije nešto što se može postići posle jednog neuspeha ili orezivanja, ili posle jednog suda i jedne grdnje. Pre nego što je Petar usavršen, oplemenjen je stotinama puta. Među onima koji preostanu posle službovanja do samog kraja, neće biti nikoga ko je samo osam ili deset puta doživeo kušnje i oplemenjivanje pre nego što je stigao do kraja. Bez obzira na to koliko se puta neko stavlja na probu i oplemenjuje, zar to nije Božja ljubav? (Jeste.) Kada možeš da vidiš Božju ljubav, onda možeš da razumeš Božji stav prema čoveku.

Kada neki ljudi čitaju Božje reči i vide da Bog njima osuđuje ljude, oni stiču predstave i osećaju se rastrzano. Na primer, Božje reči tvrde da ti ne prihvataš istinu, pa te zato Bog ne voli, niti te prihvata, da si zlikovac, antihrist, da se On uznemiri čim te ugleda i da te ne želi. Ljudi čitaju te reči i misle: „Ove reči su meni upućene. Bog me odlučno ne želi, a pošto me je Bog napustio, ni ja više neću da verujem u Boga.” Ima onih koji, kada čitaju Božje reči, često stiču predstave i pogrešno razumeju jer Bog razotkriva iskvarena stanja ljudi i u nekim Svojim izjavama osuđuje ljude. Pošto misle da su Božje reči upućene njima, ljudi postaju negativni i slabi, misle da Bog odustaje od njih i da ih neće spasiti. Postaju toliko negativni, da ih to dovodi do suza, i više ne žele da slede Boga. To je zapravo pogrešno shvatanje Boga. Kada ne razumeš značenje Božjih reči, ne treba da pokušavaš da definišeš Boga. Ti ne znaš koju vrstu osobe Bog napušta, niti pod kojim okolnostima odustaje od ljudi, a ni pod kojim okolnostima ostavlja ljude po strani; postoje načela i konteksti za sve to. Ako nemaš potpuni uvid u te pojedinosti, bićeš veoma sklon da burno reaguješ i ograničiš sebe zbog jedne Božje reči. Zar to nije problematično? Kada Bog sudi ljudima, koji je njihov glavni aspekt koji On osuđuje? Bog sudi i razotkriva iskvarene naravi i iskvarenu suštinu ljudi, osuđuje njihove sotonske naravi i sotonske prirode, osuđuje različita ispoljenja i ophođenje kada se bune i protive Bogu, osuđuje ih zato što nisu u stanju da se pokore Bogu, zato što se uvek suprotstavljaju Bogu i zato što uvek imaju sopstvene motivacije i ciljeve – ali takva osuda ne znači da je Bog napustio ljude koji imaju sotonsku narav. Ako vam to nije jasno, onda niste sposobni da shvatite, što vas pomalo čini sličnim ljudima koji su mentalno poremećeni, uvek sumnjičavi prema svemu i koji pogrešno tumače Boga. Takvi ljudi su lišeni istinske vere, tako da je pitanje kako bi uopšte mogli da slede Boga do samog kraja? Kad čuješ jednu jedinu osuđujuću izjavu od Boga, ti misliš da je time što ih je osudio, Bog ljude i napustio i da više neće biti spaseni, zbog čega postaješ negativan i prepuštaš se očaju. To je pogrešno tumačenje Boga. Zapravo, Bog nije napustio ljude. Pogrešno su protumačili Boga i napustili sebe. Ništa nije ozbiljnije nego kada se ljudi odreknu sebe, što je ostvarenje reči iz Starog zaveta: „Bezumni ginu zbog bezumlja” (Priče Solomonove 10:21). Nijedno ponašanje nije gluplje nego ono kada se ljudi prepuste očaju. Ponekad čitaš Božje reči koje kao da definišu ljude; zapravo, one ne definišu nikoga, već su izraz Božjih namera i mišljenjȃ. To su reči istine i načela, ne definišu nikoga. Reči koje je Bog izgovorio u gnevu ili u besu takođe predstavljaju Božju narav, te su reči istina i, štaviše, pripadaju načelu. Ljudi to moraju da shvate. Svrha tih Božjih reči jeste da omogući ljudima da shvate istinu i da shvate načela; svakako nije da ikoga definišu. To nema nikakve veze s krajnjim odredištem i nagradom ljudi, a još manje s njihovom krajnjom kaznom. To su samo reči izgovorene da sude i da orezuju ljude, one su rezultat besa na ljude koji ne ispunjavaju Njegova očekivanja i izgovorene su da bi probudile ljude, da bi ih podsetile, i te reči dolaze iz Božjeg srca. Pa ipak, ima onih koji posrću i napuštaju Boga zbog jednog jedinog Njegovog suda. Takvi ljudi ne znaju šta je dobro za njih, razum do njih ne dopire, uopšte ne prihvataju istinu. Neki ljudi se osećaju slabo neko vreme, a zatim ponovo staju pred Boga, misleći: „Ovo nije u redu, moram da nastavim da sledim Boga i da radim ono što Bog zahteva. Ako ne budem sledio Boga, niti dobro obavljao svoju dužnost, onda će mi život biti bezvredan. Da bih proživeo smislen život, moram da sledim Boga.” Dakle, kako oni slede Boga? Moraju da dožive Božje delo. Naprosto reći da neko veruje u Boga i da ne doživljava Božje delo znači da ne sledi Boga. Prethodno nelojalno obavljanje dužnosti i nedostatak volje da se prihvati malo orezivanja – da li je to stav koji čovek treba da ima kada prihvata Božje delo? Nepristajanje na orezivanje i neprestano vajkanje kada neko malo pati – kakva je to narav? Čovek treba da se preispita i uvidi šta Bog zahteva, i mora da čini ono što Bog zahteva. Ako Bog kaže da nisi dovoljno dobar, onda nisi dovoljno dobar i ne treba da koristiš svoje predstave i uobrazilju da razgraničiš stvari ili da se suprotstaviš Bogu; treba da se pokoriš i priznaš da nisi dovoljno dobar. Zar tada nećeš imati put primene? Može li neko i dalje da napusti Boga kada je u stanju da primenjuje istinu i pokori se Bogu? Ne, ne može. Postoje trenuci kada veruješ da je Bog odustao od tebe – ali u stvari, Bog nije odustao od tebe, On te samo ostavlja po strani da bi mogao da se preispitaš. Bog može da te smatra nepoželjnim i ne želi da obraća pažnju na tebe, ali On te nije zaista napustio. Ima onih koji se trude da obavljaju svoju dužnost u Božjoj kući, ali zbog njihove suštine i raznih stvari koje se u njima ispoljavaju, Bog vidi da oni ne vole istinu i da je uopšte ne prihvataju, pa ih Bog zapravo napušta; oni nisu zaista izabrani, već su samo obavljali službu neko vreme. U međuvremenu, postoje neki koje Bog maksimalno disciplinuje, grdi i sudi im, pa čak i osuđuje i proklinje, primenjujući prema njima različite načine postupanja koji su u suprotnosti sa ljudskim predstavama. Neki ljudi ne razumeju Božju nameru i misle da se Bog okomio na njih i da ih povređuje. Oni misle da nema dostojanstva u životu pred Bogom, ne žele više da povređuju Boga i napuštaju crkvu. Oni čak misle da za takvo postupanje ima razloga i na taj način okreću leđa Bogu – ali u stvari, Bog ih nije napustio. Takvi ljudi nemaju ni najmanju predstavu o Božjoj nameri. Oni su donekle preosetljivi, idu toliko daleko da odustaju od Božjeg spasenja. Da li oni zaista imaju savest? Naiđe vreme kada Bog izbegava ljude, i vreme kada ih privremeno stavlja na stranu da bi mogli da razmisle o sebi, ali Bog ih nije napustio; daje im priliku da se pokaju. Bog zaista napušta samo one zle, počinioce mnogih zlih dela, bezvernike i antihriste. Neki kažu: „Osećam da sam lišen dela Svetog Duha i dugo sam bez prosvećenja Svetog Duha. Da li me je Bog napustio?” To je zabluda. Tu postoji i problem naravi: ljudi su isuviše emotivni, uvek slede sopstveno rasuđivanje, uvek su svojevoljni i lišeni racionalnosti – zar to nije problem naravi? Kažeš da te je Bog napustio, da te neće spasiti, da li je On onda odredio tvoj ishod? Bog ti je samo rekao nekoliko ljutitih reči. Kako možeš da kažeš da je On odustao od tebe, da te više ne želi? Postoje slučajevi kada ne možeš da osetiš delo Svetog Duha, ali te Bog nije lišio prava da čitaš Njegove reči, niti je odredio tvoj ishod, ili presekao tvoj put ka spasenju – zašto si onda toliko uznemiren? U lošem si stanju, imaš problem s motivacijom, imaš problem s mislima i gledištima, tvoje stanje uma je izopačeno – a ipak ne pokušavaš to da popraviš traženjem istine. Umesto toga, stalno pogrešno tumačiš i žališ se na Boga, i prebacuješ odgovornost na Njega, pa čak i kažeš: „Bog me ne želi, tako da više ne verujem u Njega.” Zar nisi iracionalan? Zar nisi nerazuman? Takva osoba je isuviše emotivna, bez ikakvog smisla, otporna na bilo šta što je razumno. Najmanje je verovatno da će prihvatiti istinu i biće joj veoma teško da dođe do spasenja.

Zapamtite ove reči: Petar je usavršen tako što je oplemenjivan više stotina puta. U vašim predstavama i zamislima, biti oplemenjen više stotina puta znači proživeti dramatičan život pun neizrecivih nedaća da biste sledili Boga i na kraju bili razapeti naglavačke. Nije tako; to je samo čovekova predstava. Zašto kažem da je to čovekova predstava? Zato što ljudi ne shvataju šta su Božje kušnje i to da je Bog svojom rukom uredio i izveo svaku kušnju; ljudi ne shvataju „više stotina puta”, ni zašto je Bog oplemenio Petra više stotina puta, ni kako je to „više stotina puta” postignuto, ni šta je bio osnovni uzrok – ljudi to ne znaju, već se uvek oslanjaju na svoje predstave i zamisli da bi nešto shvatili, i na kraju pogrešno razumeju Boga. Ljudi nisu u stanju da shvate određene Božje reči koje nisu doživeli. Da Bog u stvarnom životu svakoga blagosilja, usmerava i staloženo mu se obraća, kušnje bi ljudima zauvek predstavljale samo prazne reči i ništa više od jedne reči, definicije, koncepta. Međutim, Bog često obavlja to delo na tebi: čas ti izaziva bolest, čas te suočava sa nečim neprijatnim što te obeshrabruje i slabi, čas te suočava sa teškom situacijom sa kojom se teško nosiš i ne znaš šta treba da uradiš – šta tebi to predstavlja? Kada su u pitanju sve te neprijatnosti, sva ta patnja ili poteškoće ili nedaće, pa čak i iskušenja koja dolaze od Sotone, ako sve to možeš da shvatiš kao kušnje koje ti Bog šalje, svaku kušnju kao tek jednu od stotina kušnji, i uspeš da ih prihvatiš i da tražiš istinu u njima, onda će se tvoje stanje preobraziti i tvoj odnos sa Bogom će se poboljšati. Međutim, ako odbijaš kušnje kada se suočiš sa njima, ako stalno pokušavaš da se od njih sakriješ, da im se odupreš i suprotstaviš, onda će za tebe „više stotina kušnji” zauvek biti samo prazne reči koje se nikada neće ispuniti. Na primer, neko se neprijatno ophodi prema tebi, a ti ne znaš zašto i to te čini nesrećnim. Ako si impulsivan i živiš u svom telu, onda imaš izgovor da i ti prema njemu budeš neprijatan – oko za oko, zub za zub. Ali ako živiš pred Bogom i želiš da prihvatiš da te Bog usavršava i spasava, onda sve to treba da smatraš Božjom kušnjom i da je prihvatiš; u stvari, to je jedan od različitih načina na koji te Bog isprobava. Kada o tome ovako razgovaramo u zajedništvu, da li se sada u srcu osećate mnogo slobodnije i mnogo lakše? Ako možete da primenjujete u skladu sa ovim rečima, da uporedite svoje ponašanje i gledišta sa njima, onda će vam to u velikoj meri pomoći kada je u pitanju pokoravanje Božjim orkestracijama i uređenjima u vašem svakodnevnom životu.

Koji su glavni aspekti koji su uključeni u današnju diskusiju o ljudskim predstavama u vezi sa verovanjem u Boga? Jedan aspekt je javno ophođenje ljudi, koji se ponašaju lažno kao fariseji, vrlo prefinjeno i otmeno; drugi aspekt je aspekt hrane, odeće, stanovanja i putovanja; još jedan aspekt je kako ljudi shvataju veru u Boga, misleći da kada veruju u Boga moraju da budu blagosloveni i da imaju prednosti. Kakvo je bilo Jovovo iskustvo sa tim aspektom? Kada su ga zadesile kušnje, bio je u stanju da utvrdi da dolaze od Boga, da nije učinio ništa loše i da to nije bila Božja kazna, već da ga je Bog isprobavao i da ga je Sotona iskušavao – on je to tako shvatio. A kako su to shvatili Jovovi prijatelji? Verovali su da je ta nesreća sigurno zadesila Jova zato što je učinio nešto loše i uvredio Boga. To što su mogli tako da razmišljaju pokazuje da su gajili predstave o veri u Boga. Po čemu se Jovovo shvatanje razlikovalo od shvatanja ostalih? Zato što je Jov jasno video šta se dešava, pa nije gajio nikakve predstave o tome. Dok je Bog obavljao svoje delo na Jovu, Jov je stekao iskustvo i upoznao Božje delo, a te ljudske predstave i ideje više se nisu nalazile u Jovu. I tako, kada se Božja ruka sručila na Jova, da li je on to pogrešno shvatio? (Nije.) Nije pogrešno shvatio i zato se nije žalio; nije pogrešno shvatio i zato se nije bunio; nije pogrešno shvatio i zato je bio u stanju da se istinski pokori. Zar nije tako? (Jeste.) Zašto je to ispravno? Ako ljudi u srcu aminuju Božje reči, ako uzmu Božje reči kao stvarnost pozitivnih stvari, kao ono što je ispravno, kao merilo, kao vrhovno i kao načela koja treba da sprovedu u delo, onda će se pokoriti i neće pogrešno shvatiti. Uvek postoji jedan izraz kada ljudi stvaraju nesporazume oko reči koje Bog izgovara ili oko Božjih postupaka – koji je to izraz? (Ne žele da ih prihvate.) A šta se krije iza te nespremnosti da se prihvate Božje reči i postupci? To da oni imaju sopstvene ideje, a te ideje su u suprotnosti i u sukobu sa Božjim rečima, a onda ljudi stvaraju nesporazume i predstave o Bogu, verujući da stvari koje Bog kaže nisu nužno tačne. Ponekad, čak i ako se čini da ih ljudi prihvataju, to je i dalje samo pretvaranje i nije istinsko prihvatanje. Kada traži istinu, čovek mora da razmišlja potpuno u skladu sa Božjim rečima i zahtevima, i da se u srcu slaže sa Božjim rečima, i tek tada može da bude u skladu sa Bogom. Ako ne prihvatiš te stvari u svom srcu i pogrešno ih shvatiš, čak im se i protiviš i opireš im se, onda to pokazuje da postoji nešto u tebi. Ako možeš da raščlaniš tu stvar u sebi i da tražiš istinu, onda tvoje predstave mogu da se razreše; ako imaš iskrivljeno razumevanje, ako nemaš duhovno razumevanje ili nemaš sposobnost razumevanja, ti naprosto nisi u stanju da uporediš svoje predstave sa Božjim rečima, nisi u stanju da ih spoznaš i raščlaniš, i nisi svestan predstava kada se pojave u tebi, onda će tvoje predstave biti nerazrešive. Neki ljudi savršeno dobro znaju da u srcu gaje predstave o Bogu, ali i dalje tvrde da ih nemaju, bojeći se da će, ako progovore, izgubiti obraz i da će ih drugi gledati s visine. Ako ih neko pita: „Ako nisi pogrešno razumeo Boga, kako to da ne možeš da mu se pokoriš?” oni odgovaraju: „Ne znam kako da primenjujem.” Kakvo je to ispoljenje? Ako nemaš duhovno razumevanje, ako nemaš moć razlučivanja i ne znaš kako da preispitaš sebe kada imaš problem, onda nećeš biti u stanju da razrešiš svoje predstave ili nedoumice o Bogu. Kada se dešavaju stvari koje nisu povezane sa tvojim predstavama, ti si veoma smiren i ne deluješ kao da imaš bilo kakav problem. Međutim, u trenutku kada se dogodi nešto što se dotiče tvoje predstave, u tebi se javlja osećanje sukoba sa Bogom. Kako se taj sukob ispoljava? Ponekad možeš da osetiš ogorčenost, a kako vreme prolazi i to osećanje se ne razrešava, onda tvoje nedoumice o Bogu postaju još više ukorenjene i tvoja iskvarena narav nabubri, i počinješ da daješ oduška svojim predstavama i da sudiš Bogu. Onog trenutka kada počneš da sudiš Bogu, to više nije problem razmišljanja ili ponašanja, već je otkrivenje sotonske naravi. Ako neko pokazuje malo prkosa ili mu nedostaje pokornost u ponašanju iz čistog neznanja, onda Bog to ne osuđuje; ako se neko direktno sukobljava sa Bogom zbog svoje naravi i to radi namerno, onda će sam sebi izazvati nevolje, i on prkosi Bogu. Kada neko namerno prkosi Bogu, onda je to uvreda protiv Božje naravi. Stoga, kada ljudi imaju predstave, treba da ih razreše; tek kada razreše svoje predstave, mogu da razreše nesporazume između sebe i Boga; i tek kada razreše nesporazume između sebe i Boga, mogu zaista da se pokore Bogu. Neki ljudi kažu: „Nemam predstave, i nesporazumi između mene i Boga su rešeni. Više ne mislim ni na šta.” Da li je to dovoljno? Svrha razrešavanja predstava nije samo da se razreše predstave, već da se primenjuje u skladu sa Božjim zahtevima i istinom, da bi se postigla pokornost Bogu i da bi se udovoljilo Bogu. Neki ljudi kažu: „Sve dok nemam nedoumica o Bogu, to je dovoljno, sve će biti u redu i ja ću biti dobro.” To nije pravo sprovođenje istine u delo, niti je to istinska pokornost – problem još uvek nije rešen. Da je problem zaista rešen, onda ne samo da ljudi ne bi imali nedoumica o Bogu, već bi takođe znali šta Bog zahteva i kakve su Njegove namere u svemu što im se dešava. Ne samo da bi mogli da raščlane sopstvene predstave, već bi takođe mogli da pomognu onima koji imaju predstave da nauče kako da traže istinu, da uspeju da primenjuju istinu i da ispune Božje zahteve. Zar onda ne bi bili u skladu sa Božjim namerama? Krajnji cilj u rešavanju predstava jeste razumevanje Božjih namera i ulazak u istina-stvarnost – to je ključno. Kažeš da nisi stvorio nikakve nedoumice o Bogu, pa da li onda shvataš istinu? Čak i da nemaš predstave ili nedoumice o Bogu, ako ne shvataš istinu, ti još uvek nisi neko ko je pokoran Bogu. To što nemaš nedoumice ne znači da razumeš Boga, a još manje znači da si sposoban da mu se pokoriš. Ljudi nemaju predstave ili nedoumice o Bogu kada je sve dobro, ali to ne znači da uopšte nemaju predstave ili nedoumice o Bogu. Kada im se desi nešto što se tiče njihovih ličnih interesa, njihove predstave se tada prirodno javljaju i oni će stvoriti nedoumice o Bogu, te se čak i naglas žaliti. Mogu li ljudi da se pokore Bogu kada smatraju da su njihovi lični interesi toliko bitni? Zašto se, kada se desi nešto što utiče na nečije lične interese, javljaju njihove predstave i nedoumice i oni se bune protiv Boga i prkose Mu? Tako je i sa ljudima koji imaju sotonsku prirodu i sotonsku narav. Kada se desi nešto što utiče na njihove lične interese, oni više nisu u stanju da se pokore Bogu, a takođe ne mogu da se pokore Bogu kada se desi nešto što je u suprotnosti sa njihovim sopstvenim predstavama i zamislima. Ljudska shvatanja i nedoumice o Bogu javljaju se u zavisnosti od situacije u kojoj se nađu. Ako nisu u stanju da traže i prihvate istinu, onda se njihove predstave nikada neće razrešiti i njihov odnos sa Bogom se nikada neće vratiti u normalu. Bez obzira na to koliko godina su verovali u Njega, Bog neće spasiti ljude koji gaje predstave ali ne traže istinu da bi ih razrešili.

Božje spasenje čoveka nije samo prazna priča. On izražava sve ove istine kako bi se bavio raznim pitanjima iskvarenog čovečanstva koja su u suprotnosti sa istinom – njihovim predstavama, zamislima, znanjem, filozofijama, tradicijom itd. Detaljnom analizom svega toga, On omogućava čoveku da shvati od čega se sastoje pozitivne stvari, od čega se sastoje negativne stvari, šta dolazi od Boga, šta dolazi od Sotone, šta je istina i šta su Sotonine filozofije i logika. Kada ljudi uspeju sve to da vide onakvo kakvo zaista jeste, oni će prirodno izabrati da slede ispravan životni put i biće u stanju da primenjuju istinu, da rade ono što Bog traži i da razaznaju negativne stvari. To je ono što Bog traži od čoveka, a to je i merilo po kojem On usavršava i spasava ljude. Neki kažu: „Bog raščlanjuje ljudske predstave, ali ja nemam predstave. Ljudi koji imaju predstave su obično lukave stare lisice, ili teolozi i fariseji. Ja nisam takav.” U čemu je problem kada neko može da izjavi tako nešto? Taj čovek ne poznaje sebe. Bez obzira na to koliko se o istini razgovara u zajedništvu, on je ne primenjuje na sebi, smatrajući da nije takav. To je neznanje i on nema duhovno razumevanje. Da li biste mogli tako da razmišljate? Danas većina ljudi ne razmišlja tako. Kada neko pojede i popije mnogo Božjih reči i može da shvati neke istine, tada je u stanju da jasno vidi da svako poseduje nešto od predstava i zamisli i da svako poseduje iskvarene naravi. Nema ničeg sramnog u raščlanjivanju tih stvari; nakon raščlanjivanja, štaviše, oni veruju da će to pomoći drugima da razviju moć razlučivanja, a i oni će sami rasti i moći će brže da shvate istinu. Zato su svi oni u stanju da pred svima budu detaljno analizirani. Koji je cilj detaljnog analiziranja predstava? Cilj je da se te predstave ostave po strani, da se reše nesporazumi između čoveka i Boga, a zatim da se ljudima omogući da se usredsrede na ono što Bog traži od čoveka, da znaju kako da krenu putem spasenja i da znaju šta da rade da bi primenili istinu. Kada se često tako primenjuje, na kraju se postiže željeno dejstvo: jedan aspekt je da će ljudi shvatiti Božje namere i doći u stanje da mogu da se pokore Bogu, dok je drugi aspekt taj da će postati imuni i otporni na mnoge negativne stvari, kao što su rđave predstave i zamisli i stvari koje proizilaze iz znanja. Kada se suočiš sa religioznim intelektualcem, teologom, verskim pastorom ili starešinom, u razgovoru već možeš da ih prozreš i u stanju si da koristiš istinu da osporiš mnoštvo njihovih predstava, zamisli, jeresi i zabluda. To pokazuje da si u stanju da prepoznaš negativne stvari, da si shvatio neke istine, da imaš određeni rast i da se zato ne osećaš preplašeno kada se suočiš sa tim verskim vođama i ličnostima. Znanje, učenje i filozofije o kojima govore – čak i sve njihove ideologije i teorije – neodržive su, jer si prozreo reči i doktrine, predstave i zamisli o religiji, i to više ne može da te navede na pogrešan put. Ali, još uvek niste stigli do te tačke. Kada naiđete na te verske prevarante i fariseje ili bilo koga sa kakvim-takvim statusom, vi se preplašite; znate da je to što oni govore pogrešno, da se sastoji od predstava i zamisli rođenih iz znanja, ali vi ne znate kako da to odbacite, ne znate odakle da počnete da to raščlanjujete, ili kojim rečima da razotkrijete te ljude. Zar to ne pokazuje da još uvek niste shvatili istinu? (Pokazuje.) Dakle, morate da se opremite istinom i, kada je jednom shvatite, onda ćete moći detaljno da analizirate sebe i znaćete kako da razaznajete ljude. Kada shvatite istinu, moći ćete jasno da vidite druge ljude, ali ako ne shvatite istinu, nikada nećete moći jasno da ih sagledate. Da biste prozreli ljude i stvari, morate da shvatite istinu; bez istine kao temelja, kao života, nećete moći da prodrete duboko ni u šta.

Kada ljudi razreše razne predstave i zamisli, oni imaju znanje i iskustvo Božjih reči, a istovremeno su i ušli u stvarnost Božjih reči. U procesu ulaska u stvarnost Božjih reči, razne predstave i zamisli koje se javljaju u ljudima razrešavaju se jedna po jedna i dolazi do promene u ljudskom poznavanju Božjeg dela, Božje suštine i raznih stavova koje Bog ima prema ljudima. Kako dolazi do te promene? Dolazi tako što ljudi ostave po strani svoje ljudske predstave i zamisli, kada ostave po strani ideje i perspektive koje dolaze od znanja, filozofije, tradicije ili od sveta, i umesto toga prihvate gledišta koja dolaze od Boga i koja su povezana sa istinom. Kada ljudi prihvate Božje reči kao svoj život, oni takođe ulaze u stvarnost Božjih reči i sposobni su da razmatraju i razmišljaju o pitanjima koristeći istinu i da rešavaju probleme koristeći istinu. Kada ljudi razreše svoje predstave i nedoumice o Bogu, onda mogu odmah da poboljšaju svoj odnos sa Njim, dok u isto vreme utiru svoj put ka život-ulasku. Kada ljudi postignu takve promene, šta se događa sa njihovim odnosom sa Bogom? On postaje odnos stvorenog bića i Stvoritelja. U odnosu koji dostigne taj nivo nema utrkivanja, nema isprobavanja i veoma je malo buntovništva; ljudi su mnogo pokorniji, imaju više razumevanja, puni su poštovanja, odani su i pošteni prema Bogu i zaista su bogobojažljivi. To su promene koje se javljaju u životima ljudi kada razreše svoje predstave. Ako ste u stanju da postignete takvu promenu, da li ste onda voljni da razrešite svoje predstave? (Da.) Ali razrešavanje ljudskih predstava je veoma bolan proces. Ljudi moraju da se odreknu sebe, da ostave po strani svoje predstave, da ostave po strani stvari za koje veruju da su ispravne, da ostave po strani stvari koje uporno traže, da ostave po strani stvari za koje su verovali da su ispravne i za kojima su težili i čeznuli tokom celog života. To znači da ljudi moraju da se pobune protiv sebe, moraju da ostave po strani znanje, filozofije – čak i svoj način postojanja – koji su naučeni od sotonskog sveta, i da ih zamene drugačijim načinom života, čiji su i temelj i koren u istini. Samim tim, ljudi moraju da prođu kroz veliku patnju. Takva patnja možda nije fizička bolest ili nedaće i teškoće svakodnevnog života, ali može doći od promene u svim vrstama pogleda na različite stvari i na čovečanstvo u tvom srcu, ili čak može doći od promene u različitim aspektima znanja koje imaš o Bogu, što preokreće naglavačke tvoje znanje i pogled na svet, na ljudski život, na čovečanstvo, pa čak i na Boga.

Upravo smo razgovarali o ljudskim predstavama u vezi sa verovanjem u Boga i dali nekoliko primera, kako biste mogli da imate osnovni koncept tog aspekta istine. Zatim možete ponovo da razmišljate o tome i da o tome razgovarate u zajedništvu, da donosite zaključke i da postepeno preispitujete, shvatate i raščlanjujete predstave u vezi sa verovanjem u Boga, pre nego što ih razrešite korak po korak. Ukratko, ljudi imaju mnogo zamisli i predstava o veri u Boga. Na primer, bilo da se radi o životima ljudi, braku, porodici ili poslu, u trenutku kada se pojave neke poteškoće, ljudi stvaraju predstave o Bogu, a onda se žale i sude Mu i u srcu uvek razmišljaju: „Zašto me Bog ne zaštiti ili ne blagosilja?” Baš kao što nevernici uvek kažu: „Nebo je nepravično” i „Nebo je slepo”; ali te stvari se ne dešavaju slučajno. Kada im je život udoban i srećan, ljudi nikada nijednom rečju ne hvale Boga, a mogu čak i da Ga se odreknu i da sumnjaju u Njegovo postojanje. Međutim, kada nastupe nesreće, oni odgovornost svaljuju na Boga i počinju da sude i bogohule. Neki ljudi čak misle da više ne moraju ništa da uče niti da rade kada veruju u Boga, da će im Bog sve pripremiti kada dođe vreme, i da, ako imaju bilo kakvih poteškoća, mogu da se mole Bogu i da Mu prepuste stvar i On će je rešiti za njih. Oni veruju da će ih, ako se razbole, Bog izlečiti, da će ih, ako ih zadesi nesreća, Bog zaštititi, da će, kada dođe Božji dan, svi oni promeniti oblik, i da će, ako Bog bude činio znamenja i čudesa, sve biti u redu – to su zamisli i predstave koje ljudi imaju. A što se tiče stručnog znanja koje ljudi treba da steknu i koje je vezano za obaveze, oni treba to da nauče u skladu sa onim što je neophodno za njihovu dužnost; to se zove pragmatizam i posvećenost svom zadatku, i čovek ne treba samo da sanjari i da se oslanja na svoju maštu. Ono što Bog zahteva od ljudi je ono što ljudi moraju da čine, to su dužnosti koje ljudi treba da obavljaju. To nikako ne može da se promeni i mora mu se pristupiti savesno – to je u skladu sa istinom i to je perspektiva koju ljudi treba da imaju prema svojoj dužnosti. To nije predstava, to je istina i to je ono što Bog zahteva. U mnogim slučajevima su stvari koje Bog čini u suprotnosti sa ljudskim zamislima. Ako ljudi mogu da ostave po strani svoje predstave, da traže Božje namere i da traže istina-načela, onda će moći da prođu kroz te stvari. Ako si tvrdoglav i uporno se držiš svojih predstava, onda je to isto kao da ne prihvataš istinu, da ne prihvataš stvari koje su ispravne i ne prihvataš Božje zahteve. Ako ne prihvatiš istinu ili ono što je ispravno, zar se onda ne može reći da si u suprotnosti sa Bogom? Istina i pozitivne stvari dolaze od Boga. Ako ih ne prihvatiš i umesto toga se držiš svojih predstava, onda je jasno da se protiviš istini. Ovde ćemo završiti naše zajedništvo o ljudskim predstavama u vezi sa verovanjem u Boga. Na vama je da to primenite na sebi na osnovu ovih načela i reči koje smo danas ovde podelili u zajedništvu. Od tri vrste predstava, one vezane za ljudsko verovanje u Boga su najčešće i najosnovnije. Istine vezane za te predstave nisu preterano duboke, tako da bi trebalo da bude lako da se razreše.

Sada ćemo razgovarati o ljudskim predstavama o ovaploćenju; o njemu ljudi takođe imaju mnogo predstava. Ljudi imaju mnoge zamisli i pre nego što vide ovaploćenog Boga, zar ne? Na primer, oni veruju da ovaploćenje treba da razume sve i da sve vidi jasno. Ukratko, oni misle da Božje ovaploćeno telo treba da bude izuzetno savršeno, da je On previše dobar za takve kao što su oni i da je nepristupačan. Dok ljudi ne upoznaju Boga, te zamisli koje imaju su predstave i nastaju u skladu sa određenim sudovima, ili znanjem, verskim uverenjima i tradicionalnim obrazovanjem koje ljudi imaju. Kada jednom upoznaju Boga, ljudi tada stvaraju nove predstave: „Dakle, tako izgleda Hristos. Tako On govori i takva je Njegova ličnost. Kako On može da bude drugačiji od onoga što sam zamišljao? Moj bog ne bi trebalo da bude takav.” U stvari, ljudi nemaju pojma i ne mogu da objasne kakav bi Bog trebalo da bude. Dok neprestano stvaraju te predstave, oni takođe stalno poriču i orezuju sebe, verujući da je pogrešno gajiti predstave i zamisli, da su stvari koje Bog čini ispravne, ali i dalje ne mogu da ih razumeju. Njihove predstave naviru i u njihovom srcu se vodi bitka, dok razmišljaju: „Ono što Bog čini je ispravno; ne treba da gajim predstave.” Ali oni nisu u stanju da u potpunosti ostave po strani svoje predstave i još uvek nisu uvereni, tako da u njihovim srcima nema mira. Oni misle: „Da li je On ljudsko biće ili Bog? Ako je Bog, onda ne izgleda kao Bog, a ako je ljudsko biće, onda ne bi trebalo da bude u stanju da izrazi tolike istine.” Tu se zaglave. Žele da nađu nekog s kim bi razgovarali u zajedništvu, ali im je teško da pričaju o tome, plaše se da će im se smejati ili da će ljudi reći da su blesavi, lišeni vere ili da je njihovo shvatanje iskrivljeno, tako da sve što mogu da urade jeste da potisnu to što osećaju. U svakom slučaju, bez obzira na to da li je neko video Boga ili ne, sve dok se predstave i nedoumice o Bogu stvaraju u njihovom srcu, postoji problem sa njihovim shvatanjem. Bog izražava toliko mnogo istina i u zajedništvu razgovara o tim pitanjima veoma jasno i razumljivo, tako da ljudi mogu da budu ubeđeni i u srcu i u glavi. Kada su ljudi još uvek sposobni da u takvoj situaciji stvaraju predstave i nedoumice, onda to više nije tako jednostavan problem. Neki ljudi imaju predstave zato što nemaju duhovno razumevanje; neki ljudi imaju predstave zbog njihovog iskrivljenog shvatanja; a neki ljudi stvaraju predstave zato što ne vole istinu i uopšte ne shvataju istinu. Bez obzira na to, dokle god ljudska verovanja i ideje nisu u skladu sa Božjim rečima, Božjim delom i Božjom suštinom, i dok ometaju ljude da veruju u Boga, da spoznaju Boga i da se pokoravaju Božjem delu, ili dok dovode do toga da ljudi imaju ideje i perspektive koje dovode u pitanje, pogrešno razumeju, poriču i opiru se Bogu, onda su to sve predstave i svi se oni protive istini.

Sada ću vam dati neke konkretne primere o kojima ćemo razgovarati u zajedništvu. Možda ima mnogo vas koji ste čuli priče o Meni. Kada si počeo da veruješ u Boga ili si se našao u određenoj situaciji, neko ti je možda ispričao neke priče zbog kojih ti se srce ispunilo emocijama ili su te ganule do suza. Na primer, neko je rekao da su za jednu Novu godinu svi otišli svojim kućama da je tamo dočekaju, dok je Hristos sam šetao ulicama, po vetru i snegu, jer nije imao gde da bude. Ova priča je neke ljude veoma ganula i rekli su: „Bogu je zaista teško da živi u svetu! Čovečanstvo je tako iskvareno i svi odbacuju Boga, i zato Bog ovako pati. Čini se da je istina ono što je Bog rekao, da ’lisice imaju jazbine, ptice gnezda, a Sin Čovečiji nema gde da nasloni glavu’. Te su se reči ostvarile. Bog je tako veliki!” Kada čuju ovu priču, iz nje izvuku zaključak da je veličina Boga proistekla iz te priče i u to veruju. Dok ste ganuti do suza ovom pričom, da li ste se ikada upitali zašto ljudi vole da slušaju ovakve priče? Zašto su ganuti takvim pričama? Ljudi imaju neku vrstu predstave o Božjem telu, imaju neku vrstu zahteva prema Njegovom telu i imaju neku vrstu merila za procenu Njegovog tela. Kakva je to predstava? Da ako se Bog ovaploti, onda On treba da pati. Bog je rekao: „Lisice imaju jazbine, ptice gnezda, a Sin Čovečiji nema gde da nasloni glavu.” Da se ove reči nisu obistinile, da životni uslovi Sina čovečjeg nisu bili takvi i da On nije tako patio, već da je namesto toga uživao u sreći, onda mu se ljudi ne bi divili, niti bi se osećali motivisano, i onda ne bi želeli da obave svoju dužnost i ne bi ni najmanje bili voljni da pate. Ljudi veruju da Bog treba da pati i da samo patnjom može da posluži kao primer i uzor čovečanstvu. Oni veruju da, kada Bog dođe na svet, On ne može da uživa u velikom bogatstvu i visokom rangu – te stvari pripadaju svetu. Bog je došao na svet samo da bi patio, i tek posle patnje može da dovede do toga da čovečanstvo ostane bez reči, da bude ganuto Njegovom patnjom i da Mu se divi, pre nego što počne da Ga sledi. Ljudi gaje takvu predstavu o Bogu, te se poistovećuju sa takvim pričama i lako ih prihvataju. Dakle, da li biste želeli da znate da li je ova priča istinita? Da li se nadate da je istinita ili da nije? Da li vam je teško da odgovorite? Da je to istina, onda bi ljudi smatrali da je to u skladu sa njihovim predstavama; ako nije istina, da li bi to uništilo herojski primer u dubinama vašeg srca? Da li bi to uticalo na vas? Da li bi vas to pogodilo? Zapravo, nije važno da li to jeste ili nije tačno. A šta jeste bitno? Bitna je detaljna analiza ljudskih predstava. Svako ima predstavu i merilo po kojem procenjuje ovaploćenog Boga, Njegov život, Njegovo životno okruženje, kvalitet Njegovog života i Njegovu hranu, odeću, kuću i prevoz, a ta predstava koju imaju je da, kada bog dođe, on mora da pati. U ljudskom srcu, štaviše, hristos svakako mora da bude uticajan i vredan obožavanja, divljenja i oduševljenja: on mora da bude u stanju da čita izuzetno brzo i da nikada ne zaboravi ništa što je ikada video, on mora da ima neke izuzetne sposobnosti koje su van domašaja normalnih ljudi, i on čak mora da bude u stanju da izvodi znamenja i čudesna dela, što ga onda čini dostojnim da ga slede i dostojnim titule „moćnog boga”. Ako bi se ljudske predstave i zamisli ispunile u stvarnom životu, oni bi bili tako energični i ubeđeni u svoju veru. Ako su stvari koje se zaista dešavaju u suprotnosti sa njihovim predstavama i zamislima, kao kada vide kako vlast i dalje progoni Hrista, ljudi onda misle: „Bog i dalje trpi bol zbog toga što Ga gone – ovo nije heroj i spasitelj kakvog sam zamišljao!” I onda misle da u Boga ne vredi verovati. Zar to nije izazvano njihovim predstavama? Kako nastaju te predstave? Jedan aspekt je da proizilaze iz ljudske mašte, dok je drugi aspekt da slike koje su ljudi stvorili o poznatim i značajnim ljudima imaju uticaja na njih, što ih navodi da stvaraju netačne definicije Boga. Ljudi veruju da su životi poznatih i značajnih ljudi jednostavni, da njima četkica za zube može da traje dvadeset do trideset godina, a jedan komad odeće može da se popravlja, pa čak i da se nosi celog života. Neki poznati i značajni ljudi jedu i ništa ne bacaju, čak i oližu svoju činiju kada završe obrok, i pokupe i pojedu sve komadiće hrane koja je ispala, i tako ljudi stvaraju izvanredan utisak o tim velikim ljudima u svojim srcima i koriste takve utiske da procene ovaploćenog Boga. Ako se ovaploćeni Bog ne podudara sa njihovim utiscima, onda oni stvaraju predstave, ali ako se ovaploćeni Bog tačno podudara sa njihovim utiscima, onda oni ne stvaraju predstave. Da li je u skladu sa istinom da ljudi upoređuju Hrista sa tim stvarima? Da li su stvari koje čine poznati i značajni ljudi u skladu sa istinom? Da li su njihove priroda-suštine iste kao kod svetaca? Svi ti poznati i značajni ljudi zapravo su demoni i đavolji kraljevi i nijedan od njih nema suštinu normalne ljudskosti. Iako oni možda imaju nekih zasluga kada se posmatraju na osnovu ljudskih predstava, u pogledu njihove priroda-suštine i postupaka, oni su u suštini đavoli i Sotone. Zar se uzimanje lika đavolȃ i Sotona da se porede sa ovaploćenim Bogom ne može nazvati bogohuljenjem? Sotone i đavoli se uvek najveštije maskiraju. Sve što javno kažu i učine u skladu je sa ljudskim predstavama i zamislima, i oni govore samo ono što uhu prija. Međutim, ono što planiraju u svojim srcima i ono što rade iza kulisa su sve sramne đavolske stvari, i ako ih niko ne razotkrije, onda niko ne može ni da ih prozre. Sve što Sotone i đavolji kraljevi govore je licemerno i navodi na stranputicu, a neki ljudi koji shvataju istinu moći će to jasno da vide. Ima ljudi koji uvek porede lik đavolȃ i značajnih ljudi sa ovaploćenim Bogom, a kada se oni ne podudare, osećaju se neprijatno, stvaraju predstave i nikada ih ne puštaju. Ima li mnogo takvih ljudi? Sigurno ih ima mnogo. Neke ljude još uvek zanima da li je priča koju sam upravo ispričao tačna ili nije. Kada sam je prvi put čuo, bio sam zbunjen što Ja, učesnik priče, nisam znao šta Mi se tobože dogodilo. Bila je to velika šala i velika laž. To nije bila istina. Iako u to doba nije bilo mnogo braće i sestara koji su prihvatili ovu etapu novog dela, ipak je bilo ljudi koji su je prihvatili kada je Bog prvi put počeo da izgovara Svoje reči. Štaviše, sve su to bili ljudi koji su verovali u Isusa i koji su prihvatili ovu etapu dela. Svi su bili spremni da pokažu ljubav i apsolutno nikada ne bi mogli da zatvore vrata pred Hristom; to svakako nikada ne bi mogli da urade. Neki ljudi su me za Novu godinu pozvali u svoje domove. Osim toga, sa toliko braće i sestara, u čiji sam dom mogao da odem, a da ne budem ugošćen? Kada se tako priča, deluje kao da su braća i sestre buntovni i da niko nigde neće da Me ugosti. To je bio pokušaj da se smesti braći i sestrama i da se šire glasine o njima! Sve je to bilo potpuno neosnovano i očigledno izmišljeno od strane određenih ljudi koji imaju zadnje namere, a vi ste ipak poverovali u to. Zašto ste ipak mogli da poverujete u to? Zato što ljudi imaju određene predstave o ovaploćenju i imaju neke zahteve u pogledu svojih osećanja, želja i strukture ličnosti, te su otvoreni za takve priče. Neki ljudi su iskoristili tu priliku da izmisle te priče, a zatim su učinili sve što su mogli da ih što više rašire, da ih ulepšaju, a zatim da izvuku zaključke i da izmišljaju stvari. Na kraju je sve više ljudi slušalo njihove izmišljotine i smatralo ih istinitim. Da nisam razjasnio ovu stvar, nikada tokom svog života ne biste mogli da razlikujete istinito od lažnog. Da li sada shvatate? To se naprosto nikada nije dogodilo.

Sada ću vam reći neke stvari kako biste kroz njih mogli da shvatite koje sve predstave o ovaploćenju i Hristu postoje. Nedugo nakon što je započela ova etapa Božjeg novog dela, crkva je morala da napiše neke himne, te sam i Ja napisao jednu. Ovaploćeni Bog je tada već bio osvedočen. Kada su pročitali Moju himnu, bilo je onih kojima se ona mnogo svidela, ali jedna osoba je rekla nešto veoma čudno: „Kako si tako brzo napisao ovu himnu? Kako si smislio toliko mnogo reči?” Kada sam to čuo, veoma sam se zbunio i pomislio: „Da li su nekome potrebne reči da napiše pesmu? Da li neko mora da bude upućen u to? Šta on onda misli da su sve te reči koje sam izgovorio?” Imao je predstavu, ideju, verovao je da su te reči koje ovaploćenje izražava obične reči – nije mislio, niti je razumeo, da su te reči istina. Smatrao je da je sve što ovaploćenje čini veoma nejasno. Pošto nije shvatao istinu, koristio je reči nevernika da ih objasni, a ljudi su se osećali neprijatno i zgroženo kada su to čuli. Ta osoba nije imala duhovno razumevanje i takvi ljudi postoje čak i sada. Dakle, na kakve predstave se odnosi ovo pitanje? Taj čovek nije poricao ovaploćenje niti Hrista; on je koristio predstavu da proceni ono što se dogodilo. Verovao je da Hristos mora da bude upućen i obrazovan i da, kada je među drugim ljudima, mora da bude u stanju da ih u potpunosti ubedi. Čak i da Hristos nije mnogo obrazovan, Njegov kov, talenti i sposobnosti ipak moraju da budu bolji od drugih, to jest, On mora da je bolji od drugih ljudi u određenim stvarima ili drugačiji od drugih ljudi na određene načine da bi bio dostojan da bude Bog i Hristos. Verovao je da Hristos može da bude Hristos ako je osposobljen da to bude. On nije verovao da Hristos može da bude Hristos samo ako poseduje Hristovu suštinu, i zato je izjavio tako nešto. Koje prepreke ovakva predstava postavlja čovekovoj veri u Boga i njegovom život-ulasku? Ljudi će koristiti svoj mozak da analiziraju Božje reči i da analiziraju i proučavaju Božje telo, i uvek Ga proučavaju i misle: „Da li je logično ono što ova osoba kaže? Da li je u skladu sa normalnim razmišljanjem? Da li je to u skladu sa gramatičkim pravilima? Gde je to naučio?” Oni ne traže istinu u Božjim rečima, ne shvataju Božje reči iz perspektive prihvatanja istine, i ne prihvataju Božje reči kao istinu. Umesto toga, oni koriste svoj mozak i znanje za analizu, proučavanje i ispitivanje. Bez obzira na to kakva gledišta ili predstave ljudi koriste da procene tu osobu ili da joj priđu, kakav je konačan ishod? (Oni ne mogu da zadobiju istinu.) Oni svakako ne mogu da zadobiju istinu. Postoji još jedan aspekt koji nisi shvatio, a to je da ljudi nisu u stanju da utvrde da li je On ovaploćenje ili ne – zar to nije presudno? (Jeste.) Slušajući njegove propovedi i neke tajne koje On otkriva, mnogi ljudi tvrde da On zaista jeste Bog, da su Njegove reči istina i život i da dolaze od Boga. Međutim, ako ljudi uvek proučavaju Boga na osnovu svojih predstava i nikada ne prihvataju Njegove reči kao istinu, šta je onda konačan ishod? Oni će uvek preispitivati identitet i suštinu te osobe i Njegovo delo, odnosno neće moći da potvrde da li je ta osoba čovek ili Bog, misleći da je ta osoba možda glasnik koga je Bog poslao, ili možda prorok, jer ljudi nisu u stanju da govore stvari koje On govori. Neki ljudi ne priznaju da je ta osoba Bog, jer u njima postoje mnoga ograničenja i prepreke i mnoge predstave koje se ne podudaraju sa ovim telom. Kada se ne podudaraju, ti ljudi ne traže istinu, već nastavljaju da se drže svojih predstava i na kraju dođu u ćorsokak. Kada kažeš takvoj osobi da se potrudi u svojoj veri, ona gaji mnoge predstave koje ne može da otpusti, a kada joj kažeš da ode, ona se plaši da neće biti blagosiljana. Ima li mnogo takvih ljudi? Da li ste vi takvi? Iako je većina vas potvrdila da je ova osoba zaista ovaploćeni Bog, vi to zapravo potvrđujete samo osamdeset ili devedeset procenata, a još uvek postoji deset ili dvadeset procenata sumnje i preispitivanja. Može se reći da ste to u osnovi potvrdili, dok ta preostala sumnja i ispitivanje nisu tako hitna pitanja. Razrešenje tih predstava je na dohvat ruke, ali može biti veoma problematično ako se te predstave i pitanja ne razreše na vreme. Što se tiče vaših predstava, kako treba da se ophodim prema vama da biste bili zadovoljni, da biste mislili da je ovo učinio Bog i da tako Bog treba da se ophodi prema ljudima? Da li treba da govorim tiho, a zatim da budem zabrinut za vas i da mi je stalo do vas u svakom pogledu? Ako bih jednog dana otkrio da su neki od vas učinili nešto besmisleno, i dobro vas izgrdio, razotkrio vas i strogo vam sudio i povredio vaše samopoštovanje, da li biste stekli utisak da nisam kao Bog? Vi verujete da je Bog najnežniji, najljubazniji i da je Bog ispunjen blagošću, pa šta onda mogu da učinim da bih bio bog iz vaših predstava i zamisli? Ako sada još uvek postavljate takve zahteve od Boga, onda nemate nimalo razuma i zaista ne poznajete Boga.

Reći ću vam još nešto o predstavama koje se tiču ovaploćenja. Pre dvadeset godina, kada sam bio u Kini, još nisam bio napunio ni dvadeset godina, a ljudi u tom uzrastu nisu mnogo iskusni i zreli u svom načinu izražavanja i postupcima; govore i ponašaju se kao mladi ljudi, i to je normalno. Da govore i ponašaju se kao starci, onda to ne bi bilo normalno. Normalno je da se ljudi bilo kojih godina ponašaju kao ljudi njihovih godina. Bog je stvorio čovečanstvo i odredio normalan obrazac rasta za čoveka. Naravno, ni Sȃm ovaploćeni Bog nije izuzetak, i On takođe živi i doživljava život u skladu sa ovim obrascem. Taj obrazac je došao od Boga i Bog ga neće prekršiti. Stoga, pre nego što je ovaploćeni Bog napunio dvadeset godina, Njegovo ponašanje je svakako bilo isto kao ponašanje neke mlade osobe. Na primer, kada su se jednom neka braća i sestre selili, iza sebe su ostavili neke sveske i olovke. Mislio sam da bi bilo šteta da se bace, pa pošto braća i sestre treba da hvataju beleške, spakovao sam ih i podelio sa nekoliko sestara. Neko je tada stvorio predstavu i rekao: „Ko god želi te stvari, može sam da dođe i da ih uzme. Ponašaš se kao dete time što ih deliš!” Eto to mi je rekao. Da li je to bitno ili nebitno pitanje? Ako bi neko sudio normalnoj osobi zato što se ponaša kao dete, onda bi to bila normalna stvar, to bi bilo rečeno tek tako, i niko na to ne bi obratio pažnju niti bi ga shvatio ozbiljno; niko ne bi pomislio da su te reči predstava ili gledište, već bi ih samo shvatio onakve kakve jesu. Međutim, kakav je bio njegov pristup kada mi je to rekao? Kakva je bila priroda tog pristupa? U svojim predstavama i zamislima, iako ovaploćeni Bog još nije napunio ni dvadeset godina, On ipak treba da se ponaša kao starac, da svečano sedi svakog dana sa pogledom uprtim napred, da deluje kao mudar, iskusan starac koji nikada ne priča viceve niti ćaska, i koji je posebno miran i pribran. Onog trenutka kada bih se poneo ili uradio bilo šta što je u suprotnosti sa onim što bi neka stara osoba mogla da uradi, kao na primer da delim sveske i olovke sa nekim sestrama, neko bi osudio Moje postupke kao postupke deteta, a ne hrista i ne kao boga iz njihovog uma, jer ovaploćeni Bog ne treba ni u kom slučaju da se ponaša kao dete. Zar to nije ono što definiše ovaploćenog Boga? Da li je takva definicija neka vrsta osude i presude, ili je to neka vrsta uvažavanja i potvrđivanja? (To je osuda i sud.) Zašto je to neka vrsta osude? Da li je moguće da je, govoreći da je ovaploćeni Bog kao dete, on poricao Boga? Zašto ta njegova izjava nije bila u redu? Šta je bio glavni uzrok toga što je stvorio tu predstavu? (Porekao je normalnu ljudskost ovaploćenja i normalnost i praktičnost Boga. To je baš kao što je Bog malopre rekao, da je ovaploćenje isto kao i stvoreno čovečanstvo, da ima normalan obrazac rasta. Ta osoba je, međutim, smatrala da je Bog posebno natprirodan i zato nije shvatila ovaploćenje. Priroda toga je poricanje i osuda Boga, a to je bogohuljenje.) Tako je, njegovo poricanje bilo je suština problema. Zašto je na taj način porekao ovaploćenog Boga? Zato što je u svom srcu gajio predstavu o ovaploćenom Bogu, misleći: „Ti si bog, tako da ne možeš da otkrivaš svoju normalnu ljudskost u skladu sa normalnim starenjem. Još nemaš ni dvadeset godina, ali moraš da budeš zreo i iskusan kao pedesetogodišnjak. Ti si bog, tako da treba da živiš kršeći obrazac rasta normalne ljudskosti. Moraš da budeš natprirodan, moraš da budeš drugačiji od svih, i tek tada možeš da budeš hristos i bog koga imamo u svojim mislima.” To je bila predstava koju je imao. A koje su posledice te predstave? Da li bi njegova predstava bila otkrivena da se to nije dogodilo? Niko to ne zna; radi se samo o tome da je on otkriven kroz ovo pitanje. Da je imao predstavu o toj stvari, ali da je mislio da ljudi nisu u stanju da temeljno razumeju šta je Bog učinio, i da nije govorio nesmotreno, onda bi imao prostora da traži, i to bi bilo opravdano. Ljudi ne shvataju istinu i ima mnogo toga što nisu u stanju da temeljno shvate. Međutim, iako ljudi to ne shvataju temeljno, neki ljudi sude i osuđuju, dok drugi ne govore nepromišljeno i umesto toga čekaju i traže istinu – zar tu nema razlike u prirodi? (Ima.) Dakle, kakva je bila priroda toga što ta osoba nije uspela da temeljno razume? Odmah je prešao na osudu i to je bio ozbiljan problem. Kada ljudi stvore predstave, u njima se pojavljuju sumnje, pa čak i osude i poricanja u vezi sa ovaploćenim Bogom, a to je izuzetno ozbiljno.

Upravo sam naveo tri primera predstava o ovaploćenju. Ta tri primera prikazuju određene probleme i trebalo bi da pokušate da otkrijete šta je istina u njima. Koja je prva predstava? (Ljudi ograničavaju ovaploćenog Boga koristeći svoje shvatanje značajnih ljudi, verujući da Bog treba da pati da bi bio uzor čovečanstvu.) To je predstava koju ljudi imaju. Njihova predstava je da ovaploćeni Bog treba više da pati i da bude primer, uzor čovečanstvu. Kako glasi druga predstava? (Ljudi veruju da Hristos treba da bude upućen i obrazovan, više od običnih ljudi, i tek tada je On Hristos.) Mnogi ljudi i danas veruju da Božje izjave i delo dolaze iz Njegovog znanja i nadarenosti, ili iz određenih stvari kojima je ovladao i koje je shvatio – to je predstava. A šta je treća predstava? (Ljudi veruju da Hristos ne bi trebalo ničim da otkriva normalnu ljudskost.) Tačnije rečeno, radi se o tome da ovaploćeni Bog treba da bude natprirodan i da mora da bude drugačiji od svih i da ima natprirodne sposobnosti. Da je Hristos običan i normalan u svakom pogledu, vera ljudi u Boga bila bi slaba i oni bi sumnjali u Boga, pa čak Ga se i odricali – svi vole natprirodnog boga. Da li je korisno za vaše shvatanje istine da vam ispričam ove priče? (Jeste.) Trebalo bi da jeste od pomoći. Možda biste mislili da je suviše apstraktno ako bih sa vama u zajedništvu podelio ovaj aspekt istine bez ikakve činjenične osnove, a vi ne biste znali na šta se on zapravo odnosi. Međutim, Ja sam vam ovde dao neke konkretne primere i, kada ste ih čuli, shvatili ste ih kao praktične i lako razumljive, tako da ste kroz takve priče u stanju da shvatite neke istine. Ali da li ste u stanju da naučite kako da koristite istinu da izmerite i pristupite drugim stvarima kada na njih naiđete? Ako možete da primenite istinu, onda to pokazuje da imate duhovno razumevanje i da shvatate istinu u tim pričama; ako ne, onda nemate duhovno razumevanje i niste shvatili istinu u tim pričama. Ako u okolnostima ovih priča možeš da otkriješ njihovu istinu, da znaš koje su Božje namere, da znaš šta treba da shvatiš, šta da raščlaniš i u šta da zakoračiš, i koje istine treba da tražiš i da zadobiješ, onda imaš duhovno razumevanje; ako, kada završim sa pričanjem ovih priča, postaneš veoma zainteresovan za te stvari i setiš ih se, ali ostaviš istinu po strani, onda nemaš duhovno razumevanje. Ako zaista možete da razumete istinu ovih priča, onda ih neću uzalud ispričati. Sve dok vam to pomaže da shvatite istinu, davaću vam neke praktične primere. Bez obzira o kojem se problemu radi, Ja ću ga detaljno analizirati; sve dok vam to pomaže da imate razumevanje i da budete u stanju da shvatite istinu i jasno vidite stvari, onda mi neće biti teško da ispričam koliko god treba priča. Zapravo, Ja ne želim to da vam pričam i zaista ne želim da vam pričam priče o tome šta je ispravno, a šta pogrešno, ali ako vam to pomaže da zakoračite u istinu, onda ću vam ih pričati; dokle god vam to pomaže da shvatite istinu, ne smeta mi da više pričam. Međutim, ako ne volite da toliko pričam, onda neću imati drugog izbora nego da manje govorim.

Koje predstave treba razrešiti iz ovih priča koje sam vam ispričao? Kao prvo, kada je reč o ovaploćenom Bogu, morate da shvatite kako Bog suštinski definiše ljudskost ovog tela. On je običan i normalan i može da živi među iskvarenim ljudima i da se bavi svim aktivnostima normalne ljudskosti, i On ne pripada drugoj vrsti. On može da pomogne, da usmerava i da vodi ljude. Bilo da se radi o Njegovoj normalnoj ljudskosti ili o Njegovom božanstvu ili Njegovoj ličnosti – bez obzira na aspekt – On svakako mora da bude u stanju da se nosi sa delom koje preduzima i sa službom koju obavlja. To je merilo po kojem Bog procenjuje Hrista i ovaploćenje; to je merilo za Njegovo delo i merilo za Njegovo određenje. Kada je Gospod Isus obavljao svoje delo, Njegova ljudskost, u poređenju sa sadašnjim ovaploćenjem, posedovala je neke natprirodne aspekte. Mogao je da čini čuda: mogao je da prokune smokvu, da prekori more, da smiri more i vetar, da isceli bolesne i da izgna demone, da nahrani pet hiljada ljudi sa pet hlebova i dve ribe, i tako dalje. Međutim, pored toga, Njegova normalna ljudskost i osnovne potrebe delovale su vrlo normalno i praktično. On se nije rodio sa trideset tri i po godine i odmah bio razapet na krst. Živeo je trideset tri i po godine i živeo je svakog dana, svake godine, minut po minut i sekund po sekund, sve dok konačno nije bio razapet i time priveo kraju delo iskupljenja čovečanstva. Tek nakon što je živeo trideset tri i po godine u ovom svetu, ovaploćenje je završilo to delo – zar to nije praktično? (Jeste.) Praktično je. Što se tiče etape dela koje Bog sada obavlja, sve što vam On kaže i sve istine o kojima razgovara u zajedništvu zasnovane su na vašem rastu, na nivou vašeg rasta u životu i na svim okolnostima koje je Bog uredio, i zato razmišljam koje istine će biti najprikladnije za zajedništvo s vama i koje istine želim da shvatite. Spolja se čini da ovo telo razmišlja o tim stvarima, a u stvari Duh Božji istovremeno deluje; dok ta osoba koordinira, Duh Božji sve to usmerava. Ako na to gledaš na taj način, nećeš sumnjati u suštinu ovog tela niti Njegovog identiteta – nikada nećeš sumnjati u te stvari. Ono što radim sa vama i zahtevi koje imam od vas nikada ne mogu da budu u suprotnosti sa celokupnim planom upravljanja Duha Božjeg. Napreduju zajedno, kreću se u istom pravcu i međusobno se podržavaju. Da Duh Božji ne nosi ovo telo, ne bi mogao da razgovara s vama licem u lice, vi ne biste mogli da čujete šta je rekao, a ne biste mogli ni da shvatite šta On zahteva od vas. Međutim, da postoji samo ovo telo i da Duh Božji nije u Njemu, da li bi ono bilo u stanju da obavi bilo kakvo delo? Sigurno da ne bi. Da se Bog nije ovaplotio, nijedno ljudsko biće ne bi moglo da preduzme ovo delo. Stoga, ovo normalno telo mora da živi svakog dana, svakog meseca i svake godine, da živi ovako iz trenutka u trenutak, Njegova ljudskost sve više sazreva, Njegovo iskustvo je sve veće, dok u isto vreme stalno nastoji da bude u stanju da preduzme delo koje Božji plan upravljanja zahteva. U obavljanju ove etape dela počeo sam da radim u crkvi kada mi još nije bilo ni dvadeset godina i došao sam u kontakt sa braćom i sestrama. Počeo sam da prisustvujem okupljanjima, da besedim u zajedništvu i da obilazim crkve, i dolazio sam u kontakt sa svakakvim ljudima. Od tada pa do sada, osećam da Moja sposobnost izražavanja i Moja sposobnost da vidim ljude i stvari stalno rastu. Kako se ovaj rast Mojih sposobnosti razlikuje od vaših okolnosti? Vi treba da iskusite reči koje izgovaram i istine koje delim u zajedništvu i da, dok kroz njih stičete iskustvo, postepeno postajete uvereni da reči koje govorim dolaze od Boga, da su one istina, da su ispravne i da su reči koje mogu da vam omoguće da postignete promenu naravi i da dostignete spasenje. Što se tiče Mene, dok vi napredujete, Ja sve dublje prodirem. Dok vas sve bolje razumem, Ja isto tako stalno činim da stvari koje želim da vam kažem opskrbe sve vaše potrebe korak po korak. Neki ljudi kažu: „Ti želiš da nas opskrbiš, da učiniš da se naš rast postepeno povećava, da nam omogućiš da se sve više menjamo i napredujemo na putu spasenja, i da naš odnos sa Bogom bude sve bliskiji, pa kako ćeš to uspeti?” To nije vaša briga. Nikada ništa ne tražim, niti treba da postim ili da se molim, ili da tražim bilo šta kao da se molim za kišu, da bi Mi Bog brzo dao reči koje vam prenosim. Ne moram to da radim. Pošto je ovo telo Sȃm Bog i On obavlja ovu službu, On samim tim izražava istinu da bi opskrbio ljude – to je razlika između Božjeg ovaploćenog tela i iskvarenog čovečanstva. Stoga ne moram da se trudim da shvatim šta vam je potrebno; ipak, ono čime želim da vas opskrbim i što želim s vama u zajedništvu da podelim je svakako ono što vam je potrebno. Vi samo treba da se krećete za Mojim rečima i delima, i vaše stanje će početi da se poboljšava, a vaš život će takođe napredovati sve više zajedno sa tim. Istovremeno, Duh Božji će, dok te Ja zalivam, obavljati Svoje delo zajedno sa Mnom. U stvari, Duh Božji je taj koji sarađuje sa Njegovom ljudskošću, a Njegova ljudskost sarađuje sa Njegovim božanstvom – svi Oni rade istovremeno. Ja vas ovde zalivam, a Duh Božji je među vama, radi, prosvećuje i prosvetljuje, a zatim uređuje situacije i stvara vam uslove da biste mogli da uđete u razne istine. Tako Njegova ljudskost i božanstvo delaju skupa. Dakle, postoji li neko ljudsko biće koje može da postigne takvu saradnju između tela i Duha? Ni u kom slučaju. Stoga, ako ne pokušaš da spoznaš celokupno Božje upravljanje i ne pristupiš ovom telu sa tog aspekta istine, nikada više nećeš moći da shvatiš tačno šta je suština ovog tela, o čemu se u njemu radi i kako On tačno obavlja delo. Ako to ne možeš da shvatiš, onda nikada nećeš biti siguran da li je On ljudsko biće ili Bog. Ako, međutim, možeš jasno da vidiš taj nivo ili da dostigneš taj nivo u svom iskustvu i da ga ceniš, onda ćeš znati da dok Božje telo – Hristos – dela na zemlji, Sveti Duh radi zajedno s Njim i obavlja isto delo, i to je nešto što niko među svim ljudima ne može da postigne. I dok Duh dela, telo dela zajedno sa delom Duha. Oni se dopunjuju, dosledni su i nikada nisu u sukobu. Neki ljudi kažu: „Ponekad, kada se susretnem sa kušnjama, Sveti Duh me prosvećuje da bih izvukao pouku. Međutim, ti izražavaš druge istine. O čemu se tu radi?” Tu naprosto nema ni protivrečosti ni sukoba. Hristos izražava istinu postepeno i odgovarajućim redosledom, dok Sveti Duh vodi svakog kroz njegovo iskustvo u različitim stepenima – ne postoji jedan pristup koji odgovara svima. Hristos propoveda tako što u zajedništvu razgovara o istini, što je zasnovano na ključnim pitanjima koja zaista postoje za Božji izabrani narod, a vođstvo Svetog Duha se takođe zasniva na pojedinačnim okolnostima. Tu nema ni protivrečosti ni sukoba. Ljudi su različitog rasta u različito vreme i u različitim etapama, dok je sve delo koje Bog obavlja u istini koju On izražava, odnosno u istini, načinu i životu o kojem Bog govori. Njegovo delo ne izlazi iz tog opsega – sve je to istina. Koje su istine kojima te Sveti Duh prosvećuje i svetlost na osnovu koje ti dozvoljava da shvatiš? One se zasnivaju na ovim istinama koje Hristos sada izražava, odnosno na istini, načinu i životu koji ti On sada dozvoljava da shvatiš. Neki ljudi kažu: „Nisi nam potreban u tom telu. Dovoljno je da imamo Svetog Duha da nas prosveti i usmerava. I bez Tebe možemo da imamo novo prosvećenje i svetlost, i bez Tebe možemo da uđemo u novo doba i bez Tebe takođe možemo da postignemo spasenje.” Da li je to razumna izjava? (Nije.) Religiozni ljudi veruju u Isusa već dve hiljade godina i Sveti Duh ih je vodio dve hiljade godina, i šta su zadobili? Samo jevanđelje iskupljenja, i samo su uživali u mnogim blagodatima od Boga, ali ipak nisu u stanju da zadobiju te istine koje Bog izražava u poslednjim danima. Stoga, da Božje ovaploćeno telo nije ovde u poslednjim danima i da ne izražava toliko istina, šta biste mogli da zadobijete? Bili biste baš kao oni religiozni ljudi, zadobili biste veliko prosvećenje od Svetog Duha i mnogo blagodati, ili bi te Bog izabrao i koristio te i mogao bi da budeš prorok ili apostol, ali ako ne prihvatiš ove istine koje Božje ovaploćenje poslednjih dana izražava, onda nećeš imati načina da budeš usavršen, ni da uđeš u carstvo nebesko, ni da dobiješ Božje odobravanje.

Vi ste sada u stanju da prihvatite ovaploćenje, ali još uvek imate određene predstave o suštini ovaploćenja i nikada niste uvereni da je ovaploćenje praktični Bog. Ako bih Ja sada počeo da komuniciram s vama i vi otkrijete da ni Ja ne shvatam neke stvari u spoljašnjem svetu, da li biste stvorili predstave? Neki ljudi ne bi mogli da pređu preko toga i pomislili bi: „Ni Ti to ne razumeš. Ne treba da bude tako. Ti si ovaploćeni Bog, tako da treba sve da razumeš. Ne treba da postoji ništa što Ti ne znaš i ništa što Ti ne možeš da uradiš. Iako ne možeš da budeš svuda u isto vreme, Ti bi ipak trebalo sve da znaš!” Zar to nije predstava koju ljudi imaju? (Jeste.) To je takođe predstava. Koji je koncept normalne ljudskosti ovaploćenja? Taj da postoji normalna ljudska logika u načinu na koji ovaploćenje razmišlja – to razmišljanje nije natprirodno, nije nejasno i nije isprazno. Ovaploćenje može da postigne ono što se može postići razmišljanjem normalne ljudskosti putem proučavanja, iako On možda ne zna nužno više o takvim stvarima od stručnjaka iz te oblasti, i to je normalno. Štaviše, On govori i postupa u skladu sa logikom i razmišljanjem normalne ljudskosti, a ne natprirodno. Na primer, razmišljanje normalne ljudskosti ide korak po korak, a tako razmišlja i ovaploćenje. Zašto je Njegova normalna ljudskost takva? Da li to ima smisla? (Ima.) Zašto kažete da ima smisla? Koliko stepenika jedna normalna osoba pređe jednim korakom kada se penje uz stepenice? (Jedan.) Jednim korakom jedan stepenik; to je uobičajen način da se popnete uz stepenice. Kada bih samo jednim korakom preskočio mnogo stepenika i odmah ušao u kuću, da li biste i vi uspeli to da učinite? (Ne.) Ne, ne biste. A ako bih navaljivao da to uradite, šta biste uradili? Da li biste mogli to da postignete? (Ne.) Ne, ne biste. To je zasnovano na potrebama onih na koje je delo usmereno. Na taj način besedim o istini u zajedništvu, biram temu i suštinsko pitanje, a zatim činim sve što mogu da govorim konkretno i zaokruženo, da pričam priče, dajem primere, da neumorno ponavljam stvari, ali čak i kada tako govorim ima mnogo ljudi koji ne razumeju i koji ne shvataju poentu. Dakle, ako ne bih govorio tako detaljno i sve objasnio na najdublji i najopštiji način, onda ne biste mogli ništa da zadobijete, niti da shvatite, a ovo delo bi bilo prazno i nepraktično. Vi napredujete tako što se sa svakim korakom popnete za jedan stepenik, te ću vas Ja voditi napred tako što ću se takođe sa svakim korakom popeti za jedan stepenik, i na taj način ćete moći da idete u korak sa Mnom. Šta bi se desilo kada bih jednim korakom preskočio četiri stepenika? Nikada ne biste mogli da držite korak sa Mnom. Ako bi Moje razmišljanje bilo napredno i ako bi se kretalo dugim skokovima napred i vi uopšte ne biste bili u stanju da ga dostignete, ovaploćenje bi izgubilo smisao. Stoga, bez obzira na to koliko je ovo telo normalno i praktično – On možda čak deluje kao da nema sposobnosti Duha Božjeg – sve je to zbog potreba čovečanstva. Pošto su oni koje Bog sada opskrbljuje ljudi koje je Sotona iskvario, koji ne shvataju istinu i koji nisu sposobni da sagledaju istinu, On mora da ima najosnovnije razmišljanje normalne ljudskosti. Kakvo je to najosnovnije razmišljanje? Takvo da, kada On govori, ljudi srednjeg kova, pa čak i sa malim nedostatkom kova, mogu da Ga razumeju. Sve dok je njihovo razmišljanje normalno, svi mogu da shvate šta i o čemu On govori i da shvate istine koje On propoveda, i da onda mogu da prihvate istinu. Samo na taj način svaki korak dela koje Bog obavlja i sve reči koje izgovara mogu da budu delotvorne i da donesu rezultat. Zar to nije realno? (Jeste.) Dakle, ako se ljudi drže predstava i ne žele da ih otpuste, govoreći: „U prošlosti su neki carevi bili obdareni izvanrednim pamćenjem i mogli su jednim pogledom da pročitaju deset redova. Zar Bog ne bi trebalo da bude takav? Ako ne poseduješ te darove, nećemo moći da Te sledimo jer si previše običan. Bilo bi sjajno kada bi izgledao kao neka važna ličnost.” Šta možete da zaključite iz ovoga? Sotona je iskvario ljude do te mere da su toliko neuki da im nema leka. Ljudi koje je Bog izabrao i na kojima radi, ljudi koji imaju malo srca da slede Boga i malo savesti i razuma, imaju samo malo normalnog ljudskog razmišljanja i kova, a osim toga ništa ne shvataju. Ne samo da ne shvataju nikakve istine, već ne shvataju čak ni šta je normalna ljudskost, šta su iskvarene naravi, kako nastaju predstave i zamisli, kako se one razrešavaju, kako ljudi treba da pristupe Bogu, ili u najmanju ruku kakvu savest i razum treba da poseduju, i tako dalje. Bez obzira na to koliko se Bog jednostavno izražava, ljudi njegove reči ne shvataju baš najbolje i imaju samo površno shvatanje. Recite Mi, kada se suoči sa grupom iskvarenih ljudi koji ništa ne shvataju, koji se protive Bogu, kakvu suštinu, kakvu ljudskost i kakvo normalno ljudsko razmišljanje treba da poseduje ovaploćeni Bog da bi takve ljude mogao da dovede pred Boga? Recite Mi, šta Bog treba da uradi? Neki kažu: „Zar Bog nije svemoguć? Zašto ne pokaže mnogo znamenja i čudesa da bi osvojio ljude?” To je predstava koju većina ljudi ima u srcu. Oni se ne zapitaju da li iskvarene naravi mogu da se otkriju i razreše prikazivanjem znamenja i čudesa i natprirodnim sredstvima. Da li se istina može utisnuti u ljude natprirodnim sredstvima? Da li bi to uverilo Sotonu? (Ne bi.) To što sada kažete „ne bi” je možda neka vrsta doktrine, ali kada jednog dana budete skupili iskustvo, tada ćete znati koliko su ljudi glupi i tupi, koliko su buntovni, koliko su nepopustljivi, koliko su rđavi i koliko ne vole istinu. Kada jednog dana budete skupili iskustvo, tada ćete shvatiti da je Božje ovaploćeno telo, ovo telo normalne ljudskosti, ono što je potrebno svekolikom čovečanstvu. Stoga, ako još uvek imaš svakakve zamisli i predstave, to je neodgovoran stav za tebe, a za Boga je to bogohuljenje; to je poricanje i preispitivanje mukotrpne Božje namere da spase čovečanstvo. Ako misliš: „Imamo znanje, obrazovanje i pamet. Rođeni smo u poslednjim danima, a neki od nas su stekli visoko obrazovanje u svetu i imaju određeno porodično poreklo. Mi smo moderni, obrazovani ljudi i imamo razloga da odbacimo tako izuzetno običnog i normalnog Hrista koga svi gledaju sa visine; imamo razloga da stvorimo predstave o Tebi”, kakav je to problem? To je buntovništvo i nepoznavanje razlike između dobrog i lošeg! Ljudi mogu da razreše svoje predstave kada se pojave, ali ako, nakon što ih razreše, ljudi i dalje tvrdoglavo odbijaju da prihvate Božje ovaploćenje ili Hristovu stranu normalne ljudskosti, onda će im to izazvati nevolje i sprečiti ih da postignu spasenje. Kada jednog dana skupiš iskustvo, shvatićeš da što je normalnije Božje ovaploćenje, što je normalnija Njegova ljudskost, što je normalnije sve što On ima i što On otkriva, to je veće naše spasenje, i što su oni normalniji, to su nam potrebniji. Da je Božje ovaploćenje natprirodno, niko od onih koji žive na zemlji ne bi mogli da postignu spasenje. Upravo zbog Božje skrušenosti i skrivenosti, zbog normalnosti i praktičnosti ovog naizgled beznačajnog Boga, čovečanstvo ima šansu da se spasi. Zato što u ljudima postoje buntovništvo, sotonske iskvarene naravi i iskvarena suština, stvaraju se sve vrste predstava, pogrešnog razumevanja i sukoba u vezi sa Bogom; čak se dešava da, kao rezultat tih predstava, ljudi često ponosno ili samouvereno poriču ovog Hrista i poriču Njegovu normalnu ljudskost – to je velika greška. Ako želiš da postigneš spasenje, ako želiš da primiš Božje spasenje, i sud i grdnju Božju, prvo moraš da ostaviš po strani svoje različite predstave i zamisli i pogrešne definicije o Hristovoj normalnoj ljudskosti, moraš da ostaviš po strani svoja razna gledišta i mišljenja o Hristu i moraš da smisliš način da prihvatiš sve što dolazi od Njega. Tek tada će reči koje On govori i istine koje On izražava postepeno naći put do tvog srca i postati tvoj život. Ako želiš da Ga slediš, treba da prihvatiš sve o Njemu; bilo da je to Njegov Duh, Njegove reči ili Njegovo telo, treba sve da prihvatiš. Ako si Ga zaista prihvatio, onda ne treba da Mu se suprotstavljaš, da Ga uvek pogrešno razumeš i da budeš buntovan prema Njemu oslanjajući se na svoje predstave, a još manje treba da se držiš svojih predstava, da uvek sumnjaš u Njega, pa čak i da Mu protivrečiš i da Mu se opireš. Takav stav će ti samo naškoditi i uopšte ti neće biti od koristi. Možete li da prihvatite Moje reči? (Da.) To je dobro, zato sada požurite i tražite istinu da razrešite svoje predstave. Ovaj problem se odnosi na iskvarene naravi, a ako ih ne rešiš, onda moraš da umreš od svojih iskvarenih naravi.

Kada je reč o načinu na koji Bog obavlja Svoje delo u poslednjim danima, uprkos činjenici da neki ljudi stvaraju određene zamisli i predstave o tome, te zamisli i predstave u velikoj meri nisu u stanju da ometaju njihovu veru u Boga, i ljudi neće tek tako reći da ne veruju u Boga ili da Ga se odriču. Kakva je to pojava? To je posledica Božjih reči. Božje reči i delo su osvojili ljude i oni u osnovi mogu da prihvate Hrista kao svog Boga. U tom smislu, ljudi su u osnovi postavili temelje na istinitom putu i u to su sigurni i uvereni. Da li oni, kada to postignu, više neće pogrešno razumeti Boga? (Ne, neće.) To što njihovo pogrešno razumevanje nije razrešeno dokazuje da još uvek imaju mnogo zamisli, zahteva i predstava o Božjem ovaploćenom telu i o Hristu. Te predstave mogu da usmeravaju tvoje misli, da određuju pravac i ciljeve tvojih težnji, a takođe često mogu da utiču na tvoje stanje. Kada se stvari s kojima se susrećeš ne dotiču tvojih predstava, ti si još uvek u stanju da jedeš i piješ Božje reči i da normalno obavljaš svoju dužnost. U trenutku kada se nešto sukobljava sa tvojim predstavama, kada izađe iz njihovih okvira i kada dođe do protivrečnosti, kako to razrešavaš? Da li daješ slobodu svojim predstavama, ili ih orezuješ, obuzdavaš i ustaješ protiv njih? Neki ljudi imaju predstave kada im se nešto desi, i ne samo da ne otpuštaju svoje predstave, već odlaze i šire ih drugima i pronalaze prilike da im daju oduška, tako da i drugi stiču predstave. Neki ljudi se takođe prepiru, govoreći: „Ti kažeš da je sve što Bog čini smisleno, ali ja ne mislim da ovaj događaj ima ikakvog smisla.” Da li je prikladno reći tako nešto? (Nije.) Kojim putem treba krenuti? Kada neki ljudi imaju predstave o Bogu, oni mogu da shvate da njihov odnos sa Bogom nije normalan, da su stvorili pogrešna razumevanja o Bogu i da će postati veoma opasno ako ih ne razreše, da će se verovatno sukobiti sa Bogom, dovesti Ga u pitanje, pa čak i izdati Boga. Zatim se mole Bogu i odriču se svojih predstava. Prvo poriču svoju pogrešnu tačku gledišta, a zatim traže istinu da bi je razrešili. Čineći to, oni mogu lako da dođu do toga da se pokore Bogu. Ako neko stvara predstave, ali i dalje veruje da je u pravu, i ako na kraju nije u stanju da u potpunosti otpusti ili razreši svoje predstave, onda će vremenom te predstave uticati na njegov život-ulazak. U ozbiljnijim slučajevima, oni mogu čak i da se pobune protiv Boga i da Mu se odupiru, a o posledicama toga je strašno i pomisliti. Ako je to neko ko stremi ka istini, neko ko već shvata neke istine i ko povremeno stvara predstave o stvarima, to nije tako veliki problem i njegove predstave neće imati veliki uticaj na njega. Zato što ima istinu u sebi, koja usmerava njegove misli i ponašanje i usmerava ih u obavljanje njegove dužnosti, njegove predstave neće imati uticaja na to kako sledi Boga. Možda će jednog dana odslušati propoved ili neki razgovor u zajedništvu i tada će mu postati jasno, i njegove predstave će biti razrešene. Neki ljudi stvaraju predstave o Božjim orkestracijama i uređenjima, a nakon toga gube volju da obavljaju svoje dužnosti i ne trude se da ih obavljaju, uvek su u negativnom stanju, a njihova srca gaje sukobe, nezadovoljstvo i ogorčenost – da li je takvo ponašanje ispravno? Da li je to lako rešiti? Na primer, pretpostavimo da misliš da si pametan, ali Ja kažem da si budala i da nemaš duhovno razumevanje. Kada to čuješ, naljutiš se i ne složiš se s tim, i kažeš sebi u srcu: „Niko se nikada nije usudio da kaže da nemam duhovno razumevanje. Danas to prvi put čujem i ne mogu da prihvatim. Da li bih mogao da vodim crkvu ako ne bih imao duhovno razumevanje? Da li bih mogao da uradim ovoliko posla?” Pojavila se nedoumica, zar ne? Šta treba da uradiš? Da li je ljudima lako da preispitaju sebe kada im se to dogodi? Kakva to osoba može da preispita sebe? Neko ko prihvata istinu i traži istinu može da preispita sebe. Ako si neko ko poseduje razum, kada ti se to dogodi, prvo treba da porekneš sebe; poricanje sebe znači priznavanje da čovek ne poseduje istinu. Čak i ako imaš neke ideje i perspektive, one nisu nužno tačne. Dakle, primenjivati poricanje sebe u takvim okolnostima je ispravna stvar, to nije ponižavanje sebe. Kada porekneš sebe, osetićeš mir u srcu, mnogo ćeš se bolje ponašati, i tvoj stav će biti ispravljen. Kada čuješ Boga kako kaže da si budala i da nemaš duhovno razumevanje, treba da se utišaš pred Bogom i prihvatiš Njegove reči sa pokornim načinom razmišljanja. Iako još uvek nemaš nikakvu svest ili razumevanje Božjih reči, i ne znaš da li su one ispravne ili ne, u okviru svog verovanja treba da priznaš sledeće: „Bog je istina, kako onda Bog može da kaže nešto pogrešno?” Iako se ono što je Bog rekao razlikuje od onoga što ti misliš, moraš da prihvatiš Božje reči na osnovu vere; čak i ako ih ne razumeš, moraš da ih prihvatiš kao istinu. Takav postupak je zasigurno ispravan. Ako ljudi ne prihvataju Božje reči kao istinu kada ih ne shvataju, to je vrlo nerazumno i te ljude treba osramotiti po tom pitanju. Dakle, pokoravanje Bogu nikada ne može da bude pogrešno. To nije doktrina, već praksa, i te reči dolaze iz iskustva. Zatim, kada budeš u stanju da primiš Božje reči kao istinu i prihvatiš ih, moraš da počneš da preispituješ sebe. Kroz obavljanje dužnosti i komunikaciju sa drugima otkrićeš da ne samo da nemaš duhovno razumevanje, već si i neverovatno budalast i da imaš mnogo mana i nedostataka i otkrićeš da imaš ozbiljan problem. Zar to neće značiti da ćeš moći da shvatiš i prihvatiš ono što je Bog rekao? Moraš da prihvatiš te reči, prvo kao propis, definiciju ili koncept, a zatim u stvarnom životu moraš da smisliš način da se uporediš sa Njegovim rečima i da ih shvatiš i doživiš. Kada neko vreme tako budeš postupao, steći ćeš tačnu procenu sebe. Kada se to dogodi, da li ćeš i dalje pogrešno razumeti Boga? Da li ćeš i dalje odbijati da prihvatiš Božju procenu o tebi ako ne postoji neslaganje između tebe i Boga po tom pitanju? (Ne.) Moći ćeš to da prihvatiš i više nećeš biti buntovan. Kada budeš u stanju da prihvatiš istinu i temeljno shvatiš te stvari, onda ćeš biti u stanju da napraviš korak napred i da napreduješ. Ako ne prihvatiš istinu, onda ćeš uvek stajati u mestu i nećeš ostvariti nikakav napredak. Da li je važno prihvatiti istinu? (Jeste.) Ljudi moraju da se odreknu svojih predstava o Bogu i ne smeju da gaje bilo kakvo neprijateljstvo ili sukob sa onim što Bog kaže – samo to je stav prihvatanja istine. Neki ljudi postaju negativni i slabi kada budu smenjeni. Ne žele da obavljaju dužnosti i uvek su pasivni i izbegavaju svoj posao. Spolja izgleda kao da je to zato što nemaju status i previše im je stalo do njega, ali to zapravo nije slučaj. Oni se osećaju slabim i negativnim samo zato što se Božja procena o njima ili procena koju braća i sestre imaju o njima, ne poklapa sa njihovom sopstvenom procenom o sebi, jer je to slabije od onoga kako oni procenjuju i shvataju sebe. Zato se osećaju neuvereno i ogorčeno, i na kraju odlučuju da budu negativni i neprijateljski nastrojeni, i otpisuju sebe kao beznadežan slučaj, misleći: „Zar nisi rekao da nisam dovoljno dobar? Sada ćeš da vidiš, neću ništa da radim.” Posledica je da oni izazivaju kašnjenje u svojim dužnostima, vređaju Boga, a njihov život-ulazak se zaustavlja – to je značajan gubitak.

Neki ljudi kažu: „Ne mogu da prihvatim kada hristos kaže da sam loš. Prihvatio bih kada bi mi bog sa neba rekao da ima nešto loše u meni. Ovaploćeni bog ima normalnu ljudskost, njegovi sudovi mogu da budu pogrešni, a stvari koje on čini ne mogu biti sto odsto tačne. Postoje neka pitanja o tome da li bi on mogao da pogreši u svojoj proceni i osudi ljudi, ili u načinu na koji postupa i uređuje stvari za njih. Zato se ne plašim onoga što hristos – bog na zemlji – kaže o meni, jer on ne može da me osudi niti da odredi moj ishod.” Da li takvi ljudi postoje? Naravno da postoje. Kada ih orežem, oni kažu: „Pravedan je bog na nebu!” Kada radim na njima, oni kažu: „Verujem u boga, a ne u nekog čoveka!” Koriste te reči da bi Me prezrivo odbili. A šta su te reči? (One su poricanje Boga.) Tako je, one su poricanje i izdaja Boga. Oni zapravo misle: „To ne zavisi od tebe, već od boga nebeskog.” U svojim predstavama i u svom shvatanju Boga, ti ljudi nikada neće shvatiti kakav je odnos između ovaploćenog Hrista i Boga na nebu, odnosno kakav je odnos između tela i Duha na nebu. U njihovim očima, ovaj beznačajni čovek na zemlji će uvek biti samo čovek, i bez obzira na to koliko istina taj čovek izrazi, koliko propovedi izgovori, On je i dalje čovek; čak i ako On neke ljude upotpuni i donese im spasenje, On će i dalje biti na zemlji, On će i dalje biti čovek i nesposoban da prevaziđe Boga na nebu. Dakle, ti ljudi su uvereni da vera u Boga mora biti vera u Boga na nebu; za njih je jedino verovanje u Boga na nebu istinsko verovanje u Boga. Takvi ljudi veruju kako god im se prohte. Oni veruju u ono što im je milo i zamišljaju da je Bog ono što oni žele da On bude. Oni slede sopstvenu maštu i kada je reč o ovaploćenom Hristu: „Da je ovaj bog na zemlji malo ljubazniji prema meni, da se postarao da mi dobro ide, onda bih ga poštovao i voleo. Ako nije dobar prema meni, ako ima problem sa mnom, ako ima loš odnos prema meni i uvek me orezuje, onda on nije moj bog; biram da verujem u boga na nebu.” Ljudi sa takvim stavom nisu u manjini. Vi ste takođe među njima, jer sam se već susreo sa takvim ljudima. Kada je sve dobro, prilično su fini prema Meni i pažljivo Me služe, ali čim ih smenim, okreću se protiv Mene. Dakle, kada su bili dobri prema Bogu, da li su zaista verovali da je to Bog i Hristos? Ne: ono za šta su oni zainteresovani je identitet i status Boga, njihov svaki potez nije ništa drugo do dodvoravanje statusu i identitetu Boga. U svojim srcima, u svakom trenutku, oni znaju samo nejasnog boga na nebu kao pravog boga; bez obzira na to koliko istina ovaj Bog na zemlji izražava, ili koliko je poučan i koristan čoveku, sama činjenica da On živi u Svojoj normalnoj ljudskosti i da je ovaploćen znači da On nikako ne može da bude bog na nebu, i bez obzira na to kako ti ljudi laskaju, služe i poštuju tog Boga na zemlji, u svom srcu ti ljudi i dalje veruju da je bog na nebu jedini istiniti bog. Šta mislite o takvom stavu? Može se reći da takav stav postoji duboko u srcima mnogih ljudi, da je zakopan duboko u njihovoj podsvesti. Istovremeno sa prihvatanjem Hristove opskrbe i pastirskog usmeravanja, oni takođe posmatraju, proučavaju i ispituju Hrista – dok takođe s radošću iščekuju dan kada će pravedni bog sa neba da dođe da presudi svemu što su učinili. I zašto žele da im bog nebeski presudi? Zato što žele da idu za svojim sklonostima, predstavama i zamislima da bi oslobodili svoju želju da bog na nebu – bog iz njihove mašte – treba da se ponaša prema njima onako kako oni to žele, dok Bog na zemlji to neće učiniti; Bog na zemlji samo izražava istinu i govori istina-načela. Oni misle: „Ljubav boga nebeskog prema čoveku je nesebična, bezuslovna i bezgranična, dok čim kažeš ili uradiš nešto pogrešno i bog zemaljski sazna, on te koristi kao negativan primer u svojim propovedima i počinje da te raščlanjuje – tako da ljudi moraju da budu pažljiviji, moraju da se kriju i ne smeju da mu kažu kada se nešto dešava.” Recite Mi, zar ne mogu da raščlanim stvari koje pokušavate da sakrijete od Mene? Ne moram da raščlanim stvari koje radiš; raščlaniću tvoje naravi i tvoja stanja. Ne moram da uzimam te stvari koje radiš kao primere; još uvek mogu u zajedništvu da razgovaram o istini i da držim propovedi kako bih rešio probleme i još uvek mogu da omogućim ljudima da shvate istinu. Bezvernici u svojim srcima veruju da ovo telo, ovaj Bog, ne može da zna stvari koje Njegove oči ne vide, a još manje da zna bilo šta u vezi sa duhovnim carstvom ili istinom. Oni veruju da On ne može ni da vidi stvari koje su ljudi sposobni da urade kada njima vladaju njihove iskvarene naravi, i da On nikako ne može u potpunosti da razume ljudsku iskvarenu suštinu – to je logika i rasuđivanje bezvernika. Oni se uvek približavaju Hristu sa naučnim, ispitivačkim, pa čak i neverničkim stavom, a za procenu Hrista koriste kriterijume za procenjivanje čoveka, kao i znanje koje razumeju i stvari koje zamišljaju. Na primer, ima ljudi koji, kada razgovaraju sa drugima, veruju da ti drugi ljudi ne znaju šta oni zaista misle u svom srcu ili kakve su im naravi, i na isti taj način razgovaraju i sa Mnom, odnoseći se prema Meni isto kao što bi se odnosili prema običnom čoveku, misleći da ništa ne znam – zar to ne kazuje da oni nisu spoznali Boga? Oni lažu druge ljude i drugim ljudima to ne smeta, a isto tako lažu i Mene, kikoću se i odnose se prema Meni kao prema sebi ravnom, uvek žele da se odnose prema Meni kao prema svom drugaru. Veruju da mogu tako da se ponašaju jer su se navikli na Mene i misle da možda ništa ne znam. Zar to nije ljudska predstava? To je ljudska predstava, to je ljudsko neznanje, i u tom neznanju vreba sotonska rđava narav; to je ta rđava narav koja navodi ljude da stvaraju predstave. Recite Mi, da li treba da živim sa nekim i da svaki trenutak provedem osmatrajući njegove misli i gledišta i da potpuno sagledam njegovu prošlost, da bih razotkrio ili prozreo njegovu prirodu? (Ne.) Ne, ne treba, ali vi to ne biste mogli da postignete. Iako se družite sa ljudima i svakodnevno ste sa njima, još uvek niste u stanju da prozrete njihovu priroda-suštinu. Šta god da vam se desi, u stanju ste da vidite samo površinu, a ne i suštinu. Vi biste mogli malo da razaberete nekoga tek ako bi ga Bog u potpunosti otkrio. U suprotnom, ne biste mogli da ga prozrete čak i ako biste se s njim družili nekoliko godina. Da bih mogao da odredim kakva je neko osoba, dovoljno Mi je da budem u kontaktu sa njim dan ili dva, da on nešto uradi, da nešto kaže i izrazi neke stavove. Međutim, ima ljudi koji još uvek nisu ništa uradili, s kojima nisam imao kontakt, niti sam zajedno sa njima radio bilo šta, ali stavljam ih pod upitnik, i u trenutku kada naiđu na problem i izraze neki stav, njihova priroda-suština će odmah biti razotkrivena. Mnogi ljudi kažu: „Možeš li da ih prozreš čim se otkrije njihova priroda-suština? Na čemu zasnivaš taj uvid? Kako to da mi ne možemo da ih prozremo?” Ako ne shvataš istinu, onda nećeš moći da proceniš ljude i nikada nećeš imati neophodne kriterijume da to učiniš. Ako nemaš te kriterijume, nećeš moći da prozreš ljude. Ja, međutim, imam te kriterijume. S jedne strane, shvatam istinu, tako da sam pronicljiviji i brži kada je u pitanju procena nekoga, a s druge strane, Božji Duh dela. Neki ljudi misle: „Kada ljudi dugo žive na ovom svetu, u stanju su da prozru stvari i ljude.” To nije pravi uvid; šta oni mogu da prozru? Mogu da prozru prevare koje postoje u ovom društvu, kao što su političke, poslovne, finansijske prevare ili prevare vezane za pornografiju. Ljudi koji su o tim stvarima više slušali i doživeli ih, mogu da ih izbegnu. Ljudi koji su prošli kroz manje tih stvari i doživeli ih u manjoj meri, često su obmanuti, ali kada više puta budu prevareni, oni steknu iskustvo i u stanju su da ih prozru. Tako oni uspevaju da prozru. Međutim, kada je reč o čovekovoj iskvarenosti, prirodi i čovekovoj suštini koju je Sotona iskvario, ako ljudi ne poseduju istinu, onda nikada neće imati mudrost da prozru te stvari i nikada neće moći da prozru naravi koje različite vrste ljudi otkrivaju u svojoj suštini, niti da prozru izvor problema. Ako ne možeš da prozreš te stvari, onda nećeš znati kako da se nosiš s tim pitanjem ili s ljudima, događajima i stvarima o kojima se radi – nećeš imati ni načina ni mudrosti da se nosiš s tim. Zato se, kada se nađeš u takvoj situaciji, osećaš veoma zbunjeno i uznemireno i teško ti je da se nosiš s njom. Ako jasno shvatiš istinu, moći ćeš da prozreš iskvarene naravi ljudi i suštinu njihovih iskvarenih naravi. Kada uvidiš iskvarene naravi koje otkrivaju, spoznaćeš njihovu suštinu i onda ćeš znati kakvi su, kakve su osobe, znaćeš kako da se zaštitiš od njih, kako da ih prepoznaš, i znaćeš kako da se nosiš sa tim pitanjem. Zar to nije izvor mudrosti? (Jeste.) Dakle, Hristos može da prozre čoveka i da ga opskrbi – šta je izvor svega toga? Govoreći u doktrinarnom smislu, sve dolazi od Duha Božjeg. Praktičnije govoreći, to je zato što Hristos poseduje istinu koja dolazi od Boga. Tako stvari stoje. Kada istina-stvarnost jednog dana postane vaš život, tada ćete imati mudrost i moći ćete da prozrete ljude.

Postoji još jedan aspekt ljudskih predstava, a to su predstave koje ljudi stiču o Božjem delu. Kako nastaju ljudske predstave o Božjem delu? Neke potiču iz ranijeg ljudskog shvatanja vere, a neke iz sopstvene uobrazilje o Božjem delu. Na primer, ljudi su zamišljali Božje delo suda kao da na nebu postoji veliki beli presto i da na tom prestolu sedi Bog i sudi svim narodima. Danas svi znate da su takve izmišljotine nerealne – takve stvari su nemoguće. Bez obzira na to, ljudi imaju mnogo predstava o Božjem delu, upravljanju i postupanju sa čovekom, a većina tih predstava dolazi iz ljudskih naklonosti. Zašto to govorim? Zato što ljudi ne žele da pate. Oni uvek žele da s lakoćom slede Boga do samog kraja, da uživaju u obilnoj blagodati, da nasleđuju Njegove blagoslove, a zatim da uđu u carstvo nebesko. Kakva divna zamisao! Najčešća i najekstravagantnija ideja koju iskvareni ljudi imaju o Božjem delu jeste da budu uneseni u carstvo nebesko na nosiljci. Štaviše, kada se ljudi susretnu sa Božjim delom, uglavnom nisu u stanju da ga shvate; oni ne poznaju istinu koju ono sadrži, niti koji je Božji cilj u obavljanju tog dela, niti zašto se Bog tako ponaša prema čoveku. Na primer, ranije sam opisao Božju ljubav koristeći reči „ogromna” i „beskrajna”, ali mislim da verovatno nikada niste razumeli šta sam podrazumevao pod tim dvema rečima. S kojom namerom sam upotrebio te dve reči? Da bih privukao pažnju svih, da bih vas podstakao da razmišljate o njima. Na površini te reči deluju prazno. One imaju određeno značenje, ali bez obzira na to koliko ljudi o njima razmišljali, sve što mogu da smisle je: „Ogromno – to znači bezgranično kao i nebo; to znači da je Božje srce bezgranično, da nema granica Njegovoj ljubavi prema čovečanstvu!” Božja ljubav nije vrsta ljubavi koju čovekov um može da zamisli. Ljudi su nesposobni da zamisle tu ljubav, ne smeju da koriste nauk i znanje za tumačenje te reči, već moraju da koriste drugi metod da bi je cenili i doživeli. Na kraju krajeva, ti zaista osećaš da se Božja ljubav razlikuje od ljubavi o kojoj govore ljudi, da se prava Božja ljubav razlikuje od bilo koje druge vrste ljubavi, za razliku od ljubavi koju podrazumeva celo čovečanstvo. Dakle, šta je tačno ta Božja ljubav? Kako treba da shvatiš Božju ljubav? Kao prvo, ne smeš da joj pristupiš sa ljudskim predstavama i uobraziljom. Uzmimo za primer majčinsku ljubav: majčinska ljubav prema deci je bezuslovna, izuzetno zaštitnička i topla. Da li u ovom trenutku Božja ljubav prema čoveku koju osećate ima isti nivo osećaja i značenja kao majčinska ljubav? (Da.) Onda je to problem – to je pogrešno. Moraš da razlikuješ Božju ljubav od ljubavi roditelja, muža, žene ili dece, svog roda, od brige prijatelja, i da iznova spoznaš Božju ljubav. Šta je tačno Božja ljubav? U Božjoj ljubavi nema telesnih osećanja i na nju ne utiču krvni odnosi. To je čista i jednostavna ljubav. Dakle, kako ljudi treba da shvate Božju ljubav? Zašto smo došli do toga da razgovaramo o Božjoj ljubavi? Ljubav prema Bogu je otelotvorena u Božjem delu, tako da je ljudi priznaju, prihvataju i doživljavaju, i na kraju shvataju da je to ljubav prema Bogu i priznaju da je ona istina, da Božja ljubav nisu prazne reči, niti neki oblik ponašanja od strane Boga, već istina. Kada je prihvatiš kao istinu, u njoj ćeš biti u stanju da prepoznaš taj aspekt Božje suštine. Ako je shvatiš kao neki oblik ponašanja, imaćeš poteškoća da je prepoznaš. Šta se podrazumeva pod „ponašanjem”? Uzmimo za primer majke: one daju svoju mladost, svoju krv, svoj znoj i suze da vaspitaju svoju decu, i daju im sve što žele. Bez obzira na to da li je njeno dete postupilo dobro ili loše, ili ma kojim putem da krene, majka nesebično daje, zadovoljava potrebe svog deteta, nikada ne podučava, ne pomaže niti usmerava svoje dete kako da sledi ispravan put, samo neprestano brine o njemu, voli i štiti svoje dete, do te mere da na kraju ono ne može da razlikuje ispravno od pogrešnog. To je ljubav majke ili bilo koja druga vrsta ljubavi koja je potekla iz tela, osećanja i telesnih odnosa čoveka. U međuvremenu, Božja ljubav je upravo suprotna: ako te Bog voli, On to izražava tako što te često kažnjava, disciplinuje i orezuje. Iako tvoji dani mogu da budu neprijatni, ispunjeni grdnjom i disciplinovanjem, kada to iskusiš, otkrićeš da si mnogo naučio, da si stekao moć razlučivanja i da mudro komuniciraš sa drugim ljudima, kao i da si shvatio neke istine. Ako bi Božja ljubav bila kao ljubav majke ili oca, kao što je zamišljaš, ako bi On bio tako savestan u svojoj brizi i uvek popustljiv, da li bi mogao da stekneš sve to? Ne bi. I tako, Božja ljubav koju ljudi mogu da sagledaju razlikuje se od istinske Božje ljubavi koju mogu da iskuse u Njegovom delu; ljudi moraju da joj pristupe u skladu sa Božjim rečima i da traže istinu u Njegovim rečima da bi znali šta je istinska ljubav. Ako ne traži istinu, kako bi neko ko je iskvaren mogao niotkuda da prizove razumevanje onoga što je Božja ljubav, što je cilj Njegovog dela u čoveku i gde leže Njegove mukotrpne namere? Ljudi to nikada ne bi shvatili. To je najverovatnije pogrešno shvatanje koje ljudi imaju o Božjem delu, i to je aspekt Božje suštine koji ljudi najteže mogu da shvate. Ljudi moraju da ga dožive duboko i lično i da mu se praktično posvete i da ga cene da bi mogli da ga shvate. Obično, kada ljudi kažu „ljubav”, oni misle da daju nekome ono što vole, a ne da im daju nešto gorko kada žele nešto slatko, ili čak i ako im se ponekad daje nešto gorko, to je u cilju lečenja bolesti; ukratko, to podrazumeva sebičnost, osećanja i ljudsko telo; to podrazumeva ciljeve i motivacije. Ali bez obzira na to šta Bog čini u tebi, bez obzira na to kako ti sudi i grdi te, prekoreva i disciplinuje, ili kako te orezuje, čak i ako Ga pogrešno shvatiš, pa čak i ako se žališ na Njega u svom srcu, Bog će, sa nepokolebljivim strpljenjem, nastaviti da radi u tebi. Koji krajnji cilj Bog želi time da postigne? On koristi taj metod da bi te probudio, tako da jednog dana možeš da shvatiš Božje namere. Ali kada Bog bude video taj ishod, šta će On zadobiti? On zapravo ništa neće zadobiti. A zašto to govorim? Zato što sve tvoje dolazi od Boga. Bog ne treba ništa da zadobije. Njemu je potrebno samo da ljudi pravilno slede i uđu u skladu sa onim što On zahteva dok obavlja Svoje delo, da bi na kraju bili u stanju da prožive istina-stvarnost, da žive u ljudskom obličju i da više ne budu navedeni na stranputicu, obmanuti i iskušavani od strane Sotone, da bi bili u stanju da se pobune protiv Sotone, da se pokoravaju Bogu i obožavaju Ga, i tada će Bog biti zadovoljan, i Njegovo veliko delo će biti završeno. Šta Bog zadobija? Bog zadobija tebe, i ti možeš da slaviš Boga. Ali šta Bogu znači to što Ga slaviš? Zar Bog ne bi bio Bog i da Ga ne slaviš? Zar Bog ne bi bio svemoguć i da Ga ne slaviš? Da li bi ti promenio Njegovu suštinu ili Njegov status ako Ga ne bi slavio? (Ne bih.) Ne bi. Za to se samo može reći da je ljubav i delo Božje. Da li takvo značenje postoji u vašem razumevanju Božje ljubavi kao ogromne i beskrajne? (Ne.) Vaše razumevanje nije dostiglo tu tačku. Čak i kada neko Bogu slomi srce, a drugi misle da ne postoji način da ga Bog spase, kakav je Božji stav kada taj neko razmisli o sebi, kada shvati svoju grešku i pokaje se, i odrekne se zla koje je u njemu i prihvati Njegovo spasenje? Bog ga svejedno prihvata. Sve dok ljudi idu pravim putem, Bog ljude neće pozivati na odgovornost za njihove prestupe. Takva je Božja ljubav. Koju ljudsku predstavu ovde treba ispraviti? Predstavu u vezi sa načinom na koji Bog voli. Ljudi treba da ostave iza sebe svoje predstave i zamisli; oni moraju da traže i da shvate istinu da bi mogli da otpuste svoje predstave. Lako je ostaviti svoje predstave iza sebe, ali nije lako temeljno menjati svoje predstave. Ako se u budućnosti suočiš sa sličnim problemom i tvoja predstava se vrati, kakav je to problem? To bi dokazalo da je ta predstava duboko usađena u tebe. Iako po nekim pitanjima uspevaš da otpustiš predstave tako što ćeš u zajedništvu razgovarati o istini, kada se radi o nekim drugim pitanjima, nećeš moći da ih otpustiš. Možda je lako otpustiti jednu predstavu, ali nije lako navesti ljude da u potpunosti razreše svoje predstave. Čovek mora da shvati mnoge istine pre nego što bude u stanju da u potpunosti reši problem svojih predstava. To zahteva od ljudi da traže istinu u pitanjima sa kojima se susreću, da praktično doživljavaju i cene Božju ljubav, i to zahteva od Boga da izvrši mnoge radnje da bi ljudi mogli da Ga spoznaju. Tek kada ljudi spoznaju Boga, njihov problem gajenja predstava i zamisli o Bogu može da bude potpuno uklonjen.

Ono što sada treba da raščlanite jesu predstave o Božjem delu i koje su to predstave, i da uglavnom sažmete vaše zamisli, sukobe i zahteve o Božjem delu, Božjoj neprikosnovenosti i uređenju i načinu na koji Bog deluje. Takve stvari mogu da te spreče da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima i mogu da dovedu do toga da pogrešno razumeš i da se osećaš razdražljivo prema svemu što je Bog učinio s tobom. Takve predstave su veoma ozbiljne i vredi ih detaljno analizirati. Na primer, neki ljudi čitaju Božje reči koje sude ljudima i osuđuju ih, tako da steknu predstave i kažu: „Bog kaže da ne voli ljude poput mene, tako da me možda neće spasiti.” Zar to nije predstava? Kakve će posledice imati ta predstava? Bez obzira na to kakvu iskvarenost nosiš u sebi ili kakva si osoba, ti znaš da Bog ne voli ljude koji se bune protiv Njega, pa zašto se onda ne pokaješ? Ako prihvatiš istinu, odbaciš svoju iskvarenost i potpuno se pokoriš Bogu, zar te onda Bog neće voleti? Zašto ograničavaš Boga, govoreći da te On neće spasiti? Te negativne misli koje imaš će te sprečiti da slediš Boga i da doživiš Njegovo delo, nateraće te da ostaneš u mestu i da se prepustiš očaju i čak će te navesti da odbaciš Boga. Antihristi i zli ljudi se pojavljuju u nekim crkvama i izazivaju ometanje, a pritom neke ljude navode na stranputicu – da li je to dobro ili loše? Da li je to Božja ljubav ili se Bog poigrava s ljudima i otkriva ih? To ne možeš da shvatiš, zar ne? Bog sve stavlja u svoju službu da bi usavršio i spasio one koje želi da spase, a istina je ono što na kraju dobijaju oni koji istinski traže istinu i primenjuju je. Međutim, neki koji ne traže istinu se žale i kažu: „Nije u redu da Bog postupa na taj način. Zbog toga mnogo patim! Zamalo da se pridružim antihristima. Ako je to zaista Bog uredio, kako može da dozvoli da se ljudi pridruže antihristima?” O čemu je ovde reč? To što se nisi pridružio antihristima dokazuje da imaš Božju zaštitu; ako se pridružiš antihristima, onda je to izdaja Boga i Bog te više ne želi. Dakle, da li je dobro ili loše to što ti antihristi i zli ljudi izazivaju ometanje u crkvi? Spolja se čini da je to loša stvar, ali kada se ti antihristi i zli ljudi otkriju, onda jača tvoja moć razlučivanja, oni se uklanjaju i tvoj rast napreduje. Kada se ponovo sretneš sa takvim ljudima u budućnosti, umećeš da ih prepoznaš čak i pre nego što pokažu svoje pravo lice, i odbacićeš ih. To će ti omogućiti da izvučeš pouke i da imaš koristi; znaćeš kako da raspoznaš antihriste i Sotona te više neće navoditi na pogrešan put. Dakle, reci Mi, zar nije dobro da antihristi ometaju i navode ljude na pogrešan put? Tek kada dožive ovu fazu, ljudi mogu da uvide da Bog nije delovao u skladu sa njihovim predstavama i uobraziljom, i da Bog dozvoljava velikoj crvenoj aždaji da mahnito stvara ometanja i dozvoljava antihristima da Božji izabrani narod navode na pogrešan put kako bi On mogao da koristi Sotonu u Svojoj službi da bi usavršio Svoj izabrani narod, i tek tada ljudi shvataju Božje mukotrpne namere. Neki ljudi kažu: „Antihristi su me dva puta naveli na stranputicu i još uvek ne umem da ih razaznam. Ako se pojavi još lukaviji antihrist, opet ću biti naveden na pogrešan put.” Onda pusti da se ponovo desi da bi mogao to da iskusiš i da naučiš lekciju – Bog mora tako da postupa da bi mogao da spase čovečanstvo od Sotoninog uticaja. Ovde se način na koji Bog deluje može opisati sa dva pojma, a to je da su različiti načini na koje Bog deluje izvanredni i izvan mašte običnih ljudi. Zašto definišem Božje delo koristeći ova dva termina – „izvanredno” i „izvan mašte”? Zato što iskvareno čovečanstvo ne može da shvati te stvari i ne shvata istinu, ni način na koji Bog deluje, ni mudrost Božju u Njegovoj borbi protiv Sotone – niko u čitavom čovečanstvu ne uspeva u tome. Pa kako onda ljudi i dalje mogu da gaje ideje i predstave? To je zato što steknu malo znanja, shvate neku doktrinu i imaju sopstvene sklonosti, pa tako formiraju određene predstave i zamisli. Međutim, kada dođe do pitanja duhovnog carstva i dela koje Bog obavlja, oni to uopšte ne shvataju. U poslednjim danima, Stvoritelj se neposredno suočava sa celim čovečanstvom i izgovara Svoje reči. Od stvaranja sveta, ovo je prvi put da se to dogodilo. To jest, On se suočava sa celim čovečanstvom i otvoreno postupa na taj način, objavljuje Svoj plan upravljanja, a zatim ga sprovodi i izvodi među ljudima – ovo je prvi put da se to događa. Ljudima je potpuno nejasno i strano to carstvo Božje misli, Božje suštine i načina na koji Bog deluje, tako da je normalno da ljudi gaje predstave o tim stvarima, ali to ne znači da su one u skladu sa istinom. Bez obzira na to koliko su predstave ljudi normalne, one i dalje idu protiv istine, nisu u skladu sa Božjim rečima i u suprotnosti su sa Božjim namerama. Ako se te predstave ne reše na vreme, biće velika prepreka ljudima koji doživljavaju Božje delo, kao i njihovom život-ulasku. Stoga, kada je reč o ljudskim predstavama, bez obzira na to koliko se poklapaju sa ljudskim zamislima i idejama, sve dok nisu primerene istini i Božjim rečima, sve su protivne istini i u suprotnosti su sa Bogom i nisu u skladu sa Bogom. Bez obzira na to koliko su ljudske predstave u skladu s njihovim zamislima, ljudi bi uvek trebalo da pokušaju da ih razaznaju; svakako ne treba slepo da prihvataju svoje predstave. Šta bi čovečanstvo trebalo da prihvati? Čovečanstvo treba da prihvati Božje reči, istinu i sve pozitivne stvari koje dolaze od Boga. Što se tiče stvari koje se odnose na Sotonu, ma koliko ljudi mislili da su dobre ili u skladu sa njihovim zamislima, oni ne smeju da ih prihvate, već moraju da ih odbace. Samo na taj način ljudi mogu da postignu pokornost Bogu i da ispune zahteve Stvoritelja.

Ljudske predstave mogu da se reše samo Božjim rečima i upotrebom istine; nije moguće osloboditi ih se tako što će se propovedati doktrine i davati podsticaj – nije tako lako. Ljudi nisu posvećeni pravednim pitanjima, ali su podložni da se drže raznih predstava ili rđavih, iskrivljenih stvari kojih se teško oslobađaju. Šta je uzrok tome? To što imaju iskvarenu narav. Bez obzira na to da li su ljudske predstave velike ili male, ozbiljne ili ne, ako ljudi nemaju iskvarenu narav, te predstave je lako rešiti. Predstave su, na kraju krajeva, samo način razmišljanja. Ali zbog iskvarene naravi ljudi, kao što su nadmenost, nepopustljivost, pa čak i rđavost, predstave postaju fitilj koji uzrokuje da se ljudi sukobljavaju sa Bogom, da Ga pogrešno tumače, pa čak i da osuđuju Boga. Ko još može da se pokorava Bogu i da Ga hvali kada gaji predstave o Njemu? Niko. Kada neguju predstave, ljudi su samo skloni sukobima sa Bogom, žale se na Njega, sude Mu, te Ga čak i osuđuju. To je dovoljno da se pokaže da predstave nastaju iz iskvarene naravi. Pojava predstava je otkrivenje iskvarene naravi, a sve iskvarene naravi koje se otkriju su buntovne i protive se Bogu. Neki ljudi kažu: „Imam predstave, ali se ne protivim Bogu.” Ta priča je varljiva. Čak i da ništa ne kažu, u svojim srcima i dalje su skloni sukobu, a njihovo ponašanje je svadljivo. Mogu li takvi ljudi i dalje da se pokore istini kada su takvi? To je nemoguće. Vođeni iskvarenom naravi, oni se drže svojih predstava – to je izazvano njihovom iskvarenom naravi. Dakle, kako se predstave rešavaju, tako se rešavaju i iskvarene naravi ljudi. Ako se reše iskvarene naravi ljudi, onda mnoge njihove nezrele, detinje misli, pa čak i stvari koje su već postale predstave, za njih nisu problem; one su samo misli i ne utiču na obavljanje tvoje dužnosti ili na tvoju pokornost Bogu. Predstave i iskvarene naravi su povezane. Ponekad je predstava u tvom srcu, ali ona ne upravlja tvojim postupcima. Kada to ne narušava tvoje neposredne interese, ti to zanemaruješ. Zanemarivanje, međutim, ne znači da u tvojoj predstavi ne postoji iskvarena narav, a kada se desi nešto što je u suprotnosti sa tvojom predstavom, ti je se držiš sa određenim stavom, stavom kojim dominira tvoja narav. Ta narav može da bude nepopustljivost, može da bude nadmenost, a može da bude i zloba; ona te navodi da Bogu saspeš sledeće reči: „Moje gledište je više puta akademski potvrđeno. Ljudi ga imaju hiljadama godina, pa zašto ne bih i ja? Tvoje reči koje se kose sa ljudskim predstavama su pogrešne; kako onda i dalje možeš da tvrdiš da su istinite, da su iznad svega drugog? Moja perspektiva je najviša od svih ljudskih bića!” Jedna predstava može da dovede do toga da se tako ponašaš, do takvog hvalisanja. Šta je uzrok tome? (Iskvarene naravi.) Tako je, to je izazvano iskvarenim naravima. Postoji neposredna veza između predstava i iskvarenih naravi ljudi, i njihove predstave moraju da se razreše. Jednom kada se predstave ljudi o veri u Boga razmotre, postaje im lako da se pokore radnim aranžmanima Božje kuće i da tako bolje obavljaju svoju dužnost, ne idu zaobilaznim putevima, ne prekidaju niti ometaju i ne čine ništa što sramoti Boga. Ako se predstave i zamisli ljudi ne razmotre, postaje im lako da rade stvari koje izazivaju prekidanje i ometanje. U ozbiljnijim slučajevima, ljudske predstave mogu u njima da izazovu svakojake sukobe sa ovaploćenjem Boga. Govoreći o predstavama, one su svakako pogrešni pogledi koji su u suprotnosti sa istinom, potpuno su suprotstavljene istini i mogu da izazovu sve vrste razdražljivih osećanja prema Bogu koja se javljaju u ljudima. Taj sukob te tera da preispituješ Hrista i da postaneš nesposoban da Ga prihvatiš ili da Mu se pokoriš, dok to takođe utiče na tvoje prihvatanje istine i ulazak u istina-stvarnost. U još ozbiljnijim slučajevima, razne predstave ljudi o Božjem delu dovode ih do toga da poriču Božje delo, načine na koje Bog deluje i neprikosnovenost i uređenje Božje – u kojem slučaju oni nemaju nikakvu nadu u spasenje. Bez obzira na to o kojem aspektu Boga ljudi imaju predstave, iza tih predstava vrebaju njihove iskvarene naravi, što može dovesti do toga da te iskvarene naravi postanu još gore, dajući ljudima još više izgovora da pristupe delu Boga, Sȃmom Bogu i Božjoj naravi, koristeći svoje iskvarene naravi. Zar ih to ne ohrabruje da se svojim iskvarenim naravima odupru Bogu? To je posledica predstava za čoveka.

Iako smo ranije često govorili o ljudskim predstavama, nikada nismo sistematski i detaljno u zajedništvu razgovarali o aspektima i pitanjima o kojima ljudi gaje predstave i o vrstama predstava koje stvaraju. Razgovarajući danas u zajedništvu i raščlanjujući tačku po tačku na ovaj način, dao sam vam jasan pravac koji treba da sledite kako biste znali kakve predstave imate, da biste onda imali put da ih rešite jednu po jednu. Ako ljudi mogu da reše te predstave jednu po jednu, svi aspekti istine će im postajati sve jasniji. Tako će njihov dalji put takođe postajati sve jasniji, a put kojim idu u svojoj veri u Boga će postati sve čvršći i svetliji što dalje njime odmiču.
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Jedino razrešenjem vlastitih predstava čovek može da stupi na pravi put vere u Boga (2)

Što se tiče pitanja predstava, prošli put smo u zajedništvu razgovarali o tri tačke: prva je bila predstave o veri u Boga, druga je bila predstave o ovaploćenju, a treća je bila predstave o Božjem delu. Završili smo razgovor o prve dve tačke i razgovarali o nekim prilično elementarnim konceptualnim sadržajima u vezi sa trećom tačkom. Što se tiče predstava koje se dotiču te tačke ili sadržaja koji se tiče tih predstava, da li ste posle toga pažljivo razmotrili koji se drugi sadržaj tiče tih predstava i odnosi se na tu istinu? Nijedna istina nije jednostavna kao što zvuči; sve one u sebi sadrže svoje pravo značenje i sve se one tiču život-ulaska ljudi, kao i svih aspekata njihovog svakodnevnog života i verovanja u Boga. Dakle, da li ste u svojoj svakodnevici uvideli bilo kakav sadržaj u vezi s tim aspektom istine? Kada slušate razgovor u zajedništvu o tom aspektu istine, možete da shvatite samo jedan deo, u doslovnom smislu, i da donekle razaznate očigledne predstave. Zatim, kroz dalje promišljanje, molitvu, traženje i razgovore u zajedništvu sa svojom braćom i sestrama na osnovu svog iskustva, trebalo bi da budete u stanju da steknete nešto dublje i praktičnije razumevanje. Posmatrajući te tri istine u doslovnom smislu, koja od njih se najviše bavi iskvarenom naravi ljudi, njihovim shvatanjem Božje naravi i njihovim praktičnim ulaskom? Koja istina je najdetaljnija i najdublja? (Treća istina.) Treća istina je malo detaljnija. Prva je bila predstava o veri u Boga, a te predstave su prilično očigledne i površne; druga je bila predstava o ovaploćenju, koja uključuje neki sadržaj koji ljudi mogu da vide i shvate, i s kojim mogu da se susretnu u životu i da o njemu razmisle; treća je bila predstava o Božjem delu, koje se bavi iskvarenim naravima ljudi – ta poslednja istina je nešto dublja. Dakle, šta su tačno predstave o Božjem delu? Koje predstave ljudi imaju o Božjem delu? Kako treba da shvate i da se nose s tim predstavama i kako treba da ih razreše? To je sadržaj današnjeg zajedništva.

Kada predstave o Božjem delu narastu od ljudskog rasuđivanja i prosuđivanja do postavljanja zahteva Bogu, do ekstravagantnih želja prema Bogu, do sukoba s Njim i do donošenja nekih procena ili sudova o Njegovom delu, onda te predstave više nisu samo tačka gledišta niti uverenje, već zadiru u iskvarene naravi ljudi. Kada jednom zađu u iskvarene naravi, to je dovoljno da navede ljude da se opiru Bogu, da Mu sude, pa čak i da Ga izdaju. Dakle, ako ljudske predstave o Bogu ne odu dalje od zamišljanja i nagađanja, to nije veliki problem. Međutim, ako one izrastu u tačku gledišta i stav prema Božjem delu, pretvore se u nerazumne zahteve prema Bogu ili sud i osudu Boga, ili se ispune ambicijama, željama ili namerama, onda to više nisu obične predstave. Zašto kažem da to više nisu obične predstave? Zato što se te predstave i misli odnose na tvoj život-ulazak i na tvoje shvatanje Božjeg dela i na to da li možeš da prihvatiš i pokoriš se Božjoj neprikosnovenosti i da li možeš da Ga prepoznaš kao svog Suverena i kao Stvoritelja, a sve to ima direktan uticaj na tvoje gledište i stav prema Bogu. Gledajući stvari na taj način, da li je ozbiljan problem za ljude da imaju takve predstave? (Jeste.) Ako bismo raščlanili te predstave sa teorijske tačke gledišta, to bi moglo da zvuči pomalo apstraktno ili donekle daleko od vašeg svakodnevnog života. Zato hajde da još malo pričamo o raznim vrstama uslova u kojima ljudi žive, koje možemo da vidimo u svakodnevnom životu ili među ljudskim rodom, ili o njihovoj sudbini, ili o njihovim raznovrsnim gledištima i stavovima prema životu i prema Božjoj neprikosnovenosti i orkestraciji, kako bismo raščlanili ljudske predstave i omogućili im da vide kako Bog vlada i orkestrira ljudski rod i koje su stvarne okolnosti Božjeg dela. Nije lako razgovarati u zajedništvu o ovoj temi. Ako je zajedništvo previše teoretsko, ljudi će steći utisak da je isprazno, a ako se previše bavi beznačajnim stvarima ili je previše blisko stvarnom životu ljudi, misliće da je veoma plitko i biće sličnih problema. Bilo kako bilo, razgovarajmo ipak u zajedništvu o tome na način koji je prilično jednostavan i lako razumljiv, a to je i dalje kroz pričanje priča. Kroz zaplet i likove priče, kao i kroz filozofiju življenja koja se ogleda u samoj priči i pojavama koje ljudi vide, oni mogu da shvate neke od načina i metoda na koji Bog obavlja Svoje delo, kao i pogrešne stavove koje ljudi imaju u stvarnom životu u vezi sa Božjim delom, Njegovom neprikosnovenošću i orkestracijom svega, ili o nekim pogrešnim stvarima za koje se ljudi hvataju – ljudima je nešto lakše da shvate kada se u zajedništvu razgovara na taj način.

Dakle, evo priče. Bila jednom jedna devojčica koja je rođena u ne tako bogatoj porodici. Odmalena je imala jednu želju: nije tražila da u životu bude bogata niti imućna, samo je želela da ima na koga da se osloni. Da li je ta želja bila previše ekstravagantna? Da li je tražila previše? (Nije.) Ali nažalost, otac joj je preminuo pre nego što je postala punoletna, tako da samim tim više nije imala na koga da se osloni u životu. Izgubila je osobu na koju je najviše mogla da se osloni u ovom životu, jedinu osobu od koje, kako je u svom mladalačkom umu mislila, može da zavisi. Zar njen mladalački um nije bio pogođen velikom teskobom? Takav jedan događaj je morao u njoj da prouzrokuje veliku teskobu. Da li je u srcu bila traumatizovana? Svakako da jeste. Kako je došlo do takve traume? Tako što, u svom mladalačkom umu, ona još uvek nije bila spremna da kaže: „Mogu da budem nezavisna, mogu da se brinem o sebi, ne moram više da se oslanjam na roditelje.” Ona je, kako kažu, tek trebalo da nauči da leti. U svojim bezazlenim mislima nije stigla da razmišlja šta će da radi u budućnosti ili kako može da preživi bez roditelja. U takvoj situaciji, pre nego što je postala svesna takvih stvari, preminuo joj je otac, što je značilo da su njena sredstva za podršku u životu nestala i da će vremena postati još teža nego što su već bila. Možete da zamislite u šta joj se život pretvorio posle toga. Imala je težak život sa majkom i malim bratom, jedva su sastavljali kraj s krajem. Ali bez obzira na to koliko je bio teskoban, život je morao da ide dalje, tako da je ona išla dalje, spotičući se, zajedno sa majkom i bratom. Nekoliko godina kasnije, kada je odrasla, mogla je samostalno da zaradi nešto novca da bi izdržavala majku i brata, ali ni tada nipošto nisu bili bogati. Za sve to vreme, njena najdublja želja se nije menjala. Potreban joj je bio neko na koga može da se osloni, ali kakva je to osoba? Na koga je tačno želela da se osloni? Pokušajte da mi opišete tu osobu. Koje je najjednostavnije značenje reči „neko na koga može da se osloni”? To znači neko ko bi mogao da joj pruži sredstva za život, kao i hranu i odeću, a da ne mora sama da zarađuje za život, niti da trpi bilo kakvu bol. Neko na koga je, u najmanju ruku, mogla da se osloni kad god bi nešto pošlo naopačke, neko ko bi joj, kako kažu, čuvao leđa – to je bila osoba na koju se nadala da će se osloniti. Čak i ako ne bi mogao da joj pomogne, niti da je finansijski podrži u životu, onda bi u najmanju ruku, kad god bi nešto pošlo naopačke ili kad god bi osećala bol, imala rame na koje bi se oslonila, nekoga ko bi mogao da joj pomogne da prebrodi teška vremena i da prebrodi oluju – to je bilo ono što je priželjkivala. Da li je tražila previše? Da li je ta želja bila nerealna? Nije tražila previše i njena želja nije bila nerealna. Zar mnogi ne žele nešto tako jednostavno kao što je to? Vrlo malo ljudi može reći da se od rođenja ni na koga nisu oslonili osim na sebe. Većina ljudi koji žive na ovom svetu i u zajednici nadaju se da će imati prijatelja ili nekoga na koga mogu da se oslone, a ova devojka nije bila izuzetak.

Za tren oka je stasala za udaju i još uvek je želela da pronađe nekoga na koga može da se osloni, nekog pouzdanog. Taj čovek nije morao da bude naročito bogat, niti da joj obezbedi luksuzan život i nije morao da bude zanimljiv sagovornik. Trebalo je samo da bude tu da je podrži kad god je bila u velikoj nevolji ili opterećena teškoćama ili bolešću, čak i samo da joj uputi nekoliko utešnih reči i ništa više. Da li je to bila želja koja je lako mogla da se ostvari? To se ne može sa sigurnošću reći. Niko ne zna da li su želje ljudi ono što je Bog planirao da im dȃ ili da ostvari u njima, ili su, na kraju, njihove želje već predodređene u njihovoj sudbini. Prema tome, niko nije znao da li će se želja te devojke ostvariti, a ni ona sama nije znala. Međutim, nastavila je da se drži te želje dok je ulazila u narednu fazu života. U tom trenutku osećala se veoma uplašeno i nelagodno, ali bilo kako bilo, taj dan je ipak došao. Nije znala da li je čovek za koga planira da se uda zaista neko na koga može da se osloni do kraja života, ali se ipak iskreno nadala u svom srcu: „Ovaj čovek bi trebalo da bude neko na koga mogu da se oslonim. Proteklih dvadesetak godina mog života bilo je dovoljno teško. Ako završim sa nekim ko nije pouzdan, ostatak života će mi biti još teži. Na koga drugog bih mogla da se oslonim?” Osetila je bol, ali nije mogla ništa da učini, pa je nastavila da se nada. Kada ljudi ne znaju zašto su ovde, u ovom životu, i kako treba da idu kroz život da bi preživeli, oni kao slepci opipavaju i idu dalje sa takvom željom i nepoznatom nadom. Kada je došao taj trenutak, nije znala kakva će joj biti budućnost. Budućnost je bila nepoznata. Nastavila je da ide napred. Međutim, činjenice su često u suprotnosti sa željama ljudi. Za sada nećemo da pričamo o tome zašto Bog uređuje sudbinu ljudi na taj način – da li je to namerno Božje uređenje ili je to zato što su iskvarenost i neznanje ljudi prouzrokovali da njihove želje i zahtevi budu dijametralno suprotni od sudbine koju im je Bog uredio, tako da njihove želje često ne mogu da se ostvare, i stvari često ne ispadnu onako kako su se nadali – hajde da za sada ne pričamo o svemu tome. Pre svega, hajde da nastavimo sa samom pričom.

Kada se devojka udala, ušla je u narednu životnu fazu, držeći se svoje želje. Šta ju je čekalo u ovoj fazi života? Nije znala, ali nije mogla da izbegne to samo zato što se plašila nepoznatog. Morala je da očvrsne i da krene napred, a i dalje je morala da prebrodi svaki dan. Na ovoj velikoj životnoj prekretnici, sudbina koju je Bog pripremio za nju konačno je stigla – i to je bilo suprotno od onoga za čim je čeznula. Porodični život za kojim je čeznula, sa jednostavnim krevetom, malim pisaćim stolom, jednostavnom, čistom sobom, mužem i decom – taj jednostavan život koji je želela nikada se nije ostvario. Odmah posle venčanja, njen muž je zbog posla morao da odsustvuje od kuće tokom godine, te su morali da žive odvojeno. Kakve izglede ženi nudi takav život? Nudi joj takve izglede da bude zlostavljana i diskriminisana. Suočavanje sa takvim životnim okruženjem bio je još jedan udarac za njen život i sudbinu. To je bilo nešto što nikada nije zamišljala, a takođe i nešto što nikada nije želela da vidi, niti da se suoči s tim. Ali sada su činjenice bile potpuno nespojive sa njenim željama i zamislima. Ono što nije želela da vidi niti da doživi, zapravo joj se dogodilo. Muž joj je zbog posla bio odsutan cele godine. Morala je da bude nezavisna, kako u životu, tako i finansijski. Morala je da se snalazi i da zaradi novac da bi sama platila račune. Nije imala nikoga da joj pomogne u životu i za sve je morala da se osloni na sebe. Da li je u takvom životnom okruženju ova žena završila sa nekim na koga može da se osloni, ili nije? (Nije.) Da li je njena želja ispunjena ili upropaštena nakon što se udala? (Bila je upropaštena.) Očigledno, u drugoj važnoj fazi njenog života, njena nada je još jednom upropaštena i nije imala na koga da se osloni. Čovek za koga je mislila da može da joj bude oslonac u životu nije bio uz nju i uopšte nije mogla da se osloni na njega. Ni najmanje nije mogla da se osloni na čoveka koga je smatrala svojim čvrstim uporištem, svojom stenom i nekim na koga može da se osloni. Sve je morala da radi sama i da se sa svime nosi i suočava sama. U najtežim trenucima mogla je samo da se krije u krevetu i da plače pod pokrivačima, bez ikoga s kim bi mogla da podeli svoje probleme. Zbog svog obraza, odlučnosti i samopoštovanja, često je ostavljala impresivan utisak i drugima je izgledala kao snažna žena, ali duboko u sebi bila je zapravo veoma osetljiva. Bila joj je potrebna podrška i čeznula je za nekim na koga može da se osloni, ali ta želja se još nije ostvarila.

Nekoliko godina kasnije, selila se okolo sa nekoliko svoje dece u naručju, živela kao podstanar bez stalnog prebivališta. Na taj način se jedan od njenih najosnovnijih zahteva za život s godinama postepeno urušavao. Njena jedina želja bila je da ima malu sobu sa krevetom, mali pisaći sto i šporet za kuvanje, kao i da njena porodica može da se okupi za trpezom, da uzgaja nekoliko kokošaka i da živi jednostavnim životom. Nije se nadala da će biti bogata niti imućna. Dovoljno joj je bilo da život bude jednostavan i miran, te da je porodica na okupu. Međutim, sve što je sada mogla da uradi bilo je da zajedno sa svojom decom jedva preživljava. Ne samo da nije imala na koga da se osloni, već je, što je još gore, sada ona morala da bude oslonac svojoj deci. Takođe je mislila da će možda rešenje za bol zadobijen življenjem u ovom bolnom smrtnom svetu pronaći tako što će postati budistička monahinja ili tako što će pronaći neko mesto gde će moći da neguje svoje duhovne vrline, daleko od ljudskog društva, daleko od te patnje, gde neće morati da se oslanja ni na koga, niti da se iko oslanja na nju, jer je ovakav život previše zamoran i bolan. Ali šta je to što ju je održalo i dalo joj snage da ne posustane? (Njena deca.) Tako je. Da nije imala decu, možda bi svaki dan koji je proživela bio još bolniji, ali kada je dobila decu, preuzela je odgovornost i postala osoba na koju su se deca oslanjala. Kad god bi čula kako je deca dozivaju „mama”, osećala je da je breme na njenim plećima preteško, da ne može tek tako da se odrekne svojih odgovornosti i da ne može da se osloni na druge, već da je ona ta na koju se drugi oslanjaju – to se, pomislila je, takođe može smatrati izvorom radosti u životu, stavom prema životu i motivacijom za život. I tako je, zarad dece, izdržala još desetak godina. Da li su joj se dani činili dugim? (Jesu.) Zašto su joj se činili dugim? (Zato što je imala težak život, pa su joj dani izgledali dugi.) Znate iz iskustva, vaše reči zvuče kao da dolaze od nekoga ko je prošao kroz isto iskustvo. Dani su bili teški i tegobni, pa su delovali kao da im nema kraja. Sve kroz šta je prolazila bilo je kao neka vrsta mučenja duboko u njenom srcu, svaki dan joj je bio kao godina, a takav život nije lak. Čak i nakon što su joj deca odrasla, njena želja se nije promenila. Još uvek je duboko u sebi gajila tu želju: „Deca su starija i više nije toliko naporno brinuti se o njima. Kada bi moj muž mogao da bude sa nama i ako bi porodica bila ponovo zajedno, onda bi naš život bio još bolji.” Njene divne zamisli su se vratile i, baš kao što nevernici kažu, vetar nade joj je ponovo napunio jedra. Kad god nije mogla da spava noću, razmišljala bi: „Sada kada su deca odrasla, ako bi mogla da upišu fakultet i na kraju pronađu dobar posao i počnu da zarađuju, onda će život biti lakši, a situacija sa hranom, odećom i smeštajem biće bolja nego što je sada. A ako se moj muž vrati, život će biti još bolji i imaću na koga da se oslonim! Dvoje ljudi na koje sam se ranije oslanjala su me izneverili, ali sada mogu da se oslonim na više njih. Nebo mi je bilo prilično blagonaklono! Izgleda da su pred nama bolji dani.” Verovala je da joj predstoje bolji dani. Da li je to dobro ili loše? Niko to ne zna. Niko ne zna kakva je čovekova sudbina, niti šta je pred njim. Svi ljudi tako tumaraju kroz život, držeći se svojih lepih želja.

Prošlo je deset godina, muž joj je dobio drugi posao i porodica je konačno bila na okupu, što je bilo dobro. Dakle, da li je na kraju njen muž bio neko na koga je mogla da se osloni? Da li je mogao da podnese nešto od bola u njenom životu? Pošto nikada nisu živeli zajedno, niti su uspeli da ostvare prisniji odnos, ona uopšte nije dobro poznavala svog muža. U danima koji su usledili, ona i muž su počeli da uče da žive zajedno i bolje su upoznali jedno drugo. Njena želja se i dalje nije menjala. Nadala se da će taj čovek postati onaj na koga može da se osloni, onaj koji će je utešiti i olakšati joj bol, šta god da se desi. Međutim, stvari opet nisu ispale onako kako je zamišljala. Taj muž sa kojim nikada nije imala prisan odnos, taj čovek koga uopšte nije razumela, jednostavno nije mogao da postane neko na koga može da se osloni. Razlog je bio taj što su njih dvoje imali potpuno različite sposobnosti za preživljavanje, ljudske kvalitete, poglede na život, kao i vrednosti i stavove prema deci, porodici i rođacima. Neprestano su se svađali i neprekidno prepirali oko nebitnih stvari. Ta žena se duboko u sebi nadala da će uspeti da istraje kako bi njen muž mogao da shvati njenu dobrotu, njeno strpljenje i njenu muku, i na kraju bude emotivno dirnut i ponovo se poveže sa njom, ali se njena želja ipak nije ostvarila. Što se nje tiče, da li je njen muž u suštini bio neko na koga može da se osloni? Da li je on mogao da postane neko na koga ona može da se osloni? (Ne, nije mogao.) Kad god bi se suočila s poteškoćama, njen muž ne samo da nije uspeo da je uteši i da joj olakša bol, već bi joj zapravo uvećao bol, čineći da se oseća još više razočarana i bespomoćna. Koja su u tom trenutku bila njena najdublja osećanja i shvatanja o životu? Razočaranje i bol, zbog kojih se zapitala: „Da li Bog zaista postoji? Zašto mi je život tako težak? Sve što želim je neko na koga mogu da se oslonim, zar je to previše? Imam samo jednu malu želju. Zašto se to još uvek nije ostvarilo za sve ove godine koje sam proživela? Moji zahtevi nisu preterani i nemam ambicija. Samo želim da se oslonim na nekoga kad god stvari pođu naopačke, to je sve. Zašto ni tako mala želja ne može da se ispuni?” Nekoliko godina je živela u takvim prilikama. Život te porodice očigledno nije bio baš skladan; svađe su bile česte. Deca su bila tužna i nesrećna, kao i njihovi roditelji. U porodici nije bilo mira ni radosti, i svi su bili ispunjeni strahom, strepnjom i užasom, kao i bolom i nespokojem duboko u srcu.

Nekoliko godina kasnije, stvari su se konačno preokrenule i jevanđelje Gospoda Isusa je došlo do nje. Osetila je da bi želja konačno mogla da joj se ostvari. „Ne moram da se oslanjam ni na oca, ni na muža, ni na bilo koga oko sebe”, pomislila je. „Dokle god se oslanjam na Gospoda Isusa, mogu da budem u miru i da imam nekoga na koga zaista mogu da se oslonim i pronađem pravi mir i sreću i onda ću manje ispaštati u životu.” Pošto je prihvatila jevanđelje Gospoda Isusa, ta žena je postala mnogo srećnija i, naravno, njen život je postao mnogo staloženiji. Iako se odnos njenog muža prema njoj nije promenio, bio je grub kao i ranije, zanemarivao ju je i nije pokazivao nikakav obzir, brigu ili pažnju, pa čak ni strpljenje, zahvalnost ili trpeljivost, uprkos svemu tome, zahvaljujući spasenju Gospoda Isusa koje je nosila u srcu, njen stav prema svemu tome se promenio. Više se nije svađala niti pokušavala da urazumi muža, jer je shvatila da ljudi nemaju nikakve koristi od svađe oko svih tih stvari. Kad god bi nešto pošlo po zlu, ona se obraćala Gospodu Isusu i njeno srce je postajalo mnogo otvorenije. Tako se činilo da je njen porodični život postao donekle miran. Ali dobra vremena nisu dugo trajala i u njenom životu je došlo do još jednog preokreta. Kada je počela da veruje u Gospoda Isusa, revnosno je propovedala jevanđelje, prihvatila je crkveni život i podržavala je svoju braću i sestre. Međutim, njenom mužu se to nije svidelo. Počeo je da je progoni i često joj je prigovarao, govoreći stvari poput: „Da li još uvek želiš da živiš sa mnom? Ako stvarno ne želiš, hajde onda da se rastanemo!” Nije imala drugog izbora nego da se samo moli Gospodu i da trpi. Iako su takvi dani bili teški i bolni, trauma u njenom srcu bila je mnogo manja nego ranije, a mogla je i da izvuče neku utehu iz molitve. Kad god je bila u nevolji, molila se Gospodu. Njeno srce je tako imalo na koga da se osloni i privremeno bi bilo ispunjeno, i osećala je da je njen život mnogo bolji.

Deca su s vremenom rasla. Pošto su uvek živela sa njom i njihova privrženost prema njoj je bila nešto jača, ta žena je osetila: „Sada kada su mi deca odrasla, više ne moram da se oslanjam na muža, mogu da se oslonim na svoju decu.” Po svemu sudeći, izgledalo je kao da se već oslonila na Gospoda Isusa i da je svoje srce, porodicu, pa čak i budućnost i izglede stavila u Njegove ruke. Ali zapravo, duboko u sebi, još uvek se držala te želje u vezi ljudi koje je mogla da vidi i sa kojima je bila u kontaktu, i nadala se da će se ta želja jednog dana ostvariti. Pošto ljudi ne mogu da vide gde je Gospod Isus, kažu da je Gospod Isus pored njih i u njihovim srcima, ali ona je mislila da se Bog ne može dodirnuti niti videti, pa je zbog toga osećala nelagodu. Mislila je da će biti dovoljno da se samo osloni na Gospoda Isusa da bude uz nju tokom značajnih događaja i bitnih problema, ali da će u stvarnom životu i dalje morati da se oslanja na svoju decu. Za sve to vreme želja joj se nije menjala i nije je otpuštala. Sada je verovala u Gospoda Isusa, ali zašto se ta želja još uvek nije promenila? Postoji više razloga za to. Jedan je da nije shvatala istinu i da nije znala niti shvatala mnogo o Božjoj neprikosnovenosti i orkestraciji; to je objektivan razlog. Subjektivni razlog je taj što je bila kukavica. Iako je verovala u Boga, nakon što je iskusila toliko bola, još uvek nije imala jasan uvid u značaj verovanja u Boga ili u sudbinu ljudi, Božju orkestraciju i način na koji Stvoritelj deluje. Šta su pokazatelji da nije imala jasan uvid u te stvari? Pre svega, uvek je svoju sreću i svoju duboko ukorenjenu žudnju za boljim životom vezivala za druge, nadajući se da bi njena želja mogla da se ostvari zahvaljujući pomoći ili podršci drugih ljudi. Da li je to bio pogrešan pogled na život i sudbinu? (Jeste.) Takav stav je bio pogrešan. Da li je pogrešno da, kao roditelj, svoje nade polažete u svoju decu, nadajući se da će vam biti poslušna i da će moći da vas podrže kada odrastu? Nije pogrešno i nije previše tražiti tako nešto. U čemu je onda problem? Stalno je želela da se oslanja na svoju decu i da živi srećnim životom oslanjajući se na decu i da ostatak života provede oslanjajući se na decu i da uživa u ovom i onom oslanjajući se na decu. Koji je bio njen pogrešan stav u ovome? Zašto joj je tako nešto palo na pamet? Koji je bio izvor tog gledišta kojeg se držala? Ljudi se uvek ekstravagantno nadaju određenom načinu života i određenom životnom standardu. To jest, čak i pre nego što ljudi spoznaju kako je Bog predodredio njihove živote ili kakva je njihova sudbina, oni već znaju kakav mora da bude njihov životni standard, što znači da moraju da budu srećni, da u životu imaju mir i radost, da budu bogati i imućni, da imaju ljude koji će da im pomognu i na koje će da se oslone – ljudi su već isplanirali svoj životni put, svoje životne ciljeve, svoje krajnje odredište u životu i sve ostalo. Ima li u svemu tome ikakve vere u Boga? (Nema.) Ne, nema. Ta žena je uvek imala sledeći pogled na život: ako se oslonim na tog i tog, život će mi biti mirniji, srećniji i bogatiji; ako se oslonim na tog i tog, život će mi biti staloženiji, sigurniji i radosniji. Da li je ta tačka gledišta tačna ili pogrešna? (Pogrešna je.) Posle toliko godina, već je dostigla fazu verovanja u Gospoda Isusa, ali još uvek nije jasno videla šta zapravo predstavlja ljudski život. Još uvek je imala svoje namere i planove, proračunala je svoj budući put i planirala svoj budući život. Gledajući to iz ove perspektive, da li je ovakav odnos prema životu i ovakvo planiranje tačno ili netačno? (Bilo je netačno.) Zašto? (Zato što je sledila svoje ideale i želje, a ne ono što Bog zahteva od ljudi.) Ono čemu je težila nije imalo nikakve veze s Božjom predodređenošću. Čak i pre nego što je znala šta će Bog da uradi, prvo je odlučila da pronađe nekoga na koga može da se osloni. U toj fazi bi se oslanjala na jednu osobu, a u sledećoj na neku drugu. Na taj način je izgubila oslanjanje na Boga i počela da se oslanja isključivo na ljude, a ne na Boga. S obzirom da je stalno imala tu želju i te planove, da li je imala Boga u srcu? (Ne.) Dakle, na neki način, šta je bio uzrok bola koji je dolazio iz svih njenih borbi? (Uzrok je bila njena želja.) Upravo tako. Kako je, dakle, nastala njena želja? (Tako što nije verovala u Božju neprikosnovenost ili u Njegovo orkestriranje i uređenje.) Tako je. Nije shvatala kako nastaje ljudska sudbina, niti je shvatala kako funkcioniše Božja neprikosnovenost. To je koren problema.

Hajde da nastavimo priču. Kada su deca te žene odrasla, neka su se zaposlila, a druga su se skrasila i venčala, i naravno da su morala da se osamostale i da odu od svojih roditelja i nisu mogla često da se viđaju s njima. Dakle, koji je bio sledeći problem sa kojim se ta žena suočila? Činilo se da je njena želja da se osloni na decu ponovo bila na ivici da se rasprši. Bila je to još jedna teška tragedija, još jedan udarac u njenom životnom iskustvu. Iz svakovrsnih razloga, njena deca nisu mogla da žive blizu nje i da joj prave društvo, niti da je često posećuju i brinu o njoj. Dakle, njena nada da će deca biti uz nju, da će da joj budu odana i da se brinu o njoj, i njena želja da se osloni na svoju decu kako bi ona mogla malo da se opusti i da živi udobnije i srećnije – sve to joj je sve više i više izmicalo. Tako je njena pažnja, briga i čežnja za decom postajala sve jača. Zar to nije bila još jedna vrsta bola? Kako je postajala starija i postepeno sve više osećala teret godina, njen bol je postajao sve dublji, kao i njena čežnja za decom. Mnogo je godina prošlo i mada se ta žena u svakoj fazi svog života oslanjala na različite ljude, svi su je u nekom trenutku napustili, raspršujući tako u potpunosti njene želje ili zablude, što je duboko u njoj ostavilo osećaj velike muke i patnje. Šta joj je to donelo? Da li ju je to navelo da razmisli o životu? Ili da razmisli o tome kako Stvoritelj uređuje ljudsku sudbinu? Ako se uzme u obzir normalno razmišljanje ljudi, posle slušanja određenog broja propovedi i shvatanja nekih istina, oni treba da spoznaju ponešto o Stvoritelju, o životu i o ljudskoj sudbini. Međutim, iz raznih razloga i zbog problema sa junakinjom ove priče, ona do sada još uvek nije uspela da sagleda i nije imala pojma o tome šta je doživela i sa čime se susrela u svakoj fazi svog života, niti u čemu je bio njen problem, a duboko u srcu i dalje je čeznula za nekim na koga može da se osloni. Dakle, na koga tačno treba da se osloni? Istina je da je Bog Onaj na koga se ljudi oslanjaju, ali Bog nije tu samo da bi se ljudi oslonili na Njega, to nije sve što On jeste. Važnije je da ljudi znaju kako da se slažu sa Stvoriteljem, kako da spoznaju Boga i pokore Mu se – to nije samo odnos oslanjanja na nekoga i biti nečiji oslonac.

Kada ta žena više nije mogla da se osloni na svoju decu i kada je ostarila, usmerila je svoje nade na muža, koji je postao njena slamka spasa. Morala je da se osloni na njega za svoje osnovne potrebe i da nastavi da živi. Morala je da pronađe način da njen muž poživi još nekoliko godina, kako bi mogla da izvuče neku korist za sebe. Na njega se oslanjala. Pošto je veoma dugo živela, starica je potpuno osedela, lice joj se izboralo i gotovo da su joj svi zubi poispadali. Iako se njen izgled promenio, ono što je ostalo isto bilo je da je u svakoj fazi života udarila u zid, i uprkos tome što je mnogo puta udarila u zid, uvek je imala istu želju – da ima nekoga na koga može da se osloni. Još jedna stvar koja se nije promenila bila je njena zabluda o obećanjima koja Bog daje ljudima, kao i neke zablude o sebi samoj, o ljudskom rodu i njenoj sudbini i izgledima. Iako su duboko u njoj te zablude postajale sve manje jasne i udaljenije, možda je još uvek gajila tračak nade duboko u srcu: „Ako u ovim godinama koje mi preostaju uspem da poživim srećno sa nekim na koga mogu da se oslonim, ili uspem da vidim dan kada će se Božje delo završiti i da je On slavljen, onda ovaj život neće biti uzaludan.” Takav je bio život te žene. I to je kraj priče. Kako bi trebalo da glasi naslov ove priče? („Na koga da se oslonim?”) To je prilično dobar naslov koji podstiče na razmišljanje.

Da se vratimo na temu našeg zajedništva; kakve veze ova priča ima sa ljudskim predstavama o Božjem delu? Koji deo se odnosi na ljudske predstave o Božjem delu? Na koje predstave se odnosi? Da čujem šta mislite. (Ljudi smatraju da Bog treba da radi stvari u skladu s njihovim očekivanjima i planovima. To je vrsta predstave koju ljudi imaju.) U okviru svojih predstava, ljudi misle da sve dok su njihove težnje dobre, pozitivne i preduzimljive, Stvoritelj treba da ih ispuni i da ne treba da budu lišeni prava da teže lepom životu. To je takođe predstava. Da li je ono što Stvoritelj ispunjava u skladu s čovekovim željama, s njegovim nadama, zamislima? (Nije.) Na koji način onda Stvoritelj postupa? Bez obzira na to ko si i bez obzira na to šta si planirao, koliko su tvoje zamisli savršene i časne, ili u kojoj meri se poklapaju sa stvarnošću tvog života, Bog ne gleda ni na jednu od tih stvari, niti im pridaje pažnju; namesto toga, stvari se postižu, orkestriraju i uređuju u skladu sa metodama i zakonima koje je Bog odredio. To je pravedna Božja narav. Neki ljudi misle: „Posle bezbroj teškoća koje sam iskusio u životu, zar nemam pravo na dobar život? Kada stanem pred Stvoritelja, zar neću imati pravo da tražim lep život i divno odredište i da težim ka njima?” Zar to nije ljudska predstava? Šta Bogu znače takve predstave i misli proistekle od ljudi? To su nerazumni zahtevi. Kako nastaju tako nerazumni zahtevi? (Ljudi ne poznaju Božji autoritet.) To je objektivan razlog. Koji je subjektivan razlog? Radi se o tome da imaju buntovnu narav i da nisu voljni da traže istinu niti da se pokore Stvoriteljevoj neprikosnovenosti i uređenjima. Da li je život koji Stvoritelj uređuje za većinu ljudi ispunjen nedaćama, ili je srećan i bezbrižan? (Ispunjen je nedaćama.) Većina ljudi živi u nedaćama, s previše teškoća i previše bola. Koja je svrha toga što Stvoritelj ljudima uređuje nedaće tokom celog njihovog života? Koje je značenje svega toga? U jednom smislu, takva uređenja imaju za cilj da omoguće ljudima da iskuse i spoznaju Božju neprikosnovenost, uređenja i autoritet; u drugom smislu, primarna svrha Stvoritelja je da omogući ljudima da iskuse šta je zaista život i da na taj način shvate da Bog kontroliše čovekovu sudbinu i da o njoj ne odlučuje bilo koja osoba niti se ona menja u skladu sa subjektivnom voljom ljudi. Šta god da Stvoritelj radi i kakav god život ili sudbinu da je uredio za ljude, On ih tera da razmišljaju o životu i o tome šta je zaista čovekova sudbina, i, dok razmišljaju o svemu tome, On ih tera da stanu pred Boga. Kada Bog izrazi istinu i kaže ljudima šta je sve to, On tera ljude da stanu pred Njega, da prihvate ono što Bog kaže, da iskuse ono što Bog kaže, da shvate kakav je zaista odnos između svega što Bog kaže i svih stvari koje ljudi doživljavaju u svom stvarnom životu. On omogućava ljudima da provere praktičnost, tačnost i pouzdanost tih istina, nakon čega ih zadobijaju i priznaju da Stvoritelj svojom rukom kontroliše čoveka i da Bog upravlja i uređuje čovekovu sudbinu. Jednom kada ljudi shvate sve to, više neće imati nikakve nepraktične planove za svoj život i neće imati planove koji su u suprotnosti sa željama Stvoritelja niti sa onim što je On odredio i uredio; umesto toga, imaće sve tačniju procenu i shvatanje, ili razumevanje i plan, o tome kako treba živeti život i kojim putem treba ići. To je svrha i značaj mnogih nedaća koje Stvoritelj uređuje u ljudskom životu.

Vratimo se na priču. Pošto je junakinja doživela mnoge nedaće, kako je shvatila to što je pretrpela nedaće i bol u ovom životu i to što je Stvoritelj tako orkestrirao i uredio stvari? Možete li to da uvidite iz priče? Da li je zadobila razumevanje tih stvari? (Nije.) Zašto ga nije zadobila? (Zato što ni u jednoj fazi života, ni na jednoj životnoj prekretnici, kada su joj se želje uvek iznova raspršivale, nije razmišljala niti izvlačila zaključke o tome zašto se njen životni san nikada ne ostvaruje. Da je mogla da se preispita i potraži istinu, promenila bi se. Međutim, ona nije shvatala neprikosnovenost Stvoritelja i mogla je samo odlučno da istraje u svom snu i da se nada da će se jednog dana njena sudbina iznenada promeniti, što je bilo nemoguće. Tokom tog procesa, stalno se opirala i borila, otuda njena ogromna teskoba.) Upravo je tako bilo. Zato što je izabrala pogrešan put, ali to nije znala. Smatrala ga je ispravnim putem, svojom legitimnom težnjom i legitimnom željom, a zatim je vredno radila, borila se i zalagala u tom pravcu. Nikada se nije upitala da li je njena želja realna ili ne, niti je posumnjala u njenu ispravnost. Umesto toga, ona je tvrdoglavo išla u tom pravcu, nikada nije ništa menjala niti se predomislila. Zašto joj je Bog, onda, zadao tolike nedaće u životu? Bog to nije slučajno učinio. Bog u svačijem životu uredi neka izuzetna i neka bolna iskustva. Naime, Stvoritelj koristi taj metod i te događaje da ti kaže da ne ideš dalje tako i da je taj put nigde ne vodi i da to nije put kojim treba da ideš. Šta shvataš iz toga, a da nije opipljivo? Da je to način na koji Bog bira put za ljude, a to je i način na koji se Bog obraća ljudima i Njegov način da spasi ljude, da ih navede da napuste svoje pogrešne predstave i tvrdoglave navike. To je takođe Božji način da ti kaže: put koji si izabrao je kaljuga, ognjena jama, put bez povratka, i ne smeš da ideš njime. Ako nastaviš tim putem, patnja neće prestati. To nije pravi put u životu, to nije put kojim treba da ideš, i to nije put koji ti je Bog unapred odredio. Ako si pametan, onda ćeš se, kada iskusiš nedaće, preispitati: „Zašto sam doživeo takve nedaće? Zašto sam udario u zid? Da li ovaj put nije odgovarajući za mene? Dakle, kojim putem da idem i kojim pravcem da krenem u životu?” Dok se preispituješ, Bog će te nadahnuti i dati smernice ili ukazati na ispravan smer u kojem treba da načiniš sledeći korak. Bog te stalno usmerava, tako da možeš praktičnije i tačnije da dokučiš put koji je On isplanirao za tebe u stvarnom životu. Da li je junakinja priče koju sam vam upravo ispričao to uradila? (Ne, nikada se nije preispitala.) Kakva je bila njena narav? (Nepopustljiva.) Nepopustljivost je veoma problematična. Od deteta do sedokose starice, njena želja da ima na koga da se osloni nijednom se nije promenila – ni pre nego što je čula Božje jevanđelje i stekla uvid u to kako je Stvoritelj stvorio nebo i zemlju i sva stvorenja, ni kada ju je Božje jevanđelje našlo i Bog joj rekao istinu o svemu tome – to je najžalosniji aspekt. Ljudi imaju misli i ideje. Zašto je Bog sve to stvorio za ljude? Da bi oni uočili i shvatili ljude, događaje, stvari i okruženja koja im Bog uređuje. Kao normalna osoba koja poseduje razum i savest, svako stvoreno ljudsko biće će manje-više i u različitom stepenu dubine shvatiti Stvoriteljeve želje kada sopstvenim srcem iskusi i počne da ceni sve te stvari koje je Bog orkestrirao. To je jedan od načina na koji Bog deluje i koji je posebno praktičan i stvaran. Ali pošto su ljudi previše nadmeni i nepopustljivi i ne mogu lako da prihvate istinu, teško im je da dokuče Stvoriteljeve namere. Kako se ispoljava ljudska nepopustljivost? Bez obzira na to šta Bog kaže ili učini, ljudi se i dalje drže svojih stvari. Njihov način razmišljanja je sledeći: „Želim da isplaniram svoj život. Imam ideje, imam mozak, obrazovan sam i mogu da kontrolišem svoj život. Mogu da vidim razlog svemu u svom životu i mogu u potpunosti da orkestriram sve to, tako da mogu da planiram sopstvenu sreću, sopstvenu budućnost i sopstvene izglede.” Kada udare u zid, kažu: „Ovaj put nisam uspeo, pokušaću ponovo sledećom prilikom.” Smatraju da ljudi tako treba da žive i da će, ako osoba nema takmičarski duh, biti izuzetno beskorisna i slaba u životu. Šta je koren njihove upornosti? Šta je uzrok tome? Uzrok je to što veruju da svakako moraju da budu jaka, a ne slaba ličnost, i da život ne sme da ih slomi, a još manje da ih drugi gledaju sa visine i da ljudi treba da budu nezavisni, takmičarskog duha, da budu odlučni i da ih drugi veoma cene. Te sklonosti, te ideje i te misli preovlađuju u njihovom ponašanju, tako da svaki put kada se suoče s teškoćama, neprilikama ili bolom koji im Bog priprema, oni ostaju verni svom starom metodu: da istraju sa sopstvenim mislima, da se ne predomisle i da svakako istraju do kraja u svemu što smatraju dobrim, ispravnim i korisnim za sebe, i da imaju takmičarski duh. Upravo ih ta nepopustljiva narav navodi da donose mnoge neuke i nepraktične procene i dovodi do mnogih nepraktičnih shvatanja i iskustava.

Upravo sam govorio o jednom aspektu ljudske naravi – o nepopustljivosti. Zbog nepopustljivosti ljudi, kada se suoče sa bolnim okolnostima i neprilikama u koje ih Stvoritelj stavlja, njihov stav nije da se pokore, već da se čvrsto drže svega što im koristi i da to ne napuštaju. Kako se Bog nosi s takvim ponašanjem? Božje delo je nezavisno od ljudske volje, pa kako se Bog nosi sa takvim postupcima ljudi? Bog sigurno neće reći: „Ovoga puta nisi uspeo, tako da si osuđen na propast. Ljudi poput tebe ništa ne valjaju i ne želim te više.” Bog nije odustao od ljudi. On stalno koristi isti metod, uređuje različita okruženja i različite ljude, događaje i stvari, tako da ljudi mogu da dožive isti bol i suoče se sa istim neprilikama. Koja je svrha toga? (To tera ljude da se prizovu pameti.) Tera ljude da se preispitaju, da se prizovu pameti i napuste svoja tvrdoglava gledišta. Bog uvek iznova koristi Svoje jedinstvene metode da na taj način razgovara s ljudima i da na taj način komunicira s njima. Na kraju, šta Bog želi da postigne takvim načinom rada? Bog usmerava ljude tako što ih tera da tokom života prolaze kroz različite nevolje, teskobe, pa čak i bolesti i porodične nesreće. Svrha doživljavanja te patnje je da ljude natera da se stalno preispituju i da shvate u svojoj duši, i da duboko u sebi provere: „Da li je ovo Božje uređenje? Kako da ubuduće koračam svojim putem? Da li treba da promenim pravac? Da li treba da tražim put istine? Da li treba da promenim način života?” Bog čini da ljudi doživljavaju sve vrste bola, nevolja, nesreća i neprilika, tako da nakon toga duboko u srcu dobijaju potvrdu da postoji Suveren koji vlada nad sudbinom ljudi i da ljudi ne mogu da budu svojevoljni, nadmeni ili tvrdoglavi, već moraju da nauče da se pokoravaju – da se pokoravaju okruženjima, da se pokoravaju sudbini i da se pokoravaju svemu što se dešava oko njih. Pre nego što čuješ jasne Božje reči, Bog koristi te metode i događaje da te natera da iskusiš sve vrste okruženja, ljudi, događaja i stvari, i da te natera da se stalno uveravaš duboko u srcu da Bog uređuje ljudsku sudbinu, da niko nema neprikosnovenost nad njom i da ljudi ne mogu da imaju neprikosnovenost nad svojom sudbinom. Stalno imaš tu vrstu shvatanja ili glasa duboko u srcu i stalno potvrđuješ da sve što doživljavaš nije izazvala nijedna osoba, niti se to dešava slučajno, niti je izazvano objektivnim razlozima ili okolnostima, već je Bog taj koji nevidljivo drži neprikosnovenost nad svime. Nije slučajno što jedna osoba upozna drugu i nešto se desi, niti je slučajno da se zatekne u okruženju koje joj menja život. Nije slučajno to što neko oboli i posle toga zadobija velike blagoslove. To se Bog obraća svakoj osobi na taj jedinstven način: Bog ima neprikosnovenost nad sudbinom ljudi, Bog svakodnevno bdije nad ljudima i usmerava ih, i usmerava svakoga kroz svaki dan i kroz ceo njihov život. Pored toga što daje ljudima do znanja da On ima neprikosnovenost nad sudbinom ljudskog roda, nad svim što ima veze sa životima ljudi, nad odredištem ljudskog roda i nad apsolutno svim što ima veze sa ljudskim rodom, šta još Bog želi da postigne? Da neke nepraktične predstave, zamisli i zahtevi koje ljudi imaju prema Bogu Stvoritelju postepeno izblede, nestanu i budu odbačeni, a zatim da ljudi postepeno dostignu tačku u kojoj mogu jasno da prepoznaju i shvate načine na koje Stvoritelj vodi čovečanstvo i načine na koje Stvoritelj uređuje sudbinu čitavog ljudskog života. Iz svega toga ljudi mogu da zaključe da Bog ima narav i da je živopisan i životno stvaran. On nije glineni kip, niti robot, niti je neživo stvorenje koje ljudi zamišljaju, već ima život i naravi. U jednom smislu, to čini da ljudi shvate načine na koje Stvoritelj deluje i tera ih da se oslobode svih vrsta predstava, zamisli i nekog ispraznog rasuđivanja i logike koji nisu u skladu sa stvarnošću. Ukratko, to tera ljude da se oslobode svih ispraznih predstava i zamisli u vezi sa Božjim delom. U drugom smislu, kada se jednom oslobode tih predstava i zamisli, ljudi mogu da prihvate i pokore se Božjem delu i Njegovoj neprikosnovenosti. To je u jednom smislu skroman rezultat, ali u drugom smislu postoji rezultat koji niste videli, a to je onaj koji je najveći i najdublji. Koji je to rezultat? Onaj da Bog koristi te načine da kaže ljudima da sve što čini i postiže na njima, čini u posebno praktičnom i stvarnom stanju. Kada ljudi to shvate, odbaciće neke isprazne i iluzorne stvari, zapravo će biti poslušni i pokoravaće se Stvoriteljevim uređenjima, a zatim će se zaista suočiti sa svime što je Stvoritelj uredio u stvarnom životu, umesto da koriste neke isprazne teorije ili religijske koncepte ili teološko znanje da bi zamišljali Stvoritelja ili da se nose s nekim stvarima u životu. To je ishod koji Bog želi da vidi i ono što želi da postigne u ljudima. Stoga, u prvoj fazi, pre nego što čuješ Stvoriteljev glas i shvatiš Stvoriteljeve jasne reči o raznim istinama, način na koji Bog deluje na ljude jeste da uredi razna okruženja koja ćeš doživeti i kojima ćeš biti izložen. Kada imaš neku potvrdu i kada imaš neka osećanja u vezi s tim stvarima duboko u srcu, i kada te one ganu i shvatiš ih, Bog će ti jasnim rečima reći o čemu se radi u životu, šta Bog zaista predstavlja, kako su ljudi nastali i kojim putem treba da idu. Na taj način, na osnovu verovanja da ljudi potiču od Boga i da ih je Bog stvorio, i verovanja da postoji Suveren među nebesima i zemljom i svim stvorenjima, ljudi zatim kreću putem vere u Boga i samim tim prihvataju Božji sud i grdnju, i prihvataju Božje spasenje i usavršavanje – delotvornost toga je još bolja. Ko su svi ti ljudi koji prihvataju Božje delo poslednjih dana? U najmanju ruku, oni priznaju postojanje Boga i veruju da je ceo vaseljenski svet podložan Božjoj neprikosnovenosti. Oni takođe veruju u sudbinu i da Bog predodređuje ljudski život, i povrh toga veruju u postojanje duhovnog carstva i postojanje neba i pakla i da je ljudska sudbina predodređena. Od tih ljudi je Bog probrao svoj izabrani narod koji voli istinu i koji može da prihvati istinu. Oni mogu da razumeju Božji glas i da prihvate Božje delo. To je jedan način i jedno načelo po kojem Bog deluje.

Upravo smo razgovarali o tome kako Bog deluje na ljude i o načinima na koje Bog deluje. Dotakli smo se isključivo toga, ne rekavši ništa o onome šta su ljudske predstave ili šta ljudi zahtevaju od Boga. Hajde sada da u zajedništvu razgovaramo o tim pitanjima. Pošto smo u ovom zajedništvu pomenuli da ljudi imaju neke prazne i nejasne ideje i shvatanja o Božjem delu, hajde da nađemo neke primere koji to dokazuju i da spomenemo i pozitivne i negativne primere. Zar onda na osnovu toga ljudi neće moći da shvate koje su uobrazilje prilično isprazne i podosta nejasne i da su to predstave o Božjem delu? Da se vratimo na priču koju sam vam ranije ispričao: junakinja priče prošla je kroz niz bolnih iskustava u životu. Posle svakog bolnog iskustva, Bog je nastavio da svojim metodama uređuje i orkestrira njenu sudbinu i da je usmerava na putu koji je pred njom. Iako ona to nije shvatala, nije znala niti je razmišljala, Bog je to i dalje činio, baš kao što je uvek činio. Da li je u toj fazi ispoljila neke misli o načinu na koji Stvoritelj deluje? Da li bi se moglo reći da su te misli neka vrsta predstave? Šta su tačno takve misli i takva predstava? Pre svega, u pogledu same junakinje, imala je jednu želju. Nije očekivala da će biti bogata ili imućna u životu, samo je želela da ima na koga da se osloni. Kroz raščlanjivanje i analizu možemo videti da je ta želja bila pogrešna. S jedne strane, to je bilo suprotno sudbini koju Bog orkestrira i uređuje ljudima, a s druge, to nije bilo ni praktično. Da li je Bog dao definiciju ili nešto izjavio o toj njenoj želji? Prema ljudskoj uobrazilji, Bogu bi bilo veoma lako da navede čoveka da shvati malo doktrine, zar ne? Da je hteo da ga navede da shvati, zar ne bi naprosto shvatio? Ta žena je imala želju da ima nekoga na koga može da se osloni – Bog je mogao da je navede da nema tu želju, ili da je navede da je promeni – da li je Bog to učinio? (Nije.) Ne, Bog to nije učinio. Da li je njena želja bila neka vrsta predstave? Da li je to bilo natprirodno? Da li je bilo isprazno? Pojava takvih misli kod ljudi je prirodna. Zašto kažem da je to prirodna pojava? Bog je stvorio čoveka sa slobodnom voljom. Čovek ima mozak, misli i ideje. Pošto ga je Sotona iskvario, čovek je uronio u zvuke i prizore sveta, a nakon što su ga roditelji vaspitali, uslovili porodicom i društvo ga vaspitalo, mnogo toga se javlja u čovekovim mislima – stvari koje se rađaju u čovekovom srcu, koje sve nastaju prirodno. Kako nastaje sve to što se prirodno javlja u čoveku? Kao prvo, čovek mora da ima sposobnost da razmišlja o problemima – to je temelj koji čovek mora da ima da bi bio u stanju da pokrene te stvari. Takve misli se zatim postepeno oblikuju kroz uslovljavanje okoline – kao što je vaspitavanje od strane porodice i društva – kao i uz podsticaj sopstvene iskvarene naravi, ambicija i želja. Kada je reč o tako oformljenim mislima i idejama, bez obzira na to da li su one u skladu sa stvarnošću ili su isprazne, ili kakve god da su, mi im sada nećemo suditi. Umesto toga, samo ćemo govoriti o tome kako Bog postupa sa mislima te vrste. Da li ih Bog osuđuje? Bog ih ne osuđuje. Kako im onda pristupa? On takve misli ne sklanja od ljudi. Ljudi gaje predstave i uobrazilju, umišljaju da će nežnim dodirom velike, bezoblične Božje ruke njihov način razmišljanja da se promeni. Zar takva predstava nije nejasna, natprirodna i isprazna? (Jeste.) To je predstava koju ljudi imaju o Božjem postupanju. U dubini svog srca, ljudi često maštaju o Božjem postupanju i metodama Njegovog postupanja, iako ih ne izgovaraju naglas. Ljudi zamišljaju Stvoritelja kako blago prilazi čoveku i jednim pokretom Njegove velike ruke i jednim dahom ili jednom mišlju, sve negativno u čoveku iščezava istog trena, u mukloj tišini poput one kada snažan vetar otpuhne oblak. Kako se Bog odnosi prema tim čovekovim idejama, prema stvarima koje rađa čovekov um? Bog ih ne rešava natprirodnim, ispraznim metodama, već pripremom čovekove okoline. Kakvu okolinu on priprema? Ona nije isprazna – Bog ne radi ništa što je natprirodno, što se kosi sa svim zakonima. Naprotiv, On pripremi okolinu koja natera čoveka da razume stvar i da neprestano razmišlja, nakon čega Bog upotrebi svakovrsne ljude, događaje i stvari da tom čoveku osvetli put na kojem će doći do spoznaje. Bog ne menja njegovu sudbinu; On u njegovu sudbinu samo dodaje nekoliko događaja, čime mu omogućava da shvati te stvari. Čovekove predstave su sve natprirodne, isprazne, nejasne, u neskladu sa stvarnošću – razdvojene su od stvarnosti. Recimo, na primer, da je neko gladan i da želi da jede. Ima onih koji bi rekli: „Bog je svemoguć, sve što treba da uradi jeste da diše u mene i ja bih bila sita. Da li zaista moram da kuvam? Bilo bi sjajno kada bi Bog mogao da učini malo čudo da ne osećam glad.” Zar to nije nerealno? (Jeste.) Kada bi rekao Bogu da si gladan, šta bi Bog na to uzvratio? Bog bi ti rekao da nađeš hranu i skuvaš je. Ako bi ti rekao da nemaš hrane i da ne znaš da kuvaš, šta bi Bog uradio? Rekao bi ti da naučiš da kuvaš. To je praktična strana Božjeg dela. Kada naiđete na nešto što vam nije jasno i više se ne molite isprazno, niti se nejasno oslanjate na Boga na samouveren način, niti prepuštate svoje nade tim predstavama i uobrazilji koje imate o Bogu, tada ćeš znati šta treba da radiš – znaćeš svoju dužnost, svoju odgovornost i svoju obavezu.

Upravo sam govorio o jednom aspektu, a to je da kada ljudi ne shvataju okruženja koja Bog priprema, šta Bog radi? Bog nastavlja da priprema okruženja. On to čini da bi ljudi i dalje shvatali Stvoriteljevu neprikosnovenost, da bi kroz životno iskustvo shvatali šta im je sudbina i da bi duboko u sebi znali da se njihove želje razlikuju od njihove sudbine, da se razlikuju od Stvoriteljevih uređenja. On to čini da bi ljudi naučili da postepeno otpuštaju sopstvene želje i i da bi se pokorili svemu što Stvoritelj orkestrira. To bi trebalo da je relativno lako shvatiti. Još jedan aspekt je da kada jasne Božje reči stignu do ljudi, one stvore još predstava i uobrazilje. Kakvih predstava? „Božje reči su hleb života i istina. Božje reči su Sȃm Bog. Kada čujem Božje reči, ma koliko da sam glup, odmah postajem pametan. Što više Božjih reči budem čitao, moj kov će se poboljšavati i moje veštine će biti bolje.” Kakve to misli ljudi poseduju? To su njihove predstave. Dakle, da li Bog tako funkcioniše? (Ne.) Pošto su to čovekove predstave, one su definitivno u sukobu sa Božjim delom i suprotstavljene su mu. To je činjenica. Bog razgovara s čovekom licem u lice i kaže mu šta treba, a šta ne treba da radi, kojim putem treba da krene, kako treba da se pokori Bogu i u koja načela treba da uđe u okviru raznih aspekata dela. Bog jasno govori čoveku sve to, ali čovek često i dalje čeka i predviđa da će mu Bog reći koje su zaista Njegove namere na drugi način osim Njegovim rečima, nadajući se da će moći da postigne prethodno nezamislive rezultate i nadajući se da će biti svedok čudima. Zar to nije ljudska predstava? (Jeste.) Šta Bog zapravo čini? (Bog priprema praktična okruženja kroz koja ljudi mogu da prođu i iskuse Božje reči.) Šta Bog radi ako ljudi i dalje ne shvataju Njegove namere nakon što im pripremi ta praktična okruženja? (On prosvećuje i usmerava ljude.) Šta treba da radiš ako te On ne prosveti i ne usmeri? (Da primenjujem u skladu sa Božjim rečima i da činim kako Bog kaže.) Tako je. Otkad je Bog započeo Svoje delo pa do danas, koliko reči je izgovorio ljudima licem u lice? Toliko da kada bi ih nekoliko godina čitao, opet ih ne bi sve pročitao. Ali koliko reči ljudi zadobiju? Ako ljudi zadobiju isuviše malo reči, šta to dokazuje? Dokazuje da čovek nije uložio dovoljno truda u Božje reči i da ih nije slušao. Ima nekih koji kažu: „Poslušao sam” – ali da li si usvojio Božje reči? Jesi li ih razumeo? Jesi li se usredsredio na njih? Nisi se usredsredio na njih, tako da su Božje reči već prohujale tik pored tebe. Stoga, kada Bog koristi jasan jezik da kaže čoveku kako da postupa, kako da živi, kako da Mu se pokori i kako da doživi svaki događaj, ako čovek i dalje ne shvata, Bog ne čini ništa drugo osim što mu priprema okruženja, daje čoveku neko posebno prosvećenje ili čini da čovek prolazi kroz neka posebna iskustva. To je sve što Bog može, treba i što je voljan da učini. Ima onih koji pitaju: „Zar Bog ne želi da svaka osoba bude spasena i zar ne želi da niko ne pati zanavek? Ako bi Bog koristio takav metod postupanja, koliko bi ljudi moglo da bude spaseno?” Bog bi uzvratio sledećim rečima: „Koliko ljudi sluša Moje reči i sledi Moj put?” Ima ih onoliko koliko ih ima – to je Božje gledište i metod Njegovog rada. Bog ne čini više od toga. Kakva je ljudska predstava o tom pitanju? „Bog je sažaljiv prema ljudskom rodu, On je zabrinut za ljudski rod, tako da mora da preuzme odgovornost do kraja. Ako Ga čovek bude sledio do kraja, neizbežno će biti spasen.” Da li je ta predstava tačna ili pogrešna? Da li je u skladu sa Božjim namerama? U Dobu blagodati bilo je normalno da ljudi imaju takve predstave, jer nisu poznavali Boga. U poslednjim danima, Bog je ljudima saopštio sve te istine i takođe im je razjasnio načela svog dela spasavanja ljudi, tako da je baš besmisleno ako ljudi još uvek imaju takve predstave u svojim srcima. Bog ti je rekao sve te istine, pa ako na kraju i dalje kažeš da ne shvataš Božje namere i da ne znaš kako da ih primeniš, a i dalje izgovaraš takve buntovne i izdajničke reči, može li Bog da spase takvu osobu? Neki uvek misle: „Bog čini tako veliko delo, On treba da zadobije više od polovine ljudi na svetu i da upotrebi veliki broj ljudi sa moćnom silom i značajnim brojem visokorangiranih ličnosti, da svedoče slavljenju Boga! Kako bi to bilo divno!” To je čovekova predstava. Koliko ih je u Bibliji, i u Starom i u Novom zavetu, ukupno bilo spaseno i usavršeno? Ko je na kraju bio u stanju da se boji Boga i da se kloni zla? (Jov i Petar.) Oni su bili jedini. Kako Bog to vidi, plašiti Ga se i kloniti se zla je, u stvari, ispunjavanje merila spoznaje Boga, spoznaje Stvoritelja. Ljudi poput Avrȃma i Noja bili su pravedni u Božjim očima, ali su i dalje bili jedan nivo niže od Jova i Petra. Naravno, Bog tada nije obavljao toliko posla. On nije opskrbljivao ljude kao sada, niti je izgovorio toliko jasnih reči, niti je obavljao delo spasenja u tako velikom obimu. On možda nije zadobio mnogo ljudi, ali to je još uvek u okviru Njegovog predodređenja. Koji aspekt Stvoriteljeve naravi može da se vidi u tome? Bog se nada da će zadobiti mnogo ljudi, ali ako mnogi ljudi, u stvari, ne mogu da budu zadobijeni – ako Bog ne može da zadobije ovo čovečanstvo dok obavlja Svoje delo spasenja – onda bi ih Bog radije napustio i odbacio. To je unutrašnji glas i pogled Stvoritelja. U tom smislu, koje zahteve ili predstave čovek ima od Boga? „Pošto želiš da me spaseš, moraš da budeš odgovoran do kraja, i obećao si mi blagoslove, tako da moraš da mi ih daš i dozvoliš mi da ih zadobijem.” U čoveku postoji mnogo „moranja” – mnogo zahteva – i to je jedna od njegovih predstava. Drugi kažu: „Bog čini tako veliko delo – plan upravljanja dug šest hiljada godina – velika bi šteta bila da na kraju zadobije samo dvoje ljudi. Zar onda Njegovi postupci ne bi bili uzaludni?” Čovek misli da ne treba da bude tako, ali Bog je srećan da zadobije makar i dve osobe. Božja stvarna svrha nije samo da zadobije to dvoje, već da zadobije više od toga, ali ako se ljudi ne probude i ne shvate, i svi oni pogrešno razumeju i opiru se Bogu, i svi su beznadežni i bezvredni, onda ih Bog radije ne bi uzeo. To je Božja narav. Neki ljudi kažu: „To nije prihvatljivo. Zar se Sotona onda ne bi smejao?” Sotona može da se smeje, ali zar on svejedno nije poraženi Božji neprijatelj? Bog je ipak zadobio čovečanstvo – nekoliko njih koji mogu da se pobune protiv Sotone i da ne trpe njegovu kontrolu. Bog je zadobio istinska stvorena bića. Da li su oni koje Bog nije zadobio Sotonini zatočenici? Vi niste usavršeni – da li ste u stanju da sledite Sotonu? (Ne.) Neki ljudi kažu: „Čak i ako me Bog ne želi, ja ipak neću slediti Sotonu. Čak i da mi nudi blagoslove, ne bih ih prihvatio.” Niko od onih koje Bog nije zadobio ne sledi Sotonu – zar tako Bog ne stiče slavu? Ljudi imaju predstavu o broju ljudi koje Bog zadobija ili o obimu u kojem ih On zadobija; oni veruju da Bog ne bi trebalo da zadobije samo tu nekolicinu. Taj čovek može da stvori takvu predstavu zato što, u jednom pogledu, čovek ne može da pronikne u um Božji i ne može da shvati kakvu osobu On želi da zadobije – uvek postoji distanca između čoveka i Boga; u drugom pogledu, imati takvu predstavu je način da čovek uteši sebe i oslobodi se u pogledu sopstvene sudbine i budućnosti. Čovek veruje u sledeće: „Bog je zadobio tako malo ljudi – kako bi bilo veličanstveno za Njega da nas sve zadobije! Ako Bog ne bi nikoga odbacio, već bi sve osvojio, i svi bi na kraju bili usavršeni, i priča o Božjem izboru i spasavanju ljudi ne bi propala, kao ni Njegovo delo upravljanja, zar onda Sotona ne bi bio još više ponižen? Zar Bog ne bi stekao veću slavu?” Razlog zašto on može da kaže tako nešto delimično leži u tome što on ne poznaje Stvoritelja, a delimično zato što ima svoj sebični motiv: zabrinut je za svoju budućnost, pa je vezuje za Stvoriteljevu slavu, i tako se njegovo srce oseća opušteno, misleći da i vuk može da bude sit i ovce da budu na broju. Pored toga, on takođe oseća da je „Bog koji zadobija ljude i ponižava Sotonu ubedljiv dokaz Sotoninog poraza. To je ubijanje tri muve jednim udarcem!” Ljudi su zaista uspešni u smišljanju kako da izvuku korist za sebe. Ta predstava je prilično lukava, zar ne? Ljudi imaju sebične motive, i zar u tim motivima nema nečeg buntovnog? Zar ne postoji zahtev prema Bogu? Unutar njega postoji neizgovoreni otpor protiv Boga, koji kaže: „Ti si nas izabrao, vodio, toliko radio na nama, podario nam Svoj život i Svoju celost, podario nam Svoje reči i istinu, i naveo nas da Te sledimo sve ove godine. Kakav bi to samo gubitak bio ako nas na kraju ne bi zadobio.” Takav izgovor je pokušaj da se Bog uceni, da se obaveže da ih zadobije. To znači da ako ih Bog ne zadobije, onda oni neće biti na gubitku, i da će Bog biti taj koji će pretrpeti gubitak – da li je ta izjava tačna? Unutar toga, postoje i čovekovi zahtevi, i njegova uobrazilja i predstave: Bog čini veoma veliko delo, tako da On mora da zadobije što više ljudi. Odakle dolazi to „mora”? Dolazi iz čovekovih predstava i uobrazilje, njegovih nerazumnih zahteva i njegove sujete, zajedno sa nekom mešavinom njegove nepopustljive i svirepe naravi.

O takvim ljudskim predstavama mora da se razgovara u zajedništvu iz druge perspektive. Ima nekih koji misle: „Pošto Stvoritelj ne mari za to koliko ljudi zadobija, i smatra da će zadobiti samo onoliko ljudi koliko zadobije, pošto je to Stvoriteljev stav, kako treba da sarađujemo s Njim? Da li je u redu da samo ležerno verujemo i da to ne shvatamo previše ozbiljno? U svakom slučaju, ni Bog to ne shvata ozbiljno, tako da ne moramo da budemo previše ozbiljni u ispunjavanju Božjih zahteva, niti treba da ih posmatramo kao naše primarno zanimanje niti kao našu doživotnu težnju. Sada kada znamo Božje misli, zar ne treba da promenimo način na koji živimo?” Da li je to gledište tačno ili pogrešno? (Pogrešno je.) Pošto je Božji stav razjašnjen ljudima i oni ga shvataju, treba da otpuste svoje predstave. Kada jednom otpuste predstave, šta treba da rade, kako treba da biraju i kako treba da shvate i da se nose s tim da bi imali gledište i stav koje treba da imaju? Pre svega, u pogledu njihovih gledišta, ljudi treba da pokušaju da razmišljaju o njima. Jednom kada neko veruje u Boga, on ima nejasne zamisli o bogobojažljivosti i poštovanju prema Njemu. Oni misle da je „Bog svemoguć, omnipotentan i, pošto je izabrao grupu ljudi iz ovog iskvarenog čovečanstva, On će sigurno moći da ih upotpuni. Mi smo, dakle, određeni da budemo blagosloveni i to je izvesno”. Zar takva „izvesnost” nema mentalitet kušanja nečije sreće? Želja da se steknu blagoslovi i Božje odobrenje bez stremljenja ka istini ili podvrgavanja Božjem sudu i grdnji je stav koji bi čovek najmanje trebalo da ima. Ne usvajaj mentalitet kušanja sreće – sreća je veliki neprijatelj. Kakav je to mentalitet kada neko iskušava sreću? Koja od tvojih stanja, misli, ideja, stavova, predstava i gledišta u svojoj pozadini imaju mentalitet kušanja tvoje sreće? Možeš li to da ustanoviš? Ako to ustanoviš i vidiš da postoji način razmišljanja koji kuša tvoju sreću da bi dobio blagoslove, kako treba da postupiš da bi ga izmenio? Kako treba to da razrešiš? To su praktična pitanja. Moraš da prozreš mentalitet kušanja sreće. Moraš da ga razrešiš. Ako ga ne razrešiš, verovatno će te omesti i loše ćeš proći. Dakle, šta sve uključuje mentalitet kušanja nečije sreće? Ima nekih koji misle: „Verujem u Boga, čak sam napustio porodicu i posao. Bez obzira na sve, čak i da moja služba nije bila za pohvalu, vredno sam radio, pa čak i ako nisam vredno radio, umorio sam se, pa sve dok sledim Boga do kraja, mogu da postanem jedan od pobednika, jedan od spasenih, jedan od blagoslovenih, deo naroda Božjeg carstva.” To je mentalitet kušanja nečije sreće. Zar nemaju svi takav mentalitet? U najmanju ruku, većina onih koji ostavljaju sve da bi sledili Boga i obavljali svoje dužnosti u punom radnom vremenu imaju tu vrstu mentaliteta. Zar mentalitet kušanja nečije sreće nije neka vrsta predstave? (Jeste.) Zašto kažem da je to neka vrsta predstave? Zato što ako nisi shvatio niti sagledao nameru i stav koje Stvoritelj ima prema ovoj stvari, samo subjektivno očekuješ dobar ishod i subjektivno mu težiš, te mu tako i pristupaš. To je neka vrsta predstave. Zar za Stvoritelja takva predstava nije neka vrsta ucene? Zar to nije nerazuman zahtev? To je kao da neko kaže: „Pošto sam Te sledio, i pošto sam sve napustio i došao u Božju kuću da obavljam svoju dužnost puno radno vreme, ja moram da budem svrstan među one koji su se pokorili Stvoriteljevim uređenjima, zar ne? Dakle, da li sada mogu da imam svetlu budućnost? Moja budućnost ne bi trebalo da bude mutna – trebalo bi da je jasna.” To je mentalitet kušanja nečije sreće. Kako se takav mentalitet razrešava? Čovek mora da spozna Božju narav. Sada kada sam to s vama podelio u zajedništvu na ovaj način, svi bi trebalo suštinski da shvatite sledeće: „Dakle, to je ono što Bog misli. To je Božje gledište i Njegov stav. Dakle, šta treba da radimo?” Ljudi treba da ostave po strani svoj mentalitet kušanja sreće. Da bismo ostavili po strani taj mentalitet, da li je dovoljno reći: „Ostavio sam ga po strani i više neću imati takve misli. Shvatiću svoju dužnost ozbiljno, preuzeću odgovornost i radiću još marljivije”? Nije to baš tako jednostavno – kada neko razvije mentalitet kušanja sreće, u njemu se javljaju neke misli i primene, i, povrh toga, otkriće se neke naravi. Te stvari treba razrešiti traženjem istine. Neki kažu: „Ako sam shvatio Božje namere i stavove, zar nisam oslobođen mentaliteta kušanja sreće?” Kakva je to priča? Nedostaje joj duhovno razumevanje; to je prazna priča. Kako se, dakle, taj problem razrešava? Moraš da razmisliš o sledećem: „Šta da radim ako mi Bog sve uzme? Da li sve što posvetim Bogu i dam za Njega, dajem dobrovoljno, ili su to moji pokušaji razmene s Njim? Ako imam nameru da pravim razmenu s Njim, onda to nije dobro. Moraću da se molim Bogu i da tražim istinu da to razrešim.” Pored toga, dok primenjuješ i obavljaš svoju dužnost, treba da ti bude jasno koja istina-načela ne shvataš, šta radiš što je protivno Božjim zahtevima i Njegovim namerama, kakav put je pogrešan i kakav je onaj što vodi u propast, i kakav je put onaj koji Bog odobrava. Šta sve još podrazumeva mentalitet kušanja nečije sreće? Ima ljudi koji su bili teško bolesni i Bog ih je spasio, tako da više nisu bolesni. Oni misle: „Svi vi verujete u Boga da biste jurili za blagoslovima. Ja sam drugačiji. Ovde me je dovela velika Božja ljubav; On mi je dao posebne okolnosti i posebna iskustva koja su me navela da verujem u Njega, tako da me On voli više nego što voli vas, prema meni se odnosi sa posebnom blagodaću i ja ću na kraju imati veće šanse da preživim nego vi.” Oni misle da imaju izvanredan, poseban odnos sa Bogom – da se njihov odnos sa Njim razlikuje od odnosa običnih ljudi. Zbog svog posebnog iskustva osećaju da su izvanredni i neobični, pa stoga gaje neku vrstu izvesnosti da će uspeti. Oni sebe definišu kao zasigurno različite od drugih i uvereni su u svoju sposobnost da prežive – i to je mentalitet kušanja nečije sreće. Ima i drugih koji su preuzeli neki važan posao i čiji je status visok. Oni pate malo više od drugih, orezani su malo više od drugih, malo su više zauzeti od drugih i govore malo više od drugih. Misle: „Bog i Njegova kuća dali su mi važan položaj i moja braća i sestre su mi naklonjeni. Velika je to čast. Zar to ne znači da ću biti blagosloven pre drugih?” I to je mentalitet kušanja nečije sreće, i to je neka vrsta predstave.

Upravo sam govorio o nekim praktičnim ispoljenjima i stanjima kušanja nečije sreće. Koja druga stanja, ispoljenja ili stvari koje se često javljaju i koja su uobičajena u ljudskim umovima potpadaju pod kušanje nečije sreće? Pored onih koji imaju posebna iskustva, visok status i koji su ostavili sve da se u potpunosti daju Bogu, postoje i oni koji su kvalifikovani, koji obavljaju neke posebne dužnosti i posebno su nadareni za neke stvari – svi ti ljudi imaju mentalitet kušanja svoje sreće. Na šta se odnosi „kvalifikovani”? Na primer, neki koji propovedaju jevanđelje veruju da će, ako pridobiju više od deset ljudi, doneti deset plodova i imati deset odsto šanse da budu blagosloveni, i da će, ako donesu pedeset plodova, imati pedeset odsto šanse, a ako donesu sto plodova, onda će imati sto odsto šanse. To je neka vrsta predstave, neka vrsta razmene i, iznad svega, to je kušanje nečije sreće. Ako mogu da mere Božje delo držeći se tih predstava i tog mentaliteta kušanja svoje sreće, da li je to verovanje u Boga? Kojim putem idu? Da li nešto ne valja u njihovoj potrazi? Zašto se te stvari javljaju u njima? Zašto ih se drže i odbijaju da ih otpuste? Neki kažu da je to zato što nisu spoznali Boga. Da li je to tačno? To je prazna priča. Dakle, šta je pravi razlog? Ljudi koji se uvek drže takvih gledišta i stavova, i koji imaju takve predstave i posebno ih se tvrdoglavo drže – da li se zaista vredno posvećuju Božjim rečima? (Ne.) Oni uvek imaju površan stav prema Božjim rečima, odnosno stav i gledište nekoga ko vidi mutno. Oni misle da u svojoj veri u Boga treba samo da znaju koliko su propatili za Boga i koliku su cenu platili, kolike su im zasluge, kakve posebne talente imaju, koliko su vešti, koji im je status, kakve su „trenutke druženja u nevolji” doživeli sa Bogom, kakva su posebna iskustva imali i koje im je posebne stvari Bog dao, ili kakvu im je blagodat i blagoslove dao, a koji se razlikuju od onoga što je dato drugima – oni misle da je to dovoljno. Ma koliko se čvrsto držali tih gledišta, oni nikada nisu razmišljali da li su ta njihova gledišta tačna, ili sa kojim Božjim rečima i načelima Njegovog dela su ta gledišta u suprotnosti, ili da li je Bog potvrdio ta gledišta, ili da li Bog radi na taj način ili postiže stvari na taj način. Nikada im nije bilo stalo do tih pitanja. Do sada su samo razmišljali, premišljali i sanjali u svojim umovima. Dakle, u šta se njima istina pretvorila? Pretvorila se u ukras. Iako ti ljudi veruju u Boga, njihovo verovanje nema nikakve veze ni s Bogom ni s istinom. Kakve veze njihovo verovanje ima s tim? Ima veze samo s predstavama, zamislima i sopstvenim željama, kao i s njihovim budućim blagoslovima i odredištima. Nisu uložili trud u istinu, tako da na kraju dobijaju ovakve rezultate.

Sada kada ste kroz današnje zajedništvo stekli nekakvo razumevanje o Božjem načinu rada ili Božjim gledištima i stavovima, može li to da ima nekog dejstva i da postigne neke rezultate kada je u pitanju vaša težnja da spoznate Boga, vaše stremljenje ka istini i vaša težnja ka život-ulasku? Može li to da preokrene vaša pogrešna gledišta, tako da otpustite sopstvene predstave? (Može.) Šta to zahteva od ljudi? (Da otpuste svoje predstave i da postupaju u skladu sa merilima koja Bog zahteva.) Moraš da shvatiš da će Bog, pošto je izdao takve zahteve i odluke, sigurno da ih ispuni. Na kraju krajeva, činjenica je da Božje reči neće propasti – sve će biti ostvarene i ispunjene. Ako misliš da Bog možda ne izvršava nužno stvari o kojima govori, to je čovekova predstava i zamisao, a to je takođe i sumnja u Boga i osuđivanje Boga. Ima nekih koji kažu: „Kako je Bog mogao to da učini? Kako On može da se zadovolji samo spasavanjem onolikog broja ljudi koliko spasava? Zar Božja ljubav nije velika i beskrajna? Božje strpljenje je beskrajno, a Božja trpeljivost i milosrđe su takođe beskrajni.” Oni smišljaju svakakve izgovore da ne bi stremili ka istini, ostavljaju sebi zgodan izlaz da bi mogli da kroče sopstvenim putem i zanemaruju Božje reči i delo i pojavu Stvoritelja. Oni u srcu dobro znaju da je to istina, a ipak se nadaju da nije tako. Postoji element neverice u ono što rade, kao i element nadmetanja sa Stvoriteljem i suprotstavljanja i ucenjivanja Stvoritelja. Koja je svrha toga što izgovaram ove reči? Neki kažu: „Svrha ovoga je da nas probudi, da nas uplaši ili da nas natera da shvatimo da oni koji žele da se povuku mogu naprosto da se povuku, da oni koji postanu slabi ili negativni mogu naprosto da ostanu slabi ili negativni, a da oni koji žele da žive svoj život mogu naprosto da žive svoj život. Božje delo neće dugo trajati, a osim toga, Bogu nije potrebno toliko ljudi, pa hajde da se raziđemo!” Da li stvari zaista tako stoje? (Ne.) Bez obzira na to šta Bog kaže ili kako to kaže, Bog čini da ljudi shvate Njegove namere i čini da ljudi sagledaju istinu. Dakle, koji put ljudi treba da slede? Treba da slede Božji put. O čemu ljudi treba da razmišljaju i šta bi trebalo da traže kako bi razrešili? Sve predstave, zamisli i zahteve koji se suprotstavljaju Bogu. Sve je to u suprotnosti sa istinom. Moraš da se odrekneš svih tih stvari, moraš da ih oteraš iz svog srca i one više ne smeju da utiču na tebe niti da te kontrolišu. Moraš da budeš u stanju da iskreno staneš pred Boga i prihvatiš sud, grdnju i orezivanje Božjim rečima, moraš da budeš pročišćen od svojih pokvarenih naravi i da postigneš pokornost Božjem orkestriranju i uređenju. Pored toga, moraš u sebi stalno da preispituješ stvari koje su nespojive sa Bogom i suprotne su istini, i da preispitaš svoje iskvarene naravi, svoja pogrešna gledišta o raznim pitanjima i različite ljudske predstave i zamisli. Kada preispitaš i jasno shvatiš te stvari i potražiš istinu da ih razrešiš jednom za svagda, zakoračićeš na pravi put vere u Boga i tek tada ćeš moći da se pokoriš Bogu i Njegovoj orkestraciji i uređenjima.

Još nismo do kraja raščlanili poslednji deo priče „Na koga da se oslonim?” o kojoj smo upravo razgovarali. Kada osoba počne da veruje u Boga, ona dolazi pred Njega da se moli, traži Božje namere, prihvata Božje prosvećenje i prosvetljenje, prihvata Božje usmerenje i sluša svaku reč koja dolazi iz Božjih usta. U tom periodu Bog koristi jasne reči da ljudima saopšti svoje namere i sve ono što je potrebno da shvate. Bog ne želi da shvatiš doktrine i reči, niti želi da učiš bogosloviju. Bog ne koristi te reči da bi te obrazovao da budeš lepo vaspitana osoba, niti dobra osoba, niti neko sa čežnjama i težnjama – Bog ne želi da budeš takva osoba. Bog želi da upotrebi svoje reči da bi ti shvatio odakle ljudi dolaze, kako treba da žive i kakav put treba da slede. Međutim, kada čuju te reči, ljudi im ne pridaju nikakav značaj i još uvek se čvrsto drže sopstvenih stavova i sopstvenih želja, a čvrsto se drže čak i sopstvenih načela ponašanja. Na primer, neki ljudi kažu: „Od rođenja želim da budem dobra osoba i mislim da nisam daleko od toga da budem dobra osoba. Ne činim ništa loše, ne povređujem niti varam ljude, niti ih iskorišćavam, a postao sam još bolja osoba otkako verujem u Boga. Uvek govorim istinu, iskren sam prema drugima i pokoravam se Bogu i crkvenim uređenjima kada obavljam svoju dužnost – zar to nije dovoljno?” Da li ima mnogo ljudi koji tako razmišljaju? Da li vernici zaista mogu da ispune Božje zahteve oslanjajući se na takav način razmišljanja? Postoji mnogo istina koje Bog zahteva da ljudi shvate i mnogo pouka koje treba da izvuku. Konkretno, istine u vezi sa vizijama su istine koje vernici u Boga moraju da poseduju i to su stvari koje postavljaju temelje. Ako čak ni ne shvataju te istine, mogu li da postignu spasenje? Ako se oslanjaju samo na zamisli, ako su zadovoljni sobom i ne streme ka istini, da li su ipak sposobni da prihvate Božji sud i grdnju ili Njegove kušnje i oplemenjivanje? Mogu li oni da dobiju Božje pročišćenje i može li On da ih usavrši? (Ne.) Nikako. Broj ljudi u crkvi koji ne stremi ka istini možda je i veći od polovine, a možda ih je čak i više. Kada uzmete u obzir takvu situaciju, da li biste razmišljali ovako: „Bog je toliko toga rekao, ali ljudi i dalje ne shvataju; zašto onda Bog ne prosveti te neuke i blesave ljude? Zašto Bog ne kaže nešto više, ne obavi nešto više posla i ne potrudi se više oko njih? Zašto ih Sveti Duh ne pokrene i ne disciplinuje, tako da te neznalice više ne budu neznalice, a budale više ne budu blesave? Zašto Bog to ne uradi?” To je pogrešno. Zar Bog nije rekao dovoljno? Mnogi ljudi kažu da Bog govori previše, da je previše detaljan, pa čak i da se previše ponavlja. Dakle, da li neko zna zašto Bog mora tako da govori? Zato što su ljudi previše nepopustljivi i buntovni, nikada ne prihvataju Božje reči i ne trude se oko istine – Bog neće da prisiljava takve ljude. Ako ljudi ne prihvataju Božje reči, kako se Bog odnosi prema njima? Bog nikada ne čini ništa na silu, to je način na koji On deluje. Bog je već izgovorio toliko reči da ljudi ne mogu ni da ih sve pročitaju, pa kako onda može da natera ljude? Zašto ljudi ne shvataju Božje mukotrpne namere? Junakinja priče, koja je čitavog život patila, takođe je čitala Božje reči i slušala Njegove propovedi, pa čak i provodila sve svoje vreme obavljajući svoju dužnost u crkvi, ali na kraju nije shvatila na koga tačno može da se osloni, niti kako je nastala njena želja i da li može da se ostvari ili ne – u slučaju kao što je njen mora da postoji problem. Zapravo, sa Božje tačke gledišta, to je veoma jednostavan problem. Ti samo treba da promeniš pravac i da kreneš u onom koji ti je Bog dao i ka putu na koji ti je Bog ukazao, i da uporno veruješ, prihvataš, pokoravaš se i primenjuješ, bez ikakvih sumnji ili neodlučnosti. Ali ljudi to ne mogu. Čvrsto se drže sopstvenih predstava, zamisli i nada, i zabluda skrivenih u njihovom srcu. Oni to čak smatraju i svojom poslednjom slamkom spasa, ili još gore, temeljem na koji se oslanjaju za svoje postojanje, ostavljajući po strani i zanemarujući Božje reči i pravac koji im je Bog ukazao. Kako se onda Bog nosi s tim? Ako ne prepoznaješ i ne prihvataš dobre stvari koje su ti date, Bog ti ih oduzima. Šta čovek zadobije kada mu se te stvari oduzmu? Ništa. Stoga, duboko u svom srcu, junakinja naše priče više nije znala odgovore na pitanja: „Da li je Bog zaista Onaj na koga mogu da se oslonim? Na koga zapravo mogu da se oslonim? Na koga mogu da se oslonim da ću preživeti, da ću dobiti blagoslove i da ću zadobiti svoje buduće odredište?” Ta pitanja su je sve više zbunjivala. Za čime je na kraju žalila duboko u srcu? Da nema na koga da se osloni, da nema kome da veruje. Kako je tragičan i jadan bio njen život! Bila je zbunjena u pogledu značaja Stvoriteljevih uređenja za ljude u ovom životu, nije umela da ih sagleda. Nakon što je tako prošla kroz život i dostigla starost i još uvek nije mogla sve da razume, niti da dođe do tačnog zaključka ili tačnog pravca i cilja u životu – kada nije mogla da zadobije ništa od toga, šta je Bog učinio povodom toga? Podvukao je crtu ispod njenog života. Bog je već učinio sve što se moglo učiniti. Bog je uredio okruženja, prosvetio ju je i usmeravao, pa čak je i motivisao da nastavi da živi kada je najviše patila ili kada se suočavala sa beznadežnim situacijama. Bog joj je omogućio da živi do te tačke sa najvećom ljubavlju i podrškom. A šta je svrha svega toga? Da je navede da se preokrene. Koja je svrha preokretanja? Da shvatiš da ne postoji niko na koga možeš da se osloniš, i da ne smeš ni na koga da se oslanjaš, i da ne smeš sam da pokušavaš da stvoriš srećan život, i da ne sme da ti se javi nijedna želja, i da, osim Stvoritelja, niko ne može da orkestrira ili kontroliše tvoju sudbinu, pa čak ni ti sam. Šta treba da odlučiš? Stani pred Stvoritelja bez ikakvih žalbi ili preduslova, slušaj šta On kaže i sledi Njegov put. Bilo da je u pitanju bol ili bolest, sve je to deo ljudskog života koji mora da se doživi. Kada pod nečiji život treba da se podvuče crta i on ne shvati sve ovo, šta još Bog radi? On više ništa ne radi, što takođe znači da je Bog odustao od njega. Zašto Bog ne čini više ništa? Zato što je osoba uvek živela u sopstvenim predstavama, u sopstvenim željama i upornosti i ophodila se prema svemu što je Bog orkestrirao sa nepopustljivim, tvrdoglavim stavom i samopravednim, takmičarskim stavom. Stoga, kada se nečiji život bliži kraju i on je prošao korak po korak kroz ta okruženja ili procese koje je Bog odredio, ali se njegovo znanje o Stvoritelju uopšte nije promenilo i on nema nikakvog razumevanja o sudbini ljudskog života, onda je očigledno na šta se njegov život svodi, i Stvoritelj se više neće mešati niti činiti bilo šta. Tako Bog deluje.

Koje predstave i zamisli nastaju kod ljudi kao posledica Božjeg načina rada? Kada neki ljudi vide da Bog eliminiše druge, u njima se javljaju predstave i kažu: „Ova osoba je u životu doživela mnogo bola, zar se Stvoritelj nije sažalio na nju?” Šta sažaljenje predstavlja? (Davanje blagodati.) Može li davanje blagodati da odredi nečiju sudbinu? Može li da promeni nečiju sudbinu? Može li da promeni nečije mišljenje? (Ne.) Stoga, bez obzira na to koliko blagoslova, blagodati i materijalnih zadovoljstava Stvoritelj podari osobi, ako ništa od toga ne može da je navede niti da joj pomogne da shvati Božje namere, niti da krene pravim putem u životu, da na kraju krene putem koji Bog pokazuje ljudima i da shvati šta su sve stvari koje ljudi doživljavaju u životu, onda će sav rad koji je Bog obavio na njoj biti uzaludan i jasno je da će se podvući crta ispod razdoblja u kojem je ta osoba verovala u Boga. Koje se predstave obično javljaju kod ljudi? „Bog je trpeljiv i strpljiv, a Njegova ljubav je moćna i beskrajna. Zašto On ne može da voli takvu osobu?” Kako se ispoljava Božja ljubav? Da li Bog zaista voli tu osobu ili ne? Da li je Božja ljubav proizvela neke rezultate u toj osobi? Kada nema rezultata, kako se ispoljava Božja ljubav? Kako se ispoljava Božja narav? Kako Bog obavlja Svoje delo? U stvari, pre nego što Bog nešto učini, On je već izabrao tu osobu, radio je na njoj i razmišljao o tome da predodredi ceo njen život i orkestrira ga u skladu sa Svojim putem. Božje namere stoje iza svega toga. Zar to nije Božja ljubav? (Jeste.) To već jeste Božja ljubav. Dok ta osoba prolazi kroz svaki proces u svom životu, Bog joj ukazuje milost i brigu, štiti je, motiviše je i postavlja neka okruženja, stalno je štiteći u upotpunjavanju njene misije u ovom životu. Tokom ovog procesa, bez obzira na to koliko je uporna, tvrdoglava, nadmena ili nepopustljiva, Bog joj neprestano pomaže da nesmetano prođe kroz život u skladu sa Božjim putem, sa Stvoriteljevom ljubavlju i velikodušnošću i sa Božjom odgovornošću. Bez obzira na to s koliko opasnosti i iskušenja se susreće u svom životu ili čak na to koliko puta se oseća očajno i želi da izvrši samoubistvo, Bog je vodi kroz ovaj život u skladu sa Svojim putem. Bez Božjeg vođstva njen život sigurno ne bi prošao glatko, jer bi bila ophrvana svakojakim podsticajima, iskušenjima ili opasnostima. Dakle, sve je to Božja ljubav. U svojim predstavama, ljudi misle da Božja ljubav treba da bude oslobođena takvog bola, nevolja i stvari koje su u suprotnosti sa njihovim osećanjima. Zapravo, Bog stalno daruje ljudima milost, blagodat i blagoslove na način pun ljubavi i trpeljivosti. Na kraju, On takođe izražava istinu s velikim strpljenjem i ljubavlju, kako bi ljudi shvatili istinu i zadobili život. Koristi razne metode za postizanje rezultata, vodeći ljude iz koraka u korak da bi shvatili ljudski život i znali kako da smisleno žive. Zašto Bog tako obavlja Svoje delo? Govoreći na plićem nivou, Njegova svrha je da ljudi budu u stanju da odbace sav bol koji ih zadesi u životu, kao i sav bol koji sami prouzrokuju; na dubljem nivou, Božja svrha je da ljude učini srećnim, da žive život kao normalni, stvarni ljudi, i da žive pod Stvoriteljevim vođstvom. Međutim, svi su ljudi slobodni. Bog je za ljude stvorio slobodnu volju i sposobnost razmišljanja. Kasnije su ljudi prihvatili mnoge stvari iz ovog sveta i ovog društva, kao što su znanje, tradicionalna kultura, društveni trendovi, porodično obrazovanje i tako dalje. Bog je uvek mrzeo te stvari koje dolaze od Sotone i razotkrivao ih da bi ljudi bili svesni besmislenosti i licemerja tih stvari i njihove potpune nespojivosti sa istinom. Međutim, Bog nikada ne izoluje ljude, niti ih drži podalje od tih sotonskih stvari. Umesto toga, On dozvoljava ljudima da ih iskuse i razaznaju onakve kakve jesu i time steknu ispravna životna iskustva i ispravno razumevanje. Kada se ceo proces završi i Bog učini sve što treba da učini, ljudi zadobijaju onoliko koliko su u stanju da zadobiju. Dakle, u ovoj poslednjoj etapi, koje se predstave javljaju kod ljudi? Predstave da je Bog napustio nekoga, što čini da ljudi počnu da smatraju da je Bog bezobziran prema njihovim osećanjima. U tom trenutku, ljudi osećaju da je i ono malo nade što je ta osoba polagala u Boga raspršeno, a ljudi osećaju da je to donekle surovo. Kada ljudi steknu taj osećaj surovosti, razotkrivaju se i njihove predstave. Želiš da budeš dobra osoba i da pomogneš toj osobi da bude spasena. Da li je to korisno? Ta osoba je verovala u Boga toliko godina bez ikakvog stremljenja ka istini i nije ništa zadobila. Želiš da je sažaljevaš i da joj pomogneš, ali možeš li da je opskrbiš istinom? Možeš li da joj podariš život? Ti to naprosto ne možeš da uradiš, pa zašto onda imaš predstave o Bogu? Delo koje Bog obavlja pravično je i razumno za sve. Ako ta osoba lično ne prihvata istinu i ne pokorava se Božjem delu, kako možeš da se žališ što je Bog ne spasava? Ovde svakako ima dosta ljudskih predstava. Ljudi gaje mnogo predstava o Božjem delu, kao što su: „Pošto je Bog toliko učinio, zašto u potpunosti ne obavi ovu poslednju etapu? Čini se da to nije ono što Bog želi da uradi, niti Bog to treba da uradi. Pošto je Bog učinio tako veliko delo, On treba da dopusti da se spasu svi oni koji veruju u Njega. Samo bi takvo dostignuće bilo savršen rezultat Božjeg dela. Zašto je Bog eliminisao ovu osobu? To je u suprotnosti sa Božjom ljubavlju i saosećanjem prema ljudima, a ljudi će to verovatno pogrešno razumeti! Zašto bi Bog tako postupao? Zar to nije pomalo bezobzirno prema osećanjima ljudi?” Baš takva je Božja pravedna narav. To je pravedna Božja narav. Samo je iskusite i jednog dana ćete shvatiti.

Ono o čemu smo upravo razgovarali odnosi se na neke ljudske predstave i zamisli o Božjem delu. Neke od njih su ljudske zamisli, a neke su ljudski zahtevi prema Bogu, to jest, ljudi misle da Bog treba da uradi ovo ili ono. Kada Božje delo nije u skladu s tvojim predstavama i kosi se s tvojim zahtevima ili zamislima, ti ćeš se uznemiriti i rastužiti i pomislićeš: „Ti nisi moj bog, moj bog ne bi bio takav kao ti.” Ako Bog nije tvoj Bog, ko je onda tvoj bog? Kada to nije razrešeno, ljudi često žive u tim stanjima i predstavama, i u mislima često usvajaju te predstave i zahteve da bi procenili Božje delo, da bi prosudili da li rade stvari ispravno ili pogrešno i da bi procenili ispravnost puta kojim idu – to će dovesti do nevolje. Ti slediš put koji nema nikakve veze s Božjim zahtevima, pa čak i ako očigledno slediš Boga i očigledno slušaš Njegove propovedi i Njegove reči, da li će konačan ishod biti postizanje spasenja? Neće. Stoga, da bi postigao spasenje kroz verovanje u Boga, ne mora da znači da ćeš prihvatanjem Božjeg dela i ulaskom u crkveni život ti sigurno biti jedan od ljudi u Božjem delu upravljanja i jedan od onih koje će Bog spasiti i usavršiti, i ne znači da si već spasen, niti da si siguran da ćeš biti spasen. Nije tako. To su samo ljudske predstave i zamisli, i ljudsko rasuđivanje i sud.

Vi sažmite – koje su ljudske predstave sadržane u priči koju sam vam upravo ispričao? Kada ih sažmete, samo ih naglas pročitajte. (Bože, saželi smo četiri predstave: prvo, ljudi osećaju da ako imaju želju i težnje koje su razumne i koje ne idu predaleko, Bog treba da ih ispuni. Drugo, ljudi osećaju da ako je Bog platio tako veliki ceh radeći na njima, a oni i dalje nisu shvatili, Bog treba da učini neko natprirodno delo da ih odmah prosveti i da im pokaže pravi put u životu, umesto da ih tera da trpe tolike nedaće i da ih tera da kao slepci opipavaju put sami i lično doživljavaju i prolaze kroz sve i svašta. Kao treće, ljudi imaju predstave o Božjoj pravednoj naravi. Oni smatraju da ako je Bog platio tako veliki ceh radeći na njima, na kraju mora da dođe do krajnjeg rezultata, a to je da Bog mora da ih zadobije. Kao četvrto, iza vere ljudi u Boga donekle se krije mentalitet kušanja nečije sreće.) Da li ih ima još? Ko to može da Mi kaže? (Još jedna predstava je da, pošto je Bog delao sve ove godine i obavio tako veliki posao, On treba da zadobije još ljudi, i da, ako zadobije samo nekolicinu, to nije Božje delo.) Za sada imamo pet predstava. Da li ih ima još? (Setio sam se jedne, a to je da kada ljudi imaju neka posebna iskustva, kao što su hapšenje i progon, i u tom procesu imaju neke autentične odnose sa Bogom i autentično svedočenje, oni to smatraju nekom vrstom kapitala i smatraju da zato što imaju takvo iskustveno svedočenje, mogu da dobiju Božje odobrenje i da će njihove šanse za opstanak biti veće.) (Ljudi takođe misle da što više rade i što veći ceh plaćaju, tim pre će dobiti Božje odobravanje i veća je verovatnoća da će biti spašeni.) Drugim rečima, ljudi misle da su šanse da dobiju Božje odobrenje zasnovane na tome koliki ceh plaćaju, i da te dve stvari moraju da budu neposredno srazmerne, a ne obrnuto srazmerne ili nevezane, i da moraju da budu povezane – to je predstava. Sada ih je sedam. Šta još? (Postoji još jedan aspekt, a to je da ljudi misle da ako Bog želi da oni shvate istinu, On može da ih prosveti kako bi ih naveo da je shvate, i da On ne bi trebalo da stavlja ljude na probu, da im uskraćuje stvari, niti da ih tera da pate, jer Bog voli ljude, a teranje na patnju nije ljubav.) To je predstava o Božjoj ljubavi. Koje još predstave postoje? (Ljudi misle da bi bilo bolje kada bi Bog sve zadobio. Sotona bi bio ponižen, a i Bog bi zadobio čovečanstvo. Ali to je, u stvari, sebičan i odvratan način razmišljanja, i to je za njihovo dobro.) Oni imaju savršenu zamisao o rezultatima Božjeg dela. To je takođe predstava. Pored tog sebičnog i odvratnog cilja koji ljudi imaju, oni veruju da sve ovo što Bog čini treba da ima početak i kraj, i da ishod mora da bude savršen, u skladu sa njihovim željama, u skladu sa njihovim zamislima i u skladu sa njihovom čežnjom za lepim stvarima. Međutim, kada se Božje delo završi, činjenice često nisu u skladu sa ljudskim zamislima, a ishod svega toga možda nije savršen kao što su ljudi zamislili. Naravno, ljudi ne žele da vide da neće ostati mnogo ljudi kada Božje delo bude završeno, baš kao u Doba zakona, kada je bilo malo vernika kao što je Jov, koji su se plašili Boga i izbegavali zlo. Ljudi osećaju da rezultati Božjeg dela ne bi trebalo da budu takvi, jer je Bog svemoguć, i tako oni definišu Božju svemoćnost. Ta definicija Božje svemoćnosti je sama po sebi predstava, koncept perfekcionizma koji ljudi umišljaju i nema nikakve veze s onim što Bog želi da uradi i s načelima po kojima Bog obavlja svoje delo. Koje još predstave postoje? (Kada ljudi veruju u Boga, oni ne razmišljaju o putu kojim idu, niti o tome kako mogu da odagnaju iskvarenost i postignu spasenje. Umesto toga, oni misle da je Bog svemoćan i da će se ljudi promeniti ako Bog kaže da će navesti ljude da se promene.) Bog govori ljudima kako da se promene, ali ljudi ne sprovode Njegove reči u delo i ne menjaju sebe, a povrh toga uvek žele da izbegnu nevolje i da ih Bog promeni. To je jedna vrsta ispraznog maštanja i jedna vrsta predstave. Da li ih ima još? (Ljudi misle da neko ko je u životu mnogo propatio i mnogo puta udario u zid treba na kraju da ima dobar ishod i da Bog ne treba da odustane od takve osobe. Na kraju, kada Bog ne zadobije tu osobu i želi da odustane od nje, ljudi će usvojiti stav da se radi o „dobrom čoveku” kada vide sve što je Bog učinio i smatraće da su Božji postupci previše bezobzirni prema njegovim osećanjima i previše okrutni.) U čemu je tu problem? Opisali ste samo neke stvari i neka od svojih shvatanja, bez pominjanja da je to problem predstava. Šta je tu glavna predstava ljudi? Ljudi misle da Bog spasava osobu na osnovu toga koliko je vredna sažaljenja i koliko je propatila. Ljudi misle da kada Bog konačno odluči o ishodu osobe, On treba da pokaže svoje milostivo srce i svoju velikodušnost, trpeljivost, ljubav i sažaljenje, jer je ta osoba mnogo propatila i njen život je više nego vredan sažaljenja. Bez obzira na to da li osoba shvata istinu ili ne, i bez obzira na to koliko se pokorava Bogu, ljudi misle da Bog ne treba da uzima u obzir te stvari, već da treba da uzme u obzir koliko je osoba vredna sažaljenja, da uzme u obzir da je pretrpela mnogo bola, da uzme u obzir da se tako uporno drži svog sna i da napravi izuzetak dopuštajući joj da bude spasena – to je ljudska predstava. Ljudi imaju mnogo „potreba” i koriste sve te „potrebe” da odrede šta Bog treba da uradi i da definišu Božja dela. Kada činjenice otkriju da Bog nije tako postupio, nastaje nesloga između ljudi i Boga, i ljudi počinju pogrešno da razumeju Boga. Dakle, da li je to samo pogrešno razumevanje? Iz toga proizilazi i buntovništvo ljudi. To su muke i posledice koje predstave donose ljudima.

Tema o kojoj govorimo su predstave. U priči o kojoj smo upravo razgovarali, ljudi mogu da vide da je junakinja koristila mnoge predstave da proceni sve što je Bog orkestrirao, a kao rezultat svega što joj se desilo i načina na koji se Bog odnosio prema njoj, kod ljudi se javljaju mnoge misli i zahtevi prema Bogu – a to su sve predstave. Recite Mi, koje još predstave ljudi imaju? (Ljudi misle da, pošto je Bog obavio tako veliki posao, On treba da zadobije više ljudi. Ali Bog kaže da ako može da zadobije samo nekolicinu ljudi, onda je to sve što će zadobiti, tako da ljudi imaju utisak da Bog ne voli da zadobija mnogo ljudi i zato prestaju da tragaju.) Predstave utiču na težnju ljudi. Ovde mora da se napravi jedna ispravka. Nije da Bog ne voli da zadobija mnogo ljudi; On to voli. Ovde treba postaviti jedno pitanje. U kojem trenutku Bog na kraju određuje ishod ljudi, na osnovu kojeg On kaže da više neće raditi na njima i da će umesto toga odustati od njih? Bog ovde ima merilo, koje je takođe načelo i krajnja granica. Ako imaš predstave o tom merilu, načelu ili krajnjoj granici, ili ne možeš jasno da ih vidiš, u tebi će se pojaviti neki sukobi ili zamisli o Bogu. Neki ljudi kažu: „Bog je uložio toliko truda u nju, a ona se ipak nije promenila i nije odustala od svoje želje, već se te želje čak i čvrsto držala i nije stala pred Boga, pa je Bog odustao od nje.” Da li je to glavni razlog što je Bog odustao od nje? (Nije.) Šta je onda bio glavni razlog? Na kraju ove priče, kada je junakinja ostarila, iako joj se izgled promenio i ona s godinama starila i vremena se menjala, ono što se nije promenilo bila je njena želja i te njene gotovo zamagljene zablude. Dakle, šta ju je navelo da se i dalje drži takve želje? (Nepopustljiva, buntovna narav.) To je tačno. Činjenica da nije volela istinu, da nije stremila ka istini, da nije prihvatala Božje reči i da nije primenjivala istinu ju je dovela do takvog ishoda. Njene iskvarene naravi – nadmenost, nepopustljivost i tvrdoglavost – navele su je da nastavi da se drži sopstvene želje i ideala i sprečile su je da otpusti svoje ideale. Šta je bio uzrok tome? Uzrok je bila njena iskvarena narav. Dakle, kad god Bog vidi osobu koja dolazi do kraja puta, a njena narav je i dalje nepopustljiva, nadmena i tvrdoglava, šta to znači? Tokom trajanja Božjeg dela, iako ta osoba spolja deluje kao da sledi Boga i da obavlja svoju dužnost, ona ne primenjuje i ne doživljava Božje reči u svemu što čini, i u suštini uopšte nema život-ulazak. Dakle, da li takvi ljudi zaista prihvataju i pokoravaju se Božjem delu? (Ne.) Tako je. To dovodi do toga da ih Bog konačno napusti. Oni su proživeli čitav svoj životni put i, mada su tokom života stali pred Boga i shvatili da je Stvoritelj taj koji je orkestrirao sve to i da je Stvoritelj taj koji uređuje sudbinu ljudi, tokom perioda u kojem su sledili Boga i slušali Božje reči, njihova nepopustljiva, nadmena i tvrdoglava narav se uopšte nije promenila, čak ni na samom kraju, tako da je ovo jedini mogući ishod. To je krajnje Božje merilo – Božje načelo – za odustajanje od nekoga. Bez obzira na to kakva gledišta ljudi imaju ili kako procenjuju ovo Božje načelo i merilo, ljudi neće imati uticaja na Njega i On će učiniti sve što treba da učini. Ako nemaš posla s tom osobom i ne shvataš šta je njena najdublja suština i kakva je njena narav, već samo uzimaš u obzir njen izgled, nikada nećeš shvatiti načelo i koren Božjih postupaka i donosićeš zaključke o Božjim delima i Njegovoj presudi u vezi s tom osobom. Dozvolite Mi da vas pitam: zašto bi Bog toliko oštro postupao s tako jadnom osobom, s nekim ko je doživeo sve vrste bola u životu, s nekim kome je život protekao u bolu? Zašto bi Bog odustao od tako nekog? Niko ne želi da vidi takav ishod, ali to je zaista činjenica i ona zaista postoji. Zašto se Bog tako ophodi prema njoj? Da je Bog radio na takvoj osobi još deset godina, da li bi se ta osoba promenila, sudeći po njenoj težnji, njenoj naravi i putu kojim ide? (Ne bi.) Da je radio na njoj još pedeset godina i pustio je da živi malo duže, da li bi se promenila? (Ne bi.) Zašto se ne bi promenila? (Njena priroda-suština određuje da ona nije neko ko stremi ka istini, tako da bez obzira na to koliko još godina veruje u Boga, ona se neće promeniti.) Ko to može da kaže na konkretniji način? (Put kojim ide je pogrešan, to nije put stremljenja ka istini. To znači da, ma koliko godina veruje u Boga, biće uzalud. Čak i ako veruje u Boga još deset ili dvadeset godina, put kojim ide i pravac njenog života neće se promeniti.) Tačno tako. U njoj su predstave i zamisli. Ona ne stremi ka istini, niti stremi ka shvatanju istine, niti stremi ka ulasku u istinu. Sve čemu teži je da izgleda kao da je verna sledbenica, ali suština ostaje potpuno nepromenjena. Ona veruje u Boga deset ili dvadeset godina bez stremljenja ka istini, ili trideset ili pedeset godina i još uvek ne stremi ka istini, a ono što na posletku otkrije i proživi nikada se ne menja. To je određeno njenom priroda-suštinom i to je upravo ona vrsta naravi koju ima. To se nikada nije promenilo, a njene predstave i zamisli o Bogu se nikada nisu promenile. Dakle, da li Bog ima načela za bavljenje takvom osobom? Naravno da ima. Ljudi se uvek pretvaraju da su dobri, imajući u vidu koliko su trpeljivi i vrli. Ali da li je tvoja trpeljivost velika kao i Božja? Da li je tvoja ljubav velika kao i Božja? (Nije.) Dakle, šta je Božja trpeljivost? Kako možeš da prepoznaš da je Bog trpeljiv i pun ljubavi? Bog koristi različite načine koji su korisni za ljude da ih dovede pred sebe, da ih natera da slušaju Njegove reči i da shvate Njegove reči, da ih natera da prolaze kroz život i da primenjuju onako kako On zahteva. Ali ta osoba to ne prihvata i čvrsto se drži sopstvenih stavova do samog kraja. Dakle, da li Bog odustaje od nje tokom njenog životnog iskustva? (Ne.) Bog ne odustaje. U svakoj fazi njenog života, u svemu što čini za nju i u svemu što zahteva da doživi, Bog ozbiljno shvata svoju odgovornost do samog kraja. Zašto Bog želi da preuzme odgovornost do samog kraja? Da bi mogao da vidi dobar ishod, da bi mogao da vidi rezultat koji je zadovoljavajući i prijatan za tu osobu, tako da može da uživa u istinskoj sreći koju priželjkuje – to je Božja trpeljivost. Ali šta je ishod koji Bog vidi na kraju? Da li Bog vidi ishod koji želi da vidi na kraju? (Ne.) On ga ne vidi, više nema nade na vidiku. Šta znači kada Bog ne vidi nadu? To znači da Bog više nema nade u tu osobu. Rečeno ljudskim rečnikom, pada u očajanje. Ako postoji i tračak nade, Bog neće odustati. To je Božja trpeljivost i Božja ljubav. Bog praktično ispoljava Svoju trpeljivost i ljubav prema ljudima radije nego da izgovara prazne reči. Na kraju, ono što Bog vidi u toj osobi jeste da se njena iskvarena narav nije promenila, njena tvrdoglavost istrajava, a njena želja i dalje leži u dnu njenog srca. Iako osoba želi da bude blagoslovena, kada stane pred Boga, ništa ne otpušta. Namesto toga, ona se veže za tu bezvrednu želju tokom celog života i drži je se tokom celog života i ne pušta je tokom celog života. Na površini, osoba se predaje Bogu i predaje svoj život i sve svoje rođake Bogu. Ali šta se dešava u stvarnosti? Ona želi da odlučuje, da odlučuje o ljudima oko sebe, da odlučuje o svojim rođacima i o sebi, i dodatno želi da se oslanjaju jedni na druge – oni zapravo uopšte ne predaju sve to Bogu. Bez obzira na tvoj stav o tome, put kojim ta osoba ide nije onaj koji sledi Božji put, niti je put svesnog ispunjavanja Božjih zahteva. Ona uopšte ne sledi put kojim Bog ide. Mnogo je propatila i doživela mnogo neuobičajenih stvari u životu, ali to je ipak nije navelo da napusti lepu i srećnu sliku života koju je zacrtala, niti ju je to na bilo koji način navelo na razmišljanje. Kakva je to osoba? Takvi ljudi su previše nepopustljivi. Ako ljudi ne streme ka istini i ne slede pravi put u životu, onda je to konačni ishod. Na kraju krajeva, ono što je Bog učinio već je bilo sve što je mogao da učini. To je već prevazišlo ljudske zamisli i ono što ljudi mogu da dosegnu. Bog je ljudima dao previše. Sudeći prema iskvarenosti ljudi, njihovoj naravi i stavu prema Bogu, oni ne zaslužuju te stvari i ne zaslužuju te blagoslove. Ali da li Bog odustaje? Bog mnogo radi pre nego što odustane. Bog im nesebično daruje Svoju ljubav, Svoju milost, Svoju blagodat i blagoslove. Ali kada prime te stvari od Boga, kakvim stavom oni uzvraćaju? Oni Ga i dalje izbegavaju i klone Ga se, i često u sebi sumnjaju u Njega, čuvaju se od Njega, sukobljavaju se s Njim i odustaju. Zašto ta osoba stalno želi da se oslanja na druge kako bi imala srećan život? Ne može da natera sebe da veruje u Boga. Ona ne veruje da Bog može da izvede ljude na pravi put i da ih učini srećnim. Uvek ima utisak da je njen put ispravan. Da je Bog mogao da joj pomogne i da je vodi da ispuni svoje ciljeve u skladu s putem koji je izabrala i u skladu sa svojim zahtevima, ona bi prihvatila i pokorila se. Međutim, Bog izražava istinu da bi ljude naterao da Mu se vrate, tako da mogu da prihvate istinu i da prožive smislen život, i to se kosi sa predstavama te osobe. Stoga, ona želi da ide svojim putem i da živi svoj život. Ona misli da samo treba da se osloni na sebe i na druge i da ne može da ostvari svoje ciljeve oslanjajući se na Boga. Pošto ljudi ne shvataju Božje namere i drže se samo svojih predstava, oni se sve više udaljuju od Boga. Samo oni koji vide da je Bog istina, put i život, i koji vide da su ljudi iskvareni do krajnosti i da im je potrebno Božje spasenje, i koji vide da je samo sve što Bog čini istina i da je to sve radi spasenja ljudskog roda od Sotoninog uticaja i dovođenja ljudskog roda na prelepo odredište – samo takvi ljudi mogu da se ugledaju na Boga, da se oslone na Njega, da Ga slede do kraja i da Ga nikada ne napuste.

Ono o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu bio je Božji stav prema jednoj osobi, kao i razni načini na koje Bog deluje među ljudima i na ljude. Ako ljudi stvore predstave o tim stvarima, oni često treba da ispitaju, preispitaju, shvate, a zatim da se preokrenu. Koja je svrha preokretanja? Ako ljudi shvate da su to predstave i zamisli i shvate kako Bog zapravo funkcioniše, da li će i dalje biti skloni da steknu neke još više pogrešne i iskrivljene predstave o Bogu? To je još uvek moguće, jer su ljudi buntovni i misli im ne miruju, tako da će verovatno steći sve vrste različitih predstava o Bogu. Jedna predstava rađa drugu, koja zauzvrat rađa sledeće, i stalno iskrsavaju svakakve predstave. U isto vreme kada stiču predstave o Bogu, ljudi Ga stalno pogrešno shvataju, ali se i preispituju, a zatim stalno shvataju istinu i u tom procesu postepeno spoznaju Boga. Zašto ljudi ne mogu da postignu spoznaju Boga? Oni ne znaju šta su predstave i ne prepoznaju predstave u sebi, niti razmišljaju o svojim predstavama, niti ih ikada otpuštaju. Oni se samo usredsređuju na to da ih se drže i nikada se ne trude da nauče ili shvate kako Bog funkcioniše, niti šta je suština Božjeg dela. Na taj način, pored iskvarene naravi ljudi, između Boga i ljudi staje još jedna stvar koja takođe utiče na spasenje ljudi. Stoga, dok se bave sopstvenim iskvarenim naravima, ljudi moraju da steknu finije i podrobnije razumevanje o tome šta su ljudske predstave. Koja je svrha shvatanja i razrešavanja ljudskih predstava? Da li je ta da ih se odreknu? To je zato da bi ljudi mogli da uđu u istina-stvarnost što je brže moguće, da shvate gde Bog tačno želi da ljudi uđu i da shvate kako Bog obavlja stvari. Ako je Bog obavio stvari na način na koji si ti zamislio, da li bi Božje delo moglo da bude delotvorno na tebi? Ne, ne bi. Na primer, postoje neke stvari o kojima te Bog nikada ne prosvećuje. Umesto toga, On izričito propisuje kako da ih obaviš, a ti samo treba da odeš i da ih obaviš. Ali ti uvek čekaš da se Bog pokrene i prosveti te, i kao ishod toga, posao kasni zbog čekanja, ti ne obavljaš svoju dužnost kako treba i na kraju budeš smenjen. Šta je bio uzrok tome? (Predstave.) Gledajući to iz ove perspektive, da li predstave ljudi utiču na njihov ulazak? (Da.) Do koje mere utiču na njega? U najmanju ruku utiču na shvatanje istine kod ljudi i na njihov ulazak u stvarnost; u najgorem slučaju, utiču na ispravne odluke ljudi i lako ih navode da krenu pogrešnim putem. Ljudi će najverovatnije pogrešno razumeti Boga kada imaju predstave. Na primer, Bog ih orezuje, sudi im i kažnjava ih u potpunosti kako bi postigao pozitivne rezultate, tako da ljudi steknu bolje razumevanje sebe i istinski se pokaju. Međutim, ljudi misle da im se Bog namerno suprotstavlja i da namerno želi da ih otkrije i eliminiše. Bez obzira na to šta Bog kaže ili učini, oni uvek misle najgore o Njemu i veruju da Bog ne gaji ljubav prema njima i čak se prema onima koji primenjuju istinu ophode kao prema bezumnicima. Bog pokazuje ljudima pravi put i dozvoljava im da primenjuju istinu i da žive u svetlosti, ali oni umesto toga biraju da žive u tami prema sotonističkim filozofijama i sotonističkoj logici. Dakle, put kojim idu nije put spasenja. Ako si uporan u tome da ideš protiv Boga, zar se sve više ne udaljavaš od Božjeg dela? Dok budeš lutao sve dalje i dalje od puta spasenja, bićeš potpuno eliminisan. U Bibliji postoji izreka: „Bezumni ginu zbog bezumlja” (Priče Solomonove 10:21). Da li je smrt ozbiljna? U kontekstu poslednjih dana, umiranje nije ozbiljno, ali propast jeste. Umreti ne znači propasti, dok propasti nužno znači nemati ishod – biti zauvek mrtav. U prošlosti se govorilo da ljudi mogu da umru od gluposti. Ali danas, glupost nije velika stvar. Ko ne pravi gluposti? Umiranje takođe nije velika stvar, jer umiranje ne znači nužno i propast. Dakle, zašto ljudi propadaju? Ljudi propadaju zbog svoje tvrdoglavosti i upornosti, što je mnogo ozbiljnije od umiranja od gluposti, jer nema ishoda. Zašto kažem da tvrdoglavost i upornost mogu dovesti do propasti ljudi? To ima veze s pitanjem puta kojim ljudi idu. Koja vrsta naravi je tvrdoglavost? Nepopustljivost. Imati nepopustljivu narav je veoma problematično. Ponekad ljudi ne shvataju i samo žele da rade stvari na taj način, dok ponekad shvataju, ali i dalje žele da rade stvari na taj način, ne sledeći Božje zahteve. Pored toga, upornost je takođe neka vrsta naravi – to jest, otpornosti na razum – i podrazumeva nadmenost i zlobu. Ako se te dve naravi ne promene, na kraju mogu da prouzrokuju propast te osobe. Da li je to jednostavno pitanje? Možete li da ga primenite na sebe? Trebalo bi da shvatite na šta nadmene i zlobne naravi mogu navesti ljude. Sve što ljudi čine, bez obzira ko su, čine pred Bogom, Stvoriteljem, a Bog će donositi presude ljudima u skladu sa Svojom pravednom naravi. Dakle, kakve posledice izazivaju stvari koje čine ljudi sa nadmenim i zlobnim naravima? Zašto bi se moglo reći da su to bespovratne posledice? To bi svi trebalo da razumete, zar ne? U redu, onda nećemo više govoriti o predstavama iz ove priče.

Što se tiče ljudskih predstava o Božjem delu, možete li da se setite da li ima još nekih o kojima nismo razgovarali? Da li su predstave koje ste danas čuli jedine koje ljudi imaju u vezi sa Božjim delom? Ako govorimo o sudu, grdnji, kušnjama, oplemenjivanju, orezivanju, kao i o otkrivanju i usavršavanju ljudi, na koji sadržaj se to odnosi? Koju vrstu ljudi Bog orezuje, osuđuje i grdi? Koja vrsta ljudi se suočava sa kušnjama i oplemenjivanjem? Radeći te poslove i koristeći te načine da radi na ljudima, Bog ima načelo i delokrug koji se zasnivaju na ljudskom rastu, na njihovoj težnji, na njihovoj ljudskosti i na stepenu do kojeg oni shvataju istinu – o tome danas neću detaljno govoriti. Ukratko, Bog orezuje i disciplinuje ljude, sudi im i grdi ih, i podvrgava ih kušnjama i oplemenjivanju – Bog dela na ljudima u skladu sa tih nekoliko koraka. Načelo Božjeg delanja na ljudima i tempo kojim se delo obavlja zasnivaju se na rastu osobe. Ovaj izraz „rast” može vam se činiti donekle praznim. Uglavnom se meri na osnovu stepena do kojeg osoba shvata istinu, da li je odnos između osobe i Boga normalan, kao i na osnovu stepena do kojeg se osoba pokorava Bogu. Ako napravimo razliku na osnovu toga, da li se većina ljudi do sada suočila sa sudom, grdnjom, kušnjama i oplemenjivanjem? Za neke ljude je možda još rano za te korake, mogu da ih vide, ali ne mogu da ih dostignu, dok je za druge takav prizor donekle zastrašujući. Ukratko, ti načini delanja su koraci koje Bog preduzima da bi spasao ljude i usavršio ih, a Bog određuje tih nekoliko koraka na osnovu tačnih definicija svih raznih aspekata osobe. Nijedno delo koje Bog obavlja na ljudima nije proizvoljno. Bog obavlja svoje delo korak po korak i principijelno. On posmatra tvoju težnju i tvoju ljudskost, kao i tvoju opažajnost i stav na osnovu kojeg se nosiš sa svim vrstama ljudi, događaja i stvari u svom svakodnevnom životu, i tako dalje. Na osnovu toga On određuje kako da radi na ljudima i kako da ih usmerava. Bogu je potreban vremenski period u kojem će posmatrati osobu. On ne donosi ishitrenu presudu na osnovu jedne ili dve stvari – Bog nikada nije tako brzoplet u svakoj od stvari koje radi na bilo kojoj osobi. Neki ljudi kažu: „Bojim se onog načina na koji je Bog isprobao Jova. Da mi se to ikada dogodilo, ne bih mogao da svedočim o Bogu. Šta ako bi me je Bog zaista tako lišio svega? Šta bih radio?” Ne brini, Bog nikada neće tako proizvoljno delati na tebi, ne treba da se plašiš. Zašto ne treba da se plašiš? Pre nego što se uplašiš, prvo moraš da se uveriš pomoću činjenica i da uzmeš u obzir svoj rast. Da li imaš Jovovu veru, Jovovu pokornost i Jovovu bogobojažljivost? Da li imaš Jovov stepen odanosti i posvećenosti u sleđenju Božjeg puta? Odmeri te stvari, a ako nemaš nijednu od njih, onda budi siguran da te Bog neće podvrgnuti kušnjama i oplemenjivanju, jer tvoj rast nije dovoljan i mnogo zaostaje. Ljudi takođe imaju neke predstave i zamisli – kao i sumnju, strah ili otklon i obazrivost – o Božjim kušnjama i oplemenjivanju. Kada ljudi steknu temeljno razumevanje tih stvari i načina na koji Bog deluje, njihove predstave o Božjem delu će postepeno nestati i oni će se usredsrediti na stremljenje ka istini i na ulaganje truda u Božje reči. Svrha toga što On izgovara te reči je da postigne pomenuti cilj. Ako slediš Boga, moraš da shvatiš kako Bog deluje i spasava ljude. Ako si zaista osoba koja stremi ka istini, onda idi i čini stvari u skladu sa Božjim zahtevima. Ne gledaj Boga kroz šarena sočiva i ne koristi svoj ograničeni um da pronikneš u Božji um. Moraš da razumeš šta su tačno načela Božjeg dela, koja su načela po kojima se Bog odnosi prema ljudima, u kojoj meri Bog dela na čoveku i koje je Božje merilo procene. Kada shvatiš te stvari, šta treba sledeće da uradiš? Bog ne želi da vidi da odustaješ od stremljenja ka istini, niti želi da vidi stav nekoga ko sebe otpisuje kao izgubljen slučaj. On želi da vidi da kada jednom sagledaš sve te istinite činjenice, možeš da ideš i stremiš ka istini na istrajniji, smeliji i sigurniji način, jasno prepoznajući da je Bog pravedan Bog. Kada stigneš do kraja puta, dokle god si dostigao merilo koje ti je Bog odredio i na putu si spasenja, Bog neće odustati od tebe. To je otprilike sve za sada o ljudskim predstavama o sudu, grdnji, kušnjama, oplemenjivanju i orezivanju. Još uvek postoji veliki broj detaljnih aspekata, previše da bi se jasno objasnili u ovom kratkom razgovoru. Bilo bi neophodno dati neke primere kako ljudi ispoljavaju i otkrivaju te predstave u svakodnevnom životu, a takođe bi bilo neophodno ispričati neke kratke priče i uključiti nekoliko jednostavnih likova i zapleta, kako biste mogli da shvatite ili rastumačite ljudske predstave kroz te primere iz stvarnog života, i kako biste mogli da shvatite da su te stvari predstave koje su u neskladu sa stvarnošću i potpuno u suprotnosti sa Božjim načelima i merilima. Bog to čak i ne čini, pa zašto onda i dalje naslepo razmišljaš i nagađaš? Ako stalno živiš u svojim predstavama i zamislima, nikada nećeš slediti put stremljenja ka istini u skladu sa Božjim zahtevima i uvek ćeš biti daleko od Božjih zahteva. Ako tako nastaviš, nećeš imati put do primene i uvek ćeš biti podložan ograničenjima. Gde god da kreneš, udarićeš u zid na svakom koraku, bićeš na gubitku u svemu što radiš, a ništa ti neće ići ni najmanje glatko. Kao ishod toga, na kraju nećeš imati pravo ni da primiš Božji sud i grdnju. To bi baš bilo žalosno!

Kada je u pitanju vera u Boga, niko se ranije nije ozbiljno odnosio prema vama. Sada je vreme da budemo ozbiljni, jer je ovo ključna raskrsnica! Vreme ističe, zato nemoj da se odnosiš prema veri u Boga kao prema nečemu sa čime možeš da se poigravaš. Bog je odlučio da upotpuni i da spasi ljude i želi da temeljno upotpuni ovo delo. Kako On to radi temeljno? Tako što ljudima saopštava sve aspekte istine, tako da mogu jasno da je sagledaju i da ne zalutaju. Bog će te dovesti u red kada zalutaš. Ako na svom putu često zalutaš, Bog će te dovoditi u red sve dok se ne vratiš na pravi put. Na kraju, ako je Bog učinio sve što je mogao, a ti još uvek nisi ispunio Božje zahteve, ko može da ti bude kriv? Možeš da kriviš samo sebe. U tom trenutku je ljudima preostalo samo da čupaju kosu i gorko da plaču. Šta je najvažnije kada je u pitanju shvatanje istine kod ljudi? Oni moraju da prihvate istinu i da, nakon što je prihvate, budu u stanju da traže istinu i da je povežu sa svojom svakodnevicom. Samo na taj način ljudi mogu postepeno da postignu stvarno shvatanje istine. Kada slušaš propovedi i zadobiješ shvatanje njihovog doslovnog značenja, ti samo misliš da shvataš – to zapravo nije shvatanje istine. To je samo shvatanje doktrine. Kada tokom slušanja to jednom shvatiš, moraćeš da ga povežeš u stvarnom životu sa sopstvenim stanjem i sa sopstvenim ulaskom, kako bi mogao da spoznaš sebe i da budeš u stanju da primenjuješ istinu. Samo to znači da ulaziš u istina-stvarnost. Ako ne primenjuješ na taj način, istina nema nikakve veze s tobom, Božje reči nemaju nikakve veze s tobom, te ni Bog nema nikakve veze s tobom. Ako ne primenjuješ istinu, nećeš dobiti ništa!

11. oktobar 2018. godine


Jedino razrešenjem vlastitih predstava čovek može da stupi na pravi put vere u Boga (3)

Danas nastavljamo naš razgovor u zajedništvu o predstavama. Već smo dva puta razgovarali o ovoj temi, a danas ćemo joj se još jednom vratiti da je zaključimo. Što se tiče onoga o čemu smo već razgovarali, vi posle zajedništva treba da razgovarate između sebe, a zatim da razmišljate i da doživljavate te stvari malo po malo. Te teme se ne mogu u potpunosti sagledati za samo dan ili dva; čovek može samo postepeno da ih shvata tako što će ih osetiti i doživeti. Ono što sada možete da iznesete samo na osnovu sećanja je čisto ponavljanje bez razumevanja. Jedenje i pijenje Božjih reči zahteva iskustvo; tek pošto se čovek izvesno vreme podvrgne stvarnom životnom iskustvu, može da stekne istinsko razumevanje i uvažavanje. Ljudske predstave se uglavnom sastoje od njihovih predstava o Bogu i Božjem delu. Te dve vrste predstava najviše utiču na težnju ljudi, na način na koji gledaju na stvari, na njihovo razumevanje i stav prema Bogu, a povrh toga i na put kojim idu u verovanju u Boga, kao i na pravac i ciljeve koje biraju za svoj život. Da li na osnovu naša dva prethodna razgovora u zajedništvu sada tačno možete da definišete šta se podrazumeva pod predstavama? Zamisli o veri u Boga su neka vrsta predstave. Te zamisli se prvenstveno ispoljavaju u nekom površnom načinu govora i postupanju ljudi, kao i u pojedinostima iz njihovog svakodnevnog života, kao što su hrana, odeća, stanovanje i prevoz. To je najosnovniji nivo. Ako odemo korak dalje, videćemo neke zamisli o nečijoj težnji da veruje u Boga i o putu kojim ide u svojoj veri, kao i neke ljudske zahteve, zamisli i pogrešno razumevanje u vezi sa Božjim delom. Šta to pogrešno razumevanje sadrži? Zašto se zove pogrešno razumevanje? Kada kažemo pogrešno razumevanje, svakako se ne radi o tačnoj misli. To je pre nešto što se ne poklapa sa činjenicama, što nije u skladu sa istinom i nespojivo je i protivno Božjem delu i Božjoj naravi; ili se radi o malo ljudske volje stvorene iz ljudskih predstava, zamisli i znanja, što nema ama baš nikakve veze sa Sȃ mim Bogom niti sa Božjim delom. Kada se pojave takve predstave, zamisli, pogrešno razumevanje i zahtevi, to znači da su ljudske predstave o Bogu i Božjem delu dostigle svoj vrhunac. U šta se pretvara odnos između ljudi i Boga u tom trenutku? (Između njih se stvara neka prepreka.) Postoji prepreka između ljudi i Boga; da li je to ozbiljan problem? (Jeste.) Kada se takva prepreka stvori, to znači da su ljudske predstave i zamisli veoma ozbiljne. Kada se između ljudi i Boga stvori prepreka, to znači da su nezadovoljni nečim što je Bog učinio, da više ne žele da se poveravaju Bogu, da ne žele da se prema Bogu ophode kao prema Bogu niti da se pokoravaju Bogu. Počinju da preispituju Božju pravednost i narav. Koja ispoljenja nastupaju odmah posle ovoga? (Otpor.) Ako ljudi ne traže istinu, to pogrešno razumevanje ne samo da stvara prepreku u njihovom srcu, već odmah dovodi do otpora – otpora istini, Božjim rečima i Božjoj neprikosnovenosti. Postaju nezadovoljni onim što je Bog učinio, govoreći: „To što radiš je neprikladno; ja to niti odobravam niti se sa tim slažem!” Skrivena poruka je: „Ne mogu da se pokorim; to je moj izbor. Želim da izrazim različito gledište, želim da izrazim mišljenje koje se razlikuje od Božjih reči, od istine i od Božjih zahteva.” Kakvo je to ponašanje? (Oni protestuju.) Posle otpora javljaju se protest i protivljenje; to je eskalacija. Kada nečija iskvarena narav preuzme komandu, jedna predstava može da stvori prepreku i pogrešno razumevanje između njega i Boga. Ako se to ne reši brzo kroz traženje istine, prepreka se povećava i izrasta u debeli zid. Ti više ne vidiš Boga niti Njegovo istinsko postojanje, a kamoli Njegovu božansku suštinu. Počinješ da sumnjaš da li je ovaploćeni Bog zaista Bog, gubiš interesovanje da jedeš i piješ Božju reč i više ne želiš da se moliš Bogu. Tako se sve više udaljavaš od Boga. Zašto ljudi mogu da ispolje takvo ponašanje? Zato što osećaju da je ono što je Bog učinio povredilo njihovo srce, povredilo je njihovo dostojanstvo i ponizilo njihovu ličnost. Da li je zaista tako? (Nije.) Šta se zapravo događa? (Želje ljudi nisu zadovoljene, a situacija sa kojom su se susreli dotakla se njihovih interesa.) Događa se to da ljudi imaju iskvarenu narav; kada im se njihove ekstravagantne želje ne ispune odmah, oni počinju da pružaju otpor Bogu i izuzetno su nezadovoljni što je On postupio na način koji nije u skladu sa ljudskim predstavama. Oni ne priznaju, niti prihvataju, da je ono što Bog radi istina, da je to Božja ljubav i da je to u korist spasenja ljudi. Oni stiču predstave i pogrešno razumevanje o tome šta je Bog učinio, što znači da njima upravlja iskvarena narav. Nakon što se te prepreke pojave, koja su ispoljenja svih vrsta iskvarenih naravi koje ljudi otkrivaju kada žive na osnovu predstava? Oni ne traže, ne čekaju, niti se pokoravaju, a još manje su bogobojažljivi ili se kaju. Oni prvo istražuju i sude, a onda osuđuju, da bi najzad nastupio otpor. Zar takvo ponašanje nije potpuno suprotno pozitivnim ispoljenjima kao što su traženje, čekanje, pokoravanje, prihvatanje i pokajanje? (Jeste.) Onda je to ponašanje sušta suprotnost. Ono je otkrovenje iskvarene naravi; njihova iskvarena narav upravlja njihovim postupcima i mislima, kao i njihovim stavom, namerama i gledištima prema suđenju ljudima, događajima i stvarima. Kada se ljudi uključe u istraživanje, analizu, davanje suda, osuđivanje i pružanje otpora, šta je sledeći korak koji preduzimaju? (Protivljenje.) Tada dolazi protivljenje. Koja su neka ispoljenja protivljenja? (Biti negativan, odustati od dužnosti.) Biti negativan je jedno; oni popuštaju u svom poslu i odustaju od svojih dužnosti. Šta još? (Širenje predstava.) (Davanje suda.) Davanje suda, širenje predstava, sve su to neka ispoljenja glasnog protesta i protivljenja Bogu. Šta još? (Oni mogu da izdaju Boga i da izdaju istiniti put.) To je najozbiljnije od svega; kada neko dođe do te tačke, njegova đavolska priroda sasvim ispliva, potpuno poričući i izdajući Boga, i u svakom trenutku može da se okrene od Boga.

Koja su to razna ispoljenja ponašanja koja predstavljaju protest i protivljenje Bogu, a koja smo upravo spomenuli? (Popuštanje na poslu, odustajanje od dužnosti.) (Davanje suda o Bogu.) Davanje suda o Bogu i o Njegovom delu. (Zatim dolazi širenje predstava i, najzad, izdaja Boga.) Hajde da podrobnije porazgovaramo o tome. Ima li nekih pritužbi koje idu uz širenje predstava? (Da.) Ponekad se širenje predstava brka sa prigovaranjem, kao na primer: „Ono što bog čini nije pravedno”, „Verujem u boga, a ne u ljude” i „Verujem da je bog pravedan”. Te reči nose prizvuk pritužbe. Popuštanje na poslu, širenje predstava i davanje suda o Bogu, sve je to prilično ozbiljno ponašanje, ali najozbiljnija je izdaja. Ova četiri su sasvim očigledna, prilično ozbiljna i njihova je priroda takva da se direktno opire Bogu. Koja su neka konkretna ispoljenja u okviru takvog ponašanja, kojih možete da se setite, koja ste videli ili ste čak i sami tako postupili? (Postoji i podsticanje; da bi dali oduška svom nezadovoljstvu Bogom, neki podstiču još više ljudi da Mu se usprotive.) To je ispoljenje širenja predstava. Ima li onih koji spolja deluju pokorno, ali tokom molitvi kažu: „Neka to Bog otkrije; ono što ja činim je ispravno, sve će se vremenom otkriti; znam da je Bog pravedan”? Te reči mogu da zvuče ispravno, čak i vrlo opravdano, ali iza njih se kriju neposlušnost i nezadovoljstvo prema Bogu. To je mentalno protivljenje, to je negativno popuštanje i negativno protivljenje. Postoje li drugi aspekti? (U slučaju negativnog popuštanja, postoji i prepuštanje očaju i podizanje ruku u neverici, verujući da su zaista takvi, da je to naprosto njihova priroda; oni misle da niko ne može da ih spasi, pa ako Bog želi da ih uništi, neka tako i bude.) To je vid tihog protivljenja; njihovo stvarno stanje je negativno, smatraju da su Božja dela neshvatljiva i da ljudi ne mogu zaista da ih razumeju, pa šta god Bog želi da uradi, neka uradi. Na površini se čini da su se pokorili Božjim orkestracijama i uređenjima, ali u stvarnosti, duboko u svom srcu, oni se snažno opiru Božjim uređenjima i posebno su nezadovoljni i neposlušni. Oni su već priznali da je to Božje delo i ne postavljaju dalje zahteve; zašto se onda kaže da je to protivan stav? Zašto ga okarakterisati na taj način? Oni, u stvari, ni u svojoj svesti ne žele da osude tu stvar, ne žele da donesu odluku koja kaže: „Ono što je Bog učinio je pogrešno; ja to ne prihvatam. Mogu da se pokorim drugim stvarima koje je Bog učinio, ali ne i ovome. U svakom slučaju, zbog toga ću popustiti u svom poslu.” U njihovoj podsvesti, njihovo stanje nije takvo, oni nemaju tu svest; u svom srcu, oni su samo donekle prkosni, nezadovoljni ili ogorčeni. Neki ljudi čak mogu da osude Božja dela kao pogrešna, ali iz dubine srca, u skladu sa svojim subjektivnim željama, oni zapravo ne žele da osude Boga u svojoj svesti, jer, na kraju krajeva, ono u šta veruju je Bog. Pa zašto onda reći da je to ponašanje protivno, da je negativno popuštanje i da nosi elemente negativnosti? Sama negativnost je oblik otpora i suprotstavljanja, i ima nekoliko ispoljenja. Prvo, kada se u ljudima jave stanja kao što su odustajanje u očaju i popuštanje na poslu, da li mogu u srcu da budu svesni da su ta stanja pogrešna? (Mogu.) Svi mogu da budu svesni toga, osim onih koji su verovali samo dve ili tri godine i retko slušali propovedi; oni ne shvataju te stvari. Ali neko ko veruje u Boga barem tri godine često sluša propovedi i shvata istinu, može da ima tu svest. Kada ljudi shvate da su takva stanja pogrešna, šta treba da urade da ne bi bili protivni? Kao prvo, moraju da traže. Šta da traže? Da traže zašto je Bog tako orkestrirao stvari, zašto su ih zadesile takve prilike, koje su Božje namere i šta treba da rade. To su pozitivna ispoljenja i to su ispoljenja koja ljudi treba da imaju. Šta još? (Da prihvate, da se pokore i da otpuste sopstvene ideje.) Da li je lako otpustiti sopstvene ideje? (Nije.) Ako misliš da si u pravu, nećeš moći da ih otpustiš. Da bi dostigao tačku otpuštanja, postoje neophodni koraci koje moraš da načiniš. Dakle, koje primene su najprikladnije i pogodne za to? (Molitva.) Ako se tvoja molitva sastoji od samo nekoliko ispraznih rečenica i moliš se samo reda radi, problem neće biti rešen. Moliš se ovako: „O, Bože, želim da se pokorim; molim te da urediš i orkestriraš moje okolnosti tako da mogu da se pokorim. Ako i dalje ne mogu da se pokorim, prekori me.” Da li izgovaranje nekoliko ispraznih rečenica poput ovih menja tvoje pogrešno stanje? Uopšte ga ne menja. Potreban ti je metod primene da bi došlo do preokreta. Pa kako onda možeš da primenjuješ da bi preokrenuo stvari? (Čovek treba aktivno da traži Božje namere, da u sebi prizna da je Bog u pravu a da on greši i da bude u stanju da se odrekne sebe.) To su dve metode primene: aktivno traženje Božjih namera i intimno priznanje da je Bog u pravu i da čovek greši. Obe te metode su prilično dobre, obe govore prave stvari, ali jedna je praktičnija. Koja je praktična? A koja je prazna priča? (Aktivno traženje Božjih namera je praktično.) Često ti Bog neće neposredno saopštiti svoje namere. Štaviše, On te neće odjednom obasjati svetlošću razumevanja. Niti će te tačno navesti da jedeš i piješ bitne Božje reči koje treba da shvatiš. Te metode su previše nerealne za ljude. Dakle, može li taj pristup aktivnog traženja Božjih namera da bude delotvoran za vas? Delotvorna metoda je najbolja metoda; to je najrealnija i najpraktičnija metoda. Metoda koja nije delotvorna, bez obzira na to koliko dobro zvuči, ostaje na nivou teorije i reči i ne daje rezultate. Dakle, koja je praktična? (Druga, koja priznaje da je Bog istina i da čovek greši.) Tačno, priznati svoje greške – to znači biti razuman. Neki ljudi kažu da nisu svesni da greše. U tom slučaju, treba da budeš razuman i sposoban da otpustiš i porekneš sebe. Neki ljudi kažu: „Nekada sam mislio da sam u pravu, a tako mislim i danas. Štaviše, mnogi ljudi prihvataju moje reči i slažu se sa mnom i ne osećam nikakav prekor u svom srcu. Osim toga, moja namera je ispravna, pa kako onda mogu da pogrešim?” Postoji nekoliko razloga koji te sprečavaju da otpustiš i porekneš sebe. Šta treba da uradiš u tom slučaju? Ma koji razlog imao da pomisliš da si u pravu, ako je to tvoje „ispravno” u sukobu sa Bogom i protivi se istini, onda naprosto grešiš. Bez obzira na to koliko je tvoj stav pokoran, bez obzira na to kako se u srcu moliš Bogu ili čak i naglas priznaješ da grešiš, ali se duboko u sebi i dalje boriš protiv Boga i živiš u stanju negativnosti, suština toga je i dalje protivljenje Bogu. To dokazuje da još uvek nisi shvatio da grešiš; ne prihvataš činjenicu da grešiš. Kada ljudi steknu pogrešno razumevanje i predstave o Bogu, oni prvo moraju da priznaju da je Bog istina, da ljudi ne poseduju istinu i da su svakako oni ti koji greše. Da li je to neka vrsta formalnosti? (Nije.) Ako usvojiš tu primenu samo kao formalnost, površno, možeš li onda da spoznaš sopstvene greške? Nikada. Za samospoznaju je potrebno nekoliko koraka. Prvo moraš da utvrdiš da li su tvoji postupci u skladu sa istinom i načelima. U početku ne gledaj na svoje namere; postoje trenuci kada su tvoje namere ispravne, ali su načela koja primenjuješ pogrešna. Da li se to često dešava? (Da.) Zašto kažem da su tvoja načela primene pogrešna? Možda si tražio, ali možda uopšte ne shvataš šta su načela; možda uopšte nisi tražio, i zasnivao si svoje postupke isključivo na svojim dobrim namerama i elanu, i na svojim zamislima i iskustvu, i kao ishod toga, počinio si grešku. Možeš li to da zamisliš? Ne možeš to da predvidiš i napravio si grešku – i zar se tada nisi otkrio? Ako nastaviš da se boriš sa Bogom nakon što si otkriven, u čemu je tu greška? (U nepriznavanju da je Bog u pravu i insistiranju da sam ja u pravu.) Upravo tako si pogrešio. Tvoja najveća greška nije bila u tome što si učinio nešto pogrešno i prekršio načela, izazivajući time gubitak ili druge posledice, već u tome što si, pošto si učinio nešto pogrešno, ipak istrajao u sopstvenom rasuđivanju, nesposoban da priznaš svoju grešku; i dalje si se protivio Bogu na osnovu svojih predstava i zamisli, poričući Njegovo delo i istine koje je On izrazio – to je bila tvoja najveća i najozbiljnija greška. Zašto se kaže da je takvo stanje u čoveku stanje protivljenja Bogu? (Zato što ne priznaju da je ono što rade pogrešno.) Bez obzira da li ljudi prepoznaju da je sve što Bog čini ispravno, da je Njegova neprikosnovenost ispravna i koji je značaj svega toga, ako prvo ne mogu da prepoznaju da su oni ti koji greše, onda se oni nalaze u stanju protivljenja Bogu. Šta treba uraditi da se to stanje ispravi? Prvo, čovek mora da porekne sebe. Ono što smo upravo rekli o potrebi da se prvo traže Božje namere nije mnogo praktično za ljude. Neki kažu: „Ako to nije mnogo praktično, da li to znači da traženje nije neophodno? Neke stvari koje se mogu tražiti i shvatiti ne treba tražiti – naprosto mogu da preskočim taj korak.” Da li je to tačno? (Nije.) Zar onaj ko se tako ponaša nije van domašaja spasenja? Takvi ljudi imaju iskrivljeno shvatanje. Traženje Božjih namera je malo daleko i ne može se postići odmah; kao realnija prečica, bolje je prvo otpustiti sebe, znajući da su tvoji postupci pogrešni i da nisu u skladu sa istinom, a zatim tražiti istina-načela. To su koraci. Oni mogu izgledati jednostavno, ali u njihovom sprovođenju u delo javljaju se mnoge poteškoće, jer ljudi imaju iskvarene naravi, kao i svakovrsne zamisli, svakovrsne zahteve, a imaju i želje, što sve ometa ljude da poreknu i otpuste sebe. Ništa od toga nije lako. Nećemo se udubljivati u ovu temu; hajde da nastavimo razgovor o pitanju predstava, o kojem smo razgovarali na naša poslednja dva zajedništva.

Upravo smo se u našem zajedništvu bili usredsredili na to kako predstave mogu da dovedu do pogrešnog razumevanja Boga, što zauzvrat stvara prepreku između ljudi i Boga, i ta prepreka kod ljudi dovodi do javljanja otpora prema Bogu. Kakva je priroda tog otpora? (Protivljenje.) Protivljenje, buntovništvo. Stoga, kada se kod ljudi javi protivljenje Bogu i kada galame protiv Njega, to nije nešto što se dešava preko noći; to ima korene. To je kao kada osoba iznenada otkrije da ima ozbiljnu bolest i zapita se kako je stanje tako brzo napredovalo. Bolest je, naime, dugo postojala u telu i već je imala korene – nije nastala onog dana kada je postala očigledna, već je to bio samo dan kada su je otkrili. Na šta mislim kada to kažem? Da li je sposobnost da se bunimo protiv Boga, da Mu se protivimo, da galamimo protiv Njega nešto što svako može da predvidi kada počne da veruje u Boga? Ni u kom slučaju. Da li je to prvobitna namera u veri u Boga svakoga ko na kraju galami protiv Njega i protivi mu se? Da li je neko ikada rekao: „Ne verujem u Boga da bih dobio blagoslove; samo želim da galamim protiv Boga i da mu se protivim kada Ga vidim, da bih tako postao poznat i stekao ime, da bi tada moj život bio vredan truda”? Da li je iko ikada imao takve planove? (Nije.) Niko nikada nije planirao tako nešto, čak ni najbezumnija, najgluplja ili najzlobnija osoba. Svi ljudi žele da iskreno veruju u Boga, da budu dobri, da slušaju Božje reči i da čine sve što Bog traži od njih. Iako ne mogu da postignu apsolutnu pokornost Bogu, mogu barem da ispune minimalne Božje zahteve i da udovolje Bogu najbolje što mogu. To je baš lepa želja – ali kako se ona pretvorila u galamu protiv Boga i u protivljenje Bogu? Ljudi se i sami osećaju nevoljno i ne znaju kako je do toga došlo. Kada je reč o galami protiv Boga i o protivljenju Bogu, oni se osećaju loše i uznemireno u sebi, te razmišljaju: „Kako su ljudi mogli ovo da urade? Čak i ako se drugi tako ponašaju, nije trebalo ja tako da se ponašam!” Baš kao što je Petar rekao: „Ako se i svi okrenu od tebe, ja te nikada neću napustiti” (Matej 26:33). Reči koje je Petar izgovorio došle su mu iz srca, ali njegovo ponašanje nije moglo da ostvari njegove želje i težnje. Ljudska slabost je nešto što ni ljudi sami ne mogu da predvide. Kada se zaista zadese u nekoj situaciji, njihova iskvarenost se razotkriva. Čovekova priroda-suština i iskvarena narav mogu da kontrolišu i diktiraju njegove misli i ponašanje. Uz iskvarenu narav mogu se pojaviti razne predstave, zajedno sa različitim željama i zahtevima, što dovodi do svih vrsta buntovničkog ponašanja. To neposredno utiče na čovekov odnos sa Bogom i neposredno utiče na život-ulazak i preobražaj naravi. To nisu namere ljudi kada počnu da veruju u Boga, niti je to ono na šta su se ljudi namerili i čemu se u srcu nadaju da će učiniti. Takve posledice se pripisuju ljudskim predstavama o Bogu. Ako se te predstave ne razreše, nečiji izgledi, sudbina i odredište mogu da postanu problematični.

Da bi se razrešilo nečije pogrešno razumevanje o Bogu, čovek mora da razreši svoje predstave o Bogu, o Božjem delu, o Božjoj suštini i o Božjoj naravi. Da bi se razrešile te predstave, čovek prvo mora da ih shvati, spozna i prepozna. Dakle, šta su tačno te predstave? To nas vraća na glavnu temu. Moramo početi sa nekim praktičnim primerima da bismo se bavili rešavanjem tih ljudskih predstava i ispoljavanja, čineći tako da Božje namere u tim slučajevima budu očigledne, omogućavajući ljudima da vide, duboko u Božjem srcu, šta su Njegova narav i suština i kako se On odnosi prema ljudima, kao i kako ljudi zamišljaju da On treba da se odnosi prema njima i tako im se omogući da razlikuju, raspoznaju i uporede ove potonje dve perspektive, što može dovesti do razumevanja i prihvatanja načina na koji se Bog ophodi prema ljudima i vlada njima, i do razumevanja i prihvatanja Božje suštine i naravi. Jednom kada ljudi jasno shvate način na koji Bog vlada ljudima i šta je Njegovo delo, više neće stvarati predstave o Bogu. Prepreka između Boga i njih će takođe nestati i u njihovom srcu se više neće javljati protivljenje i galama usmereni ka Bogu. Ova pitanja buntovništva i otpora protiv Boga mogu direktno da se razreše čitanjem Božjih reči i razgovorom u zajedništvu o istini. Bez obzira na to koji aspekt predstava se razmatra, on mora da počne sa čitanjem Božjih reči i razgovorom u zajedništvu o istini. Sve mora da bude povezano sa istinom, sve podrazumeva istinu. Kakve to predstave ljudi poseduju? Počnimo tako što ćemo razgovarati o Božjem delu, koristeći konkretne primere da bismo razjasnili načela koja stoje iza Božjeg dela i načela i metode po kojima Bog postupa sa ljudima i vlada njima. Jedan primer bi mogao da se dotakne metode Božjeg dela; takođe može da se dotakne metode kojom Bog bira nekoga i kako On određuje ishod te osobe; ili može da se dotakne Božje naravi i suštine. Da razjasnimo ove tačke: ako bismo isprazno govorili o tome kakav je Bog, šta je Bog učinio i kako se ponašao prema ljudima tokom šest hiljada godina Njegovog dela, da li mislite da bi to bilo prikladno? Da li biste to mogli lako da primite? Ili ako bismo razgovarali o tome kako, na primer, Bog deluje već šest hiljada godina, i kako je u drugoj etapi Svog dela On delao u Judeji; i ako bismo razgovarali o tome kako se Bog tada odnosio prema jevrejskom narodu i kako možemo da posmatramo Božju narav iz tog ugla – da li bi to olakšalo razumevanje? (Ne.) Na primer, ako bismo govorili o tome kako Bog vlada ovim svetom: kako se ponaša prema ljudima različitih nacionalnosti, šta Bog misli, kako razgraničava njihove teritorije i zašto ih deli po teritorijama – a posebno, zašto se neki dobri ljudi nalaze na ne tako idealnim mestima, dok su neki zli ljudi na mnogo boljim mestima i koja načela Bog koristi u takvom raspoređivanju, i da iz te teme vidimo Božje metode za upravljanje čovečanstvom – da li bi to olakšalo razumevanje? (Ne.) Zar te teme nisu prilično udaljene od preobražaja ljudskih naravi i život-ulaska u svakodnevnom životu? Zar nisu prilično apstraktne? (Jesu.) Zašto kažemo da su daleke i apstraktne? Jer ako u stvarnom životu razumemo samo istine vezane za vizije, kao što su pojedinosti o tome kako Bog vlada i usmerava čovečanstvo, to će delovati malo udaljeno od problema sa kojima se suočavamo u našoj svakodnevici, i ne preterano bitno. Da bismo rešili probleme iz stvarnog života, moramo da krenemo od primera koje možete da čujete, vidite i osetite u svojim životima, a zatim da odatle širite svoj uvid. Bez obzira na to koje priče pričam, ili o kome i o čemu se u njima radi – čak i ako se odnose na nešto što ste učinili u prošlosti – krajnje dejstvo ovih priča je da vam pomognu da shvatite istine vezane za temu o kojoj danas razgovaramo. Svaka ispričana priča služi svrsi i povezana je sa vrednošću koju treba da prenese i sa istinom koju izražava.

Evo kako glasi naša priča. Ovo je prvi slučaj. Pre dosta vremena, jedna crkva je poslala flašu sirupa za kašalj, uz sledeće objašnjenje: „Bog nam se uvek obraća i propoveda, a ponekad se i zakašlje kada previše govori. Da bi Božje propovedanje išlo lakše i da bi se ublažio kašalj, šaljemo malo sirupa za kašalj.” Kada je bočica stigla, jedan čovek ju je video i rekao: „Za ovo kažu da je sirup protiv kašlja, ali ko zna šta zaista leči. Ne možemo tek tako da ga damo bogu da pije – može da bude štetan. To je lek; svaki lek ima neke toksične materije. Može da izazove neželjena dejstva!” Oni koji su čuli njegove reči pomislili su: „Prilično je obziran. Dakle, ne možemo da damo sirup Bogu.” U to vreme Mi nije bio potreban, pa sam mislio da ga ostavim za kasnije i stvar je ostala na tome. Ali da li se priča tu završava? Ne, tog dana je priča o tom leku tek počela. Jednog dana neko je otkrio da je sam taj čovek pio sirup protiv kašlja i da je, do trenutka kada je otkriven, popio pola bočice. Nije teško pogoditi šta se zatim dogodilo; popio je sirup do kraja. Tako glasi priča. Razmislite kakve to ima veze s predstavama o kojima danas razgovaramo. Pre svega Mi recite da li vas je priča šokirala, da li vas je potresla? (Jeste.) O čemu razmišljate sada kada ste je čuli? Šta vas je potreslo? Generalno, oni koji su imali reakciju, pomisliće: „Svašta, to je bilo namenjeno Bogu; kako bi to neko mogao da popije?” To je prvo što ih je potreslo. Drugo je: „Nastavio je da ga pije. Ne mogu da verujem da je sve popio!” Osim što ste se potresli, šta vam još pada na pamet? Što se tiče onoga što je taj čovek uradio, tog njegovog ponašanja, odnosno svakog pojedinačnog događaja u čitavoj ovoj priči – šta mislite, kakva bi mogla da bude Božja reakcija? Šta bi Bog učinio? Šta Bog treba da učini? Kako Bog treba da se odnosi prema takvoj osobi? Zar ovde ne počinju da se javljaju ljudske predstave? Ostavimo po strani sadržaj onoga što vas je potreslo i razgovarajmo o tome da li bi ovo iskustvo samo po sebi moglo da bude od neke koristi. Kada ljude nešto potrese, oni samo osećaju nekakvu nelagodu u svojoj savesti, ali ne mogu jasno da govore o tome. Dalje, mogu se pojaviti osuda i prekor usmereni ka čoveku u priči koji su ukorenjeni u etici, moralu, teološkim teorijama ili rečima i doktrinama, ali ništa od toga nije istina. Ako želimo da dođemo do istine, moramo da razrešimo ljudske predstave koje su se javile u vezi sa samim događajem, ili zahteve u vezi s tim šta Bog treba da radi – to su pitanja koja treba razrešiti. U ovoj priči ključne su ljudske predstave i razmišljanje o tome šta Bog treba da uradi u takvoj prilici. Ne usredsređuj se samo na svoju emocionalnu reakciju; to što te je nešto potreslo neće razrešiti tvoje buntovništvo. Ako jednog dana u prilozima datim Bogu pronađeš nešto što ti se posebno sviđa ili ti je potrebno, i ako si u velikom iskušenju, može da se desi i da to uzmeš za sebe; u tom slučaju uopšte ne bi osećao da te je nešto potreslo. To što si sada osetio da te je nešto potreslo je samo funkcija savesti, rezultat moralnih merila čovečanstva; to nije funkcija istine. Kada budeš u stanju da razrešiš predstave koje proističu iz ove situacije, shvatićeš istinu u njoj. Razrešićeš sve predstave i pogrešno razumevanje koje imaš o Bogu po tim pitanjima, i u takvim situacijama ćeš shvatiti istinu i zadobiti nešto. Sada razmisli o tome kakve bi predstave ljudi mogli da steknu u toj situaciji. Koja od tih predstava može da te navede da pogrešno razumeš Boga, da stvoriš prepreku između sebe i Njega, ili da Mu se čak suprotstaviš? To je ono o čemu treba da razgovaramo u zajedništvu. Recite Mi, kada se sve to izdešavalo, da li je taj čovek osetio bilo kakav prekor u svojoj savesti? (Nije.) Kako možete da znate da nije osećao prekor? (Popio je sav sirup.) To je prilično lako zaključiti, zar ne? Od prvog do poslednjeg gutljaja nije pokazivao suzdržanost i nije se zaustavljao. Da je samo probao i zatim stao, to bi se smatralo osećanjem samoprekorevanja, jer bi se zaustavio, obuzdao i ne bi nastavio. Ali taj čovek to nije učinio; popio je celu bočicu od početka do kraja. Da ih je bilo još, nastavio bi da pije. To pokazuje da nije osećao nikakav prekor u svojoj savesti; to je sagledavanje stvari iz ljudske perspektive. E, sad, kako Bog vidi to pitanje? To je ono što treba da shvatite. Iz načina na koji Bog postupa sa ovom situacijom, kako je procenjuje i definiše, može se videti Božja narav, Božja suština, a mogu i da se razaznaju načela i metode po kojima Bog dela. Istovremeno, to bi moglo da otkrije neke ljudske predstave, što bi navelo ljude da kažu: „Dakle, to je Božji stav prema ljudima; tako se Bog nosi s ljudima. Ranije nisam tako razmišljao”. Činjenica da nisi tako razmišljao otkriva prepreku između tebe i Boga, da možeš da razviješ pogrešno razumevanje o Bogu i da imaš predstave o tome kako Bog radi i deluje u tom pogledu. Dakle, kako se Bog poneo kada se suočio sa tom situacijom? Čovek je rekao: „Ovo je lek; svi lekovi sadrže toksične materije. Ne smemo da dozvolimo da ga Bog pije; može doći do neželjenih dejstava”. Koja je bila namera, svrha njegovih reči? Da li su te reči istinite ili lažne? Nisu bile istinoljubive; bili su varljive, lažne i neiskrene. Njegovi naknadni postupci i ono što je otkrio jasno su pokazali šta se dešava u njegovom srcu. Da li je Bog učinio nešto u vezi sa njegovim lažnim rečima i postupcima? (Nije.) Kako znamo da Bog ništa nije učinio? Kada je izgovorio te reči, nije bio iskren; lagao je. Bog je samo posmatrao sa strane, niti je obavljao pozitivno delo usmeravanja, niti negativno delo prekora. Ponekad ljudi osećaju prekor u sopstvenoj savesti – to je Božje delo. Da li je taj čovek tada osetio prekor? (Nije.) Ne samo da se nije osećao prekorenim, već je govorio na pretenciozan način. Bog ga nije prekorevao; naprosto ga je posmatrao. Zašto bi Bog posmatrao? Da li je gledao kako će se stvar razvijati? (Ne.) Ne mora da znači. Baš kada se neko zadesi u nekoj situaciji i pre nego što odluči šta će da radi ili da uredi neki događaj, da li Bog razume tog čoveka? (Da.) Bog ga ne razume samo površno, već poznaje i njegovu nutrinu – da li je njegovo srce dobro ili zlo, istinito ili lažno, kakav je njegov pravi stav prema Bogu, da li drži Boga u srcu, da li ima istinsku veru – Bog je već znao te stvari; On ima nepobitne dokaze i uvek posmatra. Šta je Bog uradio kada je taj čovek to rekao? Kao prvo, Bog ga nije prekorio; kao drugo, Bog ga nije prosvetio niti mu je rekao da je to bio prilog koji ljudi ne bi smeli tek tako da diraju. Da li Bog treba to izričito da kaže ljudima da bi bili svesni toga? (Ne.) Ta svest treba da bude prisutna u normalnoj ljudskosti. Neki mogu da kažu: „Ima ljudi koji naprosto ne znaju. Zar mu ti ne bi rekao? Zar neće znati ako im naprosto kažeš? Neznanje oslobađa čoveka od greha – on sada ne zna; da je znao, ne bi počinio tu grešku, zar ne? Zar ga to ne bi zaštitilo?” Da li je Bog tako postupio? (Nije.) Zašto Bog nije tako postupio? S jedne strane, taj čovek je trebalo da zna da „Božje priloge ljudi ne smeju da diraju”. S druge strane, ako nije znao, zašto mu Bog nije rekao? Zašto ga Bog nije u to uputio da bi ga sprečio da uradi tako nešto i da se suoči sa takvim posledicama? Zar mu ne bi, time što bi mu to rekao, bolje otkrio Božju iskrenost u spasavanju ljudi? Zar to ne bi bolje otkrilo Božju ljubav? Zašto Bog onda to nije uradio? (Bog je želeo da ga otkrije.) Da, Bog je želeo da ga otkrije. Kada se zadesiš u nekim situacijama, nije slučajno što si se u njima zadesio. Izvesna situacija može značiti tvoje spasenje, a može značiti i tvoje uništenje. U ovim vremenima, Bog gleda, ćuti, ne orkestrira nikakve okolnosti da bi te podstakao, niti te prosvećuje rečima kao što su: „Ne smeš to da radiš; posledice bi bile nezamislive”, ili: „Bezumno je i nehumano učiniti tako nešto.” Ljudi nemaju takvu svest. S jedne strane, nedostatak takve svesti postoji zato što im Bog nije dao nikakav podsticaj u tom trenutku – Bog nije delovao. S druge strane, ako osoba ima savest i poseduje imalo ljudskosti, da li bi onda Bog delovao na osnovu takvog temelja? (Da.) Tako je. Bog bi im podario takvu blagodat. Ali zašto je Bog ignorisao ovu konkretnu situaciju? Jedan od razloga je taj što su tom čoveku nedostajali savest i razum, što nije imao ni dostojanstva, ni integriteta, ni normalne ljudskosti. On nije težio tim stvarima; nije imao Boga u svom srcu i nije bio pravi vernik u Boga. Dakle, Bog je želeo da ga otkrije kroz tu situaciju. Ponekad je otkrivanje nekoga oblik spasenja, a ponekad nije – Bog se namerno tako ponaša. Ako si neko ko ima savest i razum, Božje otkrivanje tebe služi kao kušnja i oblik spasenja. Ali ako ti nedostaju savest i razum, Božje otkrivanje tebe značiće da ćeš biti eliminisan i uništen. Dakle, gledajući iz ove perspektive, šta bi značilo da Bog otkrije tog čoveka? Značilo bi da je eliminisan; da to nije bio blagoslov, već kletva. Neki ljudi kažu: „Počinio je baš veliku grešku i to je prilično sramotno. Od kada je počeo potajno da pije sirup, zar Bog nije mogao da uredi neke okolnosti da ga zaustavi, kako ne bi počinio tu grešku i samim tim ne bi morao da bude eliminisan?” Da li je to ono što je Bog učinio? (Nije.) Kako je Bog postupio? (Tako što je pustio da stvari idu svojim tokom.) Bog je pustio da stvari idu svojim tokom – to je jedno od Njegovih načela. Jednom kada je otvorio bočicu sirupa za kašalj, da li je bilo neke razlike u prirodi njegovog prvog i poslednjeg gutljaja? (Ne.) Zašto nije bilo razlike? (On je u suštini takva osoba.) Ta situacija temeljno je otkrila njegovu ljudskost, njegovu težnju i njegovu veru.

U starozavetno doba, Isav je svoje pravo stečeno rođenjem menjao za činiju crvene čorbe. Nije bio svestan šta je važno i vredno: „Zašto je pravo stečeno rođenjem toliko bitno? Ako ga zamenim, to neće ništa promeniti; i dalje ću biti živ, zar ne?” Tako je mislio u svom srcu. Možda se čini da je njegov pristup problemu bio prilično trezven, ali izgubio je Božji blagoslov, a posledice toga su nezamislive. Trenutno u crkvi ima mnogo ljudi koji ne streme ka istini. Oni ne shvataju ozbiljno Božja obećanja i Božje blagoslove. Zar to po prirodi nije isto kao i gubljenje nečijeg prava stečenog rođenjem? Zar nije još ozbiljnije? Zato što je Božje spasenje ljudi jednokratna prilika; ako neko propusti tu priliku, sve je gotovo. Postojala je čak i jedna osoba koja je na kraju eliminisana samo zbog bočice sirupa za kašalj, nečega što je menjao za ishod uništenja; to je naprosto nedokučivo! Zapravo, nema ničeg nedokučivog u tome. Zašto to kažem? Ovaj događaj može izgledati kao mala stvar. Ako bi se tako nešto dogodilo među ljudima, o tome se ne bi mnogo pričalo. Kao što bi bio slučaj sa nekim drugim zločinom, kao što je krađa ili nanošenje povreda drugima, u najboljem slučaju ćeš biti kažnjen posle smrti, a zatim ćeš se ponovo roditi kao ljudsko biće kroz nekoliko ciklusa reinkarnacije. Ne bi bilo mnogo bitno. Ali da li je situacija o kojoj sada govorim tako jednostavna kao što je ova? (Nije.) Zašto kažemo da nije jednostavna? Zašto je ova situacija vredna razgovora? Počnimo sa ovom bočicom sirupa za kašalj. Zapravo, ta bočica sirupa za kašalj nije bila od naročito velike vrednosti, ali kada je ponuđena Bogu, njena suština se promenila; postala je prilog. Neki ljudi kažu: „Prilozi su sveti; prilozi ne pripadaju ljudima; ljudi ne treba da diraju priloge.” To je takođe tačno. Šta je prilog? Prilog je nešto što osoba posvećuje Bogu; bez obzira na to šta je, takve stvari se nazivaju prilozima. Pošto pripadaju Bogu, više ne pripadaju čoveku. Sve što je posvećeno Bogu – bilo da je to novac ili stvari, i bez obzira na njihovu vrednost – u potpunosti pripada Bogu i nije na raspolaganju čoveku, niti je njegovo da ga koristi. Kako se mogu osmisliti Božji prilozi? Oni pripadaju Bogu, samo On može da raspolaže njima i bez Njegovog odobrenja niko ne sme da dira te stvari niti da ima neke namere s njima. Ima onih koji kažu: „Ako Bog ne koristi nešto, zašto nama nije dozvoljeno da to koristimo? Zar ne bi bila šteta ako bi se posle nekog vremena pokvarilo?” Ne, čak ni tada; to je načelo. Prilozi su stvari koje pripadaju Bogu, a ne čoveku; bilo velike ili male, i bez obzira da li su vredne ili ne, kada ih je čovek posvetio Bogu, njihova suština se promenila, bez obzira na to da li ih Bog želi. Jednom kada nešto postane prilog, to postaje Stvoriteljev posed i stoji Mu na raspolaganju. Šta podrazumeva način na koji se čovek odnosi prema prilozima? Podrazumeva nečiji stav prema Bogu. Ako je nečiji stav prema Bogu drzak, prezriv i nonšalantan, onda će odnos te osobe prema svemu što Bog poseduje svakako biti isti. Nekih kažu: „Ima nekih priloga za koje niko ne pita. Zar to ne znači da pripadaju onome ko ih prvi uzme? Bilo da neko sazna ili ne, ’ko pronađe – njegovo je’; ko ih prvi uzme, njihov je vlasnik.” Šta kažete na takav stav? Sasvim je jasno da je netačan. Kakav je Božji stav prema prilozima? Bez obzira na to šta se nudi Bogu i da li On to prihvata ili ne, jednom kada je nešto postalo prilog, svaka osoba koja ima neke namere s njim može „da nagazi na minu”. Šta to znači? (To znači da uvredi Božju narav.) Tako je. Svi znate taj koncept, ali zašto ne prepoznajete suštinu te stvari? Dakle, šta to govori ljudima? Govori im da Božja narav ne podnosi uvrede od strane ljudi i da ne smeju da se petljaju sa Njegovim stvarima. Božji prilozi, na primer – ako bi ih neko uzeo kao svoje ili ih rasipao i proćerdao, onda bi bio sklon da uvredi Božju narav i da bude kažnjen. Božji bes ima svoja načela; nije onakav kakvim ga ljudi zamišljaju, a to je da Bog nasrne na svakoga ko pogreši. Božji bes se pre pokreće kada neko uvredi Boga po pitanju ključnih, važnih stvari. Posebno kada je u pitanju odnos prema Božjem ovaploćenju i Božjim prilozima, ljudi moraju da pokažu oprez i da imaju bogobojažljivo srce; samo tako mogu biti sigurni da neće da uvrede Božju narav.

Neki ljudi imaju veru u svoje verovanje u Boga i u stanju su da se daju i plate ceh, pokazujući se kao dobri u svim aspektima osim jednog. Videvši obilje sredstava u Božjoj kući i znajući da Božji izabrani narod ne prilaže samo novac, već i hranu, odeću i razne lekove, između ostalog, takva osoba misli: „Božji izabrani narod prilaže toliko stvari Bogu, a Bog ne može sve to sam da iskoristi. Iako su neke potrebne za širenje jevanđelja, ipak neće sve biti iskorišćene. Kako treba postupati s tim predmetima? Možda bi starešine i delatnici trebalo da dobiju svoj deo?” Postaje nervozan i uznemiren po tom pitanju, osećajući „breme” u sebi i počinje da razmišlja: „Sada kada sam zadužen za ove predmete, trebalo bi da upotrebim neke. Zar u suprotnom svi ti prilozi neće propasti kada svet bude uništen? Pravično bi bilo podeliti ih starešinama i delatnicima. Svi u Božjoj kući su jednaki; pošto smo se posvetili Bogu, to znači da su Božje stvari naše, a naše su Božje. Nije greda ako uživam u nekim Božjim prilozima; to je ionako deo Božjeg blagoslova. Šta fali da ih iskoristim.” Razmišljajući tako, dolazi u iskušenje. Njegove želje postepeno rastu i on počinje da žudi za prilozima, počinje da uzima stvari ne osećajući u srcu nikakav prekor. On misli da niko neće primetiti i teši se govoreći: „Dao sam se Bogu; uživanje u nekim prilozima nije ništa strašno. Čak i ako Bog sazna, oprostiće mi. Sada ću samo da uživam u njima.” Posledica svega toga je da on počinje da krade priloge, vređajući Božju narav. Na površini on pronalazi mnoga opravdanja za sebe, kao što su: „Ove stvari će se nakon nekog vremena pokvariti ako se ne potoroše! Bog ne može sam da upotrebi sve to, a ako bi se ravnomerno rasporedilo, ne bi bilo dovoljno za sve. Zašto ja ne bih odlučivao o tome? Štaviše, šta ako sav taj novac ne može da se potroši do kraja sveta? Svako od nas treba da uzme deo, što takođe odražava Božju ljubav i blagodat! Iako Bog to nije izjavio i ne postoji takvo načelo, zašto ne bismo bili preduzimljivi? To je postupanje u skladu s načelima!” On smišlja mnoga opravdanja koja dobro zvuče, a zatim prelazi u akciju. Međutim, kada jednom počne, stvari izmiču kontroli i u njegovom srcu ima sve manje prekora. On čak može da oseti da je to opravdano, misleći: „Ako Bogu nije potrebno, ja treba da ga koristim. Ne vidim tu nikakav problem.” Tu stvari kreću naopako. Šta mislite, da li je to velika stvar ili nije? Da li je ozbiljna? (Da.) Zašto kažemo da je ozbiljna? Da li taj problem zaslužuje da se o njemu razgovara u zajedništvu? (Da.) Šta ga čini vrednim zajedništva? (To što se radi o Božjoj naravi i takođe se tiče čovekovog ishoda i odredišta.) Pitanje je značajno, njegova priroda ozbiljna. E, sad, na šta treba da vas upozorim? Nikada ne razmišljajte o uzimanju priloga. Neki ljudi kažu: „To nije u redu; prilozi braće i sestara namenjeni su Božjoj kući, crkvi. To ih čini zajedničkom imovinom koja pripada svima.” Da li je ta izjava tačna? Kako nastaje takva izjava? Takva teorija je proizašla iz čovekove pohlepe. Šta ovaj problem još obuhvata? Postoji nešto čega se još nismo dotakli – šta je to? Neki misle: „Božja kuća je velika porodica. Da bismo ličili na složnu porodicu, treba da postoje ljubav i trpeljivost; svi treba da delimo hranu, piće i sredstva, i sve treba da se deli na ravne časti. Na primer, svi treba da imaju odeću i ona treba da bude ravnopravno raspodeljena i da u njoj svi podjednako uživaju. Bog nema miljenike; ako neko ne može sebi da priušti čak ni čarape, a Bog ima čarape viška, On treba da mu se nađe. Štaviše, ti Božji prilozi dolaze od braće i sestara; Bog već ima toliko toga, pa zar ne bi to trebalo da se deli sirotinji? Zar to ne bi bio odraz Božje ljubavi?” Da li ljudi tako razmišljaju? Zar to nisu ljudske predstave? Ljudi nasilno polažu pravo na Božju svojinu dok je blago označavaju kao Božju blagodat, Božje blagoslove i Božju veliku ljubav. Oni uvek žele da ravnomerno podele stvari sa Bogom, želeći da sve podele jednako, uvek se zalažući za jednakost. Oni misle da je to simbol univerzalnog jedinstva, ljudskog sklada i ispunjenog postojanja, i smatraju da je to stanje stvari koje treba da se ispoljava. Zar to nisu ljudske predstave? Posebno u Božjoj kući, oni misle da niko ne treba da gladuje. Ako je neko gladan, Bog treba da mu se nađe sa prilozima; Bog ne treba da zanemari to pitanje. Zar to „treba” u koje ljudi veruju nije neka vrsta predstave? Zar to nije ljudski zahtev prema Bogu? Kada veruju u Boga, neki ljudi kažu: „Verujem u Boga već toliko godina i nisam dobio ništa; moja porodica je još uvek siromašna. To ne treba da bude tako; Bog treba da bude dobar prema meni, treba da me blagoslovi da bih mogao bolje da slavim Boga.” Zato što je tvoja porodica siromašna, ti ne stremiš ka istini; ti se nadaš da ćeš promeniti svoje bedne životne uslove verom u Boga i da ćeš slavljenje Boga iskoristiti kao izgovor da se cenjkaš s Njim. To su ljudske predstave i zamisli; to su čovekove ekstravagantne želje. Zar verovanje u Boga s takvim motivima nije oblik cenjkanja sa Bogom? Da li oni koji se cenjkaju sa Bogom imaju savest i razum? Da li su to ljudi koji se pokoravaju Bogu? Ni u kom slučaju. Tim ljudima nedostaju savest i razum, ne prihvataju istinu, Bog ih prezrivo odbija i oni su nerazumni ljudi koji ne mogu da dostignu Božje spasenje.

Neki ljudi misle: „Kada ljudi imaju neke neprikladne misli ili postupke koji krše Božje upravne odluke i vređaju Božju narav, Bog treba da interveniše da bi ih zaustavio. To je Božje spasenje, to je Božja ljubav.” Zar to nisu ljudske predstave i zamisli? Da li Bog tako funkcioniše da bi spasio ljude? Bog spasava ljude govoreći istinu. Da li neko može da bude spasen zavisi od toga da li može da prihvati istinu. Osim toga, postoji nešto što Bog smatra još važnijim, a to su ljudska savest i ljudskost. Ako u tvojoj ljudskosti nema savesti, integriteta i razuma – to jest ako, kada te nešto zadesi, tvoja savest i razumnost ne mogu normalno da funkcionišu, ne mogu da obuzdaju i ustroje tvoje postupke, ne mogu da isprave tvoje namere i gledišta – tada Bog sigurno neće ništa da učini. Da bi te Bog promenio, On prvo dozvoljava tvojoj savesti i razumnosti da funkcionišu. Kada tvoja savest oseti prekor, razmišljaćeš: „Pogrešno je ovo što radim; kako li me Bog vidi?” i to će te dovesti do daljeg traženja i preuzimanja inicijative, do pozitivnog ulaska. Međutim, ako nekome nedostaje čak i taj početni korak, ako nema savesti i u suštini nema prekora u svom srcu, šta će Bog onda učiniti kada se taj čovek suoči sa nečim? Bog neće ništa učiniti. Dakle, na čemu se zasnivaju sve ove reči koje Bog izgovara i svi zahtevi i istine kojima Bog poučava ljude? Zasnivaju se na pretpostavci da ljudi poseduju savest i razumnost. Što se tiče već pomenutog čoveka, da je imao savest i da je posedovao određeni nivo razumnosti, šta bi učinio kada je video tu bočicu sirupa za kašalj? Kako bi postupio? Kada je pomislio: „Ovo je dato bogu, što znači da bi trebalo da bude prilično dobro; umesto da pustim da ga bog popije, zašto ga ja ne bih popio?” šta bi, dakle, on uradio da je imao savest? Da li bi otvorio bočicu i otpio prvi gutljaj? (Ne bi.) Kako bi došlo do tog „ne bi”? (Tako što bi mu savest proradila.) Pod kontrolom savesti, ona bi stupila na scenu, ne bi bilo sledećeg koraka po tom pitanju; on ne bi otpio taj prvi gutljaj. Cela ta priča bi se skroz drugačije završila i ishod bi bio potpuno drugačiji. Međutim, on naprotiv nije imao ni savesti ni razumnosti – baš nimalo – i šta se na kraju dogodilo? Pošto je sve to zamislio i nije osetio grižu savesti, beskrupulozno je otvorio bočicu i otpio prvi gutljaj. Ne samo da nakon toga nije osećao prekor niti je krivio sebe, već je zapravo uživao u tome. Mislio je da će da prođe nekažnjeno: „Vidi kako sam pametan, iskoristio sam priliku. Vi ste svi budale; ne razumete se u ove stvari. Iskustvo uvek nadmaši mladost! Nikome od vas to nije palo na pamet, niko od vas nije imao smelosti da to uradi, ali ja jesam. Šta je najgore što može da se desi? Već sam uzeo prvi gutljaj; ko će da primeti?” Osećao je da je odlično prošao i bio je zadovoljan sobom; čak je mislio da uživa naklonost, da je to Božja blagodat. Kada je napravio tu grešku, nastavio je da je ponavlja i ona je izmakla kontroli, sve dok nije ispio čitavu bočicu. Za sve to vreme, nijednom nije osetio grižu savesti, niti prekor. Njegova savest i razumnost mu nikada nisu rekli: „To nije tvoje; čak i ako ga Bog ne popije, čak i ako ga Bog baci, ili ga da psu ili mački, sve dok Bog ne kaže da je za tebe, ti to ne smeš da koristiš; nije na tebi da u njemu uživaš.” Savest mu to nije govorila, jer on nije imao savesti. Šta je osoba bez savesti? Njena definicija je – zver. Ljudi bez savesti se tako ponašaju; u početku im takve stvari padaju na pamet, i onda nastavljaju na taj način do kraja, bez trunke griže savesti. Moguće je da je taj čovek do sada već odavno zaboravio na pomenuti incident; ili, ako ima dobro pamćenje, možda ga se još uvek seća i misli da je tada učinio pravu stvar. On nikada ne pomisli da je pogrešno postupio i ne shvata ozbiljnost i prirodu onoga što je uradio. On to ne može da prepozna. Da li je Božje razvrstavanje takvih ljudi tačno? (Jeste.) Kada Bog razvrstava, otkriva i eliminiše takve ljude, dajući im takav ishod, na osnovu kojih načela i na osnovu čega ih On razvrstava? (Na osnovu njihove priroda-suštine.) Da li osoba kojoj nedostaju osećaj savesti i razumnost poseduje uslove da prihvati i primenjuje istinu? Ima li ona takvu suštinu? (Ne.) Zašto kažemo da nema? Kada počne da izražava svoje stavove po tom pitanju, duboko u njenom srcu, gde je njen bog? Da li je bog u njenom srcu? Gde je on? Da li joj je Bog u srcu? Sa sigurnošću možemo reći da takva osoba ne nosi Boga u srcu. Šta znači to kada neko nema Boga u srcu? (Da je ta osoba bezvernik.) Tako je. Ona nije istinski vernik u Boga; ona nije brat ili sestra; ona je naprosto bezvernik. Koje njeno ponašanje ukazuje na to da je bezvernik? Bez Boga u svom srcu, ona deluje i govori u potpunosti u skladu sa sopstvenim hirovima, na osnovu sopstvenih predstava, zamisli i sklonosti, bez uticaja savesti. Pošto ne shvata istinu, njena savest se ne pokreće; ona deluje isključivo na osnovu sopstvenih sklonosti, samo za svoju ličnu korist i dobrobit. Ima li mesta za Boga u njenom srcu? Nimalo. Zašto to kažem? Zato što su motivacija, poreklo, pravac, pa čak i ispoljavanje njenih postupaka i reči usmereni na služenje sopstvenim interesima; ona deluje i govori na osnovu onoga za šta veruje da će biti korisno za nju. Ona razmišlja samo o sopstvenim interesima i ciljevima i postupa bez ikakvog osećaja prekora i suzdržanosti. Sudeći po tom ponašanju, kako se ona ophodi prema Bogu? (Kao prema vazduhu.) Tačno, baš tako. Kada bi mogla da oseti Božje prisustvo, da oseti da Bog ispituje čovekovo srce, da je Bog uz ljude, da ih stalno ispituje, da li bi ta osoba postupala bez ikakvog suzdržavanja? Da li bi pokazala tako bezobzirnu smelost? Ni u kom slučaju. Ovde se postavlja pitanje: da li bog u koga ta osoba veruje zaista postoji? (Ne.) To je suština problema. Bog u koga veruje ne postoji; njen bog kao da je od vazduha. Stoga, bez obzira na to kako rečima opisuje Boga, bez obzira na to kako se moli Bogu, bez obzira na to koliko godina je verovala ili šta je uradila ili koliko je žrtvovala, njena priroda je u potpunosti izložena na osnovu njenog govora i ponašanja, njenog stava prema Bogu i njenog stava prema svemu vezanom za Boga. Ona se prema Bogu ophodi kao da je vazduh; zar to nije bogohuljenje? (Jeste.) Zašto se to smatra bogohuljenjem? Ona misli: „Kažu da bog ispituje ljudsko srce – ali gde je bog? Zašto ga nisam osetio? Takođe kažu da će svakoga ko ukrade priloge bog kazniti, ali nisam video da se nekome nešto loše desilo zbog krađe priloga.” Ona poriče postojanje Boga; to je bogohuljenje. Ona kaže: „Bog čak i ne postoji; kako bi onda uopšte i mogao da obavlja bilo kakvo delo? Kako on može da spasava ljude? Kako je on to prekorio ljude? Koga je on to ikada kaznio? Nikada nisam video da se tako nešto desilo, što znači da svi božji prilozi mogu slobodno da se koriste. Ako slučajno danas naiđem na neki, moj je – shvatiću to kao božju naklonost. Ko god da ga vidi ili nađe prilog, njegov je; njemu je bog ukazao naklonost.” Kakva je to logika? To je Sotonina logika, razbojnička logika; to je nečija đavolska priroda koja se ispoljava. Da li takva osoba ima istinsku veru? (Nema.) Nakon što je čula toliko propovedi, bljuje bujice đavolskih reči; da li se one imalo zasnivaju na istini? (Ne.) Dakle, šta ona ima od toga što je čula tolike propovedi? Ona ne prihvata Božje reči, ne uzima Božje reči kao istinu, i ne ponaša se prema Bogu kao da je Bog. To je sve što o tome može da se kaže.

Neki ljudi u svom srcu zaista veruju da postoji Bog i nemaju ni najmanju sumnju u Božje ovaploćenje. Ali iako Ga slede već nekoliko godina i pretrpeli su neke nedaće i platili neki ceh, oni duboko u srcu nemaju ni najmanje razumevanja za Boga. U stvarnosti, oni još uvek veruju u nejasnog boga, zamišljenog boga; njihova definicija Boga je prazna kao vazduh. Kako se Bog odnosi prema tim ljudima? Naprosto ih ne primećuje. Neki ljudi pitaju: „Ako ih Bog ne primećuje, zašto su još uvek u Božjoj kući?” Oni službuju. Kako službovanje treba da bude konceptualizovano? Onaj ko službuje nije zainteresovan za istinu, ili bolje rečeno, kov mu je tako loš da ne može do nje da dopre. On se prema Bogu i istini odnosi kao prema nečemu što je prazno i nejasno, ali da bi zadobio blagoslove, u zamenu može samo da ponudi svoj trud. Iako se, spolja gledano, ne opire direktno Bogu, ne proklinje Ga, niti se suprotstavlja Bogu, njegova suština i dalje pripada Sotoninom soju – onom koji poriče Boga i opire Mu se. Ko god ne voli istinu ne valja, Bog je u svom srcu odlučio da takve ljude ne spase. Da li će se Bog i dalje ozbiljno odnositi prema onima koje ne namerava da spase? Da li bi im Bog rekao: „Ti ne shvataš ovaj aspekt istine, potrebno je pažljivo da slušaš; ti ne shvataš onaj aspekt istine, potrebno je da se potrudiš i razmisliš o tome”? Štaviše, Bog zna da ti ljudi ne shvataju istinu i da se prema Bogu ne odnose kao prema Bogu. Da li Bog treba da im pokaže neka čuda i čudesna dela da bi ih osvestio o Svom postojanju, ili da ih više prosveti i prosvetli da bi spoznali da Bog postoji? Da li bi Bog tako postupio? (Ne.) Bog u takvim slučajevima postupa po načelima; On se ne ponaša na taj način prema bilo kome. Bog uvek dela za one koji mogu da prihvate istinu. Kakav je Božji stav prema onima koji ne mogu da prihvate istinu ili nisu u stanju da je dostignu? (Ne obraća pažnju na njih.) Prema ljudskim predstavama, ako Bog na nekoga ne obraća pažnju, onda ta osoba luta okolo kao prosjak. Niko ne može da vidi da ona stremi ka istini, niti može da se vidi bilo kakvo Božje delanje na njoj; ona samo službuje i ne shvata istinu. Da li je to zaista sve što o tome ima da se kaže? U stvari, ti ljudi takođe mogu da uživaju u nekim Božjim blagodatima i blagoslovima. Kada se nađu u opasnim situacijama, Bog će ih takođe čuvati. Kada se ozbiljno razbole, Bog će ih takođe izlečiti. On čak može da im da i neke posebne talente ili, u nekim posebnim okolnostima, Bog može da izvrši neka čudesna dela na njima ili da obavi nešto posebno. Drugim rečima, ako ti ljudi zaista mogu da se daju za Boga, da službuju dobro i da ne dovode do ometanja, Bog ih neće diskriminisati. Koje su ljudske predstave u vezi sa ovim pitanjem? „Bog neće spasiti te ljude, nego će ih samo koristiti kako Mu je volja i na posletku ih odbaciti.” Da li će Bog tako postupiti? Neće. Ne zaboravi ko je Bog; On je Stvoritelj. Među čitavim ljudskim rodom, bilo da su vernici ili nevernici, bilo koje da su veroispovesti ili etničke pripadnosti, u Božjim očima, oni su svi Njegova stvorena bića. Zato je Gospod Isus rekao: „Jer on daje da njegovo sunce obasjava i zle i dobre.” Ta izjava je načelo kako Bog – Stvoritelj – deluje. Bez obzira na to kakav ishod Bog na kraju daruje nekome na osnovu njegove suštine, ili da li će ga Bog spasiti ili neće pre nego što mu da taj ishod, bez obzira na njegovu suštinu, sve dok može da obavlja neke zadatke i da obavlja neku službu u Božjoj kući i za Božje delo, Božja milost ostaje nepromenjena; On će i dalje postupati prema njemu u skladu sa Svojim načelima, bez ikakve pristrasnosti. To je Božja ljubav, načelo Njegovih postupaka i Njegova narav. Međutim, prema suštini tih ljudi, njihova gledišta i stavovi prema Bogu su uvek takvi da Ga smatraju nejasnim i zamagljenim, kao da On postoji, a ipak ne postoji. Oni ne mogu da prepoznaju stvarno postojanje Boga, niti mogu da dožive Njegovo stvarno postojanje, i na kraju krajeva, još uvek nisu sigurni da Bog zaista postoji. Dakle, po njihovom mišljenju, Bog može da učini samo onoliko koliko treba, pružajući im određenu blagodat, dajući im neke blagoslove i zaštitu u ovom životu, dozvoljavajući im da osete toplinu Božje kuće i da uživaju u Božjoj blagodati, milosti i blagosti. I to je to – to su svi blagoslovi koje će dobiti u ovom životu. Neki kažu: „Pošto je Bog tako trpeljiv i oni takođe uživaju u Božjoj blagodati i blagoslovima, zar ne bi bilo bolje da se ode korak dalje i da im se dozvoli da i oni prime Božje spasenje?” To je ljudska predstava, Bog ne postupa tako. Zašto ne? Možeš li da staviš Boga u srce nekoga u čijem srcu nema mesta za Njega? Ne možeš. Bez obzira na to koliko im istina saopštiš u zajedništvu ili koliko reči izgovoriš, to neće imati vrednost; to neće promeniti njihove predstave i zamisli o Bogu. Stoga, sve što Bog može da učini za takvu osobu jeste da pruži neku blagodat, blagoslove, brigu i zaštitu. Neki kažu: „Pošto mogu da uživaju u Božjoj blagodati, ako ih Bog još više prosveti i prosvetli, zar onda neće prepoznati stvarno postojanje Boga?” Da li takvi ljudi mogu da shvate istinu? Mogu li da primenjuju istinu? (Ne.) Ako ne mogu da primenjuju istinu, to ih to definitivno svrstava među one koji ne mogu da budu spaseni. Stoga se Bog neće upuštati u besmislen ili beskoristan rad. Neki kažu: „To nije tačno. Ponekad se takođe susreću sa dovođenjem u red ili dobiju neko prosvećenje od Boga i neku istinu od Njega.” To se opet odnosi na Božje delo. Šta moraju da poseduju oni koje Bog želi da spase da bi ih Bog spasao, da bi bili predmet Njegovog spasenja? Ljudi bi trebalo da shvate sve to. Bog i to zna; On ne spasava bilo koga. Čak i ako Bog prikaže neka čuda, čudesna dela i moć da navede ljude da Ga priznaju, mogu li ti ljudi da na taj način budu spaseni? Ne ide to tako. Bog ima merila za spasavanje ljudi; čovek mora da poseduje istinsku veru, kao i da voli istinu. Stoga, delo koje Bog čini na ljudima i koje uključuje sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje takođe ima svoja merila. Neki kažu: „Često se susrećemo sa sudom i grdnjom. Da li je suočavanje sa sudom i grdnjom, kušnjama i oplemenjivanjem znak da će nas Bog spasiti?” Da li je tako? (Nije.) Kako možete da budete sigurni da nije? Pošto neki ljudi ne ispunjavaju uslove za Božje spasenje, da li bi im Bog i dalje nametao sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje? Ovde se javlja pitanje o tome kome Bog nameće svoj sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje; to uključuje i ljudsko pogrešno razumevanje. Reci mi, može li osoba koja čak i ne zna ko je Bog, gde je Bog ili da li Bog uopšte postoji, da primi Božji sud i grdnju? Može li osoba koja Boga smatra samo vazduhom da primi Božji sud i grdnju? Može li neko čije je srce potpuno lišeno Boga da primi Božje kušnje i oplemenjivanje? Svakako da ne može. Dakle, na šta bi takvi ljudi mogli da naiđu s vremena na vreme? (Na dovođenje u red.) Tako je, na dovođenje u red. Oni koji Boga smatraju samo vazduhom, koji u osnovi ne prepoznaju niti veruju u postojanje Boga, svakako neće primiti Božji sud i grdnju ili Njegove kušnje i oplemenjivanje. Može se reći da ljudi sa takvom suštinom i takvim ponašanjem nisu predmeti Božjeg spasenja. Oni ne mogu da prime Božje spasenje, ali nije da ih Bog ne spasava – to je odlučeno po njihovoj priroda-suštini koja je odbojna prema istini i mrzi istinu. Nedostaje im ispravan stav da vole i da prihvataju istinu, i samim tim ne ispunjavaju uslove za spasenje. Kako se onda Bog odnosi prema njima kada se krišom ušunjaju u Božje domaćinstvo nadajući se blagoslovima? Osim što pruža neke blagoslove, blagodat i nudi brigu i zaštitu, koje metode Bog koristi da ispuni svoju ulogu Stvoritelja? Bog podseća, upozorava i podstiče Svojim rečima. Zatim ih On orezuje, prekoreva i dovodi u redi; delo koje Bog obavlja na njima tu se završava, sve je to u okviru tog delokruga. Kako ti Božji postupci deluju na ljude? Omogućavaju im da se poslušno pridržavaju ograničenja, da se ponašaju pristojno dok službuju u Božjoj kući, bez izazivanja ometanja ili činjenja zla. Da li to što Bog čini može takve ljude da navede da odano obavljaju svoju dužnost? (Ne.) Zašto ne? Mogu li blagodat, blagoslovi, briga i zaštita koju dobijaju – zajedno sa podsećanjem na Božje reči, orezivanje, grdnju i disciplinovanje, i tako dalje – da dovedu do promene u njihovoj naravi? (Ne.) Ništa od toga ne može da donese promenu u njihovoj naravi, pa kakvo dejstvo onda Božje delo ima na njih? To ih čini donekle suzdržanim u ponašanju, pomaže im da slede pravila i čini da spolja imaju nekakvo ljudsko obličje. Štaviše, to ih čini srazmerno poslušnim; oni će nerado prihvatiti da budu orezani radi Božje blagodati i blagoslova, i moći će da rade stvari u skladu sa propisima i upravnim odlukama Božje kuće, i to je sve. Da li postizanje svega toga znači da primenjuju istinu? I dalje im to nedostaje, jer ono što rade je u osnovi samo u skladu sa načelima koja se nalaze u upravnim odlukama Božje kuće, kao i u nekim strogim smernicama. To je samo promena u ponašanju, ništa više. Dakle, pošto su ti ljudi promenili svoje ponašanje, može li se reći da bi bilo još bolje da im se dozvoli da promene i svoju narav? (Oni nisu sposobni za to.) Nisu sposobni za to, ne mogu to da postignu – to je jedan od razloga. A šta je najvažniji razlog? Radi se o tome da oni u osnovi nemaju Boga u srcu; oni ne veruju u postojanje Boga. Dakle, da li takvi ljudi mogu da shvate Božje reči? Neki od njih mogu i da kažu: „Božje reči su dobre, ali nažalost, ne mogu da ih sprovedem u delo. Njihova primena mi je mučnija od hirurškog zahvata na srcu.” Kada su njihovi interesi ugroženi ili kada moraju da postupaju protiv svoje volje, osećaju se potpuno dezorijentisanim i ne mogu da obave ono što se od njih očekuje. Čak i ako se potpuno iscrpe, naprosto ne mogu da sprovedu Božje reči u delo. Pored toga, oni nikada ne priznaju niti prihvataju činjenicu da su Božje reči istina. Oni to ne mogu da prime u sebe; ne shvataju zašto su Božje reči istina. Na primer, kada Bog kaže ljudima da budu pošteni, oni kažu: „Dobro, biću poštena osoba ako ti tako kažeš, ali zašto se smatra da je biti poštena osoba istina?” Oni to ne znaju i ne mogu da prihvate. Kada Bog kaže da ljudi treba da Mu se pokore, oni pitaju: „Može li od te pokornosti Bogu nešto da se zaradi? Da li Bog daje blagoslove kad Mu se neko pokori? Može li to da promeni nečije odredište?” Oni ne misle da je bilo šta što Bog kaže ili učini istina. Oni nemaju pojma kakav je značaj Božjih reči i Božjih zahteva prema čoveku i ne mogu da razaznaju koji su postupci ispravni i u skladu sa istina-načelima. Sve što dolazi od Boga – Božji identitet, Božja suština, Božje reči, Božji zahtevi – ni za šta od toga, po njihovom mišljenju, ne može da se kaže da je Božje vlasništvo i Božje biće. Oni ne znaju da je Bog Stvoritelj; oni ne shvataju šta je Stvoritelj, niti šta je Bog. Zar to nije problematično? Ali neki ljudi se upravo tako ponašaju. Drugi kažu: „To ne može biti tačno. Ako imaju takve misli i gledišta, kako još uvek mogu voljno da obavljaju svoje dužnosti u Božjoj kući?” Termin „voljno” treba da bude pod navodnicima ovde. Kako to objasniti? S jedne strane, oni obavljaju svoje dužnosti jer su prinuđeni okolnostima ili zbog svoje potrebe za blagoslovima; s druge strane, oni osećaju da nemaju drugog izbora nego da za sada uz oklevanje pristanu na to, obavljajući neke dužnosti i ulažući malo truda. Oni u svom srcu veruju da je to ono što treba da rade, ali pošto nisu zainteresovani za istinu, oni mogu samo da ulažu trud i da obavljaju dužnosti u zamenu za Božje blagoslove. Mogu li oni s takvim načinom razmišljanja da prihvate istinu? (Ne mogu.) Oni čak i ne shvataju šta je istina, pa kako bi uopšte mogli da je prihvate?

Božje delo suda u poslednjim danima ima za cilj da okonča ovo doba. Da li neko može da se spase ili ne, suštinski zavisi od toga da li može da prihvati Božji sud i grdnju i da li može da prihvati istinu. Neki ljudi prepoznaju da su Božje reči istina, ali ne prihvataju istinu. Za njih je prihvatanje istine kao da moraju na presađivanje srca; toliko bi im teško palo. S obzirom na način na koji se takva osoba odnosi prema istini, odbijajući da je prihvati bez obzira na sve, Bog nije kriv što je nije spasao – samo ona može da bude kriva što nije prihvatila istinu; ona nema taj blagoslov. Božje spasavanje ljudi od Sotoninog uticaja nije tako jednostavno kao što ljudi zamišljaju. S jedne strane, oni koji veruju u Boga moraju da prihvate da budu grđeni i orezani kroz Božje reči; to je jedna faza. Sa druge, oni takođe moraju da prihvate Božji sud i grdnju, kušnje i oplemenjivanje. Sud i grdnja su jedna faza; kušnje i oplemenjivanje su još jedna. Neki ljudi mogu nevoljno da prihvate da budu orezani, misleći da su postigli pokornost, a zatim da ne napreduju i da više ne teže ka istini. Drugi posebno vole istinu i mogu da podnesu svaki bol da bi zadobili istinu. Oni ne samo da mogu da izdrže prekorevanje Božjim rečima, već mogu i da uđu u fazu prihvatanja Božjeg suda i grdnje. Oni osećaju da je prihvatanje Božjeg suda i grdnje veličanje Boga, Božja ljubav i slavna stvar; ne plaše se patnje. Ti ljudi, nakon što dožive sud i grdnju, takođe mogu da prihvate kušnje i oplemenjivanje i da nastave da streme ka istini. Bez obzira na to koliko su velike kušnje i oplemenjivanje, oni i dalje mogu da vide Božju ljubav i mogu da ponude sebe da udovolje Bogu. Bez obzira na to koliko su orezani, oni to ne smatraju nedaćom; umesto toga, osećaju da je to još veća ljubav koja dolazi od Boga. Nakon što su iskusili još mnogo kušnji i oplemenjivanja, konačno postižu temeljno pročišćenje i savršenstvo. To je doživljavanje Božjeg dela do najviše faze. Sada Mi recite, da li postoji razlika između onih koji veruju u Boga i samo doživljavaju jednu fazu Božjeg prekorevanja kroz Njegove reči, i onih koji doživljavaju dve faze – Božji sud i grdnju, kao i kušnje i oplemenjivanje? Svakako da postoji razlika. Kod nekih ljudi, Bog se zaustavlja čim ih izgrdi, ostavljajući ih nadalje njihovom sopstvenom izboru i svesti. Ako ne prihvataju istinu i ne biraju pravi put, na šta to ukazuje? Može se reći da Bog nema načina da spasi takve ljude. Neki ljudi često govore da trpe posao, trpe izglede, trpe kuću, trpe partnera, trpe privrženost – za njih je sve stvar trpljenja, a šta je konačan rezultat? (To nije povezano sa istinom.) Tako je, to nije povezano sa istinom i nije povezano sa Božjim delom. U tom slučaju ti samo besciljno trpiš; samo se boriš i puštaš da vreme prolazi, bez ikakvog procesa molitve Bogu ili traženja istine. To nije vrsta „trpljenja” koja je uključena u oplemenjivanje, jer to nije Božje delo i nema nikakve veze s Njim. Ti samo trpiš sebe, ne prolaziš kroz Božje oplemenjivanje. Ipak, ti i dalje misliš da te Bog oplemenjuje; previše si optimističan. To su puste želje! Nisi čak ni kvalifikovan da te Bog oplemeni. Nisi čak ni prošao fazu grdnje i suda, a očekuješ da te Bog podvrgne kušnji i oplemenjivanju? Da li je to uopšte moguće? Zar to nije samo iluzija? Mogu li obični ljudi da izdrže kušnje i oplemenjivanje? Da li je to nešto što obična osoba može da prihvati? Da li je to nešto što Bog daruje običnom čoveku? Ni u kom slučaju. Kada Bog ispravi prekori osobu, ako je taj pojedinac, zbog svoje nadmene naravi, svoje nepopustljivosti, lažljivosti, rđavosti ili bilo koje druge naravi, osuđen, disciplinovan ili eksplicitno prekoren od strane Boga u jednoj ili više stvari, čineći da shvati zašto ga Bog dovodi u red – i, shodno tome, stiče istinsko razumevanje Boga i sebe, njegova narav prolazi kroz istinsku promenu, a zatim postepeno stiče pravu pokornost istini – samo tim putem Bog sudi ljudima i grdi ih. Na osnovu čega Bog obavlja ovo delo? Postoji uslov: osoba koja prima takvo delo mora da bude u stanju da na adekvatan način obavlja svoju dužnost u Božjoj kući. Ta adekvatnost zahteva samo dve stvari: pokornost i odanost. Prvo, pojedinac treba da ima savest i razum; samo ljudi sa savešću i razumom ispunjavaju uslove za prihvatanje istine. Kada takvi ljudi sa savešću i razumom prime Božje prekorevanje, oni su u stanju da traže istinu i da se pokoravaju. Tek nakon toga Bog nastavlja sa delom suda i grdnje. To je sled Božjeg dela. Međutim, ako neko u Božjoj kući nikada ne može odano da obavlja svoju dužnost, ne pokazuje ni najmanju pokornost Božjoj neprikosnovenosti i ne obavlja svoje dužnosti na adekvatan način, onda kada se suoči sa nedaćama, kada se otkrije ili oreže, najviše što doživljava je Božji prekor i disciplinovanje. On nije podložan Božjem sudu i grdnji, a kamoli kušnjama i oplemenjivanju. Drugim rečima, on u suštini nije uključen u Božje delo usavršavanja ljudi.

Sadržaj o kojem smo upravo razgovarali u zajedništvu odnosi se na Božje delo spasenja i usavršavanja ljudi, na metode i predmete Božjeg dela, kao i na kojim to ljudima Bog izvršava Svoje delo suda i grdnje, iskušenja i oplemenjivanja. Takođe smo se dotakli stepena ljudskog život-ulaska kada su podvrgnuti ovom Božjem delu, i vrsta suštine i uslova koje ljudi moraju barem da poseduju da bi prihvatili Božji sud i grdnju. Dakle, šta su ovde ljudske predstave? Ljudi misle: „Sve dok čovek sledi Boga, sve dok prihvata ovaj korak Božjeg dela, dužan je da bude podvrgnut Božjem sudu i grdnji. Tako će ubrzo zatim doći i kušnje i oplemenjivanja od strane Boga. Stoga se često suočavamo s kušnjama, oplemenjivanjem i orezivanjem i lišeni smo porodice, privrženosti, statusa i izgleda. Samim tim, stalno patimo u okviru privrženosti, statusa i izgleda.” Da li su te izjave tačne? (Nisu.) Ljudi su u stanju da uzmu jednu jedinu reč iz Božjih reči i pretvore je u ono za šta veruju da je duhovni termin – zašto je to tako? U stvari, način na koji oni pate je samo borba, to je samo puštanje da vreme prolazi; to nema nikakvog značaja. Ali oni to smatraju kušnjama i oplemenjivanjem, govoreći da je to Božje oplemenjivanje. To je ozbiljna greška; to je nešto što ljudi silom nameću Bogu i to uopšte ne predstavlja Božje namere. Zar to nije pogrešno shvatanje Boga? To zaista jeste pogrešno razumevanje. A kako nastaje takvo pogrešno razumevanje? Pošto ljudi ne shvataju istinu, oni stiču to pogrešno razumevanje na osnovu sopstvenih zamisli. Posle toga ih drsko propagiraju i šire svuda, što na kraju dovodi do raznih izjava o „patnji”. Zato Ja tako često čujem da neki ljudi kažu: „Neko je smenjen i onda je postao negativan; on je u ’statusu patnje’!” Status patnje nije doživljavanje kušnji i oplemenjivanja; tu se radi samo o osobi koja gubi status, koja pati od emocionalne frustracije i bori se sa duševnim bolom tokom neuspeha. Pošto se ono što ljudi nazivaju „patnjom” i ono što Bog naziva oplemenjivanjem razlikuje, na šta se zapravo odnosi pravo oplemenjivanje? Pre svega, shvatite da Bog obavlja mnogo pripremnih radnji pre nego što podvrgne ljude kušnjama i oplemenjivanjima. Na primer, On izdvaja ljude; On bira prave pojedince. Već smo razgovarali o tome kakva se osoba smatra pravom u Božjim očima i koje uslove mora da ispuni: kao prvo, mora barem da ima savest i razum u svojoj ljudskosti. Drugo, mora da bude u stanju da svoje dužnosti obavlja na odgovarajući način, odano i pokorno. Zatim moraju da prođu godine orezivanja, disciplinovanja i prekorevanja. Možda vam neće biti jasno šta znače disciplinovanje i prekorevanje, jer možda još uvek niste ovladali tim konceptima. Ljudima mogu da izgledaju relativno neopipljivo i apstraktno. Ali kada je u pitanju orezivanje, to je nešto što ljudi mogu da čuju i osete; radi se o specifičnom jeziku i određenom tonu, tako da ljudi znaju šta se dešava. Ako neko učini nešto pogrešno, protivno načelima, ako postupa nepromišljeno ili donosi jednostrane odluke koje štete interesima Božje kuće ili radu crkve i bude orezan, onda to znači biti orezan. A šta je onda sa prekorevanjem i disciplinovanjem? Na primer, ako neko nije sposoban da bude starešina grupe i nedostaje mu odanost i njegovi postupci krše istina-načela ili crkvene propise i kasnije bude smenjen, da li je to prekorevanje? To zaista jeste oblik prekorevanja. Bez obzira na to da li na površini deluje kao da se tim čovekom bavi crkva ili da ga smenjuje neki starešina, u Božjim očima, to je Njegov čin i deo je Njegovog dela; to je oblik prekorevanja. Takođe, kada su ljudi u dobrom stanju, obično su ispunjeni svetlošću i mogu da imaju nove uvide; međutim, kada se njihov rad raspadne zbog nekih stanja ili iz specifičnog razloga i oni budu otkriveni, zar to nije oblik prekorevanja? To je takođe oblik prekorevanja. Da li se to računa kao sud i grdnja? U tom trenutku, to se još uvek ne računa kao sud i grdnja, tako da se sigurno ne može smatrati oplemenjivanjem i kušnjama. To je samo prekor primljen tokom obavljanja dužnosti. Ispoljenja prekorevanja ponekad podrazumevaju obolevanje ili stalno pravljenje grešaka u zadacima, ili nesigurnost i bezizlaznost u stvarima kojima su nekada bili vični. To je sve prekorevanje. Naravno, ponekad prekorevanje dolazi kroz naznake koje nam daju ljudi iz naše okoline ili kroz ono što neki događaj otkrije, što čoveku bude neprijatno, što dovodi do toga da se povuče u duboko samoispitivanje i promišljanje. To je takođe prekorevanje. Da li je primanje Božjeg prekora dobro ili loše? (Dobro je.) Teoretski gledano, dobro je. Bilo da to ljudi mogu da prihvate ili ne, dobro je, zato što to barem dokazuje da Bog preuzima odgovornost za tebe, da te Bog nije ostavio i da Bog radi na tebi, dajući ti podsticaje i smernice. Činjenica da Bog radi na tebi potvrđuje da Bog još uvek nema nameru da odustane od tebe. Jedna od posledica toga je da Bog može da nastavi da te prekoreva i disciplinuje, ili, ako je tvoj učinak dobar i ako si na pravom putu, On će te podvrgnuti sudu i grdnji. Ali nemojmo ići predaleko; za sada će te Bog prekoriti i disciplinovati više puta. Zatim, zato što stremiš ka istini, zato što imaš pokornost i zato što si prava osoba, Bog će te podvrgnuti sudu i grdnji; to je prvi korak. Ljudi su uglavnom već prošli kroz iskustvo orezivanja; samo pridošlice to još nisu iskusile. Veći deo vremena ljudi deluju na osnovu svoje savesti, osećaju unutrašnji prekor, osećaju Božje reči koje ih podstiču u njihovoj glavi ili srcu: „Ne treba to da radim, to je buntovno”; to su Božje reči koje ih podstiču, bodre i upozoravaju. Postoje različiti oblici orezivanja koje ljudi doživljavaju: može doći od starešina i delatnika, od braće i sestara, od Svevišnjeg, pa čak i direktno od Boga. Mnogi ljudi su to iskusili, ali manje njih je iskusilo Božje prekorevanje i disciplinovanje. Šta „manje” ovde podrazumeva? Podrazumeva da je velika većina ljudi daleko od primanja Božjeg suda i grdnje – a šta je sa Božjim kušnjama i oplemenjivanjem? Još su dalje od njih; jaz je još veći, rastojanje još veće. Ranije su ljudi mislili: „Bog mi je sudio i kažnjavao me, zaradio sam plik u ustima”, „Bog mi je sudio i kažnjavao me, pogrešio sam, rekao sam nešto pogrešno i danima sam imao glavobolju; sada razumem šta su to Božji sud i grdnja” – zar to nije pogrešno razumevanje? Takvo pogrešno razumevanje Boga je najčešće; većina ljudi pogrešno razume Boga na taj način. To pogrešno razumevanje takođe izaziva neka negativna dejstva, čineći da ljudi osećaju da će izgovaranje jedne jedine pogrešne reči dovesti do Božjeg disciplinovanja. To je čisto pogrešno razumevanje Boga i nimalo nije saglasno sa onim što Bog čini. Sa takvim pogrešnim razumevanjem Boga, da li na kraju mogu da se ispune Božji zahtevi? Svakako da ne mogu.

E, sad, većina ljudi je iskusila Božje prekorevanje i disciplinovanje, iskusila je orezivanje i primila je podsticaj i ohrabrenje iz Božjih reči, ali tu se priča završava. Ovde se postavlja pitanje: zašto ljudi nisu iskusili Božji sud i grdnju čak ni nakon što su doživeli ovaj korak? Zašto se orezivanje, podsticanje Božjim rečima ili disciplinovanje i prekorevanje ne računaju kao sud i grdnja? Iz perspektive podsticanja Božjim rečima, orezivanja i prekorevanja i disciplinovanja koje su ljudi doživeli, kakav je rezultat postignut? (Uspeli su da sputaju svoje spoljašnje ponašanje.) Došlo je do nekih promena u njihovom ponašanju, ali da li to ukazuje na promenu naravi? (Ne.) Ne predstavlja promenu naravi. Neki ljudi kažu: „Verovali smo u Boga toliko godina i slušali toliko propovedi, ali naše naravi se još uvek nisu promenile. Zar nam nije učinjena nepravda? Došlo je samo do male promene u ponašanju; zar to nije vrlo žalosno? Kada će Bog početi da nas spasava? Kada ćemo primiti spasenje?” Razgovarajmo, dakle, o tome kakve su dobitke i promene ostvarili oni koji su iskusili te različite aspekte Božjeg dela. Upravo je neko pomenuo promene u ponašanju; to je uopštena izjava. Tačnije, kada prvi put dođu u crkvu da preuzmu svoje dužnosti, ljudi još nisu orezani, fitilj im je kratak, žele da njihova reč bude poslednja. Oni misle u sebi: „Sada kada verujem u Boga, imam prava i slobodu u crkvi, pa ću se ponašati onako kako ja mislim da treba.” Kada na kraju prođu kroz rundu orezivanja i disciplinovanja, i kada pročitaju Božje reči, čuju propovedi i razgovor o istini u zajedništvu, oni se više ne usuđuju da se tako ponašaju. Oni se zapravo nisu u potpunosti uklopili; upravo su stekli trunku razuma i shvatili su neke doktrine. Kada drugi kažu stvari koje su u skladu sa istinom, oni mogu da priznaju njihovu ispravnost, i mada to možda ne shvataju dobro, mogu da ga prihvate. Zar onda nisu mnogo popustljiviji nego što su bili? To što su u stanju da prihvate te stvari pokazuje da je u njihovom ponašanju došlo do neke promene. Kako je došlo do tih promena? Nastale su usled ohrabrivanja i podsticanja, kao i usled utehe Božjih reči. Ponekad je takvim ljudima potrebno neko disciplinovanje, neko orezivanje, kao i neko zajedništvo o načelima, da čuju da nešto mora da se uradi na određeni način i da ne može da se uradi drugačije. Misle: „Moram to da prihvatim. Istina je tamo iznesena; ko bi se usudio da joj se usprotivi?” U Božjoj kući, Bog je veliki, istina je velika, a istina caruje; sa takvim teorijskim temeljima, neki ljudi su se probudili i zadobili razumevanje o tome šta znači imati veru u Boga. Uzmimo nekoga ko je bio neotesan i razuzdan, potpuno neobuzdan i neupućen u pravila, u verovanje u Boga, u Božju kuću, u crkvu i u načela obavljanja dužnosti: kada takva osoba, koja ne zna ništa, dođe u Božju kuću sa dobrotom i elanom, prepuna „velikih” težnji i nada, i tamo je podstaknuta i ohrabrena, zalivena i nahranjena, i orezana Božjim rečima, i ako se s vremena na vreme prekoreva i disciplinuje, postepeno će se desiti neke promene u ljudskosti te osobe. Koje su to promene? Ona je shvatila nešto o načelima ljudskog ponašanja i spoznala da joj je u prošlosti nedostajalo ljudsko obličje; bila je neotesana, nadmena, prkosna i ogorčena; njen način izražavanja nije bio ljudski i postupala je bez pravila i nije umela da traži istinu; mislila je da je vera u Boga jednostavna i da se svodi na to da se radi šta god Bog traži i da se ide gde god On kaže; to jest, nosila je u sebi varvarsku snagu, sve vreme verujući da je to odanost i ljubav prema Bogu. Sada ta osoba poriče sve te stvari i zna da su one bile proizvod ljudske zamisli, pukog lepog ponašanja, i da neke čak potiču od Sotone. Vernici u Boga treba da pažljivo slušaju Njegove reči i da stavljaju istinu iznad svega, dopuštajući istini da ima moć nad svim. Ukratko, svi ljudi su već teoretski shvatili i priznali, i u dubini svog srca prihvatili da su te reči koje je Bog izgovorio tačne – da su one istina, stvarnost pozitivnih stvari – bez obzira na to koliko su se te reči ukorenile u njihovom srcu i bez obzira na to koliko su veliku ulogu te reči odigrale. Kasnije, nakon što su prošli određeni stepen neopipljive grdnje i disciplinovanja, u njihovoj svesti se javlja mera istinske vere. Od njihovih početnih nejasnih zamisli o Bogu do osećanja koje imaju sada – da Bog postoji i da je prilično praktičan – kada ljudi budu imali ta osećanja u svojoj veri u Boga, onda će njihove misli i gledišta, načini gledanja na stvari i moralna merila, kao i njihov način razmišljanja, postepeno početi da se menjaju. Na primer, Bog zahteva od ljudi da budu pošteni. Iako još uvek umeš da slažeš i da budeš varljiv, duboko u sebi znaš da je varljivost pogrešna i da je laganje i obmanjivanje Boga greh, rđava narav – ali ne možeš da se zaustaviš. Na primer, recimo da još uvek imaš nadmenu narav. Ponekad ne možeš da se obuzdaš, često otkrivaš tu narav i često se buniš protiv Boga, uvek želiš da budeš dominantan i da deluješ jednostrano, da imaš poslednju reč. Ali takođe znaš da je to iskvarena narav i možeš da se moliš Bogu za to. Iako ne postoji primetan preobražaj, tvoje ponašanje je postepeno počelo da se menja. Čak i bez suđenja i grdnje, i mada se tvoja narav nije promenila, istina i Božje reči postepeno osvetljavaju dubine tvog srca, istovremeno usmeravajući i menjajući tvoje ponašanje, čineći da sve više i više živiš kao čovek, postepeno budeći tvoju savest. Ako učiniš nešto što se kosi sa tvojom savešću, u srcu ćeš osetiti nelagodu. Spominjanje tog pitanja podstiče neka osećanja u tebi; nisi onako otupeo kao ranije, kaješ se i spreman si da se ispraviš. Čak i ako ne možeš odmah da promeniš svoju narav u tom pogledu, ako se ono dotakne tvog stanja, možeš da budeš svestan da imaš to stanje; u sebi imaš svest i ta svest menja tvoje ponašanje. Takva promena je isključivo promena u ponašanju. Iako se to dešava i ponavlja se, to ne predstavlja promenu naravi; sasvim sigurno ne predstavlja promenu naravi. Kada to čuju, neki ljudi će se možda osetiti nelagodno i reći: „Tako značajna promena, a ipak nije promena naravi? Šta je onda promena naravi? Koje promene se računaju kao promena naravi?” Ostavimo za sada to po strani; nastavimo da razgovaramo o promenama koje su ljudi već postigli, a to su dejstvo i rezultati Božjih reči i svega što je On učinio u ljudima. Ljudi vredno rade na tome da promene svoje misli i gledišta koje nisu u skladu sa istinom. Kada se suoče sa pitanjima, oni će imati svest; uporediće pitanje sa istinom, govoreći: „Ova stvar nije u skladu sa istinom, ali još uvek ne mogu da otpustim svoje gledište; još uvek je prisutno.” Tek si postao svestan i naučio si da se tvoje gledište ne poklapa sa Božjim rečima; može li to da dokaže da se tvoje gledište već promenilo ili da je otpušteno? Ne može. Tvoje gledište se nije promenilo i nije otpušteno, što dokazuje da tvoja iskvarena narav ostaje netaknuta i da nije počela da se menja; samo što je tvoja savest, unutrašnjost tvog srca, već prihvatila Božje reči i smatra ih istinom. Ali to je samo teoretska i subjektivna želja – Božje reči još nisu postale tvoj život i još nisu postale tvoja stvarnost. Kada Božje reči postanu tvoja stvarnost, otpustićeš svoja gledišta i ophodićeš se prema svim ljudima, događajima i stvarima, kao i prema svemu onome što se dešava oko tebe, koristeći gledišta Božjih reči.

U kojoj etapi je sada vaš život-ulazak? Ti si već spoznao da su tvoja gledišta pogrešna, ali se u životu i dalje oslanjaš na njih i koristiš ih da proceniš Božje delo. Koristiš svoje misli i poglede da prosudiš o okolnostima koje On postavlja za tebe, a prema Božjoj neprikosnovenosti se odnosiš na osnovu svojih misli i gledišta. Da li je to u skladu sa istina-načelima? Zar to nije besmisleno? Ljudi shvataju samo malu količinu doktrine, ali ipak žele da procenjuju Božje postupke. Zar to nije neverovatno nadmeno? Ti sada samo priznaješ da su Božje reči dobre i ispravne, a kada pogledaš svoje spoljašnje ponašanje, ti ne činiš ništa što se očigledno kosi sa istinom, a još manje činiš nešto što prosuđuje Božje delo. Takođe si u mogućnosti da se pokoriš radnim aranžmanima Božje kuće. To je prelazak iz nevernika u Božjeg sledbenika sa pristojnošću sveca. Od nekoga ko odlučno živi po Sotoninim filozofijama i po Sotoninim konceptima, zakonima i znanju, postaješ neko ko, čuvši Božje reči, oseća da su one istina, prihvata ih i stremi ka istini, postaješ neko ko može da prihvati Božje reči kao svoj život. To je takav proces – ništa više. Tokom tog perioda, tvoje ponašanje i način na koji obavljaš stvari će sigurno proći kroz neke promene. Bez obzira na to koliko se promeniš, ono što se ispolji u tebi, za Boga nije ništa više do promena u tvom ponašanju i metodama, promena u tvojim najdubljim željama i težnjama. To nije ništa više do promena u tvojim mislima i gledištima. Sada si možda u stanju da ponudiš svoj život Bogu kada prizoveš svoju snagu i dobiješ poriv, ali ne možeš da postigneš apsolutnu pokornost Bogu po pitanju koje smatraš posebno odbojnim. To je razlika između promene ponašanja i promene naravi. Možda ti tvoje dobro srce omogućava da položiš svoj život i sve ostalo za Boga, govoreći: „Spreman sam i voljan da podnesem i najveću žrtvu za Boga. U ovom životu ne žalim ni za čim i nemam zamerki! Odustao sam od braka, od svetovnih izgleda, od sve slave i bogatstva, i prihvatam ove okolnosti koje je Bog priredio. Mogu da izdržim sve podsmehe i klevete ovog sveta.” Ali u trenutku kada Bog priredi okolnosti koje se ne uklapaju u tvoje predstave, ti možeš da ustaneš i galamiš protiv Njega i da Mu se opireš. To je razlika između promene ponašanja i promene naravi. Takođe je moguće da možeš da položiš svoj život za Boga i da se odrekneš ljudi koje najviše voliš, ili onoga što najviše voliš i od čega tvoje srce najteže može da se odvoji – ali kada si pozvan da se obratiš Bogu iz srca i da budeš poštena osoba, to ti je prilično teško i ne uspevaš to da uradiš. To je razlika između promene ponašanja i promene naravi. A možda i ne žudiš za telesnom utehom u ovom životu, niti jedeš finu hranu niti nosiš finu odeću, svaki dan se trudiš i iscrpljuješ u svojoj dužnosti. Možeš da podneseš sve vrste bola koje ti donosi telo, ali ako se Božja uređenja ne slažu sa tvojim predstavama, tebi to nije jasno, a u tebi se javljaju pritužbe na Boga i pogrešno razumevanje Boga. Tvoj odnos sa Bogom postaje sve nenormalniji. Stalno si protivan i buntovan, nisi sposoban da se potpuno pokoriš Bogu. To je razlika između promene ponašanja i promene naravi. Ti si spreman da daš svoj život za Boga, pa zašto onda ne možeš da Mu kažeš neku iskrenu reč? Voljan si da ostaviš sa strane sve što nije deo tebe, pa zašto onda ne možeš da budeš potpuno odan nalogu koji ti je Bog izdao? Ti si spreman da daš život za Boga, pa kada se oslanjaš na svoja osećanja da činiš stvari i održavaš svoje odnose sa drugima, zašto ne možeš da preispitaš sebe? Zašto ne možeš da zauzmeš stav da podržiš rad crkve i interese Božje kuće? Da li je neko ko živi pred Bogom takav? Ti si se već zavetovao pred Bogom da ćeš Mu se celog života davati i da ćeš prihvatati svaku patnju koja ti se nađe na putu, pa zašto te onda jedan slučaj smenjivanja sa dužnosti tera da toliko toneš u negativnost da danima ne možeš da ispuziš napolje? Zašto ti je srce puno otpora, pritužbi, pogrešnog razumevanja i negativnosti? Šta se tu dešava? To pokazuje da tvoje srce najviše voli status i da je to povezano sa tvojom slabom tačkom. Stoga, kada si smenjen, ti padaš i ne možeš da ustaneš. To je dovoljno da se dokaže da, iako se tvoje ponašanje promenilo, tvoja život-narav nije. To je razlika između promene ponašanja i promene naravi.

Većina ljudi sada pokazuje neko lepo ponašanje, ali vrlo malo njih traži istinu ili je prihvata, a gotovo niko nema istinsku pokornost. Iz te perspektive, mnogi ljudi samo doživljavaju promene u ponašanju i promene u mislima i gledištima; oni imaju spremnost i težnju da prihvate i da se pokore Božjoj neprikosnovenosti i ne gaje ozlojeđenost u svojim srcima. Recite Mi, da li su ti ljudi doživeli Božji sud i grdnju? (Nisu.) Nažalost, iskustvena svedočenja koja ste ranije delili ne uključuju Božji sud i grdnju; nijedno od njih ne ispunjava Božje zahteve. Dokle god ne doživiš Božji sud i grdnju, tvoja narav neće početi da se menja. Ako tvoja narav nije počela da se menja, onda su promene koje primećuješ samo promene u ponašanju. Takve promene u ponašanju mogu da se pripišu tvojoj saradnji, one su delom posledica tvoje dobre ljudskosti i one su dejstvo Božjeg dela. Da li zaista misliš da Bog u spasavanju ljudi neće ići dalje od toga? (Ne.) Šta će onda Bog sledeće da uradi? Koje je glavno delo kojim se Bog bavi kada spasava ljude? (Sud i grdnja.) Primarni metod koji Bog koristi za spasavanje ljudi su sud i grdnja. Ali nažalost, skoro niko još nije bio u stanju da prihvati Božji sud i grdnju. Stoga, Božje delo spasavanja ljudi, njihovog usavršavanja i promene njihovih naravi još nije zvanično počelo. Zašto nije zvanično počelo? Zato što se to Božje delo još uvek ne može sprovesti na ljudima. Zašto ne može da se sprovede? Jer, s obzirom na trenutno stanje, rast i ono za šta su ljudi trenutno sposobni, još uvek su daleko od merila koja Bog zahteva, tako da Bog ne može da nastavi sa Svojim delom. Da li to znači da će Bog prekinuti Svoje delo? Ne, Bog čeka. Šta On radi dok čeka? On pročišćava crkvu, čisti je od remetilaca i ometača, antihrista, zlih duhova, zlih ljudi, bezvernika, onih koji ne veruju zaista u Njega i onih koji ne mogu čak ni da službuju. To se zove veliko čišćenje; to se takođe zove odvajanje žita od kukolja. Da li je veliko čišćenje glavno Božje delo u tom periodu? Ne, u tom periodu će Bog nastaviti da radi na tebi putem podsticanja rečima, zalivanja, negovanja, orezivanja, prekorevanja i disciplinovanja. U kojoj meri? Tek kada ljudi budu imali osnovne uslove da prihvate sud i grdnju, Bog će započeti delo suda i grdnje. Sada mi recite, na osnovu vaših pretpostavki i sudova, koje uslove ljudi moraju da ispune pre nego što Bog započne delo suda i grdnje? Kao što vidiš, Bog sve čini kada tome dođe vreme. Ne radi nasumično. Njegovo delo upravljanja sledi plan koji je On pripremio, i On sve radi korak po korak, a ne nasumično. A šta je sa tim koracima? Svaki korak dela koje Bog načini na ljudima mora da ima efekta, a kada vidi da ima efekta, On čini sledeći korak dela. Bog zna kako Njegovo delo može da ima efekta, šta On mora da kaže i da uradi. On obavlja Svoje delo prema onome što je ljudima potrebno, a ne nasumično. Koje god delo da je delotvorno na ljudima, Bog će ga obaviti, a šta god nije bitno u smislu delotvornosti, Bog to sigurno neće činiti. Na primer, kada postoji potreba za negativnim poukama na kojima Božji izabrani narod može da razvije svoje razlučivanje, u crkvi će se pojaviti lažni hristovi, antihristi, zli duhovi, zli ljudi i ometači i remetioci, na kojima drugi mogu da razviju svoju moć razlučivanja. Ako Božji izabrani narod razume istinu i može da razluči takve ljude, onda su ti ljudi odradili svoje i od njihovog postojanja više nema koristi. Tada će se Božji izabrani narod podići da ih razotkrije i prijavi, a crkva će ih odmah počistiti. Svako Božje delo ima svoje korake, i sve te korake Bog uređuje na osnovu onoga što je čoveku potrebno u životu i prema njegovom rastu. Šta je ljudima zaista potrebno i zašto se u crkvi pojavljuju antihristi i zli ljudi? Ljudi su uglavnom zbunjeni u vezi s tim pitanjima i ne shvataju šta se s tim pitanjima dešava. Neki ljudi, ne shvatajući Božje delo, gaje predstave, pa se čak i žale, govoreći: „Kako to da antihristi mogu da se pojave u Božjoj crkvi? Zašto se Bog ne pobrine za to?” Tek kada pročitaju Božje reči u kojima se navodi da su ti događaji namenjeni ljudima da izvuku pouke i steknu moć razlučivanja, oni dožive prosvetljenje i shvate Božje namere. U početku, ljudi ne umeju da razluče zle ljude. Kada crkva proteruje takve pojedince, ljudi imaju predstave; oni misle da su proterani ljudi dali velike priloge i da su bili u stanju da trpe nedaće, i smatraju da nije trebalo da budu proterani. Tada se u njima javlja otpor prema onome što je Bog učinio. Ali posle sticanja iskustva, ljudi zadobijaju razumevanje istine i stiču sposobnost da razluče zle ljude. Sada, kada je neka zla osoba proterana, više nemaju predstave, niti se opiru. Kada vide da zla osoba ponovo čini zla dela, oni mogu da je identifikuju, a svi sarađuju kako bi prijavili pojedinca i počistili ga pre nego što dođe do bilo kakve značajne štete. Ti zli ljudi tada više nemaju uporište u Božjoj kući. Kako se to postiže? Kako ljudi razvijaju moć razlučivanja? To je Božja volja. Bez Božje volje, ljudi to ne bi mogli da shvate. Božje delo ima redosled, a redosled koraka je određen onim što ljudski život zahteva. Ali sami ljudi nisu sigurni šta im je zapravo potrebno, zbunjeni su. Stoga, Bog može samo da nastavi Svoje delo, da uređuje brojne pouke iz kojih ljudi mogu da uče, omogućavajući im da uđu u istina-stvarnost i da postignu rezultate koje On zahteva. Bilo da ljudi shvataju ili ne, Bog neumorno nastavlja Svoje delo – to je Božja ljubav. Baš kao što Bog orezuje nekoga: ako čovek pogreši, Bog ga oreže; ako ponovo pogreši, On ga ponovo oreže. Ako se ponovo otkrije, Bog će ga još jednom orezati. On radi strpljivo sve dok čovek zaista ne stekne razumevanje, dok ne prestane da bude tup i dok ne postane osetljiv kao da dodiruje žicu pod naponom kada se ponovo susretne sa sličnim situacijama, ne praveći više greške. Tada će to biti dovoljno i Bog će završiti Svoje delo. Kada prilikom susreta sa tim stvarima budeš mogao da ih rešavaš samostalno i u skladu sa načelima, Bog više neće morati da brine. To dokazuje da si razumeo Božje reči i Božju istinu, da si ih prihvatio u svom srcu i da su one postale tvoj život. U tom trenutku Bog prestaje sa Svojim delom. To su koraci Božjeg dela, i kada ih doživiš, ugledaćeš Božju suštinu i mudrost; to je neosporno i zagarantovano.

Upravo smo pomenuli da su koraci Božjeg dela povezani sa promenom ljudske naravi. Božje delo se ne svodi na to da omogući ljudima da donekle promene ponašanje, da shvate neka pravila i steknu izvesno ljudsko obličje, a da zatim to proglase velikim uspehom. Da je tako, delo bi već bilo obavljeno u Dobu blagodati. Šta Bog želi? (Da ljudi promene narav.) Tačno. Ljudi koji su zaista spaseni treba da poseduju promenjenu narav. Bog ne želi samo promenu u ljudskom ponašanju, već, što je još važnije, promenu u njihovoj naravi; to je merilo nečijeg spasenja. Upravo smo pomenuli i neke promene u ponašanju, kao što su sposobnost odricanja od stvari i polaganje života za Boga – to su jasne promene u ponašanju. Međutim, ako nema odanosti Božjim nalozima, ako neko i dalje može da postupa površno, uz prisustvo obmanjivanja, to znači da još uvek nije došlo do promene u naravi. Za sada samo ljudsko ponašanje zaslužuje pohvalu; deluje kao da su ljudi po vladanju bliži svecima, u njihovom ophođenju ima više ljudskosti, a može se naslutiti i tračak dostojanstva i integriteta. Međutim, ma koliko nečije ponašanje bilo lepo, ako ono nije povezano sa primenom istine i ako se ne proživljava po savesti, razumu i normalnoj ljudskosti, onda to nema nikakve veze sa promenom naravi i to nije ono što Bog želi. Posmatrajući stvari na taj način, imajući u vidu vaše trenutno ponašanje, ma koliko se vi pridržavali pravila, ma koliko bili popustljivi, ma koliko bili spremni da položite svoj život, ili koliko su velike vaše težnje, jeste li uspeli da udovoljite Bogu? Jeste li ispunili Božje zahteve? (Niste.) Da li su Božji zahtevi preveliki? Ima ljudi koji misle: „Ljudi su sada tako popustljivi, kako to da još uvek nisu ispunili Božje zahteve?” Šta mislite, da li je ta popustljivost istinska pokornost? (Nije.) Tako je. Ta sadašnja popustljivost označava samo izvesnu razumnost, koja je u celini rezultat Božjeg dovođenja u red. To dejstvo je u potpunosti postignuto Božjim dovođenjem u red; tek nakon što je Bog mukotrpno izgovorio tolike reči, ljudska savest se probudila, ljudski osećaj savesti se uzburkao i oni su počeli da proživljavaju neki privid ljudskosti, da imaju neka pravila postupanja, da umeju da se raspitaju o svemu što rade i da osećaju malo srama kada se ogreše o načela. Ukratko, promene u ponašanju ne ispunjavaju uslove za primanje Božjeg suda i grdnje; Bog ne želi da ljudi promene svoje ponašanje. Šta, dakle, Bog želi? Želi promenu njihove naravi. A kako se ispoljava promena naravi? U kojoj meri oni moraju da se menjaju u različitim aspektima da bi stekli pravo na Božji sud i grdnju? Moraju da se promene u onoj meri u kojoj Bog može da vidi učinak te osobe u svim aspektima – ona naročito može da izvršava svoje dužnosti na odgovarajući način i može da prihvati da bude orezana, može da traži istinu u svemu, može da sledi Boga kada se suočava sa nevoljama i kušnjama i, u osnovi, može da prihvati i da se pokori svemu što joj Bog kaže; čak i kada nije pod nečijim nadzorom i kada je suočena sa iskušenjima, ona može da se uzdrži od loših postupaka, ne čineći nimalo zla. Takvi ljudi su u Božjim očima dorasli merilima; osposobljeni su da zvanično prime Njegov sud i grdnju, što je naredni korak Božjeg dela njihovog spasavanja i usavršavanja. Kakav znak, kakvo merilo postoji ovde – da li znate? (Palo mi je na pamet da kroz Božje prekorevanje i disciplinovanje osoba može postepeno da povrati svoju savest i razum i, uz neke promene u ponašanju, na kraju može da bude u stanju da odano obavlja svoje dužnosti. Bog bi tada mogao da započne delo suda i grdnje te osobe.) Da li se svi slažete sa ovom izjavom? (Da.) Dobro, ali to je samo jedan uslov. Pre nego što Bog na nekome obavi delo suda i grdnje, On će proceniti tu osobu. Kako On vrši tu procenu? Bog ima nekoliko merila. Prvo, On posmatra kakav stav neko ima prema Njegovim nalozima; to jest, kakav stav ima prema dužnostima koje treba da obavlja, da li svesrdno može da obavlja svoje dužnosti, najbolje što može i odano. Ukratko, On osmatra da li ljudi mogu da ispune merilo za odgovarajuće obavljanje dužnosti – to je prvi aspekt. Ovo se direktno odnosi na život vernika i na svakodnevni posao kojim se ljudi bave. Zašto je Bog postavio ovaj aspekt kao uslov, kao merilo procene? Koji je razlog tome – da li znate? Kada Bog nekome poveri zadatak, stav te osobe je presudan – to je način na koji je On procenjuje. Taj zadatak joj je poverio Bog; kako bi se savesna osoba odnosila prema tom zadatku u poređenju sa nesavesnom osobom? Kako bi se razumna osoba odnosila prema njemu u poređenju sa nerazumnom osobu? Između njih postoji razlika. Savesnost i razumnost jesu osobine koje nečija ljudskost treba da poseduje. Osim toga, nije dovoljno imati samo malo savesti ili malo razboritosti. Ukoliko ljudi povrate svoju savesnost i razumnost, da li će onda ličiti na ljude? Da li će tako dostići istina-stvarnost? Ne, to još uvek nije dovoljno; Bog takođe posmatra put kojim ljudi idu dok obavljaju svoju dužnost. Koji put kojim ljudi idu može da ispuni merila koja Bog zahteva? Pre svega, uzdržavanje od zla i pokornost tokom obavljanja dužnosti predstavljaju najosnovnije merilo. Ako je neko u stanju da počini zlo, sa takvom osobom je u potpunosti svršeno; to nije vrsta osobe koju Bog želi da spase. Nadalje, pored savesnog i razumnog postupanja prema Božjim nalozima, još je potrebnije da se traži istina i shvate Božje namere. Bez obzira na okolnosti, bez obzira na to da li je pitanje sa kojim se suočavaš u skladu sa tvojim predstavama i uobraziljom, treba da zadržiš pokoran stav. U ovom trenutku, Bog želi da imaš pokoran stav. Ako samo priznaješ da su Božje reči istinite i tačne, da li je to pokoran stav? Ne, nikako. U čemu se ogleda praktična strana pokornog stava? U sledećem: sebe moraš da dovedeš dotle da prihvatiš Božje reči. Iako je tvoj život-ulazak plitak, tvoj rast nedovoljan i tvoje znanje o praktičnoj strani istine još uvek nije dovoljno temeljno, i dalje si u stanju da slediš Boga i pokoriš Mu se – to je pokoran stav. Pre nego što postigneš potpunu pokornost, moraš prvo da usvojiš pokoran stav, to jest, moraš da prihvatiš Božje reči, da veruješ da su tačne, da prihvatiš Božje reči kao istinu i načela primene i da budeš u stanju da ih se pridržavaš kao propisa čak i ako nisi dovoljno dokučio načela. To je pokoran stav. Pošto se tvoja narav još uvek nije promenila, ako želiš da postigneš istinsku pokornost Bogu, prvo moraš da stekneš pokoran način razmišljanja i da težiš da se pokoriš, govoreći: „Pokoriću se šta god da Bog učini. Ne shvatam mnogo istinu, ali znam da ću, kada mi Bog kaže šta da radim, to i učiniti.” Bog to vidi kao pokoran stav. Neki kažu: „Šta ako sam pogrešio time što sam se pokorio Bogu?” Da li Bog može da pogreši? Bog je istina i pravednost. Bog ne greši; postoji samo mnoštvo stvari koje Bog čini, a koje se ne uklapaju u ljudske predstave. Trebalo bi da kažeš: „Bez obzira na to da li se Božji postupci uklapaju u moje predstave, ja ću se samo usredsrediti na to da Boga slušam, pokoravam Mu se, Njega prihvatam i sledim. To je ono što treba da činim kao stvoreno biće.” Čak i ako ima ljudi koji te osuđuju da se slepo pokoravaš, tome ne bi trebalo da pridaješ važnost. Tvoje srce je sigurno da je Bog istina i da treba da se pokoriš. To je ispravno i to je način razmišljanja nekoga ko treba da se pokori. Samo ljudi koji poseduju takav način razmišljanja mogu da zadobiju istinu. Ako nemaš takav način razmišljanja, već u sebi razmišljaš: „Ne podnosim da me drugi provociraju. Mene niko neće prevariti. Previše sam pametan i niko ne može da me natera da se pokorim bilo čemu! Šta god da mi se nađe na putu, moram to prvo da istražim i proučim. Pokoriću se jedino ako je to u skladu sa mojim predstavama i ako to mogu da prihvatim” – da li je to pokoran stav? To nije pokoran stav; to su nedostatak pokornog načina razmišljanja i odsustvo iskrene namere za pokoravanjem. Ako kažeš: „Čak i da je reč o bogu, svejedno to moram da istražim. Potpuno se isto ophodim i prema kraljevima i kraljicama. To što mi govoriš je beskorisno. Tačno je da sam stvoreno biće, ali nisam budala – zato nemoj tako da se ophodiš prema meni”, onda je za tebe gotovo; ne ispunjavaš uslove da prihvatiš istinu. Takvi ljudi nemaju nimalo razumnosti. Ne poseduju normalnu ljudskost, pa zar ih to ne čini zverima? Kako osoba može da postigne pokornost bez razumnosti? Da bi postigla pokornost, ona pre svega mora posedovati pokoran način razmišljanja. Jedino se uz pokoran način razmišljanja može govoriti o razumnosti te osobe. Ako nema pokoran način razmišljanja, onda nema ni razboritost. Ljudi su stvorena bića; kako onda mogu jasno da vide Stvoritelja? Celo čovečanstvo nije bilo u stanju da za 6000 godina dešifruje jednu od Božjih ideja, pa kako onda ljudi mogu odmah da shvate šta Bog radi? Ti to ne možeš da shvatiš. Bog je hiljadama godina činio mnoge stvari i već ih je otkrio ljudskom rodu, ali da ih ljudima nije objasnio, oni ih i dalje ne bi shvatili. Možda Njegove reči sada shvataš u doslovnom smislu, ali ćeš ih donekle razumeti tek za dvadeset godina. Eto koliki je jaz između ljudi i onoga što Bog zahteva. Imajući to u vidu, ljudi treba da poseduju razumnost i pokoran način razmišljanja. Ljudi su samo obični mravi i crvi, ali ipak žele da jasno vide Stvoritelja. Krajnje nerazumno. Neki ljudi se uvek žale da im Bog ne govori Svoje tajne i neposredno im ne objašnjava istinu, da ih uvek primorava da traže. Ali nije u redu i nerazumno je govoriti takve stvari. Od svih reči koje ti je Bog saopštio, koliko njih razumeš? Koliko Božjih reči možeš da sprovedeš u delo? Božje delo se uvek odvija u koracima. Da je Bog pre 2000 godina ispričao ljudima o Svom delu poslednjih dana, da li bi išta shvatili? U Doba blagodati, Gospod Isus je uzeo obličje grešnog tela i bio je žrtva za greh za celo čovečanstvo. Da je On tada to ispričao ljudima, ko bi Ga shvatio? Današnji ljudi poput tebe shvataju neke konceptualne teorije, ali kada je reč o istinama kao što su Božja stvarna narav, Božja namera da voli čovečanstvo i poreklo i plan koji stoje iza tadašnjih Božjih postupaka, ljudi baš nikada neće biti u stanju da ih shvate. U tome je tajna istine; to je Božja suština. Kako ljudi to mogu jasno da uvide? Potpuno je nerazumno da želiš jasno da vidiš Stvoritelja. Previše si nadmen i precenjuješ svoje sposobnosti. Ljudi ne bi trebalo da žele da jasno vide Boga. Dobro je već ako mogu da shvate bilo šta od istine. Što se tebe tiče, shvatanje malo istine je već dovoljno postignuće. Dakle, je li pokoran način razmišljanja razuman? Potpuno je razumno. Pokoran stav i način razmišljanja jesu ono najmanje što svako stvoreno biće treba da poseduje.

Koliko je potrebno vremena da bi se dobro i odano obavila dužnost i da bi se stekao pokoran način razmišljanja? Da li je potrebno da prođe određeni broj godina? Ne postoji određeni vremenski okvir, a on će zavisiti od nečijeg traganja, njegove težnje i stepena žudnje za istinom. Zavisiće i od njemu svojstvene savesti, razuma, kova i uvida. Odmah nakon sticanja pokornog stava doći će do daljih promena u nečijem govoru, postupcima i ponašanju. Koje su to promene? U Božjim očima, sada si u osnovi poštena osoba. Šta znači biti u osnovi poštena osoba? To znači da se komponenta namernog laganja u tvom izražavanju i ponašanju smanjila; osamdeset odsto onoga što kažeš je istinito. Ponekad, zbog nepoštene prirode, zbog okolnosti ili nekog drugog razloga, nesvesno lažeš i osećaš se neprijatno kao da si progutao žabu; osećaš se nelagodno nekoliko dana. Priznaješ svoju grešku i kaješ se pred Bogom, a posle toga dolazi do promena – tvoje laži postaju sve ređe i ređe, a stanje ti se poboljšava. U Božjim očima, sada si u osnovi poštena osoba. Neki ljudi kažu: „Ako je neko u osnovi pošten, zar se njegova narav nije promenila?” Da li je tako? Ne, to je samo promena u ponašanju. U Božjim očima, sposobnost da se bude poštena osoba uključuje više od promene u ophođenju i ponašanju; ona uključuje i suštinske promene u nečijem načinu razmišljanja i pogledu na stvari. Takva osoba više nema nameru da laže niti da obmanjuje, a u onome što govori i radi nema apsolutno nikakve neistine niti obmane. Njene reči i dela postaju sve istinitiji, sa sve više iskrenih reči. Na primer, kada te pitaju da li si nešto uradio, čak i ako bi priznanje dovelo do toga da budeš išamaran ili da budeš kažnjen, ipak si u stanju da kažeš istinu. Čak i ako priznanje podrazumeva snošenje značajne odgovornosti, suočavanje sa smrću ili s uništenjem, u stanju si da kažeš istinu i spreman si da primenjuješ istinu da bi udovoljio Bogu. To ukazuje na to da je tvoj stav prema Božjim rečima postao prilično čvrst. U nekom trenutku, izbor bilo kojeg od merila primene koje Bog zahteva neće ti predstavljati gotovo nikakav problem; prirodno ćeš moći to da postigneš i sprovedeš u delo bez ograničenja spoljašnjih okolnosti, usmeravanja vođa i radnika, ili osećaja Božjeg preispitivanja nad sobom. U stanju si da takve stvari radiš sam, bez napora. Bez ograničenja spoljašnjih okolnosti, ne iz straha od Božjeg dovođenja u red, niti straha od griže savesti, a svakako ne iz straha od tuđeg ismevanja niti nadzora – ni zbog čega od toga – možeš samoinicijativno da ispitaš svoje ponašanje, da proceniš njegovu ispravnost i da li je ono u skladu sa istinom i da li udovoljava Bogu. U tom trenutku ćeš u osnovi ispuniti merilo da budeš poštena osoba u Božjim očima. Biti u osnovi poštena osoba jeste treći osnovni uslov za prihvatanje Božjeg suda i grdnje.

Upravo smo razgovarali u zajedništvu o tri uslova za prihvatanje Božjeg suda i grdnje: prvi je odgovarajuće izvršavanje dužnosti, drugi je pokoran stav, a treći je da se u osnovi bude poštena osoba. Kako se procenjuje taj treći uslov? Koji su kriterijumi? (Čovek svesno manje laže, a češće govori istinu.) To znači da ste u stanju da govorite istinu većinu vremena; svi bi trebalo da budete u stanju da to procenite, zar ne? Biti u osnovi poštena osoba jeste treći osnovni uslov za prihvatanje Božjeg suda i grdnje. Drugi je imati pokoran stav, koji uključuje neke pojedinosti, uglavnom da se Božje delo ne preispituje niti proučava, već samo da se poseduje pokoran način razmišljanja. Osim toga, to podrazumeva težnju da budete poštena osoba, da dostignete tačku u kojoj je vaših laži sve manje, a većinu vremena možete da govorite iskreno, izražavajući svoja prava osećanja. Najvažniji aspekt ovde je da ljudi lično sarađuju, što znači da aktivno napreduju i teže da dostignu istinu. Posedovanje pokornog načina razmišljanja predstavlja rezultat postignut na ličnom nivou; sposobnost da se postane poštena osoba – u osnovi poštena – takođe je lična stvar i rezultat je nečijeg marljivog traganja. Prihvatanje Božjeg suda i grdnje ima još jedan primarni uslov. Prvo ću vam dati nagoveštaj, a ako budete razmišljali u skladu sa onim što govorim, moći ćete da ga dokučite. Od početka verovanja u Boga pa do kraja, da li su ljudi napravili mnogo grešaka u ovom životu? Da li je bilo mnogo buntovnih dela protiv Boga? (Bilo ih je mnogo.) Dakle, šta bi neko trebalo da uradi kada pogreši, ili kada je buntovan? (Mora da ima pokajničko srce.) Pokajničko srce je znak da osoba ima savest i razum. Savest i razum jesu minimalne osobine koje primalac Božjeg spasenja treba da poseduje; oni koji nemaju savest i razum ne mogu da dostignu Božje spasenje. Kakva je osoba koja, posle počinjenih grešaka, nikada ne ume da se pokaje? Može li osoba koja nikada ne ume da se pokaje da sledi Boga do kraja? Može li da doživi pravu promenu? (Ne može.) Zašto ne? (Zato što nema pokajničko srce.) Upravo tako, i to nas dovodi do konačnog uslova: čovek mora da ima pokajničko srce. Dok slede Boga, usled sopstvene gluposti i neznanja i zbog svojih različitih iskvarenih naravi, ljudi se često pokazuju kao buntovni, a ponekad pogrešno shvataju Boga ili se na Njega žale. Skreću s puta, a neki čak stvaraju predstave o Bogu, postaju negativni, neko vreme otaljavaju posao i gube veru. Buntovništvo se javlja u svakoj etapi ljudskog života. Oni nose Boga u srcu i znaju da je On na delu kada se nešto dogodi, ali ponekad ne mogu u potpunosti da razaberu tu činjenicu. Iako su u stanju da se površno pokore, naprosto ne mogu to da prihvate u svojoj nutrini. Zbog čega je očigledno da u svojoj nutrini ne mogu to da prihvate? Jedan od načina na koji se to ispoljava jeste da, uprkos tome što sve znaju, naprosto nisu u stanju da ostave po strani ono što su učinili i stanu pred Boga da priznaju svoje greške i kažu: „Bože, pogrešio sam. Neću se više tako ponašati. Tražiću Tvoje namere i radiću ono što Ti želiš da radim. Nekada Ti nisam pridavao pažnju; rast mi je bio mali, bio sam nepromišljen i neuk i često buntovan. Sada to znam.” Kakav stav ljudi imaju ako mogu da priznaju svoje greške? (Žele da naprave preokret.) Ukoliko su ljudi savesni i razumni i žude za istinom, a ipak nikada ne umeju sebe da preispitaju i da nakon svojih grešaka naprave preokret, već umesto toga veruju u načelo „bilo pa prošlo” i ubeđeni su da nisu pogrešili, na kakvu to onda narav ukazuje? Na kakvu vrstu ponašanja? Šta je suština takvog ponašanja? (Nepopustljivost.) Takvi ljudi su nepopustljivi i, šta god da se desi, to predstavlja put kojim će ići. Bog ne voli takve ljude. Šta je Jona rekao kada je izgovorio Božje reči Ninivljanima? („Još četrdeset dana i Niniva će biti uništena” (Knjiga proroka Jone 3:4).) Kako su Ninivljani reagovali na te reči? Kada su videli da će ih Bog uništiti, brže-bolje su uzeli kostret i pepeo, priznali Mu svoje grehe i napustili put zla. To znači pokajati se. Ako je čovek u stanju da se pokaje, time dobija ogromnu priliku. Kakva je to prilika? Prilika da nastavi da živi. Bez pravog pokajanja bilo bi ti teško da nastaviš dalje, bilo u obavljanju svoje dužnosti, bilo u težnji ka spasenju. U svakoj etapi – bilo kada te Bog disciplinuje ili prekoreva, ili kada te podseća i podstiče – dokle god postoji sukob između tebe i Boga, kod tebe ne dolazi do preokreta i ostaješ privržen svojim idejama, pogledima i stavovima; iako ideš napred, sukob između tebe i Boga, tvoje pogrešno razumevanje o Njemu, tvoje pritužbe i buntovništvo protiv Njega nisu otklonjeni, a u tvom srcu ne dolazi do preokreta. Tada će te Bog, koliko je do Njega, eliminisati. Iako nisi napustio svoju dužnost, još uvek se nje držiš i imaš kakvu-takvu odanost prema nalogu koji ti je Bog poverio i ljudi to smatraju prihvatljivim, postoji još nešto: spor između tebe i Boga stvorio je trajan čvor. Nisi iskoristio istinu da ga razrešiš i zadobiješ istinsko razumevanje Božjih namera. Iz toga proističe da se tvoje pogrešno razumevanje Boga produbljuje i uvek misliš da Bog greši i da se prema tebi nepravedno postupa, a to znači da se nisi preokrenuo. Tvoje buntovništvo, tvoje predstave i tvoje pogrešno razumevanje Boga i dalje su prisutni i navode te da imaš mentalitet nepokornosti, da večito budeš buntovan i da se protiviš Bogu. Zar takva osoba nije neko ko se buni protiv Boga, opire Mu se i tvrdoglavo odbija da se pokaje? Zašto je Bogu toliko bitno da se ljudi preobrate? Kakav treba da bude stav stvorenog bića prema Stvoritelju? Takav da priznaje da je Stvoritelj u pravu, šta god da učini. Ukoliko to ne priznaš, to da je Stvoritelj istina, put i život biće za tebe samo prazne reči. Ako bude tako, hoćeš li moći još uvek da postigneš spasenje? Nećeš. Ne bi bio podoban; Bog ne spasava ljude kao što si ti. Neki kažu: „Bog traži da ljudi imaju pokajničko srce i da umeju da se preokrenu. Ali ima mnogo stvari u kojima se nisam preokrenuo. Da li još uvek imam vremena da to uradim?” Da, još ima vremena. Pored toga, neki kažu: „U čemu sve moram da se preokrenem? Stvari iz prošlosti više nema i zaboravljene su.” Dokle god se tvoja narav ne promeni, dokle god ne spoznaš ono što u tvojim postupcima nije u skladu sa istinom ili ne može biti u skladu sa Bogom, onda taj čvor koji se stvorio između tebe i Boga još nije razvezan; stvar nije rešena. Ta narav je u tebi; ideja, gledište i stav koji koji se buni protiv Boga su u tebi. Čim se steknu prave okolnosti, to tvoje gledište će se ponovo javiti, i tvoj sukob sa Bogom će se ponovo rasplamsati. Dakle, iako ne možeš da ispraviš prošlost, moraš da ispraviš stvari koje će se dogoditi u budućnosti. Kako ih ispraviti? Moraš da se preobratiš i ostaviš po strani svoje ideje i namere. Kada to nameriš, prirodno ćeš usvojiti stav pokornosti. Međutim, tačnije rečeno, to se odnosi na ljude koji prave preokret u svom stavu prema Bogu, Stvoritelju; to je prepoznavanje i potvrđivanje činjenice da je Stvoritelj istina, put i život. Ako možeš da se preokreneš, to pokazuje da možeš da ostaviš po strani ono za šta misliš da je ispravno, ili ono za šta ljudski rod – koji je iskvaren – kolektivno smatra da je ispravno; i da, umesto toga, priznaješ da su Božje reči istina i da su pozitivne stvari. Ako možeš da imaš takav stav, to dokazuje da prepoznaješ identitet Stvoritelja i Njegove suštine. Tako Bog gleda na to pitanje, i stoga smatra da je čovekov preokret posebno važan.

Ima ljudi koji kažu: „Ako osoba nije učinila ništa loše, zbog čega treba da se preokrene?” Čak i ako u ovom trenutku nisi učinio ništa loše, prvo moraš da shvatiš istinu o pokajanju. To je nešto što treba da poseduješ. Jednom kada shvatiš istinu, otkrićeš da su neke stvari koje si uradio bile neprikladne i otkrićeš probleme koji imaju veze s tvojim namerama i načinom razmišljanja – to jest, probleme s tvojom naravi. Pre nego što shvatiš, to će isplivati na površinu i učiniće da vidiš da tvoj odnos sa Bogom zapravo nije jednostavan odnos između ljudi i Boga. Bog je još uvek Bog, ali ti si stvoreno biće koje ne ispunjava merilo. Kada se radi o pitanjima u kojima ljudi nisu uspeli da se nađu na odgovarajućem mestu i nisu uspeli da postignu ono što treba – to jest, kada ne ispune svoju dužnost – to će u njima izazvati unutrašnji nemir. To je izuzetno praktičan problem koji mora da se reši. Kako se on, dakle, rešava? Kakav stav treba ljudi da zauzmu? Pre svega, moraju biti spremni da se preokrenu. A kako bi ta spremnost na preokret trebalo da se sprovede u delo? Na primer, ako neka osoba obavlja ulogu vođe nekoliko godina, ali zbog lošeg kova ne radi dobro svoj posao, ne može jasno da vidi nijednu situaciju, ne zna kako da koristi istinu za rešavanje problema niti može da obavi ijedan posao kako treba, ona stoga biva otpuštena. Ukoliko je posle otpuštanja u stanju da bude pokorna, da nastavi da obavlja svoju dužnost i spremna je da se preokrene, šta treba da uradi? Pre svega, trebalo bi da razume sledeće: „Bog je bio u pravu što je učinio to što je učinio. Moj kov je tako jadan, već dugo nisam obavio nijedan posao kako treba, umesto toga sam samo usporavao rad crkve i život-ulazak braće i sestara. Srećan sam što me kuća Božja nije odmah izbacila. Zaista sam se prilično besramno držao svog položaja sve ovo vreme, pa čak i bio uveren da sam odlično radio posao. Baš sam bio nerazuman!” Biti u stanju da mrziš sebe i da se kaješ: da li je to izraz spremnosti da se napravi preokret? Ako je neko u stanju da to izgovori, znači da je spreman. Ako u svom srcu kaže: „Dok sam bio na položaju vođe, toliko dugo sam uvek težio za dobrobitima statusa; uvek sam propovedao doktrinu i opremao se doktrinom; nisam težio da postignem život-ulazak. Tek sada kada sam smenjen uviđam koliko sam neadekvatan i koliko toga mi nedostaje. Bog je učinio pravu stvar i moram da Mu budem pokoran. U prošlosti sam imao status, a braća i sestre su se lepo ophodili prema meni; uvek sam bio njima okružen, gde god da sam išao. Sada niko ne obraća pažnju na mene, napušten sam; to mi je kazna, to je odmazda koju zaslužujem. Štaviše, kako bi stvoreno biće moglo da ima bilo kakav status pred Bogom? Bez obzira na to koliko je nečiji status visok, to nije ni ishod ni odredište; Bog mi ne izdaje nalog da bih mogao da koristim svoj autoritet niti da uživam u svom statusu, već da bih mogao da obavljam svoju dužnost, tako da treba da učinim sve što mogu. Trebalo bi da imam pokoran stav prema Božjoj suverenosti i uređenjima kuće Božje. Iako pokornost može biti teška, moram biti pokoran; Bog je u pravu šta god da učini, pa čak i da imam na hiljade, desetine hiljada izgovora, nijedan od njih ne bi bio istina. Pokornost Bogu je istina!” – to su pravi izrazi spremnosti za preokret. A ako bi neko posedovao sve to, kako bi Bog mogao da proceni takvu osobu? Bog bi rekao da je to savesna i razumna osoba. Da li je ta procena visoka? Nije previše visoka; sama savest i razum ne ispunjavaju merila da je Bog usavrši – ali kad je u pitanju takva osoba, ni to već nije malo dostignuće. Dragoceno je posedovati sposobnost pokoravanja. Nakon toga, način na koji će osoba nastojati da navede Boga da promeni svoje mišljenje o njoj zavisiće od toga kojim će putem krenuti. Ako se nije istinski pokajala i, budući da nema status, nije odana u svojoj dužnosti i uvek je površna, onda je sa njom sasvim svršeno; biće eliminisana. Ako i dalje gaji nezadovoljstvo i žali se: „Dok sam bio vođa, mnogo sam patio, pa čak i ako nisam postigao neke uspehe, marljivo sam radio. Kažu da se nisam bavio pravim radom, ali sam dosta toga učinio. Bez obzira na to da li sam postigao neki rezultat ili ne, barem nisam sedeo skrštenih ruku. Već i samo zbog toga što nisam sedeo dokon, Bog ne bi trebalo tek tako da me eliminiše. Čak i bez statusa, još uvek me teraju da obavljam neke zadatke – zar to nije poigravanje sa mnom?” – ako nakon smenjivanja takva osoba nema više elana da obavlja bilo kakvu dužnost, ima li tu ikakve odanosti ili pokornosti? Nema odanosti, pokornosti, niti spremnosti da se preokrene; nema ničega od toga. Zar to nije žalosno? Sve je to veoma žalosno; uzalud je verovala sve ove godine. Tolike godine je slušala propovedi, ali nije primenjivala nikakvu istinu, drugima je uvek držala predavanja o rečima i doktrinama, ali nije bila sposoban da bilo šta uradi sama – tako je ta osoba verovala u Boga; propovedala je podosta doktrine drugima, ali na kraju nije u stanju da reši ni sopstvene probleme. To je tako jadno! I još uvek želi da primi Božji sud i grdnju? Pošto je smenjena, ona se i dalje bori sa Bogom i trpi muke, ne pokazujući baš nikakvu pokornost. Zar to nije samo slepa patnja? Tvoja patnja je bezvredna! Ako zanemarimo sve ostalo i samo pogledamo činjenicu da si postao besan i razdražljiv kada te je crkva smenila sa tvog položaja – već i na osnovu toga, nisi dostojan da budeš ljudsko biće, nisi dostojan da budeš stvoreno Božje biće. Pa zašto se onda raspravljaš? Svi tvoji argumenti su beskorisni. Toliko godina si verovao, a ipak ti nedostaje čak i to malo pokornosti; gde su plodovi tvoje dugogodišnje vere? Jadno, odvratno, ogavno! Dobio si status i prema njemu si se ophodio kao prema zvaničnoj funkciji; da li posedovanje statusa znači da se tvoja narav promenila? Zar to nije samo Božja blagodat? Bog te je udostojio tog naloga, ali ti si ga prihvatio kao zvaničnu funkciju – zar to nije ogavno? Ima li zvaničnika u kući Božjoj? Među svetima kroz minula vremena niko nije bio zvaničnik. Dve hiljade godina ljudi su obožavali Pavla, ali niko nikada nije rekao da je Pavle imao bilo kakvu zvaničnu titulu. Prema tome, pojam „zvaničnik” ne stoji; on nije ni nagrada niti nalog od Boga i treba da ga se odrekneš. Ako stalno nastojiš da budeš zvaničnik, da li će Bog to odobriti? Da li će ti to omogućiti da postigneš spasenje? Svakako da neće. Upravo smo pomenuli da, da kako bi prihvatio Božji sud i grdnju, čovek mora imati spremnost da se preokrene. Da li je to važno? (Jeste.) Izuzetno je važno imati takav stav! Ako između sebe i Stvoritelja želiš da uspostaviš odnos Spasitelja i spasenog, i želiš da te Bog spase, moraš da ispraviš svoj položaj i da utvrdiš mesto i status Boga u svom srcu. Koji je, dakle, tvoj položaj? (Stvoreno biće.) Ko je stvoreno biće? Čovek, a ne zver. U svakom trenutku moraš da budeš svestan da si stvoreno biće, običan čovek i ne smeš da zaboraviš mesto koje ti pripada. Kada ti Bog da malo blagodati, malo blagoslova, ti onda gubiš iz vida ko si. Kada, u svojoj poniznosti i skrivenosti, Bog podeli neke iskrene reči da te uteši, On te uzdiže; a ti bi ipak da Mu budeš ravan, uzdižući sebe – koje bi biće to učinilo? Ljudsko? (Ne bi.) Bog ne prepoznaje stvoreno biće kao što si ti – možeš da odstupiš! Ako te Bog ne prepozna, da li će te usavršiti? Ti ne ispunjavaš uslove da te Bog usavrši. Nije li srž ove rasprave jasno predočena u ovom trenutku? Dakle, spremnost da se krene drugim pravcem je veoma važna; to je stanje uma, a istovremeno i stav. Taj stav je važno načelo primene koje čovek treba da poseduje da bi primio Božje spasenje i usavršavanje. Ne pridaj sebi toliko na značaju, ne smatraj sebe toliko plemenitim, niti pretpostavljaj da si apsolutno ispravan i nepogrešiv. Nisi veliki, nisi slavan niti si ispravan; beznačajno si, nisko, stvoreno biće u ljudskom rodu koje je Sotona iskvario. Potrebno je da prihvatiš Stvoriteljevo spasenje. Još uvek nisi spasen, niti si usavršen; moraš da imaš to razumevanje.

Postoje četiri uslova za prihvatanje Božje grdnje i suda: savesno obavljanje dužnosti, pokoran mentalitet, osnovno poštenje i pokajničko srce. Zapamtite ova četiri uslova i uporedite se sa njima kad god se zateknete u nekim situacijama. Ako situacija zahteva pokornost, onda primenjujte pokornost. Božja reč traži od ljudi da imaju pokoran stav; ako uporediš sebe sa Božjim rečima i naiđeš na veliku razliku, šta treba da radiš? Uradi kako Bog kaže, sledi Božje reči bez pogovora ili rasprave. Ako pokušaš da se raspravljaš, Bogu ćeš se zgaditi. Šta ćeš da radiš ako se zgadiš Bogu? Postoji jedna korektivna mera, a to je da se odmah promeni pravac. Nemoj da uvrediš Božje srce zbog neke beznačajne stvari, a zatim da nastaviš da vređaš Božje srce i da Ga zanemaruješ. Ljudi su ništa; ako zanemaruješ Boga, On te više neće želeti. Šta radiš ako te Bog zanemaruje i ne želi te? Kažeš: „Promeniću pravac. Ne napuštaj me Bože, ne mogu bez Tebe.” Ali od izgovaranja tih reči nema koristi. Bogu nije potrebna tvoja slatkorečivost; On će sagledati tvoj stav, tvoju primenu, put kojim ćeš posle toga ići i tvoj učinak. Nemoj misliti da je Bog običan čovek koga možeš da ganeš sa nekoliko umilnih reči; Bog nije takav, On posmatra tvoj stav. Kada jednom promeniš pravac, Bog vidi da si prešao put od nepopustljivosti do pokornosti i da možeš da prihvatiš istinu, ne sukobljavajući se više sa Bogom. Došlo je do promene u tvojoj nepopustljivosti, ti znaš ko si i prepoznaješ svog Boga; Bog će to pažljivo pratiti i počeće da obavlja neko delo na tebi. Neki ljudi kažu: „Nisam osetio da Bog namerava nešto da učini.” Ne oslanjaj se na svoja osećanja. Da li su tvoja osećanja tačna? Bog je toliko delao na tebi – da li si osetio bilo šta od toga? Da li si osetio kada je Bogu bilo slomljeno srce? Ništa nisi znao – možda si čak bio srećan negde drugde. Dakle, ne tumači Božja osećanja na osnovu sopstvenih osećanja i ne meri Božja osećanja naspram sopstvenih osećanja; od toga nema koristi. Ako te Bog zanemaruje i ne osećaš ništa i ne primaš prosvećenje ili priznanje, šta treba da radiš? Zapamti jednu stvar: moraš da nastaviš da ispunjavaš odgovornosti i dužnosti koje stvoreno biće treba da ispuni, a i dalje moraš da govoriš istinu, kako i dolikuje. Ne vraćaj se svojim prethodnim lažima samo zato što te Bog zanemaruje ili te više ne želi, i ne govori sada kao što si tada govorio; ako to uradiš, zasigurno si gotov. To je suprotstavljanje i protivljenje Bogu. Potrebno je da se čvrsto držiš svoje dužnosti i da se pokoravaš, kako i dolikuje. Kakva je korist od toga? Kada Bog bude video da si promenio pravac, Njegovo srce će omekšati, a Njegov gnev i ljutnja prema tebi će se postepeno smanjivati. Zar smanjivanje Božjeg gneva nije dobar znak za tebe? To znači da je došlo vreme za tvoju prekretnicu. Kada život prestane da ti se zasniva na osećanjima, kada prestaneš s pokušajima da tumačiš Božje izraze i kada prestaneš da postavljaš ekstravagantne zahteve Bogu da bi saznao Njegov stav, već umesto toga živiš u skladu sa rečima koje je Bog izgovorio, sa dužnostima i načelima primene koje ti je Bog poverio i u skladu sa putem koji ti je Bog rekao da primenjuješ i slediš; ako živiš u skladu sa svim tim, i bez obzira na to kako se Bog odnosi prema tebi ili da li obraća pažnju na tebe, ti nastavljaš da radiš kao što treba – onda će te Bog odobriti. Zašto će te On odobriti? Zato što, bez obzira na to kakav je Bog prema tebi, da li obraća pažnju na tebe, da li ti daje blagodat, blagoslove, prosvećenje, prosvetljenje, brigu ili zaštitu, i bez obzira na to koliko od svega toga osećaš, ti i dalje možeš da Ga slediš do kraja. Ti si se čvrsto držao stava kojeg stvoreno biće treba da se drži i da ga ne menja; prihvatio si Božje reči kao cilj i pravac svog života i prihvatio si Božje reči kao istinu i kao najviše reči mudrosti u svom životu. U čemu je suština takvog ponašanja? U tome da u srcu prepoznaš da je Stvoritelj tvoj život, da je On tvoj Bog. Na taj način Bog bude rasterećen i ti postaješ normalna osoba koja živi u prisustvu Boga; jedna takva osoba poseduje osnovne uslove za promenu naravi. Mogu li se, na osnovu toga, razumevanje i promene koje su ljudi postigli smatrati promenom naravi? Još uvek ne. Stoga ti moraš da prihvatiš identitet Stvoritelja, kao i da imaš odgovoran stav prema sopstvenoj dužnosti. Pored toga, moraš da imaš stav koji može da prihvati istinu i da joj se pokori. Kada budeš posedovao te osobine, Bog će započeti delo suda i grdnje na tebi. Od te tačke počinje spasenje. Neki ljudi kažu: „Ako posedujemo te osobine, da li to znači da se naša narav već promenila? Kad smo se već toliko promenili, čemu će Bog još da sudi i šta će da grdi?” Čemu Bog sudi i šta grdi? Ljudsku priroda-suštinu, a to je njihova iskvarena narav. Ako neko poseduje ta četiri uslova i može da ih zadovolji, koji se aspekt njegove iskvarene naravi temeljno promenio? Nijedan. Došlo je samo do male promene u ponašanju, ali to nije dovoljno. Nije došlo do suštinske promene. To jest, dok Bog ne započne Svoje delo suda i grdnje na tebi, tvoja samospoznaja će uvek biti površna i plitka. Neće odgovarati tvojoj iskvarenoj suštini; daleko je od toga, jaz je popriličan. Stoga, pre nego što Bog započne Svoje delo suda i grdnje, bez obzira na to koliko ti misliš da si dobar, iskren, da poštuješ pravila, ili koliko misliš da imaš pokoran stav, moraš da znaš jednu stvar: zvanično, tvoja narav još nije počela da se menja. Načini na koji primenjuješ i te tvoje metode samo ukazuju na promenu ponašanja i čine osnovnu ljudskost koju osoba koju će Bog spasiti treba da poseduje. Iskrenost, pokornost, sposobnost da se promeni pravac, odanost – to su stvari koje treba da postoje u nečijoj ljudskosti. Naravno, to uključuje i savest i razum; moraš da poseduješ te osobine pre nego što Bog izvrši Svoje delo suda i grdnje. Kada neko zadovolji sva ta četiri uslova – odgovarajuće obavljanje dužnosti, pokoran mentalitet, osnovno poštenje i pokajničko srce – Bog će započeti Svoje delo suda i grdnje na toj osobi.

Sada bi trebalo u glavi da imate nekakav koncept o tome kako Bog konkretno sprovodi delo suda i grdnje na ljudima. Na primer, što se tiče rđavosti, ljudi često stavljaju Boga na probu, neobjašnjivo žele da Ga ispitaju i gaje nepoverenje, sumnje i pitanja o Božjim rečima. Oni nagađaju kakav je zaista Božji stav prema ljudima, uvek žele to da znaju. Zar to nije rđavo? Da li ljudi trenutno znaju koja njihova stanja ili ponašanje iskazuju takvu narav? To im nije jasno. Tokom trajanja suda i grdnje, Bog će te navesti da otvoriš i ogoliš sebe i svoja različita stanja, tako da ti u srcu postanu jasna. Naravno, kada se ogoliš, možda se nećeš osećati previše posramljeno; u najmanju ruku, tada ćeš saznati zašto ti Bog sudi i grdi te. Videćeš da su Božje reči suda i Njegovo izlaganje zasnovani na činjenicama i bićeš u potpunosti ubeđen i videćeš da su bez izuzetka tačni. Tada će ti biti jasno da sve te stvari koje postoje u tebi; to nisu samo ponašanje ili trenutna otkrivenja, već sama tvoja narav. Zatim, dok Bog bude vršio Svoje delo suda i grdnje, ti ćeš neprekidno biti otkrivan i orezivan zbog svoje iskvarene naravi, što će dovesti do toga da patiš i trpiš oplemenjivanje. Na primer, biti nepoverljiv prema Bogu je izraz rđavosti. Ljudi su često nepoverljivi prema Bogu, ali nikada ne shvataju da je to rđavo; to pitanje mora da se reši. Kada ti Bog sudi i kažnjava te, ako si nepoverljiv prema Njemu, On će ti dati do znanja da je to rđavo. Živiš u rđavom raspoloženju i sa tim rđavim raspoloženjem se odnosiš prema Bogu u koga veruješ, takmičiš se sa svojim Bogom i nepoverljiv si prema svom Bogu – i tvoje srce će zapasti u agoniju. Ne želiš to da uradiš, ali ne možeš tu ništa. Pošto imaš tu iskvarenu narav, Bog će urediti okolnosti da te oplemeni, čineći da nesvesno napustiš svoje predstave i zamisli, svoje logičko razmišljanje i svoje misli i ideje. Tada ćeš patiti; to je istinsko oplemenjivanje, i zbog te iskvarene naravi bićeš oplemenjen. Kako počinje oplemenjivanje? Ako misliš da se ne radi o iskvarenoj naravi, ako veruješ da nemaš takva ispoljenja ili stanja i da nisi takva osoba, i ako osećaš da taj aspekt iskvarene naravi ne prebiva u tebi, da li ćeš onda biti oplemenjen kada ti Bog bude sudio? (Ne.) Kada priznaš da si otkrio iskvarenu narav, i znaš da ti je Bog sudio, i možeš da prepoznaš svoju iskvarenu narav u Njegovom sudu, ali ti još uvek racionalizuješ i još uvek živiš unutar te iskvarene naravi, nesposoban da se oslobodiš – tako počinje oplemenjivanje. Ti znaš da Bog ne voli i prezire tvoju iskvarenu narav, i daleko si od toga da ispuniš Božje zahteve; jasno ti je da grešiš i da je Bog u pravu, ali ne možeš da sprovedeš istinu u delo, niti možeš da slediš Božji put – tada se javlja tvoj bol. Da li sada osećate taj bol? (Ne.) Onda u najmanju ruku niste pretrpeli oplemenjivanje u pogledu svoje iskvarene naravi; samo osećate neki bol zato što ste prekoreni i disciplinovani kada pravite greške ili prestupe, ali to svakako nije oplemenjivanje. Pretpostavimo da možete da uđete u takav život, da krenete takvim putem, i kažete: „Više ne patim ni od privrženosti, ni od statusa, već zaista trpim oplemenjivanje. Shvatio sam da sam u neskladu sa Bogom, da je moja iskvarena narav duboko ukorenjena u meni i da ne mogu da je odbacim. Neka me Bog oplemeni i otkrije.” Kada živiš u takvom stanju, na putu si da budeš spasen. Sada je bitno reći da vi možda svi žudite i radujete se dolasku tog dana, ali ne znam koliko vas zapravo može da bude dovoljno blagosloveno da uživa u takvom tretmanu. To je fantastična stvar i ogroman blagoslov. Nije lako biti spasen. Ako te Stvoritelj zaista ceni, izabere i dozvoli ti da budeš Njegov sledbenik, to je samo prvi korak ka spasenju. Ako te Stvoritelj ceni i kaže da si kvalifikovan da primiš Njegov sud i grdnju, to je tek drugi korak. Ako uspeš da prođeš Božji sud i grdnju, da dostigneš stanje u kojem se tvoja narav menja i da budeš u skladu sa Stvoriteljem, da kreneš putem strahovanja od Boga i izbegavanja zla, to je konačni ishod. E, sad, ko će od vas biti dovoljno blagosloven da dostigne taj dan, ko će biti blagosloven da primi takvo spasenje? Može li se to prepoznati po nečijem izgledu? Po nečijem kovu? Po nečijem nivou obrazovanja? (Ne može.) Može li to da se odredi na osnovu dužnosti koju neko sada obavlja? Ili na osnovu porodice u kojoj je neko ponikao? Nijedan od tih faktora ne može to da otkrije. Neki ljudi kažu: „Moja porodica veruje u Gospoda već tri generacije; verovao sam dok sam još bio u majčinoj utrobi, tako da ću sigurno biti spasen.” To su nerazborite i neverovatno beslovesne reči; Bog ne gleda na takve stvari. Fariseji su generacijama verovali u Boga, a gde su danas? Bog ih čak i ne želi za svoje sledbenike; oni su potpuno eliminisani; oni su nebitni za Božje delo spasenja i nemaju udela u njemu.

Da li neko može da prihvati Božji sud i grdnju ili ne, neposredno je povezano sa ključnim pitanjem promene naravi. Međutim, ljudi su skloni mnogim predstavama o Božjem sudu i grdnji. Neophodno je često razgovarati u zajedništvu o istini u skladu sa Božjim rečima da bi se ta pitanja razrešila. To je najpotrebnije. Zašto Bog sudi ljudima i grdi ih? U kojoj meri je ljudski rod postao iskvaren? Koja pitanja sud i grdnja imaju za cilj da reše i koje ishode postižu? Koja su merila koja Bog zahteva od ljudi? Ako se te istine ne shvate, čoveku neće biti lako da prihvati sud i grdnju; lako će steći predstave o Bogu, kao i buntovništvo i otpor, a može čak i da huli na Boga i da postane neprijateljski nastrojen prema Njemu. Kako Bog spasava ljude? Ko može da prihvati Božji sud i grdnju? Ko može da krene putem stremljenja ka istini i usavršavanja? Ko će biti eliminisan Božjim delom poslednjih dana? Ako se o tim istinama jasno razgovara u zajedništvu, zar se neće razrešiti ljudske predstave o sudu i grdnji? U najmanju ruku, one će u osnovi biti razrešene – sva preostala pitanja mogu se rešiti samo sopstvenim iskustvom; prirodno će biti rešene kada se shvati istina. Neki ljudi kažu: „Naši gresi su oprošteni, pa zašto onda i dalje treba da doživljavamo sud i grdnju?” Oprost greha je Božja blagodat; on ljude čini sposobnim da stanu pred Boga. Međutim, sud i grdnja imaju za cilj da temeljno spasu ljude od greha i Sotoninog uticaja; oprost i sud i grdnja nisu protivrečni. U Dobu blagodati, Bog iskupljuje ljude i oprašta im grehe; u Dobu carstva, Bog sudi ljudima i pročišćava njihovu iskvarenu narav. To su dve etape Božjeg dela. Mnogi neozbiljni pojedinci u religiji uvek imaju predstave o sudu i grdnji; oni se strogo drže fraze „opravdanje kroz veru kada se jednom gresi oproste” i apsolutno odbijaju da prihvate Božji sud i grdnju. Da li treba raspravljati sa takvim ljudima? Ako naiđeš na takve ljude i ako oni mogu da prihvate Božje reči i istinu, možeš u zajedništvu da razgovaraš s njima o istini i da im čitaš Božje reči. Ako na sve načine odbijaju da prihvate istinu, nema potrebe da se zamaraš s njima; oni svakako neće primiti Božje spasenje. Bog spasava samo one koji mogu da prihvate Njegove reči i istinu; a što se tiče onih koji nikako ne mogu da prihvate Božje reči i istinu, Bog ih nikako neće ni spasiti. Oni koji mogu da prihvate istinu mogu lako da razreše svoje predstave, bez obzira na to koliko ih imaju; oni samo treba da čitaju više Božjih reči i da više traže istinu. Ljudi koji mogu da prihvate istinu su oni koji imaju ljudskost, savest i razum. Pre nego što ljudi prihvate Božji sud i grdnju, oni će razviti mnoge predstave i mnoge pogrešne misli, kao i neka negativna stanja. Najčešće negativno stanje je: „Dao sam se Bogu i obavio svoje dužnosti; Bog treba da me štiti i blagosilja u svemu. Zašto su me zadesile nesreće?” To je najčešće stanje. Postoji još jedna vrsta stanja: kada vide da drugi žive u dobrim uslovima i da uživaju, dok se oni bore sa teškoćama i sa siromaštvom, žale se da je Bog nepravedan. Možda čak vide da drugi postižu bolje rezultate u obavljanju svoje dužnosti, pa postaju zavidni i negativni. Negativni su i ako su druge porodice skladne i složne, ako drugi imaju bolji kov od njih, ako je obavljanje njihove dužnosti naporno ili ako nešto ne ide onako kako su zamislili. Ukratko, pod bilo kojim okolnostima koje nisu u skladu sa njihovim predstavama i zamislima, oni postaju negativni. Ako ta osoba ima nekakav kov i može da prihvati istinu, treba joj pomoći. Sve dok shvata istinu, pitanje njene negativnosti može lako da se reši. Ako ne traži istinu i ostane negativna, uvek gajeći predstave o Bogu, onda će je Bog ostaviti po strani i neće obraćati pažnju na nju, jer se Sveti Duh ne bavi uzaludnim poslom. Takvi ljudi su previše samovoljni, ne prihvataju istinu, uvek imaju predstave o Bogu i uvek imaju svoje zahteve; to je krajnje besmisleno i čini ih donekle otpornim na razum. Oni mogu da shvate istinu, ali je ne prihvataju. Zar to nije pomalo kao svesno činjenje krivičnog dela? Zato Bog na njih ne obraća pažnju. Neki ljudi kažu: „Često sam negativan, a Bog me zanemaruje. To znači da me Bog ne voli!” Takva izjava je besmislena. Da li znaš koga Bog voli? Da li znaš kako se ispoljava Božja ljubav? Da li znaš koga Bog ne voli, a koga Bog disciplinuje? Božja ljubav ima načela; nije onako kako ljudi zamišljaju, stalno trpljenje ljudi i ukazivanje milosti i blagodati prema njima, spasavanje svih bez obzira ko su, opraštanje svima bez obzira na grehe koje su počinili, i na kraju dovođenje svih u Božje carstvo bez izuzetka. Zar to nisu samo ljudske predstave i zamisli? Ako bi bilo tako, ne bi bilo potrebe da Bog obavlja delo suda. Postoje načela Božjeg ponašanja prema ljudima koji su često negativni. Kada su ljudi stalno negativni, onda postoji problem. Bog je rekao toliko toga, izrazio toliko istina, i ako čovek zaista veruje u Boga, onda će, kada pročita Božje reči i shvati istinu, u njemu biti sve manje negativnih stvari. Ako su ljudi uvek negativni, izvesno je da uopšte ne prihvataju istinu, tako da će, čim naiđu na nešto što je u suprotnosti sa njihovim predstavama, postati negativni. Zašto ne traže istinu u Božjim rečima? Zašto ne prihvataju istinu? Sigurno zato što oni imaju predstave i pogrešno razumevanje o Bogu i, štaviše, nikada ne traže istinu. Dakle, da li će im Bog i dalje poklanjati pažnju kada pristupaju istini na taj način? Zar takvi ljudi nisu otporni na razum? Kakav je Božji stav prema onima koji su otporni na razum? Odbacuje ih i ne obraća pažnju na njih. Veruj na koji god način želiš; da li veruješ ili ne zavisi od tebe; ako zaista veruješ i stremiš ka istini, onda ćeš zadobiti istinu; ako ne stremiš ka istini, onda je nećeš zadobiti. Bog pravično postupa sa svakom osobom. Ako nemaš stav prihvatanja istine, ako nemaš stav pokornosti, ako ne nastojiš da ispuniš Božje zahteve, onda možeš da veruješ kako god želiš; takođe, ako bi radije da odeš, možeš to odmah da učiniš. Ako ne želiš da obavljaš svoju dužnost, Božja kuća te neće terati; možeš da ideš gde god želiš. Bog ne podstiče takve ljude da ostanu. To je Njegov stav. Ti si očigledno stvoreno biće, ali nikada ne želiš da budeš stvoreno biće. Uvek želiš da budeš arhanđeo, ne želiš da se pokoriš Bogu, i uvek želiš da budeš na ravnoj nozi sa Bogom. To je drsko opiranje Bogu; to je nešto što vređa Božju narav. Ti si očigledno samo obična osoba, ali uvek želiš poseban tretman, da imaš status i da budeš neko, zato što želiš da budeš bolji od drugih u svakom pogledu, da dobiješ velike blagoslove i da nadmašiš svakoga. To ukazuje na nedostatak razuma. Kako Bog vidi ljude kojima nedostaje razum? Kako ih Bog vrednuje? Takvi ljudi su otporni na razum. Neki kažu: „Ako kažeš da sam otporan na razum, onda više neću službovati!” Ko je od tebe tražio da službuješ? Ako nisi voljan da službuješ, Bog te neće terati; idi što pre – Božja kuća te neće zadržavati. Čak i da si voljan da službuješ, Božja kuća ima zahteve. Ako tvoj rad ne zadovoljava merila i tvoje obavljanje dužnosti donosi previše nevolja Božjoj kući, čineći više zla nego dobra, Božja kuća će te sigurno isključiti; čak i da želiš da službuješ, Božja kuća te neće želeti. Ako su ljudi spremni da službuju, mogu da prihvate istinu i da prihvate da budu orezani, onda su kvalifikovani da ostanu u Božjoj kući. Ako mogu da slede istinu, da prihvate Božji sud i grdnju i ako su u stanju da budu spaseni i usavršeni, to je ogroman blagoslov. Nemoj misliti da te Bog moli i da je njemu potrebno da ti sudi i da te grdi; Bog te neće moliti. Bog spasava i usavršava ljude selektivno, sa određenim ciljem i principijelno; ne mogu svi koji veruju u Boga da dostignu Njegovo spasenje – mnogi su pozvani, ali malo je odabranih. Moraš da ispuniš nekoliko Božjih merila – da svoju dužnost obavljaš na odgovarajući način, da imaš pokoran mentalitet, da imaš osnovno poštenje i da poseduješ pokajničko srce – i tek tada će Bog zvanično početi da ti sudi i da te grdi, pročišćava i usavršava. Neki kažu: „Doživljavanje suda i grdnje je patnja!” Iako je tačno da ćeš patiti, moraš da budeš kvalifikovan za to. Ako nisi kvalifikovan, nisi sposoban čak ni da patiš! Da li misliš da su Božje delo i Njegovo usavršavanje ljudi tako jednostavni? Oni koji odbiju da prihvate sud i grdnju, ili koji beže od suda i grdnje, na kraju će odgovarati za svoje postupke. Bez obzira na to o kome se radi ili kakav je njegov stav prema Bogu, ako se taj stav ne uskladi sa onim što Bog zahteva, Bog se neće mešati i pustiće ga da ide svojim putem. Sve Božje reči su tu; ako možeš da učiniš ono što On kaže, onda učini. Ako si voljan da to učiniš, učini. Ako nisi voljan ili ne možeš to da učiniš, Bog te neće terati. Da li misliš da će te Bog moliti? Da li misliš da će te Bog disciplinovati? Budi uveren, Bog to nikako neće uraditi. Bog će reći: „Ako ne voliš da prihvataš istinu, ako imaš odbojnost prema Božjem sudu i grdnji, onda ništa. Već si uživao u blagodati, zato požuri nazad u svet, idi što pre; niko te neće terati. Nisi kvalifikovan da uživaš u blagoslovima carstva nebeskog i ne možeš ih dobiti čak i da želiš.” Šta znači to da Bog ne tera ljude da prihvate Njegov sud i grdnju? To znači da ako ljudi ne prihvate Božji sud i grdnju, Bog niti disciplinuje, niti prekoreva, niti podseća, niti podstiče; neće biti prosvećenja niti prosvetljenja od strane Svetog Duha. Na površini se čini da ti ljudi žive prilično udobno. Oni se ne disciplinuju zato što otaljavaju svoju dužnost ili zato što popuštaju u svom poslu, niti zbog svog ležernog osuđivanja Boga. Oni u srcu ne osećaju ništa čak ni kada pogrešno razumeju Boga, ni kada se žale na Boga i opiru Mu se, sve dok ne počine neko veliko zlo kao što je krađa ili zloupotreba priloga, ali ipak su i dalje nesvesni. Ljudi koji čine tako velika zla provode godine bez preispitivanja sebe, bez i najmanjeg pokajanja, bez ikakvog predosećanja o tome kakva će ih kazna ili ishod sustići. Normalna osoba treba da ima neku vrstu predosećanja, ali ona to ne čini zato što Bog ne čini apsolutno ništa u njoj. Božje nečinjenje je jedna vrsta stava. Šta ono predstavlja? Možete li da zamislite šta Bog misli u svom srcu? On je potpuno odustao od takvih ljudi. Zašto Bog odustaje od takvih ljudi? On prezire takve ljude; oni su beznačajniji od ptičijeg pera, od mrava, nisu vredni pomena i time je njihov ishod odlučen. Jednog dana, kada takva osoba bude rekla: „Želim da budem stvoreno božje biće, prihvatam te kao svog gospoda, svog boga”, da li će je Bog želeti? Neće. Neki kažu: „Kajem se, vraćam se.” Da li je prekasno za njih? Prekasno je. Pošto je njihova priroda đavolska i nikada se neće promeniti, Bog ne spasava takve ljude. Bez obzira na to koliko se kaju, bez obzira na to koliko patetično kukaju, da li oni mogu da se promene? Mogu li zaista da se pokaju? Ni u kom slučaju. Dakle, bez obzira na to da li stremiš ka istini ili ne, sve dok iskreno veruješ u Boga, treba da razumeš upravne odluke Božje kuće. Nikako ne možeš da imaš bilo šta sa Božjim prilozima; neprihvatljivo je čak i da pomisliš da ih ukradeš ili koristiš. Kada preduzmeš takve radnje, izazvaćeš veliku nesreću, što će uticati na tvoj ishod. Kada tvoj ishod bude određen, od razmišljanja o tome šta je Bog rekao ili šta su Božji zahtevi i od osećanja kajanja neće biti nikakve koristi – biće prekasno. Božje delo u ovom trenutku još nije završeno, ali su ishodi nekih ljudi već utvrđeni. Bog još to nije obznanio, niti je ikome rekao. Ti ljudi i dalje misle da im dobro ide, i dalje traće svoje vreme. Čak i da im smrt kuca na vrata, oni su potpuno nesvesni; oni su čopor zbunjenih i beskorisnih ljudi.

Nastaviću priču sa još dva slučaja. U prethodnom slučaju se govorilo o muškarcu, dok su dva glavna lika u ovim slučajevima žene starešine. Kad čuje njihovo zvanje, čovek odmah može da shvati da njihovi statusi nisu niski; a ipak, ljudi takvog statusa mogu da počine velika zla. Jedna od te dve žene poslovala je sa nevernikom čiji je posao bio na ivici propasti zbog nedostatka novca. Pošto je ta žena služila kao starešina u crkvi i imala kontrolu nad finansijskim sredstvima, nevernik je tražio da mu ona pozajmi novac. Ne tražeći od Svevišnjeg, ona je samoinicijativno pristala da mu pozajmi stotine hiljada juana. Novac koji pripada ljudima može se pozajmiti, ali Božji novac je prilog, i svako ko dodirne Božji prilog mora da se suoči sa kaznom. Na svoju ruku je proneverila priloge, a suma nije bila beznačajna. Nakon pronevere, crkva je preduzela mere protiv nje, zahtevajući da svojim radom vrati novac. Tako je crkva postupila; to je bio ljudski način. Uspela je da vrati novac i spolja se činilo da ima pristojan stav. Da li to znači da se preokrenula? (Ne.) Njeni postupci bili su prilično odvažni, dostojni nepromišljene glupače, što ukazuje na njenu narav i na njen odnos prema Bogu. Može li takva osoba da shvati istinu na čist način? Može li da postupa razumno? Usudila se da petlja sa Božjim prilozima, postupila je kao da je to njen novac. Bez Božjeg uputstva o tome kako da rasporedi sredstva ili govoreći da to ne sme da se dira, ona nije imala ni načela ni granice u svom srcu. Verovala je da kao starešina ima pravo da kontroliše taj novac i usudila se da ga proneveri. Kako se Bog poneo nakon pronevere? Bog nije morao ni prstom da mrdne; crkva ju je kaznila. Te stotine hiljada juana odredile su njen ishod: Bog ju je zauvek izopštio i odbacio. Zašto bi Bog to učinio? To predstavlja Božji gnev; naravno, to je takođe aspekt Božje naravi. Bog ne toleriše uvredu; ako uvrediš Božju narav, prešao si granicu. Da li je to predviđeno upravnim odlukama? (Jeste.) Božjim izabranicima je to jasno: pronevera priloga je prekršaj protiv Božje naravi. Kada je ta žena proneverila prilog, da li se Bog umešao? Bog se nije umešao, nije je zaustavio i nije ništa rekao; niti ju je obuzdao, ukorio ili upozorio kada je sve to radila – novac je pozajmljen tek tako. Bila je prilično zadovoljna sobom pre nego što je problem razotkriven i crkva se pozabavila njome. Počela je da plače i cmizdri, a zatim je odmah počela da radi da vrati novac. Da li je Bogu novac zaista bio bitan? Ne; Njemu nije bilo stalo do novca, već do stava koji je ta žena otkrila u toj prilici. Do toga je Bogu bilo stalo. Uvreda Božje naravi baš zbog novca – zar to ne zaslužuje smrt? To se zove dobijanje onoga što zaslužujete! Ako si pomalo negativan ili slab, ili ponekad nisi sasvim iskren u obavljanju svoje dužnosti, ili ponekad imaš određeni status i prepuštaš se njegovim privilegijama, Bog to vidi kao otkrivanje iskvarene naravi. Ali kada petljaš sa Božjim prilozima bez dogovora s Njim, ili ih zloupotrebljavaš bez dobijanja Njegove dozvole, kakav je to problem? To je krađa priloga. A na kakvu narav to ukazuje? To je narav arhanđela, narav Sotone. Zar nije izdaja krasti Božje priloge? (Jeste.) Šta je Sotona učinio što je Bog smatrao izdajom? (Hteo je da postane Bog.) Što se tiče žene o kojoj razgovaramo, ona je želela da kontroliše Božje priloge. Šta je mislila, ko je ona? (Mislila je da je Bog.) Tačno, videla je sebe kao Boga i tu je pogrešila. Zato kažemo da je uvredila Božju narav. Da li je priroda toga ozbiljna? (Jeste.) Da li je naša karakterizacija tačna? (Tačna je.) Ona više nema ishod. Ona nema ishod – tako sada deluje. Što se tiče Božje definicije, što se tiče kazni koje će doživeti nakon toga, to su pitanja za budućnost. To je priča o prvoj ženi. Bila je zaista odvažna, sposobna da prevari one iznad i ispod sebe, ponašajući se bezobzirno, ne razmišljajući o posledicama, bila je i budalasta i drska. Da li je imala imalo pokornosti ili želje da traži? (Nije.) Želela je da kontroliše Božje priloge, Božju imovinu, bez ičijeg pristanka i bez rasprave, nije želela da u zajedništvu razgovara o toj stvari sa bilo kime. Preuzela je na sebe da to pitanje sama reši, i to su bile posledice. Neki mogu da kažu: „Da li i samo dodirivanje Božjih priloga znači da neko vređa Njegovu narav?” Da li je tako? Nije. Crkva ima načela za raspoređivanje Božjih priloga, i ako se ponašaš u skladu s tim načelima, Bog se neće mešati. Ako već poznaješ načela i ne slediš ih, već uporno bezobzirno postupaš i radiš stvari na svoj način, samoinicijativno rešavaš ta pitanja, onda vređaš Božju narav. To je priča o prvoj ženi.

Priča o drugoj ženi starešini takođe ima veze s prilozima. Priča ide ovako: crkva je kupila kuću koja je trebalo da postane mesto bogosluženja, te je zato morala da bude renovirana. Renoviranje podrazumeva projektovanje i kupovinu građevinskog materijala, što košta. Pošto taj posao obavlja Božja kuća i to uključuje Božje upravljanje, prirodno je da novac dolazi od Božje kuće i da je to novac od Božjih priloga. Taj novac se koristi razumno, po zakonu i pravilno u skladu s načelima Božje kuće. Ta žena je u to vreme bila starešina i bila je odgovorna za taj projekat. Izabrala je jednog novog vernika, koga niko nije poznavao, da nadgleda projekat. Taj čovek je bio kao nevernik. Kasnije se ona s njim udružila, kupili su mnogo skupih stvari i spiskali mnogo novca. Zar to nije utajivanje novca Božje kuće? To je prevara i rasipanje Božjih priloga! Taj nevernik je zaradio poprilično novca od toga. Da li je to imalo ikakve veze sa tom ženom? (Jeste.) Ona je to omogućila, dozvolila je neverniku da to čini. Kada je neko otkrio problem i želeo da ga prijavi, ona ga je žestoko ometala i pretila mu. Izdala je interese Božje kuće, nanoseći štetu tim interesima i dovela je do značajnog gubitka priloga. Da li ju je Bog tada ukorio? (Nije.) Ona nije bila svesna. Kako možemo da znamo da nije bila svesna? Postoje neke činjenice koje to dokazuju; od samog početka je jasno mogla da vidi šta nevernik planira da uradi, ali ga nije sprečila, već mu je udovoljavala i prećutno odobravala njegove postupke i plaćala koliko god je tražio. Posledica svega toga je bila da su troškovi bili mnogo veći, a kvalitet obavljenih radova ispod proseka. Ona je to jasno videla, ali nije prestajala da plaća. Da li je Bog tada delovao? Nije. Koje su ljudske predstave i zamisli o ovome? Ljudi misle da Bog treba da brine o Svom novcu i da je trebalo da je spreči. To je ljudska predstava, ali Bog nije tako postupio. Kada su građevinski radovi završeni i istraga obavljena, Božja kuća je otkrila da je veliki deo priloga izgubljen. Šta treba uraditi sa tom ženom? Bog nije učinio ništa; crkva se pobrinula za nju, a druga žena je počela da vraća novac. Kakva je bila priroda njenih postupaka? Kao starešina, ona ne samo da je bila neodgovorna i da nije uspela da proveri kako se prilozi troše, već se i udružila s osobom van crkve da bi obmanula Božju kuću i proneverila Božje priloge. Taj slučaj je još teži od prethodnog. Dakle, kakav je ishod takve osobe u Božjim očima? Uništenje; da li će biti kažnjena ili ne, vreme će reći. Takvu osobu Bog može jednog dana da smesti u prebivalište zlih duhova i poganih demona, njeno fizičko telo može da bude uništeno u ovom životu i da njenu dušu oskrnave i obeščaste pogani demoni i zli duhovi; što se tiče sledećeg života, isuviše je rano da bi se o tome govorilo. To je ishod. Zašto se Bog tako nosi sa takvom osobom? Zato što je uvredila Božju narav. Kad je uvredila Božju narav, da li Bog može i dalje da je voli? Nikakva ljubav tu ne preostaje, ni milost, ni blagost – samo gnev. Kada se pomenu njeni postupci, Bog je mrzi i prezire. Zašto je On baš toliko prezire? Zato što je svesno zgrešila, uprkos tome što je bila svesna istinitog puta. Ne samo da za nju više nema žrtve za greh, već ona mora i da se suoči sa kaznom Božjeg gneva. Nema ishoda, odredišta, niti šanse za spasenje – za nju nema ničega od toga. Tako je kada se vređa Božja narav; to se desi kada neko uvredi Božju narav.

Recite Mi, da li je lako uvrediti Božju narav? Istini za volju, nema mnogo prilika, niti mnogo situacija u kojima to može da se dogodi. Prilike su retke, šanse su male; ipak, zašto ljudi još uvek mogu da uvrede Božju narav kada su prilike već tako retke, a verovatnoća mala? Te dve žene su verovale u Boga više od dvadeset godina, slušale su propovedi dugi niz godina i dugo su služile kao starešine i delatnice. Kako to da su mogle da počine tako ozbiljne greške? Iz perspektive ljudskosti, nedostajali su im ljudskost, savest i razumnost; iz perspektive njihove vere u Boga, nisu posedovale istinsku veru, nisu nosile Boga u srcu. Kako se ispoljilo to odsustvo Boga u njihovim srcima? U njihovim postupcima nije bilo straha, nije bilo krajnje granice; nisu razmišljale: „Šta će biti sa mnom kada uradim ovo? Da li će biti posledica? Ljudi možda neće saznati, ali šta će se dogoditi ako Bog sazna? Moram da preuzmem odgovornost za ovo pitanje, jer se tiče mog ishoda.” Nisu razmišljale o tim stvarima – zar to nije zabrinjavajuće? Ako nisu razmišljale o tim stvarima, da li su imale savest ili razum? (Ne.) Dakle, one su bile sposobne da uvrede Božju narav, da naprave tako velike greške. Ako neka osoba poseduje normalno ljudsko razmišljanje, imaće ovakav mentalitet; kada neko zatraži novac na zajam, ta osoba će pomisliti: „Da dam novac na zajam? To je Božji novac. Ako dam Božji novac na zajam samo da bih privremeno zadobila nečije poštovanje, šta će biti ako ga ne dobijem nazad? Kako da nadoknadim taj novac? Čak i da mogu da ga nadoknadim, kakvo je to ponašanje, pozajmiti taj novac? Da li Božji novac sme da se dira tek tako? Ne sme da se dira tek tako; ako bih ga dirala, kakva bi bila priroda tog postupka?” One bi razmotrile te stvari i ne bi nepromišljeno davale novac na zajam samo zato što im neko traži. Ako o tome ne razmišljaju, ili čak i ako razmišljaju, ali nisu razmotrile posledice, šta to govori o njihovom viđenju Boga? Kako veruju? One u osnovi ne priznaju postojanje Boga, što je zastrašujuće! Pošto ne priznaju Božje postojanje, one ne priznaju ni to da će Bog odrediti njihov ishod i ne priznaju da će Bog izvršiti odmazdu nad njima; one se toga ne plaše, ne veruju u odmazdu. Opšte pravilo je da, kada neko veruje pedeset do šezdeset procenata, on postupa oprezno i ispoljava suzdržanost. Kada neko ima trideset procenata vere, možda bi i on bio donekle suzdržan, ali kada bi se ukazala prilika, ipak bi to učinio; ili, ako je prilika malo ili nisu izgledne, mogao bi malo da se suzdrži i obuzda. Međutim, oni u kojima nema ni traga verovanju usudili bi se da rade svakakve loše stvari, ponašajući se bezobzirno, bez razmišljanja o posledicama; to je slično zverima. Na površini izgledaju kao ljudi, ali ono što rade nije nešto što ljudi treba da rade; u najmanju ruku, može se reći da su zveri, a ozbiljnije rečeno, mogu biti pogani demoni i zli duhovi koji dolaze da ometaju i remete Božje delo, koji su stručni za sabotiranje Božjeg dela. Da li je Božje razvrstavanje takvih ljudi tačno? (Jeste.) Veoma je tačno; ništa nije pogrešno u onome što Bog čini, sve što Bog čini je precizno. Štaviše, Božji postupci, Božje određivanje ljudskih ishoda, ne zasnivaju se na trenutnom ponašanju. Te dve žene su dvadeset godina verovale u Boga, a ipak su nekako momentalno završile, zapečativši na taj način sopstvene ishode. Kako je došlo do toga? To nije nešto što se desilo preko noći. Iz perspektive njihovog traganja u veri i puta koji su izabrale, one nisu bile osobe koje su sledile istinu; to je jedan aspekt. Drugi je da nisu imale nikakvog interesovanja za istinu. Da su imale i najmanje interesovanja, njihova ljudskost bi se promenila. A šta bi im donela takva promena ljudskosti? Donela bi im suzdržano ponašanje i znale bi gde su granice, imale bi merilo za procenu i vagale bi stvari razumno i onako kako razmišlja normalno ljudsko biće. Ako bi videle da je nešto neprimereno, uzdržale bi se. Međutim, te dve žene nikada nisu sledile istinu; nedostajale su im čak i osnovne granice i način razmišljanja. Usudile su se da rade bilo šta, i upravo ih je baš takva priroda odvela u propast, čak i u smrt. To je razlog zašto se njihov put verovanja u Boga tako završio.

Nakon što ste čuli ova dva slučaja, o čemu razmišljate? Neki kažu: „Danas sam mnogo zadobio. Dobio sam najvišu istinu, a to je da ne dotičem Božje stvari; da čak ni ne pomišljam na to, da se ne petljam s njima. Ako se petljaš s njima, iz toga neće proizaći ništa dobro.” Da li je zaista tako? Da li je to istina? (Nije.) Nije važno da li se petljaš sa Božjim stvarima, već kakav stav imaš prema Bogu u svom srcu. Ako se bojiš Boga i prožima te strah od Njega, zaista veruješ u Njegovo postojanje i iskreno razmišljaš o svom ishodu, ima stvari koje nećeš učiniti; nećeš ni pomisliti na njih. Stoga nećeš biti podvrgnut takvom iskušenju; ono ti nikada neće ni doći. Da li je strah koristan? Od straha nema koristi. Šta je Bog radio dok su te dve žene sve to radile? Bog je pustio da stvari idu svojim tokom, izlažući ta dva đavola – ta dva nečoveka čija se srca uopšte nisu plašila Boga – Sotoninom iskušenju, kako bi mogle potpuno da budu otkrivene i uništene. Zar to nije Božji stav? To je pravedna Božja narav i ne treba je olako shvatati! Ljudi koriste ljudska sredstva da se nose s drugima i da se svete drugima, uzvraćajući zlom na zlo. Ali Bog to ne čini; Bog ima Sopstvenu krajnju granicu, načela i Sopstvene načine. Kada Bog izvrši odmazdu nad nekim, On to čini tako da ta osoba ne oseti ništa; ona toga nije svesna, ali u Božjim očima to pitanje je već rešeno. Posle nekoliko godina, patnja proizašla iz toga postepeno će se pojaviti. Nakon što je Bog toj osobi oduzeo Svoju blagodat, blagoslove, prosvećenje, prosvetljenje i sve drugo što Bog pruža normalnom čoveku, ona biva potpuno dehumanizovana; u Božjim očima, ona više nije stvoreno biće već zver, ona je nešto sasvim drugo. Bog kaže: „On daje da njegovo sunce obasjava i zle i dobre”. Da li su ovi ljudi dobri ili zli? Oni nisu ni jedno ni drugo. U Božjim očima, u Njegovim zapisima, takvi ljudi su odstranjeni; oni su nestali, oni su neljudi. Šta je definicija nečoveka? (Siledžija, zver u ljudskom ruhu.) Možda im neki čak i zavide, govoreći: „Oni rade i zarađuju napolju, žive s nevernicima; njihovi životi su mnogo udobniji od patnje u crkvi, gde se dužnost obavlja od jutra do mraka”. Kažem ti, njihovi dani stradanja tek dolaze. Ako im zavidiš, slobodno ih oponašaj; Božja kuća ne nameće nikakva ograničenja. Patnja nije ograničena na fizički bol izazvan bolešću; ako nečija unutrašnja patnja dostigne određenu meru, ona je neopisiva, kao što su udarci u nečiju psihu, posebno kada je podvrgnuta Božjoj kazni – ona je gora od smrti, mučnija je; to je neka vrsta mentalne teskobe. Te dve žene završile su u takvoj situaciji jer su svojim bezobzirnim postupcima uvredile Božju narav. U ljudskim predstavama se čini da bez obzira na to koje greške ljudi prave ili šta god da rade, sve dok mogu da se vrate pred Boga da se ispovede i pokaju, Bog može da im oprosti; to bi dokazalo da je Božja ljubav ogromna, da On zaista voli ljudski rod. To je ljudska predstava i ona pokazuje da je ljudsko razumevanje Boga ispunjeno sa previše zamisli i previše ljudske volje. Ako bi Bog bio ograničen ljudskim predstavama, onda bi Božja dela bila neprincipijelna i Bog ne bi imao nikakvu narav; takav Bog ne postoji. Upravo zato što Bog zaista postoji, što je živ i pun života i što je neosporno i konkretno stvaran, On ima različita ispoljenja. Ta ispoljenja su očigledna u Njegovim različitim postupcima i stavovima prema ljudima i oni predstavljaju dokaz Njegovog istinskog postojanja. Neki kažu: „Ti ljudi ni sami nisu svesni kada se na njima dela, pa kako onda možemo da vidimo Božje postojanje?” Slučajevi koje sam pomenuo već omogućavaju ljudima da vide Božji stav i narav, a takođe omogućavaju ljudima da vide Božja načela u činjenju stvari i u izlaženju na kraj s ljudima. Zar to nije dokaz o stvarnom postojanju Boga? (Jeste.) Kad taj Bog ne bi postojao, ako bi On zaista bio samo vazduh, onda bi sve što čini bilo bez načela ili bez granica; bilo bi neprimetno, nedodirljivo, prazno, ne bi se primenjivalo u životima ljudi i ne bi bilo bitno za živote, postupke i bilo koje od njihovih ispoljenja. To bi bila samo teorija, argument, prazna priča. Baš zato što ovaj Bog postoji, mnoge stvari koje On čini omogućavaju ljudima da vide Njegov stav.

Glavni deo raznih predstava i zamisli koje ljudi imaju o Božjem delu u osnovi je obuhvaćen u našim razgovorima u zajedništvu. Na šta je usredsređen glavni deo? Na razne predstave, zamisli i ideje koje ljudi imaju o Božjem sudu i grdnji, kao i o njihovim raznim predstavama i zamislima o tome šta predstavlja promenu naravi. Pored toga, ljudi takođe imaju brojne zamisli o načelima koja stoje iza Božjeg dela suda i grdnje i o merilima koja Bog zahteva od ljudi. Za ljude su ti koncepti generalno magloviti i nejasni. Šta predstavlja taj nedostatak jasnoće? To znači da ljudi još uvek ne shvataju istinu, niti razumeju istine uključene u delo koje Bog obavlja na njima. Da li ste sada, kroz današnje zajedništvo, stekli okvirnu definiciju suda i grdnje, kao i merila koja Bog zahteva od ljudi? (Jesmo.) Šta bi onda trebalo da bude sledeće što ćete da uradite s tim razumevanjem? Pre svega, treba da prepoznate da Bog ima takva merila. Da li su ta merila prilagodljiva? Mogu li da budu viša ili niža nego što zaista jesu? (Ne mogu.) Zašto ne mogu? Od Doba blagodati do danas, od onih koje je Bog usavršio možemo da vidimo da su ta merila stroga i dobro definisana; Bog ih nikada neće promeniti. Nije ih menjao pre dve hiljade godina, a nije ih menjao ni do danas. Samo što će sada biti više ljudi koji su usavršeni jer je Bog mnogo toga rekao. Tada je radio u manjem obimu i nije ljudima izričito saopštavao više istina. Sada je On ljudima rekao više istina i uputio ih u više Svojih namera, i Bog je izrazio sva merila koja On zahteva i istine koje ljudi treba da znaju. Istovremeno, na taj način Božji Duh takođe u saglasju radi među ljudima. Spoj ta dva aspekta dokazuje da u ovom razdoblju Bog namerava da usavrši više ljudi – radi se o grupi ljudi, a ne samo o jedno ili dvoje. Sudeći po tim informacijama, da li se većina vas nada da će biti usavršena? Neki kažu da nisu sigurni, ali čak i ako smo nesigurni, hajde da pokušamo; bolje je da ne uspemo nego da sada molimo za milost. Kakvo je to ponašanje, moliti za milost u ovom trenutku? To je kukavičko, bezvredno, nesposobno, prezira vredno ponašanje, to je sramoćenje Boga. Ne smete da budete kukavice! Uslovi i merila za usavršavanje su jasno i nedvosmisleno saopšteni ljudima; ono što preostaje je kako primenjivati i kako sarađivati sa Božjim delom. Bez obzira na to koliko puta posrneš tokom tog perioda, dokle god ne uvrediš Božju narav, ne treba da gubiš hrabrost, niti da odustaješ; nastavi da stremiš naviše. Neki za svoj kov kažu da je loš. Zar Bog ne zna da je njihov kov loš? To što priznaju da im je kov loš već je dobar znak u Božjim očima jer je iskvareno čovečanstvo nadmeno i samopravedno, i vrlo malo ljudi priznaje da im je kov loš. Dobro je to priznati, dobro je to izjaviti. Neki govore o svojim iskustvima, shvatajući da je njihova ljudskost siromašna i loša. Zašto drugi nemaju tu spoznaju? Priznavanje tvoje oskudne ljudskosti, tvoje loše ljudskosti, ukazuje na to da si shvatio Božje reči i povezao ih sa sobom; to pokazuje da imaš veru u Božje delo spasenja, da imaš odlučnost i spremnost da udovoljiš Bogu – u najmanju ruku, bio si u stanju da prihvatiš tu istinitu izjavu. Ko od nevernika uopšte kaže da je loš? Čak i kada su loši, oni tvrde da su dobri; oni tvrde da su njihova zla dela velika dobra dela i čestito ponašanje, iskrivljujući šta je ispravno a šta pogrešno na očigled svih. Stoga, bez obzira na prepreke na koje naiđeš, bez obzira na neuspehe ili spoticanja, moraš biti u stanju da vidiš da je nada pred tobom. Ko je pred tobom? Bog! Uz Božje reči koje usmeravaju i vode, ljudi mogu da krenu pravim putem.

Danas smo u zajedništvu razgovarali o tri slučaja, razjašnjavajući razne ljudske predstave i zamisli o Božjem delu. Da li ste svi razumeli šta je saopšteno? (Da.) Vaša sposobnost da razumete pokazuje da posedujete kov i sposobnost da prihvatite istinu – postoji nada da shvatite i zadobijete istinu. Zašto te istine ne mogu jasno da se objasne za samo sat ili dva, ili dva ili tri sata? Zato što mnogo uvodnog sadržaja mora da se iznese da bi se govorilo o pojedinostima koje slede. Bez prethodnog postavljanja osnova, nećete moći da pratite sadržaj koji sledi. Ako bih govorio koncizno, bez ikakvog uvodnog sadržaja, bilo bi vam teško da pratite. Dakle, govorim o nekim primerima, a zatim o njima raspravljam i iz pozitivne i iz negativne perspektive, kako bih vam pomogao da shvatite i da razlučite, da znate šta se tačno dešava s tim pitanjima i kako treba da ih sagledate. Ako to možete da postignete, onda Moje obraćanje nije bilo uzaludno. Da bi od tačke u kojoj počinješ da stičeš nekakav koncept o istinama koje čuješ stigao do tačke u kojoj si na nivou na kojem imaš temeljno razumevanje, na kojem duboko u srcu shvataš zašto Bog to govori, koji deo tvoje iskvarene naravi je uključen u te istine koje je Bog izgovorio i zašto Bog želi da ti saopšti te stvari, potrebno je da prođeš kroz određenu fazu. Potrebno je da povežeš te istine sa sopstvenom iskvarenom naravi, govorom, ponašanjem, mislima i idejama – to jest da ih primeniš na svoju trenutnu situaciju – i nesvesno ćeš postepeno shvatiti i dokučiti te istine. Ako ih ne upoređuješ sa svojim slučajem, već ih zapisuješ danas, pregledaš i pamtiš sutra, a zatim ih objaviš onima koji ih nikada nisu čuli, možda ćeš pomisliti da si ih zadobio, ali zapravo nisi. Od trenutka kada kao papagaj budeš mogao da ponavljaš doktrine, te istine za tebe više neće biti istine i postaće ti teško da shvatiš istinu, kao da je istina potpuno nestala. Kada se istina za tebe pretvori u puku doktrinu, postaje joj teško da ima dejstvo na tebe. Moraš da pretvoriš istinu u sopstvenu stvarnost, da postepeno sprovodiš praktični aspekt svake istine na sebi pomoću traženja i zajedništva, i da na kraju shvatiš koja stanja ta istina uključuje i šta ona obuhvata, da shvatiš značenje iza toga što Bog izgovara te reči. To je početak shvatanja istine. Da li me sada razumete? (Doktrine.) Kada ljudi prvi put dođu u dodir sa istinom, ono što razumeju je jedna vrsta doktrine. Međutim, razumevanje doktrine nije jednostavno; takođe zahteva određeni kov i sposobnost razumevanja. Takođe zahteva da imaš mirno i usredsređeno srce, tako da možeš da slušaš propovedi sa punom pažnjom. Otkrio sam da neki ljudi, kada slušaju propovedi, misle: „To o čemu govoriš je bezvredno, nisam voljan da slušam. Želim da slušam propovedi, a ne da slušam šta se nekome desilo.” Veruju da je ispravno i pogrešno što o tome govorim. Zbog takvog gledišta, oni ne mogu da prihvate ono što čuju; hvata ih san, ne mogu da shvate i ne mogu da prate. Takvi ljudi ne poseduju sposobnost da sagledaju istinu; kov im nije dovoljno dobar. Neki koji sebe nazivaju duhovnim ljudima, kada Me čuju kako prepričavam priče, nisu voljni da slušaju. Piju vodu ili zevaju, i stalno se vrpolje. Oni misle: „Priče koje pričaš su o spoljnim stvarima; previše su plitke, ne mogu to da prihvatim. Trebalo bi više da pričaš o duhovnom carstvu; to bi bilo po mom ukusu.” Neki ljudi imaju baš takav stav. Kada su starešine dugi niz godina, vole da pričaju o uzvišenim propovedima, velikim teorijama i rečima trećeg neba; što više govore, to se više ispunjavaju elanom. Ali ako govorimo o crkvenim pitanjima, praktičnim iskustvima ili posebno detaljnoj analizi dinamike ljudske psihe, to im je uvek plitko i dosadno. Kakva je to narav? Da li ti ljudi imaju istina-stvarnost? Mogu li takvi ljudi da rešavaju stvarne probleme u svom radu? Da li volite takve ljude? Zajedništvo o istini ne može da se odvoji od stvarnosti. Mogu li ljudi koji nisu zainteresovani za stvarnost da vole istinu? Ne verujem; takvi ljudi imaju odbojnost prema istini, i to je veoma opasno.
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Šta je obavljanje dužnosti u skladu sa merilom?

Tokom poslednjeg okupljanja, glavna tema razgovora bila su četiri osnovna uslova koje čovek treba da ispuni da bi bio usavršen kroz prihvatanje suda i grdnje. Koja su to četiri osnovna uslova? (Prvi uslov je da čovek obavlja dužnost na način koji je u skladu sa merilom. Drugi je da ima stav pokornosti prema Bogu. Treći je da u osnovi bude iskrena osoba. I četvrti je da ima pokajničko srce.) U okviru svakog od ova četiri uslova postoje neki detalji, kao i konkretne prakse i određene reference. U stvari, o ovim temama se priča godinama. Ako danas ponovo popričamo o njima, da li bi to značilo da ponavljamo stare teme? (Ne bi.) Zašto ne? Zato što sadržaj svakog od ova četiri uslova uključuje stvarnost istine i život-ulazak, a to su neiscrpne teme. Većina ljudi još nije dostigla tačku ulaska u stvarnost istine; oni samo razumeju površinsko značenje istine, samo razumeju neke jednostavne doktrine. Iako su sposobni da razgovaraju o nekim stvarnostima, oni nisu dostigli ulazak u istina-stvarnosti. Dakle, bez obzira o kom aspektu istine se radi, o tome mora često da se razgovara i često da se osluškuje. Na taj način, ljudi će produbiti svoje razumevanje raznih istina kroz stvarno iskustvo, a njihova iskustva će postati sve preciznija.

Upravo smo sumirali četiri osnovna uslova za usavršavanje kroz prihvatanje suda i grdnje. Hajde da, u nastavku, diskusiju otvorimo razmatranjem prvog uslova: obavljanje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Neki ljudi kažu: „Svi razgovori u poslednje dve godine bili su o vršenju dužnosti; konkretno, kako se dužnost vrši, kako je valjano vršiti, kojih se načela treba pridržavati pri vršenju dužnosti – u dubini duše sve to znam kao svoj dlan, ne bi mi moglo biti jasnije. I tokom proteklih nekoliko godina, moj svakodnevni život je bio posvećen istinama koje su u vezi sa vršenjem moje dužnosti. Otkako sam počeo da obavljam svoju dužnost, tražio sam, jeo, pio i slušao istine u vezi sa tim, a čak i sada se još uvek razgovara o ovoj temi. Već dugo to razumem u svom srcu; nije li to samo valjano vršenje dužnosti? Zar obavljanje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom ne znači da samo treba da se pridržavaš onih već pomenutih načela? Ljubi Gospoda Boga svog svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom; traži načela, ne postupaj prema sopstvenoj volji i skladno sarađuj prilikom vršenja svoje dužnosti; uskladi obavljanje svoje dužnosti sa život-ulaskom – to je sve.” Ono što susrećete i doživljavate u svom svakodnevnom životu upravo su ove teme, tako da je to jedino što razumete. Bez obzira u kojoj meri to razumete, i danas treba da razgovaramo o ovoj istini. Ako se nešto ponovi, to će vam takođe biti od koristi i možete ponovo da razmislite o tome; ako je to nešto o čemu se ranije nije razgovaralo, onda to usvojite. Bilo da se ponavlja ili ne, treba pažljivo da slušate. Razmotrite koje istine se ovde spominju, da li te istine imaju bilo kakve koristi za vaš život-ulazak i da li vam mogu pomoći da obavljate svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom. Dakle, zaista je neophodno da ponovo razmotrite temu obavljanja dužnosti u skladu sa merilom.

Što se tiče obavljanja dužnosti u skladu sa merilom, hajde da prvo ostavimo po strani značenje izraza „u skladu sa merilom” i da radije pričamo o tome šta je dužnost. Dok stignemo do kraja, znaćete šta je dužnost, šta se smatra da je u skladu sa merilom i kako treba da obavljate dužnost; imaćete put primene za obavljanje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Dakle, šta je dužnost? (Dužnost je ono što Bog poverava čoveku da uradi, to je ono što stvoreno biće treba da uradi.) Ova izjava je samo polovično tačna. Teoretski, nema ničeg pogrešnog u njoj, ali, pri detaljnijem ispitivanju, ovo objašnjenje je nepotpuno; trebalo bi da postoji preduslov. Hajde da se dublje pozabavimo ovom temom. Kod svakog vernika i nevernika, način na koji žive svoje živote, šta rade u ovom ljudskom svetu, kao i njihova ljudska sudbina – nije li sve to od Boga predodređeno? (Da, jeste.) Na primer, neki ljudi se bave muzikom u ovom svetu. Bavljenje muzikom je njihova životna misija; da li može da se smatra da je ova misija njihova dužnost? (Ne može.) Neki ljudi su postigli nešto izvanredno u svetu, uticali su na čitavo čovečanstvo i dali svoj doprinos, čak su i promenili jedno doba; to je njihova životna misija. Da li tu životnu misiju možemo nazvati njihovom dužnošću? (Ne možemo.) Ali, zar ta životna misija i ono što su učinili tokom svog života nije nešto što im je poverio Bog? Zar to nije nešto što bi stvoreno biće trebalo da radi? (Jeste.) To je tačno. Bog im je dao misiju, poverio im je ovaj nalog i, u okviru celokupnog čovečanstva, kao deo čovečanstva, oni imaju nešto što bi trebalo da urade, odgovornost koju bi trebalo da ispune. Bez obzira na njihov delokrug – bilo da je u pitanju umetnost, biznis, politika, ekonomija, naučno istraživanje i drugo – sve je to predodređeno od Boga. Međutim, postoji jedna razlika; bez obzira kako je Bog to predodredio, ti ljudi su izvan Božjeg dela upravljanja. Smatra se da su oni nevernici, a ono što rade je izvan Božjeg dela upravljanja. Prema tome, da li njihove odgovornosti, nalog koji su prihvatili i njihove životne misije možemo nazvati dužnostima? (Ne možemo.) Oni ne obavljaju dužnost, jer ono što rade nije u vezi sa Božjim delom spasenja čovečanstva. Svi ljudi na ovom svetu pasivno prihvataju nalog Stvoritelja i misiju koju im je dao, ali misija onih koji ne veruju u Boga i odgovornosti koje ispunjavaju nisu dužnost jer nisu u vezi sa Božjim planom upravljanja za spasenje čovečanstva, niti imaju ikakvog udela u njemu. Oni ne prihvataju Boga i Bog ne dela na njima, tako da, ma koje odgovornosti da preuzmu i ma koji nalog da prihvate ili koju god misiju da ispune u ovom životu, ne može se reći da oni vrše svoju dužnost. Pa, šta je onda dužnost? Koje preduslove treba dodati kako bi se jasno, tačno i sveobuhvatno objasnili ovaj koncept i istina u vezi s tim? Da li ste shvatili koncept iz našeg sadašnjeg razgovora? Koji koncept? Da za bilo kog pojedinca unutar ljudskog roda, koliko god veliku misiju da je prihvatio, koji god nivo promene da je postigao i koliko god da je doprineo čovečanstvu, takve misije i nalozi se ne mogu nazvati dužnostima. To je zato što oni nisu u vezi sa Božjim planom upravljanja za spasenje čovečanstva; to su samo misije. Bilo da čovek deluje aktivno ili pasivno, on samo izvršava misiju; to je predodređeno od Boga. Drugim rečima, sve dok njegova dela nisu u vezi sa Božjim planom upravljanja i dok nisu u vezi sa Božjim delom spasenja čovečanstva, onda se ispunjavanje takvih misija ne može zvati vršenjem dužnosti. To je nesumnjivo tako. Dakle, šta je dužnost? Ovako je treba razumeti: dužnost je nalog i misija koju je Bog dao u okviru Svog dela upravljanja za spasenje čovečanstva. Zar ova izjava nije potpuna i precizna? Samo ono što je precizno jeste istina; ono što je neprecizno i jednostrano nije istina, već puka doktrina. Bez potpunog razumevanja i temeljne spoznaje toga šta je dužnost, nećeš znati koje se istine odnose na dužnost. Ranije su ljudi možda imali mnogo pogrešnih pojmova u svom shvatanju dužnosti. To se dešavalo zbog toga što nisu razumeli istinu, što je dovelo do svih vrsta predstava i nejasnoća. Ljudi su tada koristili te predstave i nejasnoće da objasne šta je to dužnost, a potom su postupali u skladu sa tim idejama. Na primer, neki ljudi misle da usled Božjeg predodređenja čovekovog života – predodređenosti porodice u kojoj će se roditi, bogatog ili siromašnog života, i izbora karijere – sve što čovek u životu radi i sve što postigne predstavlja nalog koji mu je dao Bog i njegovu misiju. Samo zato što uključuje misiju, ljudi misle da je to, stoga, dužnost. Oni zbunjeno veruju da je ovo dužnost. Zar ovo nije nesporazum? Neki ljudi, koji su se venčali i imaju decu, kažu: „Imati decu je Božji nalog koji nam je On poverio, to je naša misija. Naša je dužnost da odgajamo decu do punoletstva.” Zar ovo nije pogrešno shvatanje? I postoje drugi koji kažu: „Dovedeni smo se na ovu zemlju da se bavimo poljoprivredom. Pošto je to naša sudbina, bolje je da to uradimo dobro, jer je to naš nalog i misija koju nam je dao Bog. Koliko god da osiromašimo i koliko god da postane teško, ne možemo da se žalimo. Naša dužnost u ovom životu je da se valjano bavimo poljoprivredom.” Oni izjednačavaju svoju sudbinu sa svojom misijom i dužnošću. Zar ovo nije nesporazum? (Jeste.) Jeste, to je zaista nesporazum. A postoje i neki ljudi koji se bave poslovima u svetu i koji kažu: „Ranije ni u čemu nisam uspevao, ali, otkad se bavim biznisom, život je prilično dobar i stabilan. Čini se da me je Bog predodredio da se bavim biznisom u ovom životu i da podržavam svoju porodicu kroz to. Dakle, ako u ovom životu budem dobro poslovao, proširio svoje poslovanje i obezbedio svakog člana svoje porodice, onda je to moja misija i možda je ova misija moja dužnost.” Zar ovo nije nesporazum? Ljudi smatraju da su njihovi svakodnevni poslovi, način na koji zarađuju za život, životni stil koji postignu i kvalitet života u kojem uživaju – sve što je u vezi sa njihovom misijom – ujedno i njihova dužnost. To je pogrešno; to je iskrivljeno razumevanje dužnosti.

Pa, šta je onda dužnost? Shvatanje većine ljudi o ovom pitanju sadrži izvesna odstupanja i pomalo je iskrivljeno. Ako Božja kuća uredi da ideš da sadiš žitarice i povrće, kako ćeš ti postupiti povodom toga? Neki ljudi možda neće biti u stanju da to shvate i reći će: „Poljoprivredom se izdržava porodica; to nije dužnost. Koncept dužnosti ne uključuje ovaj aspekt.” Zašto oni to razumeju na taj način? Zato što ne razumeju istine koje se odnose na vršenje dužnosti i ne razumeju šta je dužnost. Ako čovek razume ovaj aspekt istine, biće voljan da ide i obrađuje zemlju. Znaće da se u Božjoj kući čovek ne bavi poljoprivredom da bi izdržavao porodicu, već da bi onima koji dužnost vrše puno radno vreme omogućio da nastave da je obavljaju normalno. Zapravo, i to je Božji nalog; sam posao možda nije ništa važniji od jedne obične semenke susama, možda čak ni od zrnca peska, ali, bez obzira na važnost, taj posao je nastao u okviru Božjeg plana upravljanja. Bog sada kaže da si u obavezi da završiš taj posao – kako to razumeš? Treba to da prihvatiš kao svoju dužnost i da prihvatiš bez ikakvih izgovora. Ako se samo pasivno pokoriš i odeš da radiš na farmi zato što je to tako uređeno, to neće biti dovoljno. Ovde postoji načelo koje moraš da razumeš: crkva ne uređuje da radiš na farmi i da sadiš povrće da bi se obogatio niti da bi preživeo i izdržavao svoju porodicu; ona to uređuje da bi se zadovoljile potrebe rada u Božjoj kući u vreme katastrofa. Crkva takođe želi da osigura da se svi koji puno radno vreme vrše dužnost u Božjoj kući redovno hrane, tako da mogu normalno da vrše svoje dužnosti, bez odlaganja rada Božje kuće. Tako da se smatra da neki ljudi koji rade na farmi u crkvi vrše svoju dužnost; priroda ovog posla se razlikuje od posla običnih poljoprivrednika koji se bave poljoprivredom. Kakva je priroda posla kojim se bave obični poljoprivrednici? Obični poljoprivrednici obrađuju zemlju da bi izdržavali svoje porodice i preživeli; to je ono što im je Bog predodredio. To je njihova sudbina, te se oni bave poljoprivredom s generacije na generaciju; to nema nikakve veze sa njihovom dužnošću. Sad, ti si došao u Božju kuću i takođe radiš na farmi, ali takav je radni zahtev u Božjoj kući; to je jedan vid davanja za Boga. Ova vrsta posla je drugačije prirode u odnosu na bavljenje poljoprivredom na sopstvenom zemljištu. Ovde se radi o tome da ispunjavaš svoje odgovornosti i obaveze. Ovo je dužnost koju bi osoba trebalo da vrši; to je nalog i odgovornost koju ti je Stvoritelj poverio. To je, za tebe, tvoja dužnost. Dakle, kada uporediš ovu dužnost sa svojom svetovnom misijom, šta je važnije? (Moja dužnost.) Zašto je to tako? Dužnost je ono što Bog od tebe zahteva, to je ono što ti je On poverio – delom je to razlog. Drugi glavni razlog jeste taj što, preuzimanjem dužnosti u Božjoj kući i prihvatanjem Božjeg naloga, postaješ važan činilac u Božjem planu upravljanja. U Božjoj kući, kad god se uredi nešto što treba da uradiš, bez obzira na to da li je to težak ili naporan posao, odnosno da li ti se dopada da ga uradiš ili ne, to je tvoja dužnost. Ako to možeš da smatraš nalogom i odgovornošću koje ti je Bog dao i možeš to da obaviš svim svojim srcem i snagom, onda se može reći da je posao koji radiš – dužnost koju obavljaš – relevantan za Božje delo spasenja čoveka. Ako možeš ozbiljno i iskreno da prihvatiš nalog koji ti je Bog dao, kako će te On posmatrati? On će te posmatrati kao člana Svoje porodice. Je li to blagoslov ili jad? (Blagoslov.) To je veliki blagoslov. Neki se ljudi žale kad trpe neku malu teškoću dok obavljaju svoju dužnost. To je život u blagoslovima, bez znanja o tome! Bog će upamtiti teškoću koja je podneta da bi se dobro obavila dužnost i da bi se slavio Bog. Kakvu god teškoću da podnosiš dok obavljaš svoju dužnost, Bog će te blagosloviti i On te ispituje. Ako ne znaš da se osloniš na Boga ili da gledaš u Boga, pa se čak žališ na Boga i poželiš da napustiš svoju dužnost kad podneseš neku malu teškoću, zar nisi glup? To je vrhunska glupost. Tada je neophodno razumeti istinu, prepoznati da je to tvoja dužnost i da se ona mora prihvatiti od Boga. Dakle, da li imate novo razumevanje o tome šta je dužnost ili novi uvid u to? Da li imate duboko razumevanje o tome? Je li dužnost važna za postizanje spasenja? (Jeste.) Koliko je važna? Može se reći da je dužnost direktno povezana sa spasenjem ljudi. Svi ljudi postižu spasenje primenjujući istinu i postepeno odbacujući svoje iskvarene naravi tokom obavljanja svoje dužnosti. Koje god misije da izvršavaš u ovom životu, ako ne uspeš da obaviš svoju dužnost, onda sva tvoja dela nemaju nikakve veze sa postizanjem spasenja. Drugim rečima, koliko god da su veliki podvizi koje si u ovom životu postigao među ljudima, ti si naprosto izvršavao misiju; nisi ispunio dužnost stvorenog bića. Stoga, nijedno od tvojih dela nema nikakve veze sa postizanjem spasenja niti sa Božjim delom upravljanja ljudskim rodom.

U Božjoj kući se stalno govori o prihvatanju Božjeg naloga i pravilnom obavljanju dužnosti. Pa, kako nastaje dužnost? Uopšteno govoreći, dužnost nastaje kao rezultat Božjeg dela upravljanja koje donosi spasenje ljudskom rodu. Da izrazimo to konkretnije, kako se Božje delo upravljanja odvija među ljudskim rodom, pojavljuju se razne vrste poslova, a u svima njima se od ljudi zahteva da urade svoj deo i da ih obave. Time nastaju odgovornosti i misije ljudi, a te odgovornosti i misije jesu dužnosti koje Bog daruje ljudima. U Božjoj kući, razni zadaci koji zahtevaju da ljudi daju svoj doprinos jesu dužnosti koje bi oni trebalo da obavljaju. Dakle, da li postoje razlike između dužnosti u smislu boljih i lošijih, uzvišenih i niskih, velikih i malih? Takve razlike ne postoje; sve dok nešto ima veze sa Božjim delom upravljanja, sve dok je to zahtev dela Njegove kuće i dok je neophodno za širenje Božjeg jevanđelja, to je onda čovekova dužnost. To je poreklo i definicija dužnosti. Bez Božjeg dela upravljanja, da li bi ljudi na zemlji – bez obzira na to kako žive – imali dužnosti? Ne bi. Sada vam je jasno. Na šta se odnosi čovekova dužnost? (Odnosi se na Božje delo upravljanja koje se tiče spasenja čovečanstva.) Tako je. Postoji direktna veza između dužnosti čovečanstva, dužnosti stvorenih bića i Božjeg dela upravljanja koje se tiče spasenja čovečanstva. Može se reći da bez Božjeg spasenja čovečanstva i bez dela upravljanja koje je ovaploćeni Bog pokrenuo među ljudima, ljudi ne bi imali nikakve dužnosti o kojima bi mogli da pričaju. Dužnosti nastaju iz Božjeg dela; to je ono što Bog zahteva od ljudi. Posmatrajući to iz ovog ugla, dužnost je važna za svaku osobu koja sledi Boga, zar ne? Vrlo je važna. Uopšteno govoreći, ti učestvuješ u delu Božjeg plana upravljanja; konkretnije, radiš u skladu s potrebama raznih segmenata Božjeg dela koje Bog obavlja u različitim periodima i među različitim grupama ljudi. Bez obzira na to koja je tvoja dužnost, to je misija koju ti je Bog dao. Ponekad se od tebe može tražiti da paziš na neki važan predmet ili da ga čuvaš. To nije krupna stvar – može se jedino reći da je to tvoja odgovornost – ali je to zadatak koji ti je Bog dao, a ti si ga prihvatio od Njega i to je sada tvoja dužnost. Govoreći iz same srži stvari, čovekova dužnost je čoveku poverena od Boga. U nju prvenstveno spada propovedanje jevanđelja, svedočenje, izrada video-zapisa i uloga vođe ili delatnika u crkvi ili to može da bude neki opasniji ili važniji posao. U svakom slučaju, sve dok to ima veze sa Božjim delom i sa potrebama dela širenja jevanđelja, ljudi to treba da prihvate kao dužnost od Boga. Dužnost, u još širem smislu, čovekova je misija, nalog koji mu je Bog poverio; konkretnije, to je tvoja odgovornost, tvoja obaveza. S obzirom na to da je to tvoja misija, nalog koji ti je Bog poverio i tvoja odgovornost i obaveza, vršenje dužnosti nema nikakve veze sa tvojim ličnim poslovima. Dužnost nema nikakve veze sa ličnim poslovima – pa, zašto pokrećemo ovu temu? Zato što ljudi moraju da razumeju kako da postupaju prema svojoj dužnosti i kako da je shvate. Dužnost je nalog koji stvorena bića prihvataju i misija koju moraju da ispune u okviru Božjeg dela upravljanja. Ljudi znaju opšte postavke, ali šta je sa sitnijim pojedinostima? Kako čovek treba da pristupi svojim dužnostima da bi se smatralo da ih je ispravno razumeo? Neki ljudi tretiraju svoju dužnost kao svoj lični posao; da li je to ispravno načelo? (Nije.) Zašto je pogrešno? Obavljanjem nekih stvari za sebe ne vršiš svoju dužnost. Vršiti dužnosti ne znači raditi nešto za sebe, već obavljati posao koji ti je Bog poverio – među njima ima razlike. Po kom se načelu postupa kada se nešto radi za sebe? To znači da radiš šta god da želiš, bez konsultacija sa drugima, i bez molitve i traženja Boga; to znači da delaš shodno svojim vlastitim hirovima i da se ne obazireš na posledice sve dok od toga imaš koristi. Da li je ovo načelo prihvatljivo za obavljanje dužnosti u Božjoj kući? (Nije.) Neki ljudi kažu: „Ne uzimam čak ni svoje lične poslove toliko ozbiljno niti ulažem toliko truda u njih. Tretiram svoju dužnost kao da je to moj lični posao, te ovo načelo mora biti primereno.” Da li je ovo ispravan način prihvatanja dužnosti? Svakako da nije. Kakav onda stav čovek treba da ima prema dužnosti? (Trebalo bi da je prihvati od Boga.) „Prihvatiti je od Boga.” Ove četiri reči je lako izgovoriti, ali kako ćeš, u stvari, istinu sadržanu u njima sprovesti u delo zavisi od toga kako tretiraš svoju dužnost. Malopre smo definisali šta je dužnost. Dužnost dolazi od Boga, to je nalog koji ti je Bog poverio, u vezi je sa delom Njegovog plana upravljanja i sa čovekovim spasenjem. Posmatrano iz tog ugla, da li dužnost ima neke veze sa tvojim ličnim načelima postupanja? Da li ima neke veze sa tvojim ličnim sklonostima, tvojim životnim navikama ili tvojim životnim rutinama? Ni najmanje. Pa, sa čim dužnost onda ima veze? Ima veze sa istinom. Neki ljudi kažu: „Pošto mi je dodeljena ova dužnost, to je onda moja lična stvar. A ja imam najviše načelo za obavljanje te dužnosti, što niko od vas nema. Bog zahteva da ljudi ispunjavaju svoju dužnost svim svojim srcem, dušom, umom i snagom. Ali, pored toga, ja imam jedno još više načelo, a to je da svoju dužnost tretiram kao svoju glavnu brigu, da je obavljam marljivo i da težim najboljem rezultatu.” Da li je ovo načelo ispravno? (Nije.) Zašto je pogrešno? Ako prihvatiš svoju dužnost od Boga i svim srcem si načisto da ti je On poverava, kako bi trebalo da postupaš prema tom nalogu? Ovo se odnosi na načela vršenja dužnosti. Zar nije mnogo uzvišenije da svoju dužnost tretiraš kao Božji nalog nego kao svoj lični posao? To nisu iste stvari, zar ne? Ako svoju dužnost tretiraš kao pitanje Božjeg naloga, kao obavljanje dužnosti pred Bogom i kao udovoljavanje Bogu putem obavljanja dužnosti, onda se tvoje načelo obavljanja dužnosti neće svoditi na to da je tretiraš kao svoj lični posao. Kakav stav treba da imaš prema svojoj dužnosti, a da se on može nazvati ispravnim i da je u skladu sa Božjim namerama? Kao prvo, ne smeš da analiziraš ko je to uredio, koji nivo vođstva ima osoba koja ti je tu dužnost dodelila – treba da je prihvatiš od Boga. Ne treba to da analiziraš, već to treba da prihvatiš od Boga. To je prva stvar. Dalje, šta god da ti je dužnost, nemoj da praviš razliku između uzvišene i prizemne dužnosti. Pretpostavimo da kažeš: „Iako je ovaj zadatak Božji nalog i delo Božje kuće, ako ga obavim, ljudi će me možda gledati sa visine. Drugi ljudi dobijaju poslove koji im omogućavaju da se istaknu. Meni je dodeljen ovaj zadatak koji mi ne dozvoljava da se istaknem, već me tera da se naprežem van očiju javnosti, što je nepravedno! Neću obavljati ovu dužnost. Moja dužnost mora da bude takva da me ističe pred drugima i da mi omogućava da izgradim ime – a čak i ako ne izgradim ime ili se ne istaknem, moram da imam koristi od nje i da se telesno osećam lagodno.” Da li je takav stav prihvatljiv? Izbirljivost nije prihvatanje stvari od Boga; to je pravljenje izbora prema svojim sopstvenim sklonostima. To nije prihvatanje svoje dužnosti; to je odbijanje dužnosti, ispoljavanje svog buntovništva protiv Boga. Takva izbirljivost je ukaljana tvojim ličnim sklonostima i željama. Kad uzimaš u obzir svoj ponos i status, svoje sopstvene interese i druge slične stvari, tvoj stav prema tvojoj dužnosti nije stav pokornosti. Kakav stav treba da imaš prema svojoj dužnosti? Kao prvo, ne smeš da analiziraš ko ti je dodelio ovaj posao; umesto toga, treba to da prihvatiš od Boga – to je Božji nalog, to je tvoja dužnost i treba da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima i da prihvatiš svoju dužnost. Kao drugo, nemoj da praviš razliku između uzvišenog i prizemnog i nemoj da se baviš prirodom svoje dužnosti, time da li ti ona omogućava da se istakneš ili ne i time da li ona treba da se obavlja javno ili iza kulisa. Nemoj da razmišljaš o tim stvarima. Postoji još jedan aspekt ovog stava: pokornost i aktivna saradnja. Kad ti se dodeli dužnost, iako osećaš da to možeš da uradiš, bojiš se da ćeš, ako napraviš grešku, biti uklonjen, pa si zato plašljiv i ne ideš napred. Da li je to stav pokornosti? Na primer, ako te braća i sestre izaberu za starešinu, onda možeš da osećaš obavezu da obavljaš tu dužnost zato što si izabran, ali joj ne pristupaš sa inicijativom. Zašto nemaš inicijativu? Zato što se premišljaš i osećaš sledeće: „Biti starešina uopšte nije dobra stvar. To je kao da hodaš po oštrici noža ili po tankom ledu. Ako dobro obavljam posao, neće biti nagrade, ali ako loše obavljam posao, biću orezan. A biti orezan nije čak ni najgora stvar. Šta ako budem smenjen ili eliminisan? Ako se to dogodi, zar nije za mene sve gotovo?” U tom trenutku, počinješ da osećaš podvajanje. Kakav je to stav? To znači da si na oprezu i da pogrešno razumeš stvari. To nije stav koji ljudi treba da imaju prema svojoj dužnosti. To je negativan stav. Pa, kakav treba da bude pozitivan stav? (Treba da budemo otvorenog srca i pravedni i da imamo hrabrosti da ponesemo teret.) Pozitivan stav treba da bude stav pokornosti i aktivne saradnje. To što govorite je pomalo isprazno. Kako možeš da budeš otvorenog srca i pravedan kada se toliko bojiš? I šta znači imati hrabrosti da poneseš teret? Kakav mentalni sklop će ti dati hrabrost da poneseš teret? Ako se uvek bojiš da će nešto poći po zlu i da nećeš moći da se nosiš s tim, ako imaš mnogo unutrašnjih kočnica, tada će ti u suštini manjkati hrabrosti da preuzmeš odgovornost. „Biti otvorenog srca i pravedan”, „imati hrabrosti da poneseš teret”, ili „ne povlačiti se nikada, pa ni pred smrću”, kako kažete, sve ovo pomalo zvuči kao slogani koje uzvikuju ljutiti mladi ljudi. Da li ovi slogani mogu da reše praktične probleme? Ono što je sada potrebno jeste ispravan stav. Da bi posedovao ispravan stav, moraš da razumeš taj aspekt istine. Jedino na taj način rešavaš svoje unutrašnje poteškoće i glatko prihvataš ovaj nalog, ovu dužnost. To je put primene i samo je to istina. Ako koristiš izraze poput „biti otvorenog srca i pravedan” i „imati hrabrosti da poneseš teret” da bi se pozabavio strahom koji osećaš, da li će to biti efikasno? (Neće.) To pokazuje da ove stvari nisu ni istina ni put primene. Možeš da kažeš: „Ja sam otvorenog srca i pravedan sam, ja sam nepokolebljiv, nema drugih misli ili iskvarenosti u mom srcu i imam hrabrosti da preuzmem odgovornost.” Spolja gledano, prihvataš svoju dužnost, ali kasnije, nakon što neko vreme porazmisliš, i dalje osećaš da ne možeš da je preuzmeš. Možda i dalje osećaš strah. Pored toga, možda vidiš druge ljude kako su orezani i još više se uplašiš, poput nekoga ko se plaši sopstvene senke. Sve više ćeš osećati da je tvoj rast suviše mali, a da je dužnost jedan ogroman, nepremostiv ponor, te na kraju i dalje nećeš biti sposoban da je preuzmeš. Dakle, uzvikivanjem slogana se ne mogu rešiti stvarni problemi. Pa, kako možeš da rešiš ovaj problem? Treba aktivno da tragaš za istinom, da usvojiš pokoran stav i da sarađuješ. Time se u potpunosti može rešiti problem. Stidljivost, strah i briga su beskorisni. Da li razotkrivanje i uklanjanje ima ikakve veze s tim što je neko vođa? Ako nisi vođa, da li će tvoje iskvarene naravi zbog toga nestati? Pre ili kasnije, moraš da se suočiš s problemom razrešavanja svojih iskvarenih naravi. Pored toga, ako nisi vođa, nećeš imati više prilika za praktično delovanje i sporije ćeš napredovati u životu, i imaćeš malo šanse da budeš usavršen. Iako uloga vođe ili delatnika donosi malo više poteškoća, ona ujedno donosi mnogo dobitaka; ako možeš da ideš putem stremljenja ka istini, možeš da budeš usavršen. Kakav je to blagoslov! Prema tome, treba da se pokoriš i da aktivno sarađuješ. To su tvoja dužnost i tvoja odgovornost. Bez obzira na put pred tobom, treba da imaš bogopokorno srce. To je stav sa kojim treba da obavljaš svoju dužnost.

Tema vršenja dužnosti nikom nije nepoznata; to nije nova tema. Međutim, za one koji veruju u Boga, ova tema je veoma važna; to je istina koja se mora razumeti i u koju se mora zakoračiti. Stvorena bića moraju valjano da vrše svoju dužnost pre nego što ih Stvoritelj odobri. Zato je veoma važno da ljudi razumeju šta znači vršiti dužnost. Vršenje dužnosti nije neka vrsta teorije, niti je to slogan; to je jedan aspekt istine. Pa, šta onda znači vršiti dužnost? I koji problemi se mogu rešiti razumevanjem ovog aspekta istine? U najmanju ruku, može da se razreši pitanje kako treba da prihvatiš i tretiraš Božji nalog i kakav stav i odlučnost treba da imaš kada ispunjavaš nalog koji ti je poveren od Boga. Takođe se može reći da će se ujedno razrešiti i neki nenormalni odnosi između ljudi i Boga. Neki ljudi gledaju na vršenje svojih dužnosti kao na kapital, neki gledaju na vršenje svojih dužnosti kao na svoje lične zadatke, a neki na to gledaju kao na svoj posao i svoje projekte, ili vide dužnost kao vrstu razonode, zabave ili hobija kojima ubijaju vreme. Ukratko, kakav god stav da imaš prema svojoj dužnosti, ako je ne prihvatiš od Boga i ako je ne tretiraš kao zadatak koji stvoreno biće treba da obavi ili sa kojim treba da sarađuje u okviru Božjeg plana upravljanja, onda ono što radiš nije vršenje tvoje dužnosti. Da li je ispravno da tretiraš svoju dužnost kao porodični posao? Da li je ispravno da je tretiraš kao deo svog posla ili hobija? Da li je ispravno da je tretiraš kao neku svoju ličnu stvar? Ništa od toga nije ispravno. Zašto je potrebno spomenuti ove teme? Koji problem će rešiti zajednički razgovor o ovim temama? Rešiće se problem kod ljudi koji imaju pogrešan stav prema svojoj dužnosti i koji na raznorazne načine površno vrše svoju dužnost. Samo razumevanjem onog aspekta istine koji se odnosi na vršenje dužnosti promeniće se i stav ljudi prema njihovoj dužnosti. Njihov stav će se postepeno uskladiti sa istinom, zadovoljiće Božje zahteve i biće u skladu sa Njegovim namerama. Ako ljudi ne razumeju taj aspekt istine koji se odnosi na vršenje dužnosti, nastaće problemi u njihovom stavu prema dužnosti i u načelima na kojima počivaju njihove dužnosti, te oni neće moći da postignu rezultat vršenja dužnosti. Dužnosti su nalozi koje Bog poverava ljudima; to su misije koje bi ljudi trebalo da ispune. Međutim, dužnost svakako nije tvoj lični poduhvat, niti ti je to odskočna daska kojom ćeš se istaći iz mase. Neki ljudi koriste svoje dužnosti kao priliku da sprovedu sopstveni poduhvat i da formiraju klanove; neki da zadovolje svoje želje; neki da popune prazninu koju osećaju u sebi; a neki da zadovolje to što veruju u sreću, misleći da će, dok god vrše svoju dužnost, imati svoje mesto u Božjoj kući i da će i oni dobiti divno odredište koje Bog uređuje za čoveka. Takvi stavovi prema dužnosti su pogrešni; Bog ih se gnuša, te se moraju hitno razrešiti.

Što se tiče toga šta je dužnost, kako ljudi treba da tretiraju svoju dužnost i kakav stav i gledišta treba da imaju prema dužnosti, o tome se već uveliko razgovaralo. Treba svi pažljivo o tome da razmislite; najvažnije je i najpreče razumeti istinu u ovim aspektima. Koju istinu trenutno treba najviše da razumete? S jedne strane, treba da razumeš istine koje se odnose na vizije u ovom aspektu; s druge strane, treba da razumeš u kojim situacijama u stvarnom životu i u praktičnom postupanju pogrešno i iskrivljeno razumeš ove istine. Kada se suočavaš sa pitanjima koja uključuju istine o vršenju dužnosti, ako ove reči i istine mogu da razreše tvoje unutrašnje stanje, to dokazuje da si istinski i temeljno razumeo sadržaj o kom se razgovaralo; ako ne mogu da razreše poteškoće sa kojima se svakodnevno suočavaš po pitanjima vršenja dužnosti, to pokazuje da nisi zakoračio u ove istine. Nakon što ste čuli ove istine, da li ste ih saželi i razmislili o njima? Da li je tačno da ih, svaki put kada hvatate beleške, razumete samo u tom trenutku, ali, kako vreme prolazi, vi ih zaboravljate, kao da ih nikada niste čuli? (Jeste.) To je zato što ni vi sami nemate ni delić ulaska; ono što primenjujete u suštini nema nikakve veze sa ovim istinama i potpuno je nepovezano sa istinom. Zapravo, ove istine o vršenju dužnosti najosnovnije su istine koje čovek treba da razume i u koje bi trebalo da zakorači u procesu verovanja u Boga. Ako si, nakon što čuješ reči istine, još uvek zbunjen i smeten, onda je tvoj kov jednostavno previše slab i nemaš nikakav rast. Možeš samo da čitaš Božje reči, da se moliš i prisustvuješ okupljanjima; radiš šta god da ti se kaže, baš kao neko ko se bavi religijskim verovanjem. To znači da nemaš život-ulazak i da nemaš nikakav rast. Šta znači nemati rast? To znači da u procesu verovanja u Boga i vršenja svoje dužnosti, čim te neko navede na stranputicu, ti ga slediš i prestaneš da veruješ u Boga; ako uradiš nešto pogrešno i ako te neko malo oreže i obrati ti se donekle strogo, možda ćeš odustati od svoje vere; ako se suočiš sa nevoljama ili raznim poteškoćama u svom životu, možda ćeš se žaliti na Boga, a kada vidiš da ti On ne pruža milost ili ne rešava tvoje poteškoće, mogao bi se okrenuti, napustiti Božju kuću i prestati da veruješ. Ako si ušao u neke aspekte istine o vršenju dužnosti – ove najosnovnije istine – to dokazuje da si već povezan sa istinom; ti si već povezan sa istina-stvarnošću i imao si neki ulazak. Ako nemaš nimalo ove istina-stvarnosti, čak ni najmanje, to dokazuje da istina još uvek nije pustila koren u tvom srcu.

Upravo sam govorio o tome šta je dužnost, kao i o poreklu i stvaranju dužnosti, kako bi ljudi razumeli šta je tačno dužnost. Koje koristi donosi ovo znanje? Kada ljudi razumeju istinu o tome šta je dužnost, shvatiće važnost dužnosti. U najmanju ruku, osetiće duboko u sebi da treba da imaju ispravan stav prema dužnosti i da ne mogu proizvoljno da postupaju. Ovaj koncept će barem biti prisutan u njihovim umovima. Iako je dužnost ono što ti treba da obaviš, i to je nalog i misija koje ti je dao Bog, to nije tvoja lična stvar, niti tvoj sopstveni posao. Ovo može da zvuči kontradiktorno, ali to je zaista istina. Šta god da je istina, ona ima svoju praktičnu stranu koja se odnosi na praktične postupke ljudi i na ulazak, kao i na Božje zahteve. Nije isprazna. Istina je takva; samo kroz iskustvo i kroz ulazak u stvarnost ove istine možeš sve više da razumeš ovaj njen aspekt. Ako uvek preispituješ istinu, stalno je proučavaš i analiziraš i neprestano ti se javljaju sumnje, istina nikada neće biti istina za tebe. Neće biti povezana sa tvojim stvarnim životom i neće moći da promeni ništa u vezi s tobom. Ako čovek prihvati istinu iz dubine duše i uzme je za vodiča za život i delanje, vodiča za ponašanje i verovanje u Boga, onda će istina promeniti njegov život. Promeniće njegove životne ciljeve, pravac njegovog života i način na koji se odnosi prema svetu. To je efekat istine. Razumevanje toga šta je dužnost svakako će biti od velike koristi i pomoći ljudima u obavljanju dužnosti. Čovek će barem znati da je dužnost veoma važna za svakoga ko veruje u Boga i da ona ima još veću važnost za one koji su zainteresovani da budu spašeni i usavršeni ili koji imaju želju i težnju da dostignu te stvari. Ovo je najosnovnija istina koju svako treba da razume da bi bio spašen i to je takođe najosnovnija istina u koju čovek treba da zakorači. Ako ne razumeš šta je dužnost, onda nećeš znati kako pravilno da ispunjavaš svoju dužnost, niti ćeš znati koji je ispravan stav sa kojim se dužnost prihvata i sa kojim se ophodi prema njoj. To je opasno – s jedne strane, nećeš sigurno moći pravilno da vršiš svoju dužnost, već ćeš postupati proizvoljno i površno; s druge strane, mogao bi da uradiš nešto što prekida i ometa rad crkve ili da čak počiniš zla dela koja krše Božje upravne odluke. Da se izrazim pomalo konzervativno, mogao bi biti izolovan kako bi razmislio, a u ozbiljnim slučajevima, mogao bi biti isključen. Zato se ono što jeste dužnost, iako je to najosnovniji aspekt istine, dovodi u vezu sa čovekovim spasenjem; to nije nebitno – veoma je važno. Kad se razume šta je dužnost, to nije samo stvar upoznavanja sa doktrinom; cilj je da se ljudima omogući da shvate Božje namere i da se prema svojoj dužnosti odnose sa ispravnim stavom. U vršenju bilo koje dužnosti, nijedan rezultat se ne može postići samo ulaganjem truda; uporno misliti da dužnost može pravilno da se ispuni samo ulaganjem truda ukazuje na nedostatak duhovnog razumevanja. Zapravo, vršenje dužnosti uključuje mnoge pojedinosti, kao što su ispravan način razmišljanja, načela primene i istinska pokornost, kao i posedovanje duhovne mudrosti. Samo kada čovek ima ove aspekte istine, on može valjano da ispunjava svoje dužnosti i da potpuno razreši problem površnog vršenja dužnosti. Ljudi koji nemaju ispravan stav prema svojim dužnostima upravo su oni koji nemaju istina-stvarnost; to su ljudi koji nemaju bogobojažljivo srce i koji su lišeni savesti i razuma. Stoga, da bi sledio Boga, čovek mora da razume značaj vršenja dužnosti; to je ključno u Božjem sledbeništvu.

Nakon što razumeš šta je to dužnost i odakle ona potiče, prepoznaćeš razliku između prirode dužnosti i prirode rada u društvu. Koja je ključna tačka razlike između toga da rad koji ti je poverila Božja kuća tretiraš kao dužnost i da ga tretiraš kao svetovni rad? Ako ga tretiraš kao dužnost, onda treba da tražiš Božje namere i istinu. Reći ćeš: „Ovo je moja dužnost, pa kako treba da je izvršim? Šta Bog zahteva? Koja su pravila crkve? Treba da mi budu jasna načela koja stoje iza toga.” Samo ovakav način praktičnog postupanja jeste ispravan stav u odnosu prema tvojoj dužnosti; samo je ovo stav koji ljudi treba da imaju prema svojoj dužnosti. Ali, kakav stav treba ljudi da imaju kada se bave svetovnim poslom ili stvarima u svojim ličnim životima? Ima li ikakve potrebe da i tada traže istinu ili načela? Možda ćeš takođe tražiti načela, ali će se ta načela odnositi samo na zarađivanje više novca, na ugodan život, gomilanje bogatstva, postizanje uspeha i dobijanje kako slave tako i dobiti – samo takva načela. Ta načela su potpuno svetovna, pripadaju trenutnim trendovima; to su načela Sotone i ovog rđavog čovečanstva. Koja su načela vršenja dužnosti? Ona svakako moraju da ispune Božje zahteve; blisko su povezana sa istinom i Božjim zahtevima i neodvojiva su od njih. Nasuprot tome, profesije ili poslovi kojima se ljudi bave u svetu nemaju nikakve veze sa istinom niti sa Božjim zahtevima. Sve dok si sposoban, spreman da podneseš teškoće i dovoljno marljiv, zao i drzak, možeš da se istakneš u društvu, a možda čak i da izgradiš značajnu karijeru. Međutim, ova načela i filozofije nisu potrebni u Božjoj kući. U Božjoj kući, bez obzira na to koju vrstu dužnosti obavljaš, bez obzira na prirodu te dužnosti, da li se ona smatra uzvišenom ili prizemnom, plemenitom ili skromnom, da li se visoko kotira ili je neupadljiva, da li ti je poverena od Boga ili ti je dodelio starešina crkve – koji god posao da ti Božja kuća dodeli, načela kojih se pridržavaš u svom radu ne bi trebalo da prevazilaze načela istine. Trebalo bi da budu povezana sa istinom, povezana sa Božjim zahtevima i povezana sa pravilima i radnim aranžmanima Božje kuće. Ukratko, treba razlikovati dužnost i posao kojim se čovek bavi u svetu.

Zašto razgovaramo o razlici između vršenja dužnosti i bavljenja svetovnim poslom? Da li je to važno? (Jeste.) Po čemu je to važno? Važno je zbog stava koji ljudi imaju prema vršenju svoje dužnosti. Nemoj da prenosiš stavove i načela koje imaš u svom svetovnom poslu u oblast vršenja dužnosti. Koje su posledice toga? (Postupanje po sopstvenoj volji.) Postupanje po sopstvenoj volji je uobičajen problem; to znači da čovek ne želi da se konsultuje s drugima pri obavljanju zadataka, da želi da njegova reč bude poslednja i da radi šta god poželi, pri čemu oseća da takvi postupci donose udobnost i zadovoljstvo bez ikakvog osećaja ugnjetavanja ili nesreće. Pored toga, to često dovodi do intriga, ljubomore, sporova i formiranja klanova, kao i do traženja nagrada i priznanja, hvalisanja, površnih postupaka, neodgovornosti, varanja onih iznad i ispod sebe i stvaranja sopstvenog carstva. Ukratko, vršenje dužnosti se razlikuje od bavljenja svetovnim poslom; vršenje dužnosti je Božji zahtev i Božje uređenje – to je najveća razlika između vršenja dužnosti i bavljenja svetovnim poslom. Vršenje dužnosti se mora obavljati prema Božjim zahtevima i na osnovu istina-načela. To nije lični poduhvat niti lični posao, a svakako nije ni bilo čija privatna stvar. Ono nema veze sa ličnim interesima, sa ponosom, statusom, uticajem ili izgledima u budućnosti; odnosi se samo na ljudski život-ulazak i na promenu naravi, kao i na Božje delo upravljanja. Nasuprot tome, kada se baviš svetovnim radom, u potpunosti se baviš svojim poslom. Bilo da obavljaš neki posao ili da vodiš biznis, ma koliko velike troškove da plaćaš, ma koliko toga možeš da odbaciš ili koliko patnje da podneseš – u vidu emocionalnih ili fizičkih aspekata – i bilo da si zlostavljan i ponižavan ili, pak, pogrešno shvaćen, pa i suočen sa ogromnim pritiskom javnosti, sve što radiš vrti se oko tvoje lične volje, oko težnji, ambicija i želja. Takva je priroda tih stvari. Ta se priroda odnosi samo na sprovođenje sopstvenog poduhvata i bavljenje ličnim projektom. U čovečanstvu nema nijedne osobe koja bi istupila i rekla: „Ja činim javnu uslugu radi ljudskog roda; želim da postupam shodno božanskim načelima i načelima koje daje Nebo.” Nema takve osobe. Čak i ako neko istupi i kaže: „Želim da sprovedem najčovekoljubiviji i najveličanstveniji poduhvat za čovečanstvo, da stvorim blagostanje i učinim neke dobre stvari za ljude,” cilj te osobe nije baš tako čist; ona to radi zbog slave. Zar to nije sprovođenje sopstvenog poduhvata? Sve je to zbog sopstvenog poduhvata. Bez obzira koliko dobro zvuče njene reči, bez obzira koliko patnje je ta osoba podnela, koliko velike troškove je platila, koliko veliki doprinos je dala, da li je promenila čovečanstvo, transformisala eru ili je svečano otpočela novu epohu – šta god ta osoba da radi, ne radi to zbog drugih, već zbog sebe. Sva iskvarena ljudska bića se tako ponašaju. Bez obzira da li je ono što čovek radi velikih ili malih razmera, on to čini ili zbog slave ili zbog dobitka. Koja je priroda njegovih dela? Bavljenje svojim poslovima. Da li bavljenje svojim poslovima ima bilo kakve veze sa Božjim upravljanjem? Nema apsolutno nikakve veze. Neki ljudi kažu: „To nije tačno. Neki ljudi dođu na ovaj svet i promene čitavu eru; zar to takođe nije unapred odredio Bog? Zar to takođe nema veze sa Njegovim upravljanjem?” Da li su ove stvari povezane? (Nisu.) Zašto kažeš da nisu? (Zato što to nema nikakve veze sa Božjim delom upravljanja koje se tiče spasenja ljudskog roda.) Lepo rečeno; ako nema veze sa Božjim delom spasenja ljudskog roda, onda nema veze sa Božjim upravljanjem. Međutim, ova izjava je samo delimično tačna; postoji ovde još jedan uslov, pitanje suštine. Ako nema veze sa Božjim planom upravljanja, onda se to sve svodi samo na ljudske poduhvate. To je jedan aspekt, ali dozvolite Mi da vam dodam još nešto: priroda onoga što oni rade jeste sticanje lične slave i dobitka; krajnju korist od toga imaju oni sami. Na koga se odnose priroda, načela i krajnji ishod svega što rade? (Na njih same.) To sve rade zbog sebe – a u tajnosti, za koga to sve rade? (Za Sotonu.) Tačno, za Sotonu. Šta je u prirodi obavljanja poslova za Sotonu? (Neprijateljstvo prema Bogu.) A koja je osnovna suština koja se krije u neprijateljstvu prema Bogu? Zašto kažemo da je to neprijateljstvo prema Bogu? (Polazište, poreklo i načela njihovih postupaka u suprotnosti su sa Božijim rečima.) To je jedan od aspekata i osnovni problem. Polazna tačka, poreklo i načela onoga što oni rade vode poreklo od Sotone i rđavi su, pa koji je krajnji rezultat toga? Kome oni svedoče? (Sotoni.) Tačno, oni svedoče Sotoni. Kroz ljudsku istoriju, da li je postojao ijedan istoričar ili pisac koji je zasluge za ono što su ljudi učinili u svakoj eri pripisao Stvoritelju? (Nije.) Oni će samo reći da su to nasleđa ili velika dostignuća koja su proizašla iz grandioznih projekata čovečanstva. Koga ovi veliki ljudi i poznate ličnosti, koji ostavljaju takve stvari iza sebe, predstavljaju u očima ljudskog roda? Svaku poznatu ličnost ili velikog čoveka ili osobu koja je dala značajan doprinos čovečanstvu, sve njih obožavaju iskvareni ljudi. Mesto koje takve osobe zauzimaju u ljudskim srcima jeste mesto za koje ljudi smatraju da pripada Bogu. Zar ovo nije suština problema? (Jeste.) Upravo smo razgovarali o tome da su poreklo, motivi, polazišta i načela koja stoje iza ljudskih postupaka ukorenjeni u sotonskoj logici i da nisu u skladu sa istinom. Ljudi nešto postignu ljudskim sredstvima ili svojim darom i postanu poznati, a krajnji rezultat jeste da čovečanstvo sve to pripisuje Sotoni; isto kao što mnogi ljudi danas obožavaju poznate ljude i velike istorijske ličnosti poput Konfučija i Guan Jua. Bez obzira na to koliko su velika dela tih ljudi, suštinski govoreći, zapravo je Bog taj koji je uredio da te različite ličnosti dođu na ovaj svet i da izvedu određena dela u različitim epohama. Međutim, u celokupnoj zabeleženoj ljudskoj istoriji, bilo drevnoj ili modernoj, nema ni jednog jedinog primera koji svedoči o delima Stvoritelja. Samo Biblija beleži neke elemente iz dve etape Božjeg dela u Doba zakona i u Doba blagodati, ali su čak i Božje reči tamo zabeležene prilično ograničene. U stvarnosti, Bog je izgovorio mnoge reči i učinio brojna dela, ali ono što su ljudi zabeležili izuzetno je ograničeno. Nasuprot tome, postoje bezbrojne knjige koje beleže, svedoče ili hvale poznate i velike ljude. Zar to ne pojašnjava suštinu problema o kom smo upravo razgovarali? Upravo smo spomenuli da su poznati i veliki ljudi tokom istorije delovali za sebe; u suštini, delovali su za Sotonu. To pokazuje da nisu obavljali svoje dužnosti, već da su sprovodili svoje sopstvene poduhvate i upuštali se u sopstvene projekte. Koja je priroda, koja je suština bilo kog posla koji ljudi preduzimaju u svetu? (Sprovođenje ličnih poduhvata.) Zašto se to smatra sprovođenjem ličnih poduhvata? Koji je osnovni uzrok toga? Zato što na taj način svedoče Sotoni; njihova načela i motivacija u postupanju potiču od Sotone i nemaju nikakve veze sa istinom niti sa Božijim zahtevima. Ali, šta je suština dužnosti? Ona se odnosi na rad obavljen u skladu sa Božijim zahtevima, što znači da rad mora da bude zasnovan na istini, sproveden u skladu sa istina-načelima i obavljen u skladu sa Božijim zahtevima. Rezultat je to što ljudi mogu da svedoče Bogu, što poseduju pokornost prema Bogu i imaju znanje o Njemu; rezultat je to što imaju dublje razumevanje o Stvoritelju, iskrenije Mu se pokoravaju i, štaviše, mogu da se bave onim što stvorena bića treba da čine. To je najveća razlika između ta dva. Kada ljudi obavljaju svoje dužnosti u skladu sa Božijim zahtevima, njihov odnos sa Bogom postaje sve normalniji. A da li ljudi, radeći bilo koji posao u svetu, mogu da postignu taj efekat? Svakako da ne mogu, rezultat je upravo suprotan. Što više godina čovek provede radeći svetovni posao, to se više buni protiv Boga i sve više se udaljava od Njega. Što se bolje razvija čovekov lični poduhvat, to se on više udaljava od Boga; što je uspešniji u svom ličnom poduhvatu, to se više udaljava od Božijih zahteva. Tako da je priroda obavljanja dužnosti i bavljenja svetovnim poslom potpuno različita.

Upravo smo razgovarali o razlici između čovekove dužnosti i čovekove uključenosti u ovozemaljsko delanje. Koji aspekt istine bi ljudi trebalo bolje da razumeju pomoću ove diskusije? Koju god dužnost da primiš, treba da je obavljaš onako kako Bog to traži. Na primer, kada si izabran za starešinu crkve, tvoja dužnost je da obavljaš posao starešine crkve. A šta treba da uradiš kada prihvatiš taj posao kao svoju dužnost? Prvo, treba da znaš da samo ostvarenjem svog starešinskog posla vršiš svoju dužnost. Ne služiš ti kao neki zvaničnik u spoljnom svetu; ako postaneš starešina, a potom počneš sebe da smatraš nekim zvaničnikom, to je odstupanje. Ali, ako kažeš: „Sada kada sam postao starešina crkve, ne smem da budem nadmen, moram da se postavim ispod svih ostalih, moram da učinim da oni budu iznad mene i važniji od mene.” Taj način razmišljanja je takođe pogrešan; bilo kakvo pretvaranje je beskorisno ako ne razumeš istinu. Ništa osim ispravnog razumevanja dužnosti neće biti uspešno. Prvo, moraš da ceniš važnost posla starešine crkve: crkva može da ima nekoliko desetina članova, a ti moraš da vodiš računa o tome kako da vodiš sve te ljude pred Bogom, kako da omogućiš većini njih da razumeju istinu i da uđu u istina-stvarnost. Takođe, moraš da provodiš više vremena u zalivanju i podržavanju onih koji su negativni i slabi, kako bi ih sprečio da budu negativni i slabi i omogućio im da obavljaju svoju dužnost. I sve one koji su sposobni da obavljaju dužnost moraš da vodiš u razumevanju istine i pri ulasku u stvarnost, moraš ih voditi da postupaju prema načelima i pravilno vrše svoju dužnost, i da, samim tim, postignu veći učinak. Postoje određeni ljudi koji veruju u Boga nekoliko godina, ali su veoma zle ljudskosti i uvek prekidaju i ometaju rad crkve – ti ljudi po potrebi treba da budu orezani; oni koji tvrdoglavo odbijaju da se pokaju treba da budu uklonjeni. Njima se treba pozabaviti u skladu sa načelom i pravilno urediti sve što se njih tiče. Od svega je najvažnije sledeće: neki ljudi u crkvi poseduju relativno dobru ljudskost i pomalo kova, i sposobni su da preuzmu određeni aspekt posla; sve takve ljude bez odlaganja treba negovati, što pre; potrebna im je obuka da bi postali kompetentni, i bez obuke neće moći da urade ništa valjano. Zar to nisu poslovi koje starešina ili delatnik treba da obavljaju hitno i valjano? Ako postaneš starešina, a nemaš ove stvari na umu i svoj posao ne obavljaš na taj način, da li možeš valjano da ispuniš svoju dužnost? (Ne možeš.) Kao starešina, neophodno je da razrešiš svaki aspekt rada crkve: prvo, najvažnije je da neguješ talentovane ljude. Unapredi one koji su dobre ljudskosti i koji su dobrog kova, neguj ih i obučavaj. Drugo, povedi braću i sestre da uđu u istina-stvarnost i omogući im da se bave promišljanjem o sebi, da spoznaju sebe, da prepoznaju jeresi i zablude, da raspoznaju ljude i da dobro ispunjavaju svoje dužnosti – to je deo život-ulaska. Treće, omogući većini onih koji mogu da obavljaju svoje dužnosti da zaista to i rade (isključujući ljude inferiorne ljudskosti) i pobrini se da postignu rezultate u obavljanju svojih dužnosti, a ne da samo delaju površno. Četvrto, odmah se pozabavi onima koji prekidaju i ometaju rad crkve. Ako odbijaju istinu nakon razgovora, moraju biti orezani. I ako se nakon svega ne pokaju, treba ih izolovati da bi razmislili, pa čak ih i ukloniti ili izbaciti. Peto, omogući Božjem izabranom narodu da prepozna bezvernike, lažne starešine i antihriste, pobrini se da ne budu navedeni na pogrešan put i da što pre stupe na ispravan put verovanja u Boga. Svih je pet navedenih stavki važno i one predstavljaju suštinske zadatke starešinstva. Ispunjavanje ovih pet aspekata rada je ono što nekoga čini crkvenim starešinom koji je u skladu sa merilom. Pored toga, mora se postupati pravilno i u nekim posebnim okolnostima. Na primer, negativnost i slabost nekih ljudi mogu da budu privremene i treba da ih tretiraš na odgovarajući način. Ne možeš da donosiš ishitrene sudove; ako je neko privremeno negativan i ti ga okarakterišeš kao „gunđalo” ili „večitog pesimistu” i kažeš da ga Bog više ne želi, to nije prikladno. Štaviše, svako treba da ispunjava svoje pojedinačne uloge i da doprinosi u skladu sa svojim sposobnostima. Vršenje dužnosti treba urediti na odgovarajući način, na osnovu dara, talenata, kova i starosti osobe, kao i na osnovu toga koliko dugo veruje u Boga. Takav pristup mora biti prilagođen različitim vrstama ljudi, kako bi im omogućio da u Božjoj kući obave svoje dužnosti i odigraju svoju najvažniju ulogu. Ako nastaviš da to razmatraš, stvorićeš sebi opterećenje i uvek ćeš morati da se usredsređuješ na posmatranje. Šta ćeš posmatrati? Ne one koji izgledaju dobro kako bi mogao više da se družiš s njima; ne one koji ti se čine ružni, pa da možeš da ih isključiš; ne one koji deluju sposobno i imaju status, pa da možeš da im se dodvoriš; i svakako ne one koji ti se ne klanjaju ne bi li pokušao da ih mučiš. Nećeš posmatrati ništa od toga. Šta onda treba da posmatraš? Ljude treba da raspoznaješ na osnovu Božjih reči, na osnovu Njegovih stavova i zahteva koje pred različite tipove ljudi postavlja, te da se prema tim ljudima ophodiš na osnovu načela; to je u skladu sa istinom. Prvo, sve ljude u crkvi razvrstaj prema kategorijama: u prvoj kategoriji su oni koji su dobrog kova i sposobni da prihvate istinu, u drugoj su oni koji su slabog kova i nisu sposobni da prihvate istinu, u trećoj su oni koji mogu da obavljaju svoje dužnosti, a u četvrtoj oni koji još uvek to ne mogu. Na kraju, bezvernike koji se uvek žale, šire predstave, zapadaju u negativnost i izazivaju ometanja treba staviti u drugu kategoriju. Kada sve rasporediš i kada, na osnovu Božjih reči, detaljno uvidiš pravo stanje svake grupe, kada jasno vidiš ko može da bude spasen a ko ne, tada ćeš moći da prozreš sve tipove ljudi; razumećeš Božje namere i znaćeš koga Bog želi da spasi, a koga da ukloni. Zar sve ovo ne proizlazi iz tereta koji nosiš? Zar to nije ispravan stav koji treba imati prema dužnosti? Ako poseduješ taj ispravan stav i u sebi počneš da osećaš teret, tada možeš dobro da obavljaš svoj posao. Ako svoje dužnosti ne tretiraš na taj način, već, umesto toga, na obavljanje svojih dužnosti gledaš kao da si na službenom položaju i uvek misliš: „Biti starešina je isto kao i imati kancelariju; to je blagoslov od Boga! Sada kada imam status, ljudi moraju da me slušaju i to je dobro!” Ako misliš da je biti starešina isto što i biti zvaničnik, onda si u nevolji. Sigurno ćeš voditi crkvu onako kako to rade zvaničnici i delovaćeš na osnovu toga kako to rade zvaničnici; da li onda možeš pravilno da obavljaš crkveni posao? Sa takvim gledištem, nesumnjivo ćeš biti razotkriven i eliminisan. Uvek bi zamišljao sebe kao zvaničnika, bio bi okružen ljudima gde god da odeš i ljudi bi ti se povinovali šta god da im kažeš. Takođe, prvi bi dobio udeo u bilo kakvim pogodnostima u crkvi. Kakav god posao da treba da se obavi u crkvi, ti bi samo davao naređenja, a sam ne bi ništa morao da radiš. Kakav je to način razmišljanja? Zar to nije uživanje u pogodnostima koje donosi status? Zar to nije iskvarena narav? Svi oni koji ne teže istini obavljaju svoje dužnosti na osnovu sotonske naravi. Mnoge su starešine i delatnici bili razotkriveni i eliminisani jer su uvek obavljali svoje dužnosti na osnovu sotonske naravi, bez prihvatanja čak i naznake istine. Neke starešine se i sada tako ponašaju. Nakon što postanu starešine, osećaju se donekle uzvišeno i zadovoljni su sami sobom. Teško je opisati taj osećaj, ali u svakom slučaju, smatraju da su se dobro snašli. Međutim, nakon toga razmišljaju: „Ne mogu da budem uobražen. Uobraženost je znak nadmenosti, a nadmenost je predznak neuspeha. Trebalo bi da budem skroman.” Spolja gledano, skromni su i svima govore da je to uzdizanje i nalog od Boga, da im je jedini izbor da tako rade. Ipak, iznutra se potajno raduju: „Konačno sam izabran. Ko kaže da nisam dobrog kova? Da sam lošeg kova, kako bih mogao biti izabran? Zašto neko drugi nije izabran? Izgleda da imam prednosti u odnosu na druge.” Kada im dođe ta dužnost, o tome prvo razmišljaju u svom srcu. Ne razmišljaju na sledeći način: „Sada kada je ova dužnost došla do mene, kako bi trebalo da je obavljam? Ko je obavljao dobar posao u prošlosti, od koga bi trebalo da učim? Koji su Božji zahtevi za obavljanje ove dužnosti? Da li postoje takvi zahtevi u radnim aranžmanima crkve? Nikada ranije nisam brinuo o ovim aspektima rada crkve, ali sada kada sam izabran za starešinu, šta treba da radim?” Zapravo, sve dok imaš rešenost i dok možeš da tragaš za istinom, postoji put. Ako tretiraš rad kao svoju dužnost, lako ćeš ga obavljati. Neki ljudi postanu starešine i kažu: „Ovi ljudi su mi sada povereni? Od mene zavisi kako se okupljaju i kakav rad je za njih uređen? Oh, sad osećam veliku težinu u svojoj duši.” Šta podrazumevaju te reči? Čini se kao da mogu da postignu nešto veliko; ali sve su to samo prazne priče i doktrine. Zar takav čovek nije pomalo licemeran? Da li je iko od vas ikada izrekao takve stvari? (Jeste.) Onda ste i vi poprilično licemerni. Međutim, normalno je da se ljudi tako ponašaju. Čak i oni koji postanu niži zvaničnici moraju malo da se hvališu. Iznenada osete da je njihova lična vrednost porasla i, čim osete malo statusa, slave i dobiti, njihova srca se preokrenu poput uzburkanog mora i oni postaju drugačije osobe. Razotkrivaju se sve njihove iskvarene naravi i ekstravagantne želje. Svi pokazuju takva negativna ponašanja. To je uobičajeno za iskvareno čovečanstvo. Tako se ponaša svako ko je iskvareno ljudsko biće. Neki ljudi, nakon što postanu starešine, nisu sigurni kako treba da hodaju; neki nisu sigurni kako treba da razgovaraju s ljudima. Naravno, nije da iz osećaja stida nisu sigurni kako treba da razgovaraju, već je to stoga što nisu sigurni kako starešina treba da se ponaša. Drugi, nakon što postanu starešine, nisu sigurni šta treba da jedu ili kako da se oblače. Postoje svakovrsna ponašanja. Da li ih i neko od vas ispoljava? Sigurno je da ih svi ispoljavate u različitoj meri. Pa koliko je onda vremena potrebno da bi se prevazišla takva stanja i ponašanja? Godina ili dve, tri ili pet godina, ili deset? To zavisi od toga koliko je čovek odlučan da stremi ka istini i do kog nivoa istine je rešio da teži.

U procesu stremljenja ka istini, kod nekih ljudi razumevanje istine je direktno proporcionalno njihovom ulasku; oni su ekvivalentni. Oni mogu da uđu u onoliko istine koliko su sposobni da razumeju; a dubina njihovog razumevanja istine je takođe dubina njihovog ulaska, kao i dubina njihove spoznaje, osećanja i iskustava. Međutim, neki ljudi razumeju mnogo doktrina, ali su njihova primena i ulazak jednaki nuli. Dakle, bez obzira na to koliko su propovedi poslušali, nikada nisu u stanju da reše svoje unutrašnje poteškoće. Kada se suoče sa malim problemom, njihova ružna strana odmah izlazi na videlo i oni ne mogu da je kontrolišu ma koliko da se trude; kako god da je prikriju, njihova iskvarenost se i dalje otkriva. Oni i dalje nisu u stanju da prihvate istinu niti da tragaju za njom kako bi došli do rešenja. Čak nauče i da stave masku, da obmanjuju i da se prepuštaju licemerju. Sve vreme, njihove iskvarene naravi ne bivaju odbačene niti se menjaju; kada se ne stremi ka istini, to je ishod. Prema tome, kad se sve sabere, vraćamo se na tu istu frazu: stremiti ka istini vrlo je važno. Isto važi i za obavljanje dužnosti. Bez obzira na to koju dužnost dobiješ, bez obzira na to koja dužnost ti je dodeljena, bilo da podrazumeva veliku odgovornost ili je neka jednostavnija, čak i ako nije veoma značajna, ako si sposoban da tragaš za istinom i tretiraš dužnost u skladu sa načelima istine, onda ćeš moći valjano da ispuniš svoju dužnost. Štaviše, u procesu vršenja dužnosti, iskusićeš različite stepene rasta, kako po pitanju život-ulaska, tako i po pitanju promene naravi. Međutim, ako ne stremiš ka istini, već svoju dužnost prosto tretiraš kao svoj sopstveni poduhvat, kao svoj sopstveni zadatak, kao svoju ličnu sklonost ili lični posao, onda si u nevolji. Tretirati svoju dužnost kao svoj sopstveni projekat i tretirati je prema istina-načelima nije isto. Kada svoju dužnost tretiraš kao svoj poduhvat, ka čemu stremiš? Stremiš ka slavi, dobiti i statusu i očekuješ da drugi ispune tvoje zahteve. Kakav će biti krajnji rezultat ako obavljaš svoju dužnost na taj način? S jedne strane, takvo obavljanje dužnosti neće biti u skladu sa merilom; to se onda svodi na uzaludni trud. Čak i ako si, spolja gledano, uložio veliki napor, a nisi tražio istinu, plodovi tvoje dužnosti će biti jadni i Bog neće biti zadovoljan. S druge strane, često ćeš činiti prestupe, često ćeš prekidati i ometati i često ćeš praviti greške koje će imati nepovoljne posledice. Mnogi ljudi sada poprilično zaostaju u obavljanju svojih dužnosti. Postupaju proizvoljno i samovoljno, u suštini ne postižu nikakve rezultate, a ponekad čak prouzrokuju i gubitke u radu crkve. Takvo obavljanje dužnosti ozbiljno prekida i ometa rad crkve; tako se ponaša zaista zla osoba. Oni koji obavljanju svojih dužnosti dosledno pristupaju na površan način moraju biti razotkriveni kako bi mogli da promisle o sebi. Ako zaista mogu da se preispitaju, da prepoznaju svoje greške i da zamrze sebe zbog toga, onda mogu da ostanu i da nastave sa obavljanjem dužnosti. Ali, ako se i dalje brane i pravdaju i nikada ne priznaju svoje greške, tvrdeći da u Božjoj kući nema ljubavi i da se prema njima postupa nepravedno, onda je to znak nepokajničke tvrdoglavosti i njih treba ukloniti iz crkve. Šta se kod takvih ljudi nalazi u korenu prekidanja i ometanja? Da li se to dešava zato što su namerno planirali da prekidaju i ometaju? Ne, glavni razlog je to što uopšte nemaju ljubavi prema istini i što je njihova ljudskost veoma loša. Pojedini od njih imaju nekakav kov i mogu da razumeju istinu, ali je uopšte ne prihvataju, a kamoli da je primenjuju. Njihova ljudskost je izuzetno podla. Bez obzira na to koju dužnost obavljaju, uvek izazivaju prekidanja i ometanja, urušavaju rad crkve i prouzrokuju mnogo štetnih posledica čiji uticaj je užasan. Nema sumnje da su ti ljudi bezvernici i da su svi do jednog zli. To je glavni razlog zašto su eliminisani. Sada većina ljudi može da prepozna bezvernike. Kada vide različita ponašanja tih pojedinaca, oni se razljute. Kako se takvi ljudi mogu smatrati vernicima u Boga? Oni su Sotonine sluge, poslate da prekidaju i ometaju rad crkve. Neki od njih su čisti gotovani, vole lagodnost i mrze da rade; ništa ne žele da rade, ali zato žele svaki dan dobro da jedu. Zar oni nisu paraziti? Niži su čak i od pasa čuvara. Ti ljudi su stoga isključeni. Ljudi koji iskreno veruju u Boga jesu svi oni koji su voljni i željni da obavljaju svoju dužnost. Iako većina ljudi ne zna šta dužnost zapravo znači, oni barem u svojoj duši znaju da ljudi treba da je obavljaju i voljni su to da čine. Ali, da li to što je čovek voljan da vrši svoju dužnost znači da stoga i primenjuje istinu? Da li ta unutrašnja volja znači da je dobro ispunio svoje dužnosti? Apsolutno ne. Čovek mora da primeni istinu i da dostigne standard postupanja prema načelima da bi se smatralo da dobro ispunjava svoje dužnosti. Pre nego što primeniš istinu, bez obzira na to koliko vere tvrdiš da imaš, ili koliko kažeš da si željan i voljan – koliko si spreman da rizikuješ svoj život i ne oklevaš da ideš kroz vatru i vodu – to su sve samo prazne floskule koje nemaju nikakvu svrhu. Moraš, takođe, na osnovu te volje, da postupaš prema načelima istine. Ti kažeš: „Ne volim nešto posebno istinu niti stremim ka njoj, i nisam mnogo promenio svoju narav tokom obavljanja dužnosti. Ali, postoji jedna stvar koje se pridržavam: radim sve što mi se kaže. Ne izazivam prekidanje i ometanje; možda ne mogu da dostignem pokornost, ali zato slušam.” Zar takav čovek ne bi mogao da ostane u crkvi i da normalno obavlja svoje dužnosti? A oni zli ljudi i bezvernici koji su uklonjeni nisu mogli da ispune čak ni taj najniži zahtev i stvarali su ometanja. Takvim bezvernicima ili zlim ljudima ne bi trebalo dozvoliti da ostanu u crkvi i da obavljaju svoje dužnosti. Božji izabrani narod mora da prepozna bezvernike i zle ljude; u suprotnom, oni će ih lako navesti na pogrešan put. Svaki čovek koji ima savesti i razuma treba da zauzme stav odbacivanja prema bezvernicima i zlim ljudima.

Vršenje dužnosti je najvažniji aspekt verovanja u Boga. Prvo, čovek mora da razume šta je dužnost, a zatim postepeno da stiče istinsko iskustvo i razumevanje. Šta je ono minimalno što čovek treba da ima u svom stavu prema svojoj dužnosti? Ako kažeš: „Božja kuća mi je dala ovu dužnost, tako da mi ona pripada. Mogu da radim šta hoću, jer je to moja stvar i niko ne može da se meša.” Da li je to prihvatljiv stav? Apsolutno nije. Ako je to stav koji imaš dok obavljaš svoju dužnost, u nevolji si, jer tvoj stav nije u skladu sa istina-načelima. Tvoj stav je takav da radiš šta god poželiš umesto da tragaš za istinom, a da ne govorimo o tome da nemaš bogobojažljivo srce. Ako je čovek previše svojeglav, biće donekle nemaran prema svom konkretnom poslu dok obavlja svoju dužnost. Kakav stav čovek treba da ima kada obavlja svoju dužnost? Mora da ima želju da se pokori Bogu i udovolji Mu. Ako ne izvrši nalog koji mu je Bog poverio, čovek oseća da je izneverio Boga; i ako ne obavlja pravilno svoju dužnost, oseća da nije dostojan da se zove čovekom. Takav stav tokom obavljanja dužnosti te čini odanim. Da bi valjano vršio svoju dužnost, prvo moraš da znaš šta Bog zahteva, moraš da tragaš za istinom i da tragaš za načelima. Kada si utvrdio da je nalog koji ti je Bog dodelio tvoja dužnost, treba da tragaš tako što ćeš razmišljati: „Kako da valjano vršim svoju dužnost? Koja načela istine treba da primenim? Šta Bog zahteva od ljudi? Koji posao treba da obavim? Kako treba da postupam da bih ispunio svoje odgovornosti i bio odan?” Kome si odan? Bogu. Moraš da budeš odan Bogu i da ispunjavaš svoje odgovornosti prema drugim ljudima. Treba da obavljaš svoju dužnost u skladu sa Božjim rečima i sa načelima istine, te da se čvrsto držiš svoje dužnosti. Šta znači čvrsto se držati dužnosti? Na primer, ako ti je data dužnost na godinu ili dve, ali te do sada niko nije proveravao, šta treba da radiš? Ako te niko ne proverava, da li to znači da više nemaš dužnost? Ne znači. Ne obraćaj pažnju na to da li te neko proverava i da li nadzire šta radiš; taj zadatak je tebi poveren, tako da je to tvoja odgovornost. Treba da razmišljaš o tome kako da obaviš taj posao, kako da ga uradiš valjano i tako i treba da ga obavljaš. Ako uvek čekaš da te neko drugi proverava, da te nadzire i podstiče, da li je to stav koji treba da imaš prema dužnosti? Kakav je to stav? To je negativan stav; to nije stav koji treba da usvojiš prema svojoj dužnosti. Ako usvojiš takav stav, tvoje obavljanje dužnosti sigurno neće biti u skladu sa merilom. Da bi obavljao svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, prvo moraš da imaš ispravan stav i taj stav mora da bude u skladu sa istina-načelima. Jedino je time zagarantovano valjano vršenje tvoje dužnosti.

Što se tiče toga šta je dužnost, kakav treba da bude čovekov stav prema dužnosti, kao i koja je razlika između vršenja dužnosti i bavljenja bilo kojom vrstom ovozemaljskog posla, naš razgovor o ovim temama se za sada ovde završava. Svi bi trebalo da razmislite o sadržaju o kom smo razgovarali. Na primer, zašto razgovaramo o odnosu između obavljanja dužnosti i sprovođenja ličnog poduhvata? Koji je cilj diskusije o ovim temama? S pozitivne strane gledano, ljudima to može da ukaže na ispravan put, na ispravan pravac i ispravna načela za obavljanje dužnosti. S negativne strane, to takođe može da im pomogne da prepoznaju koja ponašanja spadaju u sprovođenje ličnog poduhvata. Ta dva aspekta su međusobno povezana, ali i različita. Razumevanje ta dva aspekta ne znači razumevanje reči istine; moraš da shvatiš i koja stanja i oblike ispoljavanja to podrazumeva. Kada ih jednom detaljno shvatiš i možeš da ih raspoznaš, onda sledeći put kad pokažeš ova pogrešna stanja i ispoljavanja, ako si osoba koja stremi ka istini, tražićeš istinu kako bi pronašao izlaz iz toga. Ako ne razumeš taj aspekt istine, možda ćeš se baviti svojim poslovima i misliti da se daješ za Boga, pa ćeš čak i verovati da obavljaš svoju dužnost i da si veoma posvećen. Takve posledice će proizići iz nerazumevanja istine. Primera radi, tokom obavljanja dužnosti, kada se razotkriju neke tvoje misli i metode, kao i namere i motivi iza tvojih postupaka, shvatićeš da ne obavljaš svoju dužnost i da si već odstupio od načela i opsega obavljanja dužnosti; priroda toga se promenila i ti zapravo sprovodiš svoj lični poduhvat. Tek kada shvatiš te istine, možeš da pronađeš izlaz, da staviš tačku na takve misli, postupke i ispoljavanja. Međutim, ako ne shvataš istinu i sprovodiš svoje lične poduhvate dok obavljaš svoju dužnost, nećeš biti svestan da si već prekršio načela. Kao Pavle, na primer. Nakon što je toliko godina radio i jurcao unaokolo, završio je tako što je vikao na Boga, govoreći: „Ako mi ne daš krunu, onda ti nisi bog!” Vidiš, ipak je mogao da izgovori takve reči. Ako ljudi i danas, nakon što su razumeli istinu, i dalje slede Pavlov put, oni onda ne vole istinu. Ako si čovek koji iskreno veruje u Boga, za tebe je presudno da razumeš istinu. Bez razumevanja istine, ti sasvim sigurno živiš na osnovu sotonske naravi. U najboljem slučaju, samo ćeš se pridržavati nekih pravila i izbegavati da činiš neke očigledne prestupe, a i dalje ćeš misliti da primenjuješ istinu. To bi bilo veoma žalosno. Prema tome, ako čovek želi da stremi ka istini i cilj mu je da uđe u istina-stvarnost, on prvo mora da razume istinu. Svrha razumevanja istine jeste u tome da ljudi mogu tačno da sagledaju druge ljude i događaje, da budu razboriti, da imaju načela po kojima delaju, da imaju put praktičnog postupanja i da postignu pokornost Bogu. Kada razumeš istinu, možeš da razlikuješ razne ljude, događaje i stvari, da izabereš pravi put praktične primene, možeš da govoriš i postupaš u skladu sa načelima, da odbaciš svoje iskvarene naravi i dostigneš pokornost Bogu. Ako ne razumeš istinu, put kojim ideš će sigurno biti pogrešan, nećeš imati nikakav život-ulazak niti ćeš moći da budeš spasen. Neki ljudi su posebno vešti u prerušavanju: čini se kao da teže istini, a nemaju načela u svojim postupcima i sve što rade izaziva prekidanja i ometanja, što stvara mnogo problema u radu crkve. Takvi ljudi ne mogu biti spaseni. Prema tome, čovek treba često da sluša propovedi i da često jede i pije reči Božje ne da bi se površno u to uključio ili ispunio svoje srce, niti da bi se opremio doktrinama i vežbao rečitost, već da bi se opremio istinom i dostigao razumevanje istine. Ovo o čemu smo upravo razgovarali zapravo nije posebno duboko u pogledu istine o poznavanju Boga; to je najosnovnija istina. Ljudi mogu da razumeju istinu do određene granice, a dubina do koje idu varira i zavisi od kova pojedinca. Neki ljudi imaju dublje razumevanje; to jest, imaju sposobnost razumevanja. Drugi shvataju stvari prilično površno. Bez obzira na to koliko duboko seže nečije razumevanje istine, najvažnija je njena primena. Međutim, istina se ne može podeliti na veliku ili malu, plemenitu ili nisku, niti na duboku ili plitku. Odnosno, istina može da bude klasifikovana kao najosnovnija ili najelementarnija, ali je ne možemo podeliti po stepenima dubine; radi se o tome da ljudi razumeju i doživljavaju istinu do različitih stepena dubine. Sve što dotiče suštinu istine podjednako je duboko i nije nešto što iko može potpuno da doživi ili u potpunosti da poseduje. Bez obzira na to o kom aspektu istine se radi, ljudi u svom razumevanju i primeni istine moraju da počnu od površine, a zatim da postepeno napreduju ka dubini, kako bi dospeli do istinskog razumevanja istine i ušli u stvarnost. Površinski sloj istine je ono što može da se razume bukvalno. Ako ljudi ne mogu da primene istinu niti da zakorače u nju, oni onda razumeju samo neke reči i doktrine. Puko razumevanje reči i doktrina nije ni blizu suštini istine. Ljudi koji ne razumeju istinu smatraju da je sposobnost da objasne bukvalna značenja isto što i razumevanje istine; to je, pak, samo ljudsko neznanje. Ako se u tvojoj primeni istine radi samo o tome da se pridržavaš pravila i strogo ih primenjuješ bez ikakvih načela, nemoj misliti da je to isto što i primena istine i ulazak u stvarnost; još si daleko od toga. Ako nastaviš sa primenom i sticanjem iskustva još nekoliko godina i otkriješ mnogo više svetlosti, dovoljno da nastaviš s primenom i sticanjem iskustva u narednih nekoliko meseci ili godina, i ako kasnije, uz još više iskustva, uspeš da otkriješ noviju svetlost, i tako korak po korak napreduješ od površine ka dubini, tada si zaista ušao u istina-stvarnost. Samo čovek koji je potpuno ušao u istina-stvarnost jeste čovek koji je zadobio istinu. Čak i ako jednog dana proživiš stvarnost istine i ako se bude moglo reći da si zadobio istinu, ono što si do tada iskusio i spoznao u stvarnosti još uvek je ograničeno. Ne možeš da kažeš da si ti istina, niti, nalik Pavlu, možeš da tvrdiš: „Hristos je za mene život” (Filipljanima 1:21). To je stoga što je istina suviše duboka, a ono što čovek može da iskusi i razume tokom nekoliko decenija života izuzetno je ograničeno. Očigledno je, dakle, da ljudi mogu da dostignu razumevanje istine do određene granice, dok zadobijanje istine nije nimalo lako. Ako čovek ne može da razume niti da primeni čak ni najpovršnije istine, onda on ne voli istinu i sasvim sigurno mu nedostaje duhovno razumevanje; ljudi koji potpuno podbacuju u pogledu istine ne mogu da budu spašeni. Oni koji nikada ne razumeju istinu ne mogu valjano da obavljaju svoje dužnosti; oni su otpad života, zveri u ljudskom ruhu. Neki ljudi misle da razumeju istinu samo zato što razumeju određene doktrine. Ako zaista razumeju neke istine, zašto onda ne mogu valjano da vrše svoje dužnosti? Zašto u svojim postupcima nemaju načela? To pokazuje da je razumevanje doktrina beskorisno; razumevanje više doktrina ne podrazumeva i razumevanje istine.

Nakon što smo u zajedništvu razgovarali o temi dužnosti, sada ćemo preći na pitanje vršenja dužnosti u skladu sa merilom. Kada je reč o vršenju dužnosti u skladu sa merilom, naglasak je na izrazu „u skladu sa merilom”. Kako onda treba definisati izraz „u skladu sa merilom”? I tu postoje istine koje treba tražiti. Da li je u skladu sa merilom ako se posao obavi osrednje? Da biste detaljnije shvatili kako razumeti i sagledati izraz „u skladu sa merilom”, morate da razumete mnoge istine i da o istini više razgovarate. Tokom obavljanja dužnosti, morate da razumete istinu i načela; samo tada možete postići vršenje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Zašto bi ljudi trebalo da obavljaju svoje dužnosti? Kada jednom počnu da veruju u Boga i kad prihvate Njegov nalog, ljudi imaju svoj udeo u odgovornosti i obavezama u radu Božje kuće i na mestu Božjeg delovanja, a zauzvrat, zbog te odgovornosti i obaveze, postaju sastavni deo Božjeg dela i jedan su od primalaca Njegovog dela i Njegovog spasenja. Postoji prilično značajna veza između ljudskog spasenja i pitanja kako ljudi obavljaju svoje dužnosti, da li mogu dobro da ih obavljaju i da li mogu da ih obavljaju na način koji je u skladu sa merilom. Pošto si postao deo Božje kuće i prihvatio Njegov nalog, sada imaš dužnost. Nije na tebi da kažeš kako ta dužnost treba da se obavlja, već je na Bogu da to kaže, na istini je da to kaže, i to je određeno standardima istine. Zato bi ljudi trebalo da znaju, da razumeju i da budu načisto s tim kako Bog procenjuje ljudske dužnosti i na osnovu čega ih procenjuje – to je takođe nešto što je vredno traganja. U Božjem delu, različiti ljudi primaju različite dužnosti. To jest, ljudi različitog dara, kova, uzrasta i stanja primaju različite dužnosti u različito vreme. Bez obzira na to koju dužnost si primio i bez obzira na vreme ili okolnosti u kojima si primio dužnost, tvoja dužnost je samo odgovornost i obaveza koju treba da ispuniš, to nije tvoj poduhvat, a još manje je to tvoj posao. Merilo koje Bog zahteva za obavljanje dužnosti jeste da ono bude „u skladu sa merilom”. Šta znači da bude „u skladu sa merilom”? To znači ispuniti Božje zahteve i udovoljiti Mu. Bog mora da kaže da je to u skladu sa merilom i On to mora da odobri. Tek tada će obavljanje tvoje dužnosti biti u skladu sa merilom. Bez obzira na to koliko dugo obavljaš svoju dužnost ili koliku si cenu platio, ako Bog kaže da nije u skladu sa merilom, onda nije u skladu sa merilom. Šta će onda biti rezultat toga? Sve će biti svrstano u službovanje. Samo će mali broj posvećenih službenika preživeti. Ako ljudi nisu posvećeni u svom službovanju, onda nemaju nade da će preživeti. Otvoreno govoreći, biće uništeni u katastrofama. Ako čovek nikada ne obavlja svoju dužnost u skladu sa merilom, biće mu oduzeto pravo da obavlja dužnost. Kada im se to pravo oduzme, neki ljudi će biti odbačeni. Nakon što budu odbačeni, biće zbrinuti na druge načine. Da li „zbrinuti na druge načine” znači da će biti eliminisani? Ne nužno. Bog uglavnom gleda da li se čovek pokajao. Zato je način na koji obavljaš svoju dužnost ključan i ljudi bi tome trebalo ozbiljno i savesno da pristupe. Pošto je obavljanje dužnosti direktno povezano sa tvojim život-ulaskom i ulaskom u istina-stvarnosti, kao i sa značajnim stvarima kao što su tvoje spasenje i usavršavanje, moraš smatrati obavljanje svoje dužnosti prvom i najvažnijom stvari u svojoj veri u Boga. Po pitanju toga ne možeš da budeš smeten. Tokom obavljanja dužnosti, različiti ljudi će pokazivati niz različitih ponašanja. Ova različita ponašanja vidljiva su ne samo drugim ljudima, već i Bogu. Nije crkva jedina koja ocenjuje i procenjuje; na kraju, Bog takođe daje ocene i procenjuje sve koji obavljaju svoje dužnosti. Neki ljudi su u osnovi u skladu sa merilom, dok drugi apsolutno nisu. Neki ljudi koji nisu u skladu sa merilom i dalje će biti pod prismotrom, dok će neki već biti okarakterisani od Boga. Ko su ljudi koje Bog vidi kao one koji nisu u skladu sa merilom? To su oni sa lošom ljudskošću i bez savesti i razuma, oni koji svoje dužnosti stalno obavljaju površno. Ma koliko Božje blagodati da uživaju, oni ne razmišljaju o tome da se oduže i lišeni su zahvalnosti. Naravno, to prirodno uključuje i zle ljude. Može se reći da svako sa lošom ljudskošću i bez savesti ili razuma ne obavlja svoje dužnosti u skladu sa merilom. Oni koji su očigledno zli neizbežno će počiniti bezbroj zlih dela tokom obavljanja svoje dužnosti. Sve dok ne budu uklonjeni, nastaviće da čine zlo. Takvi ljudi se moraju brzo ukloniti. Naravno, postoje i neki ljudi za koje se čini da imaju nekakav privid ljudskosti i ne izgledaju kao loši ljudi, ali njihovo obavljanje dužnosti je površno i ne donosi rezultate. Kada budu orezani i kada čuju besedu o istini, videće se kako će se na kraju ponašati i da li su se iskreno pokajali ili nisu. Za takve ljude, Bog još uvek čeka i posmatra. Što se tiče onih sa lošom ljudskošću i bez savesti i razuma, kao i onih koji su očigledno zli, Bog je već doneo sud o njima i okarakterisao ih – oni treba da budu potpuno isključeni.

Hajde da u nastavku razgovaramo o tome koja sve ispoljavanja ima obavljanja dužnosti na način koji nije u skladu sa merilom. Prvo ću s vama podeliti jedan primer, a vi možete da prepoznate da li ta osoba vrši svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom i u skladu sa Božjim zahtevima. Radi se o jednom čoveku koji je bio izabran za starešinu u crkvi i boravio je kod jedne porodice koja je bila tek polovično verujuća; neki članovi su bili vernici, a neki nisu. Međutim, svi su imali jednu posebnu osobinu, a to je da su bili izuzetno vešti u čitanju raspoloženja i laskanju onima koji su na vlasti. Šta bi ova osobina nehotice mogla da stvori za starešinu? (Mogla bi da stvori iskušenje.) Stvorila je iskušenje. Da li je to za njega bio blagoslov ili nesreća? Da li je to bio blagoslov ili nesreća ostaje da se vidi; hajde da nastavimo. Nakon što je ova porodica ugostila starešinu, poslužili su mu meso i dobru hranu pri svakom obroku. Zašto su na taj način primili starešinu? Da li je to bilo iz ljubavi? Da li bi tako primili i ostalu braću i sestre? Svakako da ne bi. Kada je starešina bio tamo, kuvali su mu meso svaki dan. Na kraju je starešina, oduševljen obrocima, rekao porodici: „Vaša čitava porodica voli Boga. Tvoja majka može da uđe u carstvo, tvoj sin može da uđe u carstvo, a ti i tvoja žena takođe može da uđete u carstvo. U budućnosti, celokupna vaša porodica može da uđe u carstvo.” Kada su to čuli, porodica se obradovala, pomislivši: „Naša celokupna porodica može da uđe u carstvo, pa čak i nevernici među nama. Izgleda da meso koje smo mu davali nije bilo uzalud; trebalo bi da ga i dalje mesom poslužujemo.” U stvarnosti, ova porodica je imala malo razumevanja o tome šta ulazak u carstvo podrazumeva, ali su znali da je to dobra stvar. Ko od ljudi koji veruju u Boga ne bi želeo da uđe u carstvo nebesko i primi blagoslove? Razmišljali su o sledećem: „Sve dok starešina kaže da možemo ući u carstvo, to znači da možemo, zar ne? Reč starešine je poslednja; starešina predstavlja Boga, na kraju krajeva!” Nakon toga, što je starešina više govorio da mogu da uđu u carstvo, to su mu oni nudili raskošnije obroke. Postepeno, ovaj starešina više nije želeo da posećuje druge porodice, jer mu nisu nudili tako dobre stvari niti su mu laskali na taj način. Nedugo zatim, starešina je sve više dobijao na težini; glava mu se takođe udebljala, pretvarajući se iz „ljudske glave” u „svinjsku glavu”. Tokom jednog sastanka saradnika, odmah su ga primetili. Nakon što ga nisu videli samo mesec dana, toliko je dobio na težini da su ga hitro preispitali o njegovom radu. Otkrili su ozbiljne probleme i strogo su ga orezali, detaljno su analizirali suštinu njegovog problema pre nego što su, naposletku, smenili ovog lažnog starešinu. Daljom istragom otkriveno je još problema: ovaj lažni starešina nije obavljao nikakav pravi posao i svakodnevno je uživao u blagodetima svog statusa. Favorizovao je one koji su mu laskali i unapređivao ih, dok je potiskivao one koji mu nisu davali poklone. Čak je zahtevao od svoje žene da mu donese više piletine za jelo. Dakle, šta vi mislite o obavljanju dužnosti ovog lažnog starešine? Kakav je bio njegov stav prema dužnostima? On zapravo nije obavljao posao; više se činilo da je otišao negde da bi bio zvaničnik. Inače, kako bi mogao toliko da dobije na težini? Postoje dva razloga za to: s jedne strane, namerno je birao porodice kod kojih je mogao da jede meso, ostajao je tamo i neprekidno uživao; s druge strane, sasvim sigurno nije imao nikakav osećaj tereta dok je obavljao svoju dužnost i nije podnosio nikakve teškoće. Ako starešina ili delatnik, nakon što sagleda obiman posao crkve i mnoge probleme koje hitno treba rešiti, ima osećaj tereta, zar on ne bi bio anksiozan i pod stresom? Ova anksioznost bi ga podstakla na akciju; odmah bi počeo da rešava te probleme, da troši energiju i podnosi neke teškoće. Fizički, jedino bi mogao da izgubi na težini; to je prirodni zakon. U kojim uslovima bi čovek nastavio da jede više i dobija na težini? To bi moglo da se desi samo ako jede do mile volje po čitav dan i ne fokusira se ni na šta drugo, oslobođen tereta, dok sedi uzvišen i moćan, odvojen od zajednice i radnog mesta, prepuštajući se telesnim zadovoljstvima. Samo tada bi mogao nastaviti da dobija na težini, i „ljudska glava” bi mu se pretvorila u „svinjsku glavu” za nešto više od mesec dana. Koliko dobro je onda ovaj starešina vršio svoje dužnosti? Priroda njegove uloge kao starešine se promenila; više se nije radilo o vršenju dužnosti, već o uživanju u komforu i blagodatima statusa. Ponašao se kao državni zvaničnik. Ne samo da je izbegavao pravi rad, već je počinio i prestupe. Ako mu neko ne bi laskao niti mu pružio ukusnu hranu, on bi vršio pritisak na njih. Štaviše, podsticao je braću i sestre da mu se pridruže u orezivanju takvih ljudi, što je na kraju izazvalo gnev javnosti. Ljudi su počeli da osećaju odbojnost prema njemu i distancirali su se od njega. Ostavićemo po strani razloge za njegovo smenjivanje, pa hajde da samo porazgovaramo o tome da li je svoje dužnosti obavljao u skladu sa merilom. Najozbiljniji problem je njegovo prepuštanje blagodatima statusa i nedostatak pravog rada. On nije služio Božji izabrani narod; ponašao se prema njima kao zvaničnik i ni na koji način nije vršio svoje dužnosti. U svom radu kao starešina, nije bio nimalo posvećen u obavljanju svojih dužnosti, a kamoli da je tome posvetio svoje srce i energiju. Posvetio je svoje srce i energiju samo jelu, piću i uživanju. Mozak je zamarao samo pitanjem kako da uživa u blagodatima svog statusa i nije vodio razgovor o istini sa porodicom domaćina kako bi suzbio ovakvo laskavo ponašanje s njihove strane. Štaviše, prevario ih je, rekavši im da samo takvo gostoprimstvo omogućava ulazak u carstvo i sticanje nagrada. Zar to nije činjenje zla? Ako je ovako postupao prema domaćinima, šta bi tek radio u crkvenom poslu? Kako bi postupao prema Božjem izabranom narodu? Njegovo ponašanje bi sigurno bilo puno obmane i površnosti. Da li je ova osoba zaista znala šta je dužnost? Da li je znao šta je posao koji mu je Bog poverio? Šta je smatrao da mu je nalog? Smatrao je da je nalog njegov kapital i osnova za uživanje u blagodatima statusa, i kao rezultat toga, počinio je brojna zla, ometao crkveni život i izazvao gubitak po pitanju život-ulaska braće i sestara. Ovakav način obavljanja dužnosti ne samo da nije u skladu sa merilom, već se pretvorio u činjenje zlih dela. Ako čovek nikako ne obavlja svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, da li Bog može to da zapamti? (Ne može.) Jasno je da ne može, što je prilično žalosno. Žalosno je ne razumeti istinu – da li je još žalosnije razumeti istinu, a ne primeniti je? (Jeste.) Ovo je Prvi slučaj, nazvan „Ljudska glava koja se pretvorila u svinjsku glavu”. Ovaj slučaj je relativno jednostavan: on uključuje prepuštanje blagodatima statusa, obavljanje dužnosti bez trunke posvećenosti i odsustvo makar i delića bogobojažljivog srca. Ovaj starešina je dužnost koju mu je Bog dao smatrao kapitalom za uživanje u blagodatima svog statusa. To je lako prepoznati. Zapamtite naziv Prvog slučaja, kako biste u budućnosti mogli da napravite poređenje, da razumete druge i motivišete sebe. Šta mislite o ovom slučaju o kom sam govorio? Da li prezirete takve ljude i takve postupke? (Da.) Ako prihvatite Božji nalog, da li biste vi mogli da počinite takva dela? Ako možete da budete razumniji od tog lažnog starešine i da budete donekle suzdržani, i ako možete da težite istini, onda još uvek postoji neka nada. Ali, ako biste poput njega mogli da se prepustite jelu i piću i uživanju u prednostima statusa, tada biste bili razotkriveni i isključeni; bićete samo lažni starešina i osoba koju Bog prezire. Sada imate neku razboritost i razumete neke istine. U kolikoj meri možeš da se suzdržiš i da kontrolišeš sebe određuje koliko nade imaš za spasenje; to je direktno proporcionalno. Ako ne možeš da se suzdržiš i ako nastaviš da se ponašaš shodno svojim sopstvenim opredeljenjima, ako živiš u iskvarenoj naravi i uživaš u blagodatima statusa, zadovoljan i opijen kada ti neko laska, bez ikakvog samoispitivanja ili istinskog pokajanja, tada je tvoja nada da ćeš dobiti spasenje jednaka nuli.

Hajde da sada razgovaramo o još jednom slučaju. U procesu širenja jevanđelja, mnogi ljudi iz crkve odlaze na razna mesta kako bi propovedali jevanđelje. Rad na propovedanju jevanđelja dužnost je svake osobe. Bez obzira kako ti na to gledaš i bez obzira da li tu dužnost smatraš dobrom ili ne, uglavnom, to je nalog koji je Bog dao ljudima. Kad smo kod naloga koji Bog daje ljudima, on uključuje ljudsku odgovornost, a takođe i ljudsku dužnost. Pošto uključuje ljudsku dužnost, ujedno uključuje i način na koji čovek vrši svoju dužnost. Tokom procesa propovedanja jevanđelja, neki ljudi naročito traže bogata područja i bogata domaćinstva. Kada vide nekog ko vozi lep automobil ili živi u velikoj kući, osećaju zavist i ljubomoru. Ako pronađu domaćinstvo u kojem ih dobro ugoste, tu se zadrže, a u srcu gaje pohlepu. Oni misle da treba da uživaju u nekoj blagodati pošto su dali doprinos u procesu propovedanja jevanđelja. U šta se onda pretvara njihovo propovedanje jevanđelja? Sve što rade svodi se na prepuštanje telesnim užicima i tom prilikom razmenjuju svoju službu za fizičko zadovoljstvo; to postaje prodaja njihove službe. Nakon dve ili tri godine, propovedanjem jevanđelja u tom mestu, zadobiju neke ljude i čak osnuju crkvu, stičući na taj način neki kapital. Ali, onda počinju da se zanose, te kada se „na krilima slave” vrate u svoj rodni grad, zrače sjajem jer su praktično postali moderni ljudi. Donose kući vrhunske kućne aparate i elektronske proizvode, obučeni u dobru garderobu od glave do pete. Lokalni ljudi ih više ne prepoznaju, misleći da su se negde obogatili. Zar ovde ne postoji neki problem? Toliko godina su bili vernici i uvek su obavljali svoju dužnost daleko od kuće. U početku, u njihovoj kući nije bilo mnogo vrednih stvari, ali sada donose svu tu lepu odeću i dobre aparate koje su im ljudi dali; em su lepo odeveni, em su dobro opremljeni. Oni smatraju da je to Božja blagodat. Ali, odakle te stvari zapravo potiču? Moglo bi se reći da su stigle u zamenu za njihov trud u propovedanju jevanđelja. Drugi ljudi su primetili njihovo dugogodišnje verovanje i njihov naporan rad u propovedanju jevanđelja, pa su im dali neke dobre stvari. Da li je ovo „davanje” dobročinstvo? Da li je to saosećanje? Ako su ove dobre stvari stečene propovedanjem jevanđelja, ako su im drugi ljudi to podarili kao vid laskanja, da li je prikladno da te osobe to smatraju Božjom naklonošću ili Božjom blagodati? Iskreno rečeno, oni propovedanje jevanđelja koriste kao priliku za sticanje ovih stvari. Ako se pred drugima uvek žale na svoje siromaštvo, i pritom spomenu kako im se sviđa ovaj ili onaj predmet, pa im ljudi to onda preko volje daju, zar to ne liči na iznuđivanje i ucenu? Neki ljudi koji šire jevanđelje vole drugima da govore: „Mi koji smo delatnici jevanđelja božji smo glasnici, poslati od boga. Vi primate božje jevanđelje od nas – kakav ogroman blagoslov i kakvu prednost time stičete! S obzirom na to koliko ste bogati i koliko ste uživali u božjoj blagodati, zar ne bi trebalo da pokažete neku zahvalnost? Zar ne bi trebalo da podelite nešto od svog obilja ili neiskorišćenih stvari sa nama?” Nakon takvog nagovaranja, neki ljudi na kraju popuste iz osećaja neprijatnosti, a delatnici jevanđelja za sebe misle da su oni potpuno opravdani. Da li ljudi koji daju zaista to dobrovoljno čine? Bez obzira na to da li davaoci dobrovoljno nešto daju, da li delatnici jevanđelja treba to da prime? (Ne.) Neki ljudi racionalizuju: „Zašto ne bih primio ove stvari? Naporno sam radio na širenju jevanđelja; nije li božja blagodat to što dobijam ovih nekoliko stvari?” Šta radiš kada propovedaš jevanđelje? Da li je to posao kojim zarađuješ za život? Propovedanje jevanđelja nije neka transakcija; to je tvoja dužnost. Kada tražiš nešto od ljudi, ti to suštinski tražiš od Boga. Ali, pošto ne možeš da dopreš do Boga i ne usuđuješ se Njega da pitaš, ipak se obraćaš ljudima, iznosiš im gomilu duhovnih teorija i time ih navodiš na pogrešan put. Osećaš da si stekao zasluge time što si propovedanjem jevanđelja zadobio neke ljude, te da si ovlašćen da primiš neku naknadu za svoj trud. Ne misliš da bi bilo dobro da direktno tražiš novac, pa umesto toga tražiš stvari, i veruješ da na taj način tvoj trud nije bio uzaludan. Da li je ovim vršiš svoju dužnost? (Ne.) Priroda tvojih postupaka se promenila. U šta si pretvorio propovedanje jevanđelja? Komercijalizovao si Božje jevanđelje tako što si ga zamenio za ove materijalne stvari. Kakvo je to ponašanje? (Oportunizam.) To je oportunizam? Da li se time što to nazivamo oportunizmom umanjuje ozbiljnost situacije? Ne čini li se time zlo, zapravo, zar to nije zlodelo? (Jeste.) Zašto se to smatra zlodelom? Propovedanje jevanđelja je obavljanje dužnosti i svedočenje o Bogu; dok svedočiš o Bogu, istovremeno donosiš jevanđelje nekoj osobi i Bog tu osobu zadobija, čime si ti ispunio svoju misiju. Šta god da bi trebalo da dobiješ za ispunjavanje svoje misije, Bog će ti dati; ne treba da tražiš ništa ni od koga, niti iko ima razlog da razmenjuje dobročinstvo za ovo jevanđelje. Božje jevanđelje je neprocenjivo; nema novčane sume kojom se ono može kupiti, niti se njime ikako može trgovati. Kada koristiš propovedanje jevanđelja kao priliku da stekneš materijalnu korist, gubiš svoje svedočanstvo; takav pristup je bogohuljenje i znak je sramoćenja Boga. Štaviše, koja je priroda toga što navodiš ljude da ti budu zahvalni nakon što im propovedaš jevanđelje? To je krađa Božje slave! Božje jevanđelje i Božje delo nisu roba. Bog slobodno daruje svoje jevanđelje čoveku; ono je besplatno i ne uključuje nikakve transakcije. Ipak, ljudi pretvaraju Božje jevanđelje u robu koju prodaju drugima, tražeći od njih novac i materijalne stvari. Taj postupak je lišen svedočanstva i on sramoti Božje ime. Zar to nije zlodelo? (Jeste.) To je zaista zlodelo. Da li je ovo obavljanje dužnosti u skladu sa merilom? (Nije.) Da li je priroda ovog dela ozbiljnija od slučaja o kom smo ranije govorili, „Ljudska glava koja se pretvorila u svinjsku glavu”? (Jeste.) U čemu se ogleda ta ozbiljnost? (U sramoćenju Boga.) To je sramoćenje Boga, bogohuljenje i krađa Božje slave. Uzeti Božje jevanđelje i prodavati ga ljudima, trgovati njime kao da je roba, a zatim ostvariti ogromnu zaradu i tražiti ličnu korist od toga – kakva stvorenja bi to učinila? To su banditi i zli ljudi koji se ponašaju poput Sotone! Bog je jasno stvorio nebo, zemlju i sve stvari, kao i čovečanstvo, ali Sotona i zli duhovi navode ljude na pogrešan put tako što govore da su oni ti koji su stvorili ljude, nebo i zemlju, i navode ljude da ih obožavaju kao Boga i Stvoritelja. Zar to nije krađa Božje slave? To je greh, to je zlodelo, to je suprotstavljanje Bogu. Da li je ljudsko prodavanje jevanđelja istovetno Sotoninom ponašanju? (Jeste.) Koja je svrha njihovog prodavanja jevanđelja? Oni to rade kako bi ih drugi ljudi smatrali glasnicima jevanđelja, kao da jevanđelje potiče od njih i da oni imaju moć da donose odluke. Zar to nije krađa Božje slave? (Jeste.) Koji greh je počinjen krađom Božje slave? Koja je priroda tog postupka? To je zlodelo suprotstavljanja Bogu; to je bogohulno ponašanje. Da li se ovakvo propovedanje jevanđelja i dalje smatra vršenjem dužnosti? To je u svakom smislu činjenje zla; to je suprotstavljanje Bogu. Ovakvo propovedanje jevanđelja nikako nije svedočenje Bogu, tako da to nije vršenje dužnosti; to je čisto činjenje zla. Neki ljudi kažu: „Propovedanje jevanđelja je vrlo težak posao; pošteno je da se dobiju neke dobre stvari zauzvrat. U čemu je problem? Među nevernicima u tome nema ničeg lošeg.” Da li je ova izjava tačna? To zavisi od toga koje su tvoje namere, šta priželjkuješ i koja je priroda toga. Ako to radiš iz lične koristi, ti zapravo prodaješ Božje jevanđelje, prodaješ istinu, i na kraju imaš ličnu korist od toga – tada je to zaista zlodelo. Da li je preterano okarakterisati ovo kao zlodelo? (Nije.) Nimalo nije preterano. Kada neko primi svoju dužnost i izvrši je, a onda se dogode takve posledice, ko je kriv? (Sama ta osoba.) Ona može samo sebe da okrivi. Pa, kako su ove posledice nastale? To je u direktnoj vezi sa ljudskom rđavom prirodom. Neki ljudi ne streme ka istini, ali imaju osećaj stida, integritet i savest, pa ne bi činili takve stvari. Ako neko zaista čini takva dela, to pokazuje da ta osoba nema ljudskost; ona je pohlepna i ima zlobnu narav. Ovo ne vodi samo ka neuspehu u obavljanju dužnosti na način koji je u skladu sa merilom, već zapravo pretvara vršenje dužnosti u činjenje zla. Neki ljudi kažu: „Kako to može biti okarakterisano kao činjenje zla? Propovedanjem jevanđelja uspešno su zadobili mnogo ljudi. Pošto su postigli jasne rezultate u propovedanju jevanđelja, njihovo ponašanje se ne može okarakterisati kao činjenje zla, zar ne?” Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Zašto je netačna? Propovedanje jevanđelja je njihova dužnost, njihova odgovornost. Koja je namera i svrha njihove dužnosti? Kojim se načelima vode u obavljanju dužnosti? Da li su odgovorni u svojim postupcima? Na osnovu ovih faktora može se utvrditi da li osoba obavlja svoju dužnost ili, pak, čini zlo. Iako su obavljali svoju dužnost, polazna tačka za to je pogrešna; nisu postupali u skladu sa načelima i počinili su mnoga zla dela. Nema ni najmanjeg znaka primene istine. Koja je suština ovakvog propovedanja jevanđelja? (Prodaja jevanđelja.) Kako bi trebalo nazvati ovaj slučaj? Slučaj „prodaje jevanđelja”. Dovoljno je da samo čuješ ovaj naziv, pa da znaš da je priroda ovog problema veoma ozbiljna. Kako neko može da prodaje Božje jevanđelje? Priroda ovog problema prodaje jevanđelja veoma je ozbiljna. Pa, svaki put kada se spomene prodaja jevanđelja, zar ljudi ne bi trebalo da znaju o čemu se radi, kakva su stanja, ponašanja i metode? Ovo je Drugi slučaj, a priroda ovog slučaja ozbiljnija je od prethodnog.

Sledeći slučaj se takođe desio tokom procesa propovedanja jevanđelja. U prošlosti je Božja kuća uspostavila neka načela i metode za propovedanje jevanđelja, uključujući metode koje se odnose na pokazivanje ljubavi i sklapanje prijateljstava. To je nekim ljudima omogućilo da pronađu rupe u pravilima koje mogu da iskoriste. Koji ljudi su koristili te rupe u pravilima? Ljudi rđave prirode koji ne vole istinu. U procesu propovedanja jevanđelja, zaista postoje neki rđavi ljudi koji koriste ovu priliku da pronađu partnere za romansu i upuste se u romantične i intimne odnose. Kada se takve stvari dogode, oni misle da za to postoje razlozi, a u stvarnosti su to rđavi Sotonini pojedinci koji iskorištavaju rupe u pravilima. Ti ljudi koriste propovedanje jevanđelja kao priliku da stupe u kontakt sa suprotnim polom, a kada pronađu nekoga ko im odgovara ili ko im se dopada, oni čine sve što mogu da stvore šansu da popričaju sa tom osobom i da je zavedu. Spolja gledano, čini se da oni to rade kako bi putem propovedanja jevanđelja zadobili ljude, dok oni to u stvarnosti rade da bi utolili svoju ličnu požudu. Sve to rade pod izgovorom da time propovedaju jevanđelje, pod izgovorom da šire Božje delo, pod izgovorom da time svedoče o Bogu i posvećuju se Bogu, a takođe i pod izgovorom da tako obavljaju svoje dužnosti. Niko to ne radi slučajno; u stvari, oni su toga potpuno svesni, ali se uporno pretvaraju da su zbunjeni. Svaki čovek duboko u sebi zna da je greh kada to čini, da Bog to prezire i da Bog to ne dozvoljava, ali ne može da kontroliše svoju telesnu požudu, već se uporno trudi da pronađe izgovore i opravdanja za grehe koje počini. Da li to može prikriti vlastite probleme tih ljudi? Ako jednom ili dvaput počiniš takav greh i potom se pokaješ, Bog možda još uvek može da ti oprosti, ali ako uporno odbijaš da se promeniš, u opasnosti si. Neki ljudi mogu da osete izvesnu nelagodu svaki put kada počine takav greh, pa se pitaju: „Mogu li da budem spašen ako se ovako ponašam?” Ali, onda pomisle: „Ovo nije veliko zlo; u najboljem slučaju, to je samo otkrivenje iskvarenosti. Neću to više raditi; to neće uticati na moj ishod i odredište.” Da li je takav stav prema počinjenom prestupu iskreno pokajanje? Ako u njihovom srcu nema ni malo kajanja, zar neće iznova počiniti istu grešku? Mislim da je to vrlo rizično. Može li takva osoba da vrši svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom? U vršenju dužnosti i dalje postoje elementi „ličnog poduhvata”; oni mešaju „javno i privatno”, čime su se izuzetno uprljali! To sigurno vređa Božju narav. Ne može se smatrati da ovi ljudi obavljaju svoje dužnosti „u skladu sa merilom”; ovo je ozbiljnije i od potraživanja od drugih ljudi ili od prodaje jevanđelja. Kako je ozbiljnije? To je odvratno; to je trgovina telom i požudom. Kakva je onda priroda ovog problema? Problem je u tome što se svojevoljno čini greh uprkos tome što se zna pravi put. Reč „svojevoljno” menja prirodu problema. U stvari, oni znaju da su pravila i načela u radnim aranžmanima osmišljeni tako da ljudi mogu praktično da primene mudrost i da se spreči da Sotona dobije prednost nad njima. Cilj je da se ljudi dovedu pred Boga, ali oni koriste rupe u pravilima i ugrabe priliku da se slobodno prepuste svojoj rđavoj požudi; to se zove svesno činjenje greha. Šta Biblija kaže o ovome? („Naime, ako svojevoljno grešimo i nakon što smo primili znanje o istini, nema te žrtve koja će ukloniti grehe” (Jevrejima 10:26).) Ako čak ni žrtva za greh na krstu više nije dostupna, da li ovi ljudi i dalje imaju ikakvu vezu sa spasenjem? To zavisi od situacije. Neki ljudi postupaju iz nužde ili sami sebe osuđuju, ali su primorani da se ponašaju na ovaj način usled trenutnih okolnosti. Ako im se to nije desilo mnogo puta, ne više od tri, može im biti oprošteno. Šta znači da im može biti oprošteno? To znači da im se nakon prve greške – ukoliko mogu da se urazume, da traže istinu, da pokažu znake kajanja i da istu grešku ne ponove, već da traže da obavljaju svoje dužnosti – može pružiti prilika da okaju svoje grehe. U takvim slučajevima još uvek postoji nada za spasenje, ali koliko te nade ima zavisi od individualne težnje. Niko ne može da donese konačan sud za tebe, niko ti ne može dati garanciju; to uglavnom zavisi od tvoje sopstvene težnje. Neću ti ništa obećati, neću ti reći da ćeš, ukoliko ne ponoviš ovaj greh, sigurno biti spašen; neću to obećati jer ne znam kako ćeš se u budućnosti ponašati. Ako prekoračiš broj prilika u kojima je moguće dobiti oproštaj, ako uporno odbijaš da se promeniš i ako pri širenju jevanđelja nisi počinio nikakva dobra dela koja bi nadomestila tvoja zlodela, tada si potpuno propao. Počinio si toliko zla bez i traga dobrih dela; tvoje širenje jevanđelja ima za cilj samo nepromišljeno upuštanje u intimne odnose, a ne valjano vršenje dužnosti – to je odvojeno od tvog obavljanja dužnosti. Ovo više nije pitanje posedovanja ili neposedovanja žrtve za greh. Kako bi trebalo okarakterisati takve ljude? Trebalo bi ih okarakterisati kao prljave demone i zle duhove. Oni nisu normalni ljudi. Oni ne samo da čine grehe, već nemaju nikakve veze sa vršenjem dužnosti. Da li još uvek postoji nada za njihovo spasenje? Ne, ne postoji. Takvi ljudi su izbačeni iz Božje kuće; odstranjeni su i Bog ih neće spasiti. Ono što rade i kako se ponašaju ne samo da se ne dotiče njihove dužnosti, već se ne može smatrati ni obavljanjem dužnosti u skladu sa merilom. Krajnji rezultat i ishod takvih ljudi biće određeni na osnovu njihove karakterizacije. Zar ovaj slučaj nije prilično odvratan? Njegova priroda je čak ozbiljnija od drugog slučaja o kom smo upravo razgovarali. Među takvim ljudima, postoje neki čiji su slučajevi ozbiljniji po prirodi. Mogu li oni da se promene? Mogu li da imaju pokajničko srce, da prestanu da rade takve stvari i da i dalje službuju propovedajući jevanđelje u Božjoj kući? Ima li takvih ljudi? (Nema.) Mogu li oni svojevoljno da službuju? (Ne mogu.) U stvari, neki od tih ljudi su zadobili neke ljude dok su propovedali jevanđelje. Ali, na šta se sada sveo sav taj njihov rad? Sveo se na službovanje, a ne na obavljanje njihove dužnosti. Zapravo, ovim ljudima nije nedostajao trud, ali je put kojim su krenuli odredio njihovu sudbinu i ishod. Među onima koji takođe propovedaju jevanđelje, da li će svako od njih naići na takva iskušenja? Može se reći da će se svako suočiti sa ovakvim iskušenjima u različitim stepenima i u različitim situacijama, ali, da li to znači da će svako podleći iskušenju i počiniti greh? (Ne znači.) Neće svako počiniti greh, neće se svako upustiti u takve aktivnosti – ovo je osuda za one koji se upuste u takve aktivnosti, te na taj način bivaju razotkriveni. To pokazuje da nešto nije u redu sa njihovom naravi i sa njihovom ljudskošću. Koga mogu da okrive za takav ishod? (Sebe.) Mogu samo da okrive sebe i nikog drugog.

Neki ljudi, bez obzira na to koje prestupe počine tokom propovedanja jevanđelja, nikada ne traže istinu da bi te prestupe razrešili, ne mole se Bogu i nikada se ne preispituju, što pokazuje da tvrdoglavo gaje nepokajnički stav. Na kraju, takvi ljudi bivaju isključeni. Čuo sam za nekog ko je, dok je propovedao jevanđelje, prisvojio jednu ženu i nije joj čak dozvolio da pronađe partnera i da se uda; priroda ovog postupka vrlo je ozbiljna. Kakva je to osoba? (Zla osoba.) Da li takvi zli pojedinci mogu da ostanu u Božjoj kući? (Ne mogu.) U Božjoj kući nema mesta za takve tirane; oni sramote Boga! Kada čine takve stvari, oni utiču na percepciju mnogih ljudi o Bogu i uzrokuju da mnogi pogrešno shvate Boga! Ljudi će reći: „Kako neko ko veruje u Boga može tako nešto da učini?” To već predstavlja sramotu za Boga. Ako crkva ne izopšti takve pojedince i ne pozabavi se njima, već im dozvoli da nastave sa propovedanjem jevanđelja i pruži im priliku za pokajanje, onda je to potpuno pogrešno. Ta osoba nije prvi put počinila uvredu; njeno ponašanje je ozbiljne prirode i treba je odmah izopštiti. U suprotnom, to bi osramotilo Boga i pružilo Sotoni moć da sudi i osuđuje Božju kuću. Sotoni se, dakle, ne sme pružiti prilika da stekne moć; oni koji su hronično razuzdani moraju da budu izopšteni iz crkve. Takvi pojedinci su razuzdani duhovi koji su već osramotili Boga i Bog ih sasvim sigurno neće spasiti. Bez obzira na to koliko je njihovo propovedanje jevanđelja bilo uspešno ili koliko su ljudi zadobili, ako ne hodaju ispravnim putem, oni su uništili i izgubili sebe. Takvim ljudima se ne sme dopustiti da postoje unutar Božje kuće; na meti su da budu izbačeni. Da li se onda njihova dela računaju kao obavljanje njihove dužnosti? Ne, svo njihovo žrtvovanje je potpuno izbrisano u Božjim očima i On ih se neće sećati. Ne samo da ništa u vezi sa njihovim žrtvovanjem nije u skladu sa merilom, već se priroda njihovog vršenja dužnosti promenila i pretvorila se u činjenje zla. Kako Bog postupa sa onima koji čine zlo? On ih izbaci. Šta znači biti izbačen? To znači da su uklonjeni iz reda ljudi koje je Bog izabrao i pripremio za spasenje – oni tu ne pripadaju. Umesto toga, oni su svrstani među zle duhove, nečiste demone i nespašene. Kakve su njihove šanse da zadobiju spasenje? (Nula.) Iako su obavljali svoje dužnosti i jednako sledili Boga, na kraju ovakvi ljudi dostižu ovu tačku i bivaju isključeni. Vidiš, stoga, da je ovo još jedna vrsta ljudi. Da li je priroda ovog slučaja ozbiljnija od prethodnog? (Jeste.) Još je ozbiljnija; posebno se na nju cilja. Ovaj slučaj treba spojiti sa trećim; on spada u kategoriju posebnog, tipičnog slučaja u trećem primeru, i to je slučaj na koji se cilja. Kako bi ovaj slučaj trebalo nazvati? „Rđavi ljudi će biti isključeni” – hajde da se složimo s tim nazivom. Za tri vrste ljudi u ova tri slučaja, obavljanje dužnosti se zapravo svodilo na službovanje bez učinka. Šta znači službovati bez učinka? To znači da su svoju dužnost pretvorili u puko službovanje – a čak ni tada nisu dobro službovali niti su pravilno obavljali svoju dužnost. Nisu postupali prema svojoj dužnosti kao prema dužnosti, nego su čak počinili razne prestupe i zla dela, i na kraju su bili potpuno isključeni, ne postigavši nikakav dobar ishod. Priroda sva tri slučaja veoma je ozbiljna.

Postoji još jedan slučaj čija je priroda takođe veoma ozbiljna. Radi se o jednom čoveku koji je godinama obavljao posao i naizgled se činilo kao da teži istini i da se zaista daje. Ostavio je brak i porodicu, kao i svoju karijeru i izglede, išao je na mnoga mesta da obavlja svoje dužnosti, a poduhvatio se i nekog nevažnog posla. Ali, u procesu vršenja svojih dužnosti, razumeo je tek poneke istine jer nije istinski težio istini, i mislio je da dobro napreduje samo zato što je mogao da govori o nekim rečima i doktrinama. Još ozbiljnije je bilo to što ta osoba uopšte nije primenjivala istinu. Njegovo obavljanje dužnosti je stoga bilo puko propovedanje nekih doktrina i praćenje nekih pravila; obično se ponašao ljubazno prema drugima i nikoga nije vređao. Što se tiče načina obavljanja dela crkve i problema koji su ostali, on na to nije obraćao pažnju, nije se trudio i nije tražio istinu da razreši te probleme. Ukratko, njegov stav prema radu bio je površan i ravnodušan; činilo se kao da nije zabušavao, ali se nije ni zamarao. Nije delovalo da se ponaša površno, ali rezultati njegovog rada nisu bili naročito dobri. U jednom konkretnom slučaju, usled nemarnosti i površnog stava, prouzrokovao je gubitak od preko 10 miliona juana u prilozima za Boga. Šta znači brojka od 10 miliona juana? Kad bi obični ljudi čuli ovu cifru smatrali bi je astronomski visokom. Zinuli bi u neverici i jedva bi se usudili da misle o tome s obzirom da nikada nisu videli toliko novca u svom životu. A ovaj „stari gospodin”, nakon što je prouzrokovao gubitak od preko 10 miliona juana u prilozima, nije osećao grižu savesti, nije bilo ni naznake pokajanja, niti je bio tužan. Kada ga je crkva izbacila, on se još i žalio. Kakvo biće bi to učinilo? Hajde da razmotrimo dve tačke. Prvo, ovaj iznos novca je izgubljen dok si ti obavljao posao, i bez obzira na to ko je kriv, ti si odgovoran. Imao si odgovornost da ga zaštitiš, ali nisi u tome uspeo. To je zanemarivanje odgovornosti, jer nije u pitanju ljudski novac; ovo je prilog i ljudi bi prema njemu trebalo da postupaju s najvećom odanošću. Ako prilozi pretrpe gubitak, kako bi čovek trebalo da razmišlja? Čak ni smrt ne bi bila dovoljna kompenzacija! Koliko ljudski život vredi u novcu? Ako je gubitak prevelik, čak i da čovek da svoj život, to ne bi bila dovoljna nadoknada! Ključ je u tome da je priroda ovog pitanja previše ozbiljna. Ovaj „stari gospodin” nije ozbiljno shvatio gubitak tolikih priloga; ova osoba je previše odvratna! Za njega je gubitak od preko 10 miliona juana u prilozima bio kao gubitak 100 ili više juana; on to uopšte nije prijavio Višnjem, nije osećao nikakvo kajanje u vezi s tim pitanjem niti je onima oko sebe rekao: „Hajde da analiziramo kako je ovaj novac izgubljen i šta treba da se uradi. Da li bi trebalo da ga nadoknadimo ili da pronađemo neko drugo rešenje? Ili da možda obavestimo Višnjeg, da priznamo odgovornost i podnesemo ostavku, te da se molimo Bogu da ispovedimo svoje grehe?” Nije imao čak ni takav stav. Da li je to odvratno? (Jeste.) Sve je to previše odvratno! To što je bio kadar da počini tako veliko zlodelo otkriva njegov stav prema vlastitoj dužnosti i prema Bogu. Drugo, nakon što je izbačen, ne samo da to nije prihvatio, da nije priznao svoj greh niti se pokajao, već se čak i žalio. Takva osoba je van svakog razuma. Samo razmisli, na šta bi on mogao da se žali. A žalio se na sledeće: „Verovao sam u boga više od 20 godina, nikada se nisam oženio, odustao sam od toliko toga, podneo toliko patnje, a sada me izbacuju, odbacuju. Pronaći ću ja svoje mesto!” Nedugo zatim, oženio se. Recite Mi, kad bi tipična osoba – osoba koja ima savest i ljudskost – imala bar malo osećaja savesti, da li bi stupila u brak tako brzo? Da li bi bila raspoložena za to? Uopšteno gledano, osoba koja ima iole savesti i ljudskosti, suočena sa tako ozbiljnim problemom, pomislila bi čak i na smrt, misleći: „Moj život je završen, kako sam mogao da učinim tako nešto nakon što sam više od 20 godina verovao u Boga? Mogu samo sebe da krivim i zaslužujem da budem izbačen! Kakvih 10 miliona, ne mogu da priuštim da vratim ni jedan milion. I sebe da prodam, ne bih mogao to da nadoknadim, moj život ne vredi ništa!” Zašto si to i dalje činio kada si znao da ne možeš da priuštiš? Zar ne znaš da je taj novac bio prilog posvećen Bogu? Taj novac nije bio tvoj; tvoja odgovornost je bila da ga čuvaš. To nije bilo nešto što s tobom nije imalo nikakve veze; to je bilo nešto što si morao da čuvaš. To je bila najvažnija stvar, a tvoja nepažnja je zanemarivanje odgovornosti. Pošto si taj novac izgubio, nikako nisi mogao da izbegneš odgovornost za to. Kao neko ko veruje u Boga, zar nisi imao obavezu i odgovornost da sačuvaš te priloge i da sprečiš bilo kakve nezgode? Zar nije trebalo da smanjiš na minimum rizik od toga da nešto pođe po zlu? Ako čak ni to ne možeš da učiniš, šta si ti onda? Zar ti nisi živi demon? (Da.) To je krajnje odvratno i lišeno je ljudskosti! Štaviše, nakon što je izbačen, ne samo da je prestao da veruje u Boga i da se oženio, već je uznemiravao i vernike u svojoj porodici – priroda toga još je ozbiljnija. Godinama je vršio svoju dužnost, mnogo čega se odrekao, mnogo žrtvovao, obavio popriličan posao, preuzeo rizike i odležao u zatvoru. Međutim, ti spoljašnji faktori ne određuju čovekovu sudbinu. Šta je određuje? Put koji čovek izabere. Da je izabrao put težnje ka istini, ne bi ovako završio i ne bi izazvao tako veliki gubitak za Božju kuću. Zasigurno nije bila slučajnost to što se dogodila tako velika nesreća; to je bilo u direktnoj vezi sa njegovim karakterom i sa putem koji je izabrao. Da li mislite da je Bog svestan njegovog puta? (Jeste.) Bog zna. Da li je, stoga, ovaj incident trebalo da ga razotkrije ili isključi? Trebalo je i da ga razotkrije i da ga isključi. Iz ljudske perspektive, činilo se da on valjano obavlja svoju dužnost, posvećeno, sa izdacima, spreman da plati cenu i sposoban da podnese teškoće. Pa, zašto bi mu Bog uradio tako nešto? Zašto bi ga Bog razotkrio? Šta je trebalo da se razotkrije? Da li cilj bio puko razotkrivanje njegovog ishoda? Ne, cilj je bio razotkrivanje njegove vere, ljudskosti, suštine i prirode – sve to je sada ogoljeno. Može li Bog još uvek da spasi takvu osobu? Ima li Bog makar tračak nade za njega? Bog nema nimalo nade za takvu osobu. Ima li Bog imalo ljubavi ili milosti za njega? Nema nimalo. Neki bi mogli reći: „Ako Bog nema nimalo ljubavi ni milosti za njega, da li onda preostaju samo pravednost, veličanstvo i gnev?” Tako je. Tako zlom čoveku više nije potrebna ljubav ni milost, za to više nema potrebe jer je ozbiljno uvredio Božju narav. Sve što je od Boga preostalo za njega jesu pravednost, veličanstvo i gnev. Njegov ishod nema nikakve veze s Božjim delom upravljanja, nema nikakve veze s Božjim delom spasavanja čovečanstva; on je isključen i uklonjen. Stoga, bez obzira gde se taj čovek sada nalazi, u Božjim očima, on je samo živi mrtvac, hodajući leš koji živi među prljavim demonima i zlim duhovima, među onima koji imaju ljudska lica, ali poseduju zverska srca i zveri su u ljudskoj odeći. To su njegove osobine i on je isključen iz Stvoriteljevog vidokruga. S obzirom na njegov ishod i na njegov konačan stav prema ovom važnom događaju koji se desio u njegovom životu, da li je njegovo obavljanje dužnosti sve ovo vreme bilo u ikakvoj vezi sa izrazom „u skladu sa merilom”? (Nije.) Kako znaš da njegovo obavljanje dužnosti nije bilo u skladu sa merilom čak i pre nego što se ovaj događaj desio? Da li si do toga došao kroz sud i zaključivanje ili si to procenio posmatrajući njegovu suštinu? (Posmatrajući njegovu suštinu.) To je tačno. Uzmimo za primer Pavla – da je težio istini, da je mogao da teži da bude usavršen kao Petar, ne bi izgovorio tako bogohulne reči. Svaki ishod ima uzrok; postoje razlozi zbog kojih se ova osoba suočila s ovakvim ishodom. Činjenica da je ovaj čovek bio u stanju da danas dostigne ovu tačku, njegov stav prema Bogu, stav prema prilozima i stav prema sopstvenim zlodelima, dovoljno jasno ukazuju ljudima na to kojim putem je hodao i kakva je njegova vera u Boga zapravo bila. Ovo potpuno razotkriva njegovu suštinu i put kojim je išao. Da je bio na putu težnje ka istini, na putu na kom se bojao Boga i klonio zla, i da je prema svojoj dužnosti mogao istinski da postupa kao prema svojoj odgovornosti i obavezi, kako bi se nosio s ovom situacijom kada bi se ona neizbežno dogodila? Sigurno ne bi imao stav koji ima sada – stav otpora i žalbe. Njegova demonska strana je ogoljena; priroda-suština duboko u njegovoj duši potpuno je razotkrivena. On nije ljudsko biće, on je đavo. Da je ljudsko biće, ne bi ovako završio nakon što je verovao u Boga više od 20 godina. Da je ljudsko biće, koliko bi žaljenja osećao zbog tako velikog gubitka u prilozima? Koliko bi suza prolilo? U kolikoj meri bi se tresao? Osećao bi se neizbežno odgovornim i krivim za strašan greh, verovao bi da mu se ne može oprostiti i osećao bi da treba da se pokaje i da ispovedi svoje grehe Bogu. U najmanju ruku, čak i kad bi ga je crkva izbacila, on ne bi prestao da veruje niti bi izdao Boga, a kamoli da bi ometao veru svoje porodice u Boga. Šta možemo da zaključimo kad sagledamo naknadna različita ponašanja ove osobe? Da je on bezvernik koji nema ljubavi prema istini i da je i njegova ljudskost zlonamerna. Ovo je četvrti slučaj. Kako bi trebalo da ga nazovemo? („Slučaj gubitka deset miliona u prilozima.”) Trebalo bi da dodamo i njegovu reakciju na to i da ga nazovemo „Gubitak deset miliona u prilozima bez znaka pokajanja”. Zar to nije bolji naziv? On služi kao upozorenje drugima; barem čini ljude svesnim u čemu se ogleda ozbiljnost njihovih postupaka.

Sva ova dešavanja, razna ponašanja koja su ovi ljudi ispoljavali, kao i njihovi stavovi prema Bogu nakon što su se ovi događaji odigrali, sve se to pojavilo i otkriveno je u procesu obavljanja njihovih dužnosti. Dakle, u izvesnoj meri, put koji čovek izabere u veri u Boga i njegov konačan ishod uveliko su povezani sa vršenjem dužnosti; moglo bi se čak reći da tu postoji direktna veza. Tema obavljanja dužnosti treba da bude večna tema, a takva bi trebalo da bude i istina koja se odnosi na ovaj aspekt. Istina je ono što ljudi iz osnova treba da razumeju. To je tema o kojoj treba neprestano da se raspravlja u procesu životnog rasta i verovanja u Boga. To je zato što je ona u neraskidivoj vezi sa promenama u ljudskim naravima, sa njihovim život-ulaskom, sa vrstom puta kojim idu i sa njihovim krajnjim ishodom. Danas smo u velikoj meri razgovarali o obavljanju dužnosti i ujedno u zajedništvu razmotrili nekoliko slučajeva. Glavna svrha je u tome da razumete kako da svoje dužnosti obavljate na način koji Bog odobrava, da razumete koje su posledice činjenja zla, kao i koja je važnost vršenja dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. U ovim slučajevima, događaji su postajali sve ozbiljniji i sve strašniji, ali nisam ih Ja izmislio. Oni su se zaista dogodili među onima koji veruju u Boga i među onima koji obavljaju svoje dužnosti. Šta to znači? Neki ljudi kažu: „Eh, ako ne obavljamo naše dužnosti, nema problema, ali problemi uvek nastaju kada ih obavljamo. Da li je onda u redu da jednostavno ne obavljamo svoje dužnosti?” Kakvo je ovo razmišljanje? Zar to nije isto kao odustati od jela iz straha da ćeš se udaviti? Zar to nije glupo? Moraš naučiti da tražiš istinu da bi razrešio ove probleme; to je proaktivan stav i stav koji normalna osoba treba da ima. Ako se plašiš da bi problemi mogli da nastanu dok obavljaš svoje dužnosti, što bi moglo dovesti do toga da budeš osuđen, izbačen, isključen ili eliminisan, te da na kraju izgubiš svaku nadu u zadobijanje spasenja i jednostavno prestaneš da obavljaš svoje dužnosti ili zauzmeš negativan i neprijateljski stav prema njima, kakav je to stav? (Loš.) Neki drugi ljudi kažu: „Naša ljudskost je previše bedna za obavljanje dužnosti, pa zašto se jednostavno ne zadovoljimo time da službujemo? Bog nema visoke zahteve za te službenike i nema nikakvih standarda ni načela – dovoljno je samo ulagati napor. Radi ono što ti se kaže, budi poslušan, ne preuzimaj nikakve značajne odgovornosti i liši se svih ambicija da postaneš starešina ili delatnik. Dovoljno je da budeš u stanju da izdržiš do kraja i to bi bio najveći blagoslov.” Kako zvuče ovi motivi? Zar nisu prilično niskog i podlog karaktera? Mogu li takvi neambiciozni ljudi da zadobiju Božje spasenje? Može li služba osobe bez ljudskosti biti u skladu sa merilom? Služba onih koji nemaju ljudskost ne može biti u skladu sa merilom; oni neće postati odani službenici koji ostaju do kraja.

Broj primera pomenutih tokom poslednjih nekoliko razgovora relativno je velik. Ovi događaji se lako pamte, ali je istine o kojima sam govorio teško razumeti. Međutim, to ima i svoju prednost: razmatranjem ovih događaja, vi možete da se prisetite ili da razumete istine koje se njih iole tiču. Da nismo razgovarali o ovim slučajevima, postizanje ovakvog rezultata verovatno bi zahtevalo više truda. Razmatranje ovih slučajeva služi i kao podsticaj i kao upozorenje, i pomaže ljudima da pronađu pravi put iz njih. Vodi vas ka tome da spoznate kojim putem treba da se krećete u svojoj veri kako biste izbegli kršenje Božjih upravnih odluka, pravljenje velikih grešaka ili skretanje na pogrešan put. Glavni cilj je da se ljudima pomogne da vrše svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Nakon što ste čuli o ova četiri slučaja, kako se osećate? Da li na nov način razumete vršenje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? Da li je ljudima lako da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? (Nije im lako.) U čemu leži teškoća? Da li je to zato što ljudi ne razumeju istinu i ne mogu da pronađu načela, pa zbog toga stalno prave greške? (Nije.) Pa, u čemu onda leži teškoća? Teškoća je u ovome: ljudi ne vole istinu niti joj teže. U procesu obavljanja dužnosti, ako ljudi ne teže istini i ne primenjuju je, i ako se uz to dodaju i njihove zle, rđave i nadmene naravi, to lako može da dovede do određenih posledica i da proizvede ishode koje ljudi ne očekuju ili ne žele da vide. Da li iko sam sebi predviđa loš ishod? (Ne.) Da li postoje oni koji se nadaju samo osrednjem ishodu i misle da je sve u redu ako uspeju da izguraju do kraja a da ne umru? (Postoje.) Kakvi su to ljudi? To su ljudi koji ne teže istini; oni samo ubijaju vreme do smrti. Neminovno je da će takvi ljudi obavljati svoju dužnost potpuno površno, zbog čega će olako praviti greške ili počiniti greh, a biće im veoma teško da svoje dužnosti obavljaju na način koji je u skladu sa merilom. Kakvi ljudi mogu da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? (Oni koji teže istini.) Ko još? (Ljudi koji imaju ljudskosti.) Šta obuhvata ljudskost? (Savest i razum.) Oni koji imaju savest i razum, koji poseduju ljudskost, lako će svoje dužnosti obavljati na način koji je u skladu sa merilom ako teže istini. Neki ljudi kažu: „Stalno pričaš o tim ozbiljnim negativnim primerima ljudi koji nisu vršili svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom i zbog toga gubimo samopouzdanje. Da li ćemo ikada uspeti da obavljamo dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? Da li postoje neki pozitivni primeri?” Hajde onda da pričamo o nečemu što je pozitivnije. Trenutno, mnogi ljudi počinju da se fokusiraju na težnju ka istini i na to da budu revnosniji u obavljanju svojih dužnosti. Na primer, neki mogu skladno da sarađuju sa drugima dok obavljaju svoje dužnosti. Šta podrazumeva skladna saradnja? Evo jednog primera kako se ona ispoljava: nije stvar samo u tome da spolja deluje da se svi slažu i da nema sukoba ni spletkarenja. Kada na poslu naiđeš na razne probleme – bez obzira na to da li imaš uvid u njih i da li je tvoja perspektiva ispravna – skladna saradnja znači da i dalje možeš da se konsultuješ i da razgovaraš sa drugima, da tražiš istina-načela i da se potom usaglasite. To je skladna saradnja. Koja je svrha usaglašavanja? Svrha je u tome da čovek bolje vrši svoje dužnosti, da bolje obavlja posao crkve i da bude u stanju da svedoči Bogu. Ako želiš da obavljanje tvoje dužnosti bude u skladu sa merilom, onda, tokom njenog obavljanja, najpre moraš da postigneš skladnu saradnju. Trenutno postoje neki ljudi koji već pokušavaju da primene skladnu saradnju. Nakon što su razumeli istinu, premda nisu u stanju da je u potpunosti primene, i premda na tom putu nailaze na neuspehe, slabosti i odstupanja, oni i dalje teže ka istina-načelima. Oni se, dakle, nadaju da će postići skladnu saradnju. Na primer, ponekad možeš da pomisliš da je ispravno ono što radiš, ali si takođe u stanju da ne budeš samopravedan. Možeš da raspravljaš s drugima i da zajedno razgovarate o istina-načelima sve dok ona ne postanu jasna i očigledna, tako da ih svi razumeju i svi se slože da će takvi postupci doneti najbolji rezultat. Svi takođe treba da se slože da ih to neće udaljiti od načela, da će uzimati u obzir interese Božje kuće i da će u najvećoj meri zaštititi interese Božje kuće. Ova vrsta praktičnog postupanja u skladu je sa istina-načelima. Iako krajnji rezultat možda neće uvek biti onakav kakav si zamislio, put, pravac i cilj tvojih praktičnih postupaka bili su ispravni. A kako Bog to vidi? Kako Bog to definiše? Bog će reći da je obavljanje tvoje dužnosti u skladu sa merilom. Da li biti u skladu sa merilom znači da je tvoja dužnost obavljena u skladu sa Božjim namerama? Ne, ne znači to. Biti u skladu sa merilom je još uvek daleko od udovoljavanja Božjim namerama, daleko od dobijanja Božjeg priznanja i od praktičnog postupanja u punoj saglasnosti sa Božjim zahtevima. Biti u skladu sa merilom jednostavno znači da si na pravom putu, da su tvoje namere ispravne i da je tvoj pravac ispravan, ali još uvek nisi dostigao visok standard delovanja koji je u skladu sa istina-načelima kao što Bog to zahteva. Kada je, na primer, reč o pokornosti, recimo da Božja kuća odredi da obaviš nešto u okviru vršenja svojih dužnosti. Kako bi trebalo praktično da postupaš da bi bio u skladu sa merilom dok obavljaš svoje dužnosti? Kada prvi put čuješ zadatak, možda ćeš o tome imati određeno mišljenje. Ali, kad to malo razmotriš, pomisliš: „Bog je rekao da treba da učimo da tražimo i da se pokorimo u stvarima koje ne razumemo. Tako da, moram da tražim. Iako ne razumem istinu i ne znam kako treba praktično da postupam, zadatak je pao na mene, te moram da se povinujem i pokorim. Čak i ako je to samo poštovanje pravila, prvo treba da ih se pridržavam.” Ako možeš praktično da postupaš na ovaj način, onda je to u skladu sa merilom. Ali, da li postoji razlika između toga da se bude „u skladu sa merilom” i dobijanja Božjeg priznanja? (Postoji.) Ta razlika je određena stepenom tvog razumevanja istine. Iako možeš da se pokoriš, ti ne razumeš Božje namere i nisi u potpunosti prepoznao istina-načela niti si ih primenio; samo si se pridržavao pravila. Pridržavao si se osnovnih stvari koje bi čovek trebalo da radi, u skladu sa standardima savesti i u skladu sa pravilima, tako da, u smislu izvršenja zadatka, nema problema niti ima ičeg pogrešnog po pitanju prirode tvojih postupaka. Međutim, to ne ispunjava standard primene istine; još uvek ne razumeš Božje namere. Samo si pasivno obavljao svoje dužnosti; nisi ih ispunio na pravi način, u skladu sa istina-načelima. Nisi dostigao nivo na kom možeš da svedočiš Bogu ili da udovoljiš Božjim namerama. Nisi dostigao merilo za svedočenje. Prema tome, ti na ovaj način samo obavljaš svoje dužnosti u skladu sa merilom, a Božje odobrenje još uvek nisi dostigao.

Koji je standard za utvrđivanje da li je čovek obavio svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom? Ako je put obavljanja njegove dužnosti ispravan, ako je pravac ispravan i ako je namera ispravna, ako je poreklo ispravno i ako su načela ispravna – ako su ovi aspekti ispravni, onda je njegovo obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. Mnogi ljudi ovo razumeju u teoriji, ali se zbune kada im se nešto zaista dogodi. Da bih to sažeo, reći ću vam jedno načelo: nemojte da se ponašate proizvoljno i jednostrano kada se suočite sa određenim situacijama. Zašto ne smete da se ponašate proizvoljno i jednostrano? Kao prvo, takvo ponašanje nije u skladu sa načelima obavljanja dužnosti. Kao drugo, dužnost nije tvoja privatna stvar; ne radiš to za sebe, ne sprovodiš sopstveni poduhvat, i to nije tvoj lični posao. U Božjoj kući, ma šta da radiš, ti nisi uključen u svoj sopstveni projekat; to je delo Božje kuće, to je Božje delo. Znanje i svest o tome moraš stalno da imaš na umu uz reči: „Ovo nisu moji lični poslovi; izvršavam svoju dužnost i ispunjavam svoju odgovornost. Obavljam crkveni posao. To je zadatak koji mi je Bog poverio i ja ga obavljam za Njega. To je moja dužnost, a ne moj privatni posao.” Ljudi najpre treba ovo da razumeju. Ako se prema dužnosti odnosiš kao prema svojim ličnim poslovima i u svom postupanju ne tražiš istina-načela, te dužnost obavljaš shodno svojim ličnim motivima, gledištima i planu, tada ćeš najverovatnije grešiti. Prema tome, kako treba da postupiš ako si napravio vrlo jasnu razliku između svoje dužnosti i svojih ličnih poslova, i ako si svestan da je u pitanju jedna dužnost? (Treba da tražiš ono što Bog zahteva i da tražiš načela.) Tako je. Ako ti se nešto dogodi i ne shvataš istinu, ako imaš određenu predstavu, ali ti stvari i dalje nisu jasne, tad moraš da pronađeš braću i sestre koji shvataju istinu da sa njima u zajedništvu porazgovaraš; to je traženje istine i, povrh svega, to je stav koji treba da imaš prema svojoj dužnosti. O stvarima ne treba da odlučuješ na osnovu onoga što misliš da je primereno, pa da zatim samo presečeš i proglasiš stvar rešenom – time lako nastaju problemi. Dužnost nije tvoj lični posao; pitanja koja se tiču Božje kuće, bilo da su velika ili mala, nisu ničiji lični posao. Sve dok se odnosi na dužnost, to nije tvoja privatna stvar, to nije tvoj lični posao – to je nešto što se tiče istine i načela. Šta je onda prvo što bi trebalo da uradite? Trebalo bi da tragate za istinom i da tražite načela. A ako ne razumete istinu, prvo morate da tražite načela; ako, pak, istinu već sada razumete, biće vam lako da prepoznate načela. Šta treba da uradiš ako ne razumeš načela? Postoji način: možeš da porazgovaraš sa onima koji ih razumeju. Nemoj uvek da pretpostavljaš da sve razumeš i da si uvek u pravu; tako se lako prave greške. Kakva je to narav kada uvek želiš da imaš poslednju reč? To je nadmenost i samopravednost, to znači da postupaš proizvoljno i jednostrano. Neki ljudi misle: „Ja imam fakultetsko obrazovanje, kulturniji sam od vas, imam sposobnost razumevanja. Svi ste vi malog rasta i ne razumete istinu, pa bi trebalo da slušate sve što ja kažem. Samo ja mogu da donosim odluke!” Kakvo je ovo gledište? Ako ovako gledaš na stvari, naići ćeš na probleme; nikada nećeš valjano obavljati svoje dužnosti. Kako možeš valjano da obavljaš svoje dužnosti kada uvek želiš da imaš poslednju reč, bez skladne saradnje? Obavljanje tvojih dužnosti na ovaj način sigurno neće biti u skladu sa merilom. Zašto to kažem? Ti uvek želiš da sputavaš druge i da ih nateraš da te slušaju; ne uzimaš u obzir ništa što neko drugi kaže. To je pristrasno i tvrdoglavo ponašanje, a takođe je i nadmenost i samopravednost. Na taj način, ne samo da nećeš uspeti da valjano obaviš svoje dužnosti, već ćeš ometati druge u vršenju njihovih dužnosti. To je posledica nadmene naravi. Zašto Bog zahteva od ljudi skladnu saradnju? S jedne strane, ona je korisna za otkrivanje ljudskih iskvarenih naravi, što im omogućava da spoznaju sebe i da odbace svoje iskvarene naravi, a to koristi njihovom život-ulasku. S druge strane, skladna saradnja je takođe korisna za rad crkve. S obzirom da svima nedostaje razumevanje istine i da svi poseduju iskvarene naravi, ako nema skladne saradnje, onda oni neće biti sposobni da valjano obavljaju svoje dužnosti, što će uticati na rad crkve. To dovodi do ozbiljnih posledica. U sažetku, da bi došao do toga da obavlja svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, čovek mora da nauči da skladno sarađuje i da, suočen sa određenim situacijama, razgovara o istini kako bi pronašao rešenja. To je neophodno – to donosi korist ne samo radu crkve već i život-ulasku Božjeg izabranog naroda. Neki ljudi to jednostavno ne mogu da razumeju; uvek misle da je skladna saradnja previše problematična i da, ponekad, razgovor o istini ne dovodi tako lako do rezultata. Ovi ljudi onda počnu da sumnjaju i pitaju se: „Da li je skladna saradnja zaista neophodna kako bi se postiglo obavljanje dužnosti u skladu sa merilom? Kada se suočimo sa nekom situacijom, da li je izvesno da će to što svi skupa razgovaramo u zajedništvu doneti rezultate? Mislim da je sve to samo formalnost; besmisleno je pridržavati se ovih pravila.” Da li je ovakvo gledište ispravno? (Nije.) Koji problem ono otkriva? (Njihov stav prema obavljanju dužnosti je problematičan.) Neki ljudi imaju nadmenu i samopravednu narav; oni nisu voljni da razgovaraju o istini i uvek žele da imaju poslednju reč. Da li neko ko je toliko nadmen i samopravedan može skladno da sarađuje sa drugima? Bog zahteva od ljudi da skladno sarađuju u obavljanju svojih dužnosti kako bi razrešili svoje iskvarene naravi, kako bi im pomogao da nauče da se pokore Božjem delu tokom obavljanja svojih dužnosti i kako bi odbacili svoje iskvarene naravi, čime bi postigli obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. Odbijanje saradnje sa drugima i želja da se postupa proizvoljno i jednostrano, prisiljavajući druge ljude da te slušaju – da li je to stav koji bi trebalo da imaš prema svojoj dužnosti? Tvoj stav prema obavljanju dužnosti u vezi je sa tvojim život-ulaskom. Boga se ne tiče šta ti se svakodnevno dešava niti koliko si posla obavio, koliko si truda uložio – On zapravo posmatra kakav je tvoj stav prema tim stvarima. A na šta se odnose stav sa kojim obavljaš te stvari i način na koji ih obavljaš? Odnose se na to da li stremiš ka istini ili ne, kao i na tvoj život-ulazak. Bog posmatra tvoj život-ulazak, put kojim ideš. Ako ideš putem stremljenja ka istini i imaš život-ulazak, tokom obavljanja svojih dužnosti moći ćeš skladno da sarađuješ sa drugima i s lakoćom ćeš svoje dužnosti obavljati u skladu sa merilom. Ali, ako pri obavljanju dužnosti stalno naglašavaš da imaš kapital, da razumeš svoju oblast posla, da imaš iskustvo, da imaš obzira prema Božjim namerama i da težiš istini više od bilo koga drugog, i ako zatim pomisliš da, zbog svega toga, zaslužuješ da imaš poslednju reč, te ne razgovaraš ni sa kim ni o čemu, već uvek postupaš samostalno, sprovodiš svoje poduhvate i uvek želiš da budeš „jedini procvali cvet,” da li onda ideš putem život-ulaska? Ne – to je težnja za statusom, to je hodanje putem kojim je išao Pavle, to nije put život-ulaska. Način na koji Bog od ljudi traži da hodaju putem život-ulaska i putem težnje ka istini ne uključuje takvo ponašanje niti prikazuje te oblike ispoljavanja. Koji je standard za obavljanje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? (Traganje za istinom u svim stvarima, biti u stanju da postupaš u skladu sa načelima.) Tako je. Da bi obavljao svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, nije važno koliko godina si verovao u Boga, koliko dužnosti si obavio, niti koliko si doprineo Božjoj kući, a još manje je važno koliko iskustva imaš u svojoj dužnosti. Ono glavno što Bog gleda jeste put kojim neka osoba ide. Drugim rečima, On posmatra čovekov stav prema istini, kao i načela, pravac, glavni uzrok i pokretačku snagu njegovih postupaka. Bog se fokusira na te stvari; one određuju put kojim hodaš. Ako se, u procesu obavljanja dužnosti, ove pozitivne stvari u tebi uopšte ne vide, ako tvoje sopstvene misli, ciljevi i planovi čine načela, put i osnovu tvojih postupaka, ako polaziš od zaštite vlastitih interesa i čuvanja svog ugleda i položaja, ako funkcionišeš tako da samostalno donosiš odluke i delaš, da je tvoja reč uvek poslednja, da sa drugima nikada ne diskutuješ niti skladno sarađuješ, da nikada ne poslušaš savet kada pogrešiš, a kamoli da tražiš istinu, kako će onda Bog gledati na tebe? Ako tako obavljaš svoju dužnost, to znači da još uvek nisi dostigao standard niti si zakoračio na put težnje ka istini zato što, dok obavljaš svoju dužnost, ne tražiš istina-načela, već uvek postupaš kako ti odgovara i radiš ono što ti se sviđa. To je razlog zašto većina ljudi ne obavlja svoje dužnosti u skladu sa merilom. Kako onda razrešiti ovaj problem? Da li biste rekli da je teško postići obavljanje svoje dužnosti u skladu sa merilom? U stvari, i nije; ljudi samo moraju da budu sposobni da zauzmu ponizan stav, da poseduju malo razuma i da usvoje odgovarajući položaj. Koliko god da si obrazovan, koje god nagrade da si osvojio, šta god da si postigao, i koliko god da su tvoj status i položaj možda visoki, moraš da se odrekneš svih tih stvari, moraš da prestaneš da pametuješ – sve to ne znači ništa. Koliko god te slavne stvari bile velike, u Božjoj kući ne mogu biti više od istine, jer površne stvari nisu istina i ne mogu zauzeti njeno mesto. Moraš biti jasan po tom pitanju. Ako kažeš: „Vrlo sam nadaren, imam vrlo oštar um, imam brze reflekse, brzo učim i imam izuzetno dobro pamćenje, tako da sam kvalifikovan da donesem konačnu odluku”, ako uvek koristiš te stvari kao kapital i ako misliš da su dragocene i pozitivne, onda je to problem. Ako ti sve to okupira srce i ako se ukoreni u tvom srcu, biće ti teško da prihvatiš istinu – a posledice toga su nezamislive. Stoga, prvo moraš da ostaviš sve to po strani i da se odrekneš svih tih stvari koje voliš, koje ti izgledaju lepo, koje su ti dragocene. Te stvari nisu istina; naprotiv, one mogu da spreče tvoj ulazak u istinu. Sada je najhitnije da obavezno tražiš istinu dok obavljaš svoju dužnost i da postupaš u skladu sa istinom, tako da tvoje obavljanje dužnosti bude u skladu sa merilom jer je obavljanje dužnosti u skladu sa merilom tek prvi korak na putu život-ulaska. Šta u ovom slučaju znači „prvi korak”? Znači započeti putovanje. U svemu postoji nešto sa čim se započinje putovanje, nešto što je najosnovnije, najtemeljnije, a biti u skladu sa merilom tokom obavljanja svoje dužnosti jeste put dostizanja život-ulaska. Ako način na koji obavljaš svoju dužnost samo deluje prikladno, ali nije u skladu sa istina-načelima, onda svoju dužnost ne obavljaš u skladu sa merilom. Kako onda čovek treba da radi na tome? Na tome se mora raditi i moraju se tražiti istina-načela; ključno je biti opremljen istina-načelima. Beskorisno je ako samo popraviš svoje ponašanje i svoju ćud, a ne opremiš se istina-stvarnostima. Možda imaš neki dar ili neku specijalnost. To je dobro. Ali, samo ako ih koristiš u obavljanju svoje dužnosti, znači da ih koristiš na pravi način. Valjano obavljanje dužnosti od tebe ne zahteva da poboljšaš svoju ljudskost ili ličnost, niti da zanemariš svoj dar ili talenat. Nije to ono što se traži. Ključno je da razumeš istinu i da naučiš da se pokoriš Bogu. Gotovo je neizbežno da ćeš pri obavljanju dužnosti otkriti svoju iskvarenu narav. Šta trebaš da uradiš u takvim trenucima? Moraš da tražiš istinu kako bi razrešio taj problem i počeo da postupaš u skladu sa istina-načelima. To kad uradiš, neće ti biti problem da valjano obavljaš svoju dužnost. Kojoj god oblasti da pripada tvoj dar ili specijalnost i u kojoj god oblasti da imaš neko stručno znanje, najprikladnije je da to koristiš u obavljanju dužnosti – jedino se na taj način dužnost valjano obavlja. Jedan deo podrazumeva da se oslanjaš na savest i razum da bi obavljao svoju dužnost, dok se drugi tiče toga da moraš da tragaš za istinom da bi razrešio svoju iskvarenu narav. Čovek zadobija život-ulazak obavljajući svoju dužnost na ovaj način i osposobljava se da obavlja svoju dužnost u skladu sa merilom.

Kako se sad čini, obavljanje dužnosti u skladu sa merilom nerazdvojivo je od traganja za istinom i postupanja u skladu sa istina-načelima. Ako čovek ne može da traži istinu kako bi razrešio probleme i kako bi došao do tog nivoa da postupa u skladu sa načelima, onda ne može doći do toga da obavlja svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom. Obavljanje dužnosti u skladu sa merilom se tako objašnjava; na taj način se definiše. Da li su Božji zahtevi prema čoveku visoki? Zapravo, nisu visoki. On od tebe samo traži da u svojim postupcima imaš ispravan stav, nameru i gledište. Na osnovu toga, možeš da zadobiješ delo Svetog Duha i da produbiš svoje znanje o sebi. Tada ćeš biti u stanju da prolaziš kroz kušnje i oplemenjivanje, koje će ti omogućiti da uđeš u dublje istine i doživiš promene u svojoj naravi. Pre nego što prođeš kroz kušnje i oplemenjivanje, Bog će ti dati malo suda i grdnje na osnovu tvog razumevanja istine. Ali, šta je temelj za sud i grdnju, kao i za kušnje i oplemenjivanje? Temeljno je pitanje da li si došao do toga da obavljaš dužnost na način koji je u skladu sa merilom – drugim rečima, da li si postigao život-ulazak. Tvoj život-ulazak nije odvojen od tvog rada i odgovornosti u crkvi. Ako ceo dan provodiš kod kuće čitajući Božje reči i pričaš u prazno o obavljanju dužnosti i o život-ulasku, to je nerealno i besplodno. To je poput strateškog planiranja iz fotelje; po ceo dan pričaš o obavljanju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom, o prihvatanju Božjeg naloga, ali bez ikakve posvećenosti ili izdataka, i svakako bez patnje ili proživljenih teškoća. Čak i ako te ponekad do suza dirnu pesme ili čitanje Božjih reči, to neće proizvesti nikakav efekat. Iz tog ugla gledano, da li postoji veza između obavljanja svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom i postizanja spasenja? Ili, da li je to povezano sa primanjem Božjeg suda i grdnje? Povezano je. Da bi primio Božji sud i grdnju, čovek mora da postigne obavljanje svojih dužnosti u skladu sa merilom. Zašto Bog postavlja takav standard i od ljudi zahteva da dođu do toga da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? Zato što Bog procenjuje stepen tvog život-ulaska na osnovu tvog obavljanja dužnosti. Ako si došao do toga da obavljaš svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom, to znači da je tvoj život-ulazak već dostigao standard koji te kvalifikuje da prihvatiš sud i grdnju, što takođe znači da si podoban da na sebi prihvatiš Božje delo usavršavanja. Koje je onda uslove Bog postavio čoveku da to ostvari? Tvoje obavljanje dužnosti u Božjim očima mora da se smatra u skladu sa merilom, što drugim rečima znači da postoje osnovni put i pravac tvog život-ulaska koje Bog priznaje i smatra da su u skladu sa merilom. Kako Bog to proverava? Uglavnom kroz tvoje obavljanje dužnosti. Čim si zadobio Božje priznanje time što si svoje dužnosti obavljao na način koji je u skladu sa merilom, započinje sledeći korak: Bog će početi da te podvrgava sudu i grdnji. Kakve god greške da napraviš, bićeš disciplinovan; kao da je time Bog počeo pažljivo da te nadgleda. To je dobro – to znači da te Bog smatra dostojnim, da više nisi u opasnosti, a znači i da si ti ispravna osoba, osoba koja sigurno neće počiniti očigledna zlodela. S jedne strane, Bog će te zaštititi; s druge strane, subjektivno govoreći, put kojim ideš, kao i tvoji životni ciljevi i pravac, ukorenjeni su u istinskom putu. Nećeš napustiti Boga niti ćeš skrenuti s puta. Uz to, Bog će te sigurno usavršiti; blagosloven si time. Zato, ako čovek želi da primi ovaj blagoslov i da hoda putem usavršavanja, prvi uslov je da postigne obavljanje svojih dužnosti u skladu sa merilom. Bog posmatra tvoje različite postupke u Božjoj kući, kao i zadatke, naloge i misije koje ti daje, kako bi razumeo tvoje stavove prema Bogu i istini. Kroz te stavove, Bog procenjuje kojim putem zapravo hodaš. Ako si na putu težnje ka istini, tvoje obavljanje dužnosti biće u skladu sa merilom i sigurno ćeš imati život-ulazak i promenu naravi u nekom stepenu. Sve ćeš to postići tokom procesa obavljanja svojih dužnosti. To je tačka do koje možeš da stigneš oslanjajući se na ljudski trud pre nego što te Bog formalno usavrši. Bez Božjeg dela, možeš da dostigneš samo ovaj nivo; stremiti dalje bilo bi teško. Možeš da se osloniš samo na sebe kako bi postigao ono što je u tvojim mogućnostima i u okviru ljudskih kapaciteta, kao što su suzdržavanje snagom volje, podnošenje patnje, plaćanje cene, ostavljanje stvari, suočavanje sa svojim osećanjima, napuštanje sveta, prepoznavanje zlih trendova, pobuna protiv tela, posvećeno vršenje dužnosti, pronicljivost, i to da se ne povodiš za ljudima. Kada sve to postigneš, kvalifikovan si da budeš usavršen od Boga. Bog se uglavnom ne meša u ono što ljudi mogu da postignu. On te neprestano snabdeva istinom, neprestano te zaliva, podržava te da razumeš istinu, govori ti kako da shvatiš istinu u raznim aspektima i kako da uđeš u istina-stvarnosti. Kada to razumeš i zakoračiš u to, Bog će ti dati potvrdu o kvalifikaciji i tvoja šansa za spasenje biće osamdeset posto. Međutim, pre nego što dostigneš tih osamdeset posto, moraš da uložiš svu svoju energiju i celo svoje srce; ne možeš da proživiš ovaj život uzalud. Neki ljudi kažu: „Verujem u Boga već dvadeset godina; da li sam uložio svu svoju energiju?” To se ne meri brojem godina. Neki drugi ljudi kažu: „Verujem u Boga već pet godina i razumeo sam neke istine. Znam kako da obavljam svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom i težim tome; spoznao sam neke puteve i čini se da osećam mir i utehu u srcu.” Ovaj osećaj je uglavnom tačan, ali, da li to znači da imaš osamdeset posto šanse za spasenje? Ne znači; koliko si stvarno postigao? Između deset i petnaest posto. To je zato što u procesu postizanja obavljanja dužnosti u skladu sa merilom još mnogo puta moraš da prođeš kroz orezivanje; moraš da iskusiš mnoštvo različitih okolnosti. U tim situacijama, s pozitivne strane, Bog će u velikoj meri obogatiti tvoje iskustvo. U procesu izlaganja tim ljudima, događajima i stvarima – to jest, u tim praktičnim okolnostima – Bog ti omogućava da razumeš neke istine. Zašto ti omogućava da razumeš istine kroz te ljude, događaje i stvari? Ako ne iskusiš te događaje, tvoje razumevanje će zauvek ostati na nivou reči, doktrina i slogana. Kada u životu iskusiš razne okolnosti, te doktrine koje si ranije razumeo ili koje si bio u stanju da shvatiš i zadržiš u svom pamćenju, postaju neka vrsta stvarnosti. Ta stvarnost je praktična strana istine i to je ono što treba da razumeš i u šta treba da zakoračiš.

Kakve su šanse da čovek bude spašen ako još uvek nije došao do toga da obavlja svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? U najboljem slučaju, dostigao je između deset i petnaest posto jer ne razume istinu i nikako ne može da ima istinsku pokornost. Može li osoba koja ne razume istinu da postupa prema načelima? Može li ozbiljno i odgovorno da shvati svoju dužnost? Sasvim sigurno da ne može. Nesumnjivo je da svi oni koji ne razumeju istinu postupaju svojevoljno, rade stvari površno, mešaju u to mnogo sebičnih motiva i postupaju na osnovu svojih sopstvenih izbora. Čak i ako možeš da izgovoriš mnoge doktrine i ako možeš da izneseš teorije i slogane, to ne znači da imaš istina-stvarnost, tako da tvoje šanse za spasenje nisu velike. Da bi čovek postigao pravo spasenje, da bi se oslobodio uticaja Sotone i živeo po Božjoj reči, sledeći korak je da uloži trud u različite istine. Koja je svrha ovog truda? Svrha je da se tačnije i čvršće zakorači u istina-stvarnost. Tek kada zakoračiš u istinu, možeš da kreneš pravim životnim putem. Ako samo znaš kako da izgovaraš doktrine i slogane, ali ne možeš da dokučiš istina-načela za obavljanje svoje dužnosti, a u stanju si i da postupaš nepromišljeno na osnovu svojih sopstvenih hirova, tada ti nedostaje istina-stvarnost i još uvek si daleko od cilja. Kad čovek mnoge stvari iskusi tokom obavljanja svojih dužnosti i kad shvati da ne razume istinu i da mu mnogo toga nedostaje, on počinje da ulaže trud u istinu. Postepeno, sa izgovaranja doktrina i slogana prelazi na pravo razumevanje, na tačno primenjivanje istine i na stvarnu pokornost Bogu. Na taj način, njegova nada za spasenje raste i šanse bivaju sve veće. Na čemu se temelji ovaj porast? (Temelji se na tome do kog stepena čovek razume istinu.) Stepen razumevanja istine – bilo to razumevanje duboko ili površno – nije najvažniji faktor; najvažnije je da li neko može ili ne može da primenjuje istinu, i da li taj čovek, nakon što je razumeo istinu, može da ostvari ulazak u istina-stvarnost. Istinu možeš razumeti samo kroz njenu primenu; nikada nećeš razumeti istinu ako je ne primenjuješ. Puko razumevanje reči i doktrina nije isto što i razumevanje istine. Što više primenjuješ istinu, to više stvarnosti imaš, više se menjaš i bolje razumeš istinu. Tako će tvoja nada za spasenje proporcionalno rasti. Sa pozitivne strane gledano, ako u procesu obavljanja dužnosti možeš ispravno da gledaš na svoje dužnosti, ako ih nikada ne napuštaš bez obzira na okolnosti sa kojima se suočavaš, i ako se, čak i kada drugi gube veru i prestaju da obavljaju svoje dužnosti, ti svoje i dalje čvrsto držiš, ako je od početka do kraja nikada ne napustiš, već do svršetka ostaješ postojan i posvećen svojim dužnostima, tada istinski postupaš prema svojim dužnostima kao prema dužnostima i pokazuješ potpunu posvećenost. Ako možeš da ispuniš ovaj standard, u suštini si došao do toga da obavljaš svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom; to je pozitivna strana toga. Međutim, sa negativne strane gledano, pre nego što dostigneš ovaj standard, moraš da biti u stanju da izdržiš razna iskušenja. Kakav je to problem kada čovek ne može da izdrži iskušenja u procesu obavljanja svoje dužnosti, pa tu dužnost napusti i pobegne, i time je izda? To se svodi na izdaju Boga. Izdaja Božjeg naloga ujedno je izdaja Boga. Može li čovek koji izda Boga i dalje da bude spašen? Ta osoba je gotova; sva nada je izgubljena, a dužnosti koje je prethodno obavljala svodile su se na puko službovanje, koje je sa izdajom nestalo u ništavilu. Dakle, bitno je čvrsto se držati svoje dužnosti; na taj način postoji nada. Posvećenim ispunjavanjem svoje dužnosti, čovek može da bude spašen i može da zasluži Božje odobravanje. Šta svi smatraju da je najteže po pitanju čvrstog držanja do svoje dužnosti? Najteže je da čovek ostane postojan kada se suoči sa iskušenjima. Šta ova iskušenja uključuju? Novac, status, intimne veze, osećanja. Šta još? Ako neke dužnosti nose rizike, čak i rizike po život, i ako obavljanje takvih dužnosti može da dovede do hapšenja i zatvora ili čak progona do smrti, možeš li i dalje da obavljaš svoju dužnost? Možeš li da istraješ? Lakoća sa kojom se ova iskušenja mogu prevazići zavisi od toga da li čovek teži istini. Takođe zavisi i od čovekove sposobnosti da postepeno, dok teži istini, počne da razlikuje i da prepoznaje ova iskušenja, da počne da prepoznaje njihovu suštinu, kao i sotonske zamke koje se u njima kriju. Takođe je potrebno da prepozna svoje sopstvene iskvarene naravi, svoju priroda-suštinu i svoje slabosti. Isto tako, čovek mora stalno da se moli Bogu za zaštitu kako bi mogao da izdrži ova iskušenja. Ako može da ih istrpi i da se svoje dužnosti čvrsto drži, bez izdaje ili bekstva u bilo kojoj situaciji, tada verovatnoća da bude spašen dostiže pedeset posto. Da li je lako postići ovih pedeset posto? Svaki korak je izazov, prepun opasnosti; nije to lako postići! Da li postoje ljudi kojima težnja ka istini toliko teško pada da osećaju da ih život previše iscrpljuje i da bi radije bili mrtvi? Kakvi su to ljudi koji se tako osećaju? Tako se osećaju bezvernici. Ljudi mogu da naprežu mozak, da podnesu bilo kakvu teškoću, da se čvrsto bore za život u katastrofama i da ne odustaju do poslednjeg daha samo da bi preživeli. Kad bi istom žestinom verovali u Boga i težili ka istini, sigurno bi postigli rezultate. Ako ljudi ne vole istinu i nisu voljni da joj streme, oni su beskorisni! Težnja ka istini nije nešto što se može postići samo ljudskim trudom; to zahteva ljudski trud u kombinaciji sa delom Svetog Duha. Potrebno je da Bog priredi razna okruženja kako bi kušao i oplemenio ljude, kao i da Sveti Duh deluje da bi ih prosvetio, prosvetlio i vodio. Patnja koju čovek podnosi da bi zadobio istinu potpuno je opravdana. Baš kao što planinari rizikuju svoje živote da bi se popeli na vrhove i ne boje se teškoća u svojoj težnji da ispituju granice, čak i do tačke da rizikuju svoje živote. Da li je verovanje u Boga i zadobijanje istine teže od penjanja na planinu? Kakvi su to ljudi koji žele blagoslove, ali nisu voljni da pate? Oni su beskorisni. Ne možeš da težiš ka istini i da je zadobiješ ako nemaš rešenost; ne možeš to da učiniš ako nisi sposoban da patiš. Moraš da platiš cenu da bi je zadobio.

Ljudi su shvatili definiciju „u skladu sa merilom,” standarde za „u skladu sa merilom,” razlog zašto je Bog postavio ovaj standard za „u skladu sa merilom,” odnos između vršenja dužnosti na način koji je u skladu sa merilom i život-ulaska i druge faktore u vezi sa istinom o obavljanja dužnosti u skladu sa merilom. Ako mogu da postignu postojano obavljanje svoje dužnost bez obzira na vreme ili mesto, ne odustajući od nje, i ako mogu da izdrže sve vrste iskušenja, te da potom razumeju i zadobiju znanje i ulazak u svakovrsne istine koje Bog zahteva u svim raznovrsnim situacijama koje im postavlja, onda su, po Božjem mišljenju, to je u osnovi u skladu sa merilom. Postoje tri osnovna elementa za obavljanje svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom: čovek najpre treba da ima ispravan stav prema svojoj dužnosti i ne sme da je napusti ni u jednom trenutku; drugo, treba da bude u stanju da izdrži sve vrste iskušenja tokom obavljanja svoje dužnosti i ne sme da posrne; treće, treba da bude u stanju da razume svaki aspekt istine tokom obavljanja svoje dužnosti i da zakorači u stvarnost. Kada ljudi postignu ove tri stvari i zadovolje standard, tada će prvi preduslov za prihvatanje suda, grdnje i usavršavanja – obavljanje svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom – biti ispunjen.

Što se tiče obavljanja dužnosti u skladu sa merilom, do sad smo već razgovarali o nekim sadržajima koji se odnose na pojam „u skladu sa merilom”. Kako smo u osnovi definisali izraz „u skladu sa merilom” u prethodnim razgovorima? (Definisali smo ga kao postupanje u skladu sa načelima.) Izraz „u skladu sa merilom” o kom danas razgovaramo dostiže nivo Božjih namera i standarde koje Bog zahteva od čoveka. Zašto Bog od ljudi zahteva da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? To pitanje se odnosi na Božju nameru da spasi ljude i na Njegove standarde za spasavanje i usavršavanje ljudi. Ako ne počneš da obavljaš svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, Bog te neće usavršiti; to je najvažniji uslov koji ljudi treba da ispune kako bi ih Bog usavršio. Stoga, da li Bog može usavršiti čoveka presudno zavisi od toga da li je njegovo obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. Ako svoju dužnost ne obavljaš u skladu sa merilom, onda Božje delo usavršavanja ljudi nema s tobom nikakve veze. Sad, neki ljudi su na pravom putu u obavljanju svojih dužnosti i njihov pravac je ispravan, ali za njih se i dalje ne može smatrati da vrše svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Zašto? Zato što ljudi razumeju tek poneke istine. To je kao kada deca žele da podele neke kućne obaveze sa svojim roditeljima, ali možda još uvek nemaju dovoljan rast da to i učine. U kom trenutku će imati dovoljan rast da zaista preuzmu neke kućne poslove? Kada budu mogli da urade neke stvari bez potrebe da odrasli o tome brinu; tada mogu da učestvuju u kućnim poslovima – tada mogu to da učine. Premda ti i sada možeš da uradiš neke stvari, još uvek si u fazi ulaganja napora i službovanja jer je istina koju razumeš previše plitka, istina koju možeš da primeniš je premala, i premalo je načela koja možeš da dokučiš. Često si u procesu opipavanja, često postupaš u stanju zamagljenog uma, pa ti je veoma teško da potvrdiš da li je ono što radiš u skladu sa Božjim namerama; misli su ti stalno nejasne. Da li se onda može smatrati da je tvoje obavljanje dužnosti u skladu sa merilom? Još uvek ne može, zato što razumeš tek poneke istine i tvoj život-ulazak nije na nivou koji Bog zahteva; tvoj rast je premali. Šta znači kada je čovekov rast premali? Neki kažu da to podrazumeva plitko razumevanje istine, ali, zapravo, ne radi se samo o tome. To je ujedno u direktnoj vezi sa čovekovom nezrelom ljudskošću ili sa njegovim lošim kovom i činjenicom da ima previše negativnosti. Na primer, ako sad dobiješ neku dužnost i ti ne znaš kako da je obaviš, možda ćeš osetiti da si beskoristan i da ne možeš da posvetiš pažnju Božjim namerama. Zbog toga postaješ negativan i slab, pomišljaš da su Božja uređenja loša, da ne možeš ništa da uradiš i da ćeš sigurno biti isključen. I onda više ne želiš da obavljaš svoju dužnost. Zar to nije ispoljavanje malog rasta? Pored toga, sad ima mnogo mladih braće i sestara koji još uvek nisu u braku. Ako naiđu na zgodnog muškarca ili ženu, može da se desi da budu očarani, dok razmena pogleda s tom osobom može da izazove osećanja; uz tako snažna uzburkana osećanja, mogu li oni i dalje dobro da obavljaju svoje dužnosti kada započnu vezu? To je pad u iskušenje. Nije li to pokazatelj malog rasta? Zaista jeste. Uz to, neki ljudi imaju neki svoj poseban dar i obavljaju neke posebne dužnosti u Božjoj kući. Zbog toga osećaju da imaju neki kapital, pa uvek žele da se razmeću i hvale. Čim počnu da se hvale, gube načela u svojim postupcima. Ako ih, pri tom, i drugi ljudi makar malo pohvale, sigurno će izgubiti načela u svojim postupcima, postaće umišljeni i zaboraviće svoje dužnosti. I to se karakteriše kao pad u iskušenje. Nije li to pokazatelj malog rasta? Čak i manje stvari mogu da navedu osobu malog rasta da se zatetura. Na primer, neki ljudi rade kao glumci u Božjoj kući; zahvaljujući svom izgledu i harizmi, pojave se u nekoliko filmova, te osećaju kao da su stekli malo slave. Oni razmišljaju: „Sada sam uspeo da izgradim sebi ime; da sam u svetovnom okruženju, zar ljudi ne bi tražili moj autogram? Zašto niko u Božjoj kući ne želi moj autogram? Čini se da bi trebalo da glumim u još nekom dobrom filmu.” Međutim, kada ne dobiju glavnu ulogu u sledećem filmu, dođe im da dignu ruke od posla i odustanu od svojih dužnosti, smatrajući ih besmislenim. Uvek žele da igraju glavne uloge i da budu poznati, a kada to ne postignu, postaju mrzovoljni, malodušni, pa čak pomišljaju i da odustanu. To znači imati mali rast. Ako osoba ima mali rast, znači da nije sposobna da preuzme značajne odgovornosti. Čak i ako ti je Bog podario dužnost, ti i dalje ne možeš da zadobiješ Njegovo poverenje. Mogao bi da napustiš svoje dužnosti i okreneš se protiv Boga samo zbog jedne pogrešne misli ili zbog jedne stvari sa kojom se ne slažeš. Nije li i to pokazatelj malog rasta? (Jeste.) To je izuzetno mali rast. Uz tako mali rast i takvo ponašanje, koliko je čovek daleko od obavljanja svojih dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? U čemu se ogleda ta razlika? Ogleda se u tome koliko čovek voli istinu. Postoje i neki ljudi koji, u procesu obavljanja svojih dužnosti, otkriju da je njihov najbliži član porodice oboleo. Tada prestaju da prisustvuju sastancima, zapostavljaju svoje dužnosti i misle da nije važno što će ih preskočiti na nekoliko dana – na kraju krajeva, kad bi njihov član porodice umro, bio bi zauvek izgubljen. Ali, oni ne razmišljaju o tome da je obavljanje dužnosti ključno pitanje koje se tiče zadobijanja života, da je to čovekova jedina šansa za postizanje spasenja. Oni svoja osećanja i porodicu stavljaju iznad svojih dužnosti i dobijanja spasenja. Nije li to pokazatelj malog rasta? Njihov rast je suviše mali! To pokazuje da ne razumeju prave životne stvari i da ne znaju kako da se bave pravim zadacima. Da li čovekov rast zavisi od godina? Ne zavisi. Bilo da su muškarci ili žene, svi iskvareni ljudi imaju istu iskvarenu narav, bez obzira na godine, mesto rođenja ili nacionalnost. Svi oni poseduju prirodu Sotone i u stanju su da se pobune protiv Boga i pruže Mu otpor, čineći sve vrste zla. Ako čovek ne teži istini, da li može iskreno da se pokaje? Nikada; on se neće promeniti. Neki ljudi obole i uzvikuju kako se oslanjaju na Boga i kako se ne boje smrti, ali isto tako osećaju da ne mogu samo mirno da sede i da ne rade ništa. Misle da će sigurno umreti ako ne vrše svoje dužnosti, pa odmah odlaze da ih obavljaju. Gledaju koja dužnost zahteva najviše posla i koja je najvažnija, koja je Bogu najdraža, te se žure da se za nju prijave. Tokom procesa obavljanja svoje dužnosti, stalno se pitaju: „Može li se ova bolest izlečiti? Svakako se nadam da može. Život sam tome posvetio; zar ne bi trebalo da budem izlečen?” U stvarnosti, bolest koju imaju je neizlečiva; bilo da obavljaju svoju dužnost ili ne, umreće. Iako takvi ljudi sad obavljaju svoju dužnost, Bog posmatra ljudsko srce – sa tako malim rastom i sa takvim motivom, mogu li da vrše svoju dužnost kako treba? Sigurno da ne mogu. Takvi ljudi ne teže istini i njihova ljudskost nije dobra. Uvek imaju na umu vlastite male planove. Čim se bolest pogorša ili se iole osećaju loše, počinju da misle: „Da li me je Bog zaista blagoslovio? Da li me je zaista pazio i zaštitio? Izgleda da nije, tako da ja neću više vršiti svoje dužnosti.” Osete li se iole neprijatno, žele da odustanu od svojih dužnosti. Da li oni imaju bilo kakav rast? (Nemaju.) Samo zato što razni ljudi mogu ovde da sede i da slušaju propovedi ili zato što mogu da ostave svoje porodice i karijere da bi obavljali svoje dužnosti na nekoj poziciji u Božjoj kući – radeći posao koji je u vezi sa njihovim profesionalnim veštinama ili oblastima ekspertize – nemojte misliti da oni nužno obavljaju svoje dužnosti. Isto tako, to ne znači da svi oni koji obavljaju svoje dužnosti to voljno rade, a još manje znači da svi oni koji obavljaju svoje dužnosti poseduju određeni rast. Spolja gledano, čini se da su ljudi zauzeti, da svojevoljno rade stvari i da se daju Bogu na temelju istinskog verovanja u Boga. U stvarnosti, duboko u duši, svi su često slabi. Često pomišljaju da odustanu od svojih dužnosti, često imaju vlastite planove i još češće se nadaju da će se Božje delo uskoro završiti kako bi brzo dobili blagoslove. Samo to im je cilj. Bog želi da razreši te ljudske slabosti, buntovnost i mali rast, kao i ljudske neuke misli i dela. Kada se to razreši i više ne predstavlja problem, kada ništa ne može da utiče na tvoju sposobnost da obavljaš svoje dužnosti, to je onda dovoljno i tvoj se rast uvećao. Put kojim će čovek na kraju ići i u kojoj meri će taj put preći ne zavisi od toga koliko on glasno uzvikuje parole niti zavisi od njegovih prolaznih emocija ili želja. Naprotiv, zavisi od njegove težnje i od stepena njegove ljubavi prema istini.

U kojim situacijama ćete odustati od svoje dužnosti? Da li je to kada se suočavate sa smrću? Ili kada naiđete na neka manja razočaranja u životu? Neki ljudi imaju mnogo zahteva kada je u pitanju obavljanje dužnosti. S jedne strane, ne smeju da budu izloženi vetru ili suncu, a njihovo radno okruženje mora da bude udobno. Ne mogu da podnesu čak ni najmanju neprijatnost. Uz to, moraju često da budu sa svojim supružnikom, da žive udvoje, ali i da imaju svoj privatni život, što uključuje odlaske na zabave, odlaske na odmore i tome slično, i sve to mora da ih zadovolji. Ako su iole nezadovoljni, osetiće nelagodnost i neprekidnu ogorčenost u srcu, i čak će širenjem predstava ometati druge ljude. Neki ljudi koji razumeju istinu mogu da prepoznaju da ti ljudi nisu dobri, da su to bezvernici, te će se od njih udaljiti. Ali, ima i ljudi koji ne razumeju istinu, koji su malog rasta i lišeni su pronicljivosti, i oni su ti koji će biti pogođeni ometanjima tih nezadovoljnih ljudi. Recite Mi, da li bi takve zlikovce trebalo ukloniti iz crkve? (Da.) Takav čovek, koji neprestano ometa i prekida rad crkve, mora biti uklonjen kako bi se zaštitili oni koji su malog rasta i koji su neuki. U kojim okolnostima biste vi napustili svoje dužnosti i otišli bez najave? Na primer, tokom propovedanja jevanđelja, ugledaš nekoga ko je posebno lep i ko govori harizmatično, i što više gledaš u tu osobu, to joj se više diviš, misleći: „Kako bi bilo sjajno da ne obavljam svoje dužnosti i da nađem ovakvog partnera!” Čim počneš tako da misliš, u opasnosti si; lako ćeš podleći iskušenju. A čim o tome počneš previše da razmišljaš, definitivno ćeš  stremiti ka ovoj vezi. Ali, kada konačno osvojiš tu osobu, shvataš da je i ona iskvareno ljudsko biće i da uopšte nije tako sjajna, a tada je prekasno za kajanje. Čim čovek upadne u iskušenje ljubavnih veza, nije lako da iz toga izađe. Neće mu biti lako da to prekine bez utroška jedne ili dve godine, ili tri do pet godina. Tokom tih tri do pet godina koje si izgubio, koliko ćeš istine propustiti? Koliki će biti gubitak u tvom životu? Koliko će biti odložen tvoj životni rast? Neki, pak, vide kako drugi zarađuju mnogo novca u sekularnom svetu, kako nose dizajnersku odeću i dobro jedu i piju, te im se srce uzburka, pa i oni žele da zarađuju novac. Tako nastaje iskušenje. Svako kome mozak počinje grozničavo da radi kada se suoči sa određenim situacijama, te počne da razmišlja o napuštanju svoje dužnosti, nije sposoban da izdrži iskušenje; u opasnosti je. To je znak malog rasta. Osećaš se uznemireno i nezadovoljno kada vidiš da neko drugi jede dobru hranu. Takođe se osećaš nezadovoljno kada vidiš nekoga s dobrim partnerom. I nesrećan si kada vidiš nekoga ko je otprilike tvojih godina i sličnog je privlačnog izgleda, ali je bolje obučen od tebe, pa je još i slavan. Počinješ da misliš, da nisi napustio školu, nego da si diplomirao i našao neku profesiju, sigurno bi bio bolji od te osobe. Kad god se suočiš s takvim situacijama, danima si zabrinut. Ta iskušenja su za tebe vrsta ograničenja, vrsta muke, što pokazuje da je tvoj rast mali. Kada propovedate jevanđelje i kada sretnete primerenog člana suprotnog pola, muškarca koji je „visok, bogat i zgodan” ili ženu koja je svetle puti, bogata i lepa, možda nećete nužno moći da izbegnete iskušenje. Šta znači da možda nećete moći to da izbegnete? To znači da tvoj rast nije dostigao nivo na kojem možeš da prevaziđeš različita iskušenja; ne možeš da ih izbegneš, te ti ona obuzmu i zavedu srce. Ono o čemu razmišljaš, ono što ti prolazi kroz glavu, čak i ono o čemu sanjaš i o čemu razgovaraš s drugima, sve postaje sa tim povezano. To utiče na obavljanje tvojih dužnosti; dok drugi ljudi imaju puno toga da kažu dok razgovaraju o istini, ti doprinosiš sve manje i manje i gubiš interesovanje za verovanje u Boga. Zar to nije zavedenost? To je pad u iskušenje i to je opasno. Neki ljudi misle da si pao u iskušenje tek kada počneš da se zabavljaš s nekim ili kada odeš sa tom osobom, ali kada dođeš do te tačke, već si propao. Da li susret s takvim stvarima može da dovede do ovakvih situacija? (Ne znam.) Ako ne znate, to dokazuje da je vaš rast mali. Zašto to dokazuje da je vaš rast mali? S jedne strane, nikada se nisi suočio s takvim stvarima, pa ne znaš kako bi reagovao; sam sebe nisi sasvim shvatio. S druge strane, kad se suočiš s takvom situacijom, nemaš pravi stav i pristup za rešavanje tog problema. Ako ne možeš tragati za istinom da bi rešio problem, to znači da si pasivan. Kad si pasivan, to dokazuje da imaš mali rast i da si neuk. Iako možda nisi aktivan u zavođenju drugih, drugi tebe sasvim sigurno mogu da zavedu, što ti donosi iskušenje. Ako ne možeš da ga prevaziđeš, to je problem. Na primer, šta ako ti neko ponudi novac i status, ili šta ako naiđe još bolja osoba i pokuša da te zavede? Da li bi bilo lako to prevazići? Kakve su šanse da bi mogao to da prevaziđeš? Priča se da se neki ljudi zaljube nakon samo dve bombonjere dobijene od osobe koja im se dopada, i već razmatraju mogućnost da započnu s tom osobom vezu – toliko je njihov rast mali. Da li se ovde radi o tome da nisu verovali u Boga dovoljno dugo? Ne nužno. Neki ljudi su vernici više od decenije i još uvek mogu da padnu u iskušenje kada se nađu u takvim situacijama. Bilo da je to prvi, drugi ili treći put da se susretnu s tim, oni i dalje mogu da budu zavedeni. Zbog čega se to dešava? Njihov rast je mali i zaista im nedostaje razumevanje nekih istina. Zašto im nedostaje razumevanje? Zato što ne teže istini; uvek su smeteni. Po njihovom gledištu, takve stvari nisu značajne. Oni misle: „Ako se zaista pojavi primeren partner, zašto ne bih stupio u brak? Jedino što još uvek nisam sreo nekog primerenog i niko me nije impresionirao, pa ću samo nastaviti da se snalazim.” To snalaženje ne podrazumeva stav težnje ka istini; to nije hodanje putem postizanja spasenja i usavršavanja – to nije taj način razmišljanja. Takvi ljudi samo žele da nekako preguraju, odnosno da plutaju kroz život, da žive dan za danom i idu gde ih život vodi. I ako zaista dođe dan kada više ne mogu da izdrže, neka tako bude. Nisu zainteresovani za Božju nameru da spasi ljude niti za delo kojim se Bog bavi radi tog spasenja. Štaviše, oni ne tragaju iskreno za raznim istinama koje su u vezi sa Božjim spasenjem čoveka niti to uzimaju k srcu. Neki bi mogli reći: „Ali oni uvek dolaze na propovedi; kako možeš reći da ne uzimaju to k srcu?” Ali, puko prisustvovanje okupljanjima i slušanje propovedi razlikuje se od prihvatanja istine. Mnogo ljudi sluša propovedi, ali koliko njih zaista primenjuje istinu? Još manje je onih koji krenu putem težnje ka istini. Mnogi se fokusiraju samo na razumevanje doktrina i na obogaćivanje svojih predstava i uobrazilje kada slušaju propovedi. Oni koji vole istinu slušaju sa ciljem da za njom tragaju i da je prihvate. Oni su u stanju da slušaju propovedi i da promišljaju o sebi, poredeći ono što su čuli sa svojim sopstvenim stanjima, i u stanju su da se fokusiraju na rešavanje svojih iskvarenih naravi. Hvataju se za praktične aspekte istine; naglašavaju primenu i doživljaj tih aspekata i zadobijanje istine. Stoga, oni koji vole istinu slušaju propovedi da bi zadobili život, da bi razumeli istinu i sebe transformisali. Oni prihvataju istinu u svom srcu i, kada je primenjuju, istina koju razumeju im koristi; razumevanje istine pruža put. Što se tiče onih koji ne teže istini, oni smeteno slušaju propovedi. Odslušaće celu propoved od početka do kraja, a kada ih pitate šta su razumeli, reći će: „Sve sam razumeo. Sve sam jasno zapisao.” Ali, ako ih pitaš kako im to pomaže, samo će nejasno reći da im to donekle pomaže. Da li to zaista pomaže? Ne, jer nisu usvojili istine iz propovedi. Zašto nisu? Zato što je nisu prihvatili. Kako bi onda uopšte mogli da je usvoje? Neki ljudi kažu: „Kako je moguće da je nisu usvojili? Kako je moguće da je nisu prihvatili? Pažljivo su slušali i čak su hvatali beleške.” Neki ljudi hvataju beleške iz čiste formalnosti, a ne zato što žude za istinom. Neki koji razgovaraju o istini možda je neće nužno prihvatiti; zavisi od toga da li njihova srca zaista žude za istinom. Šta onda znači zaista prihvatiti istinu? To znači da nakon čitanja Božjih reči, čovek te reči može da poveže sa svojim sopstvenim stanjima, sa svojim sopstvenim delima, sa načelima verovanja u Boga, sa nalozima i odgovornostima koje mu je Bog dao i sa putem kojim hoda. Može da promišlja o sebi u odnosu na sve te stvari, može jasno da ih raspozna, da postigne razumevanje istine i da je zatim primeni i zakorači u nju. Samo takav čovek prihvata istinu. Samo takav čovek stremi ka istini.

Upravo smo razgovarali o tome kako se kod ljudi ispoljava mali rast. U postepenom procesu razumevanja istine, ljudi će postupno razrešiti pitanja koja su u vezi sa njihovim malim rastom, kao što su glupost, neznanje, plašljivost i slabost. Šta podrazumevamo pod slabošću? To znači da je komponenta tvoje vere u Boga naročito mala; tvoja vera u Boga je minimalna. Kad slediš doktrinu, veruješ da Bog može sve da postigne i da On suvereno vlada nad svim stvarima, ali kada se suočiš sa stvarnim situacijama, ne usuđuješ se da imaš poverenje u Boga; ne usuđuješ se da Mu svesrdno sve predaš i ne možeš da se pokoriš – to je slabost. Ljudska glupost, neznanje, plašljivost i buntovništvo – te negativne stvari mogu se u određenoj meri postepeno razrešiti ili poboljšati kroz traganje za istinom prilikom obavljanja dužnosti. Šta znači poboljšanje? To znači da se te negativne stvari postepeno razrešavaju; rezultati tvog vršenja dužnosti bivaju sve bolji, i kada se suočiš sa određenim situacijama, možeš da podneseš više nego pre. Na primer, ranije, kada si bio suočen s takvim situacijama, zbog tvog malog rasta bio bi slab, postao bi negativan i to bi čak uticalo na tvoj stav prema obavljanju dužnosti. Imao bi izlive besa, odustajao bi od dužnosti, bio bi površan i ne bi pokazivao posvećenost. A sad, kada se suočiš sa takvim situacijama, tvoj stepen posvećenosti vršenju svoje dužnosti se ne smanjuje; ako imaš poteškoća ili slabosti u srcu, možeš da tražiš istinu da ih razrešiš. To znači da pitanje život-ulaska više neće uticati na tvoje obavljanje dužnosti. Tvoje raspoloženje, tvoje stanje i tvoja slabost više neće uticati na rad koji ti je namenjen, niti će uticati na tvoje odgovornosti, dužnosti i obaveze. Zar tvoja sposobnost da se nosiš sa stvarima i da se izboriš sa spoljnim događajima nije time uvećana? Tako napreduje rast. Neki ljudi, ako dobiju glavnu ulogu, postaju veoma srećni, pa čak i hodaju kao na oblacima; ali, ako treba da budu statisti, onda su nevoljni, postaju neraspoloženi i hodaju pognute glave. Neki ljudi uvek žele da se istaknu dok propovedaju jevanđelje, ali nisu u stanju da razgovaraju o istini. Ne obučavaju se, a ipak uvek žele da zauzmu visoke položaje i pokažu se. Da li je to istinska pokornost? Da li je to ispravan stav prema obavljanju svoje dužnosti? Kada je čovekov način razmišljanja neispravan i kada je njegovo stanje pogrešno, trebalo bi da traži istinu kako bi to razrešio i kako bi, na kraju, bio sposoban da traži i primeni istinu bez obzira na situaciju; to znači imati životno iskustvo. Kad naučiš da prepoznaješ sve vrste stvari, znači da si stekao imunitet. Bez obzira na to šta te zadesi i kada, to neće uticati na tvoje obavljanje dužnosti niti će na tvoj rad uticati ijedan manji problem, slabo raspoloženje ili promena u ljudima, događajima, stvarima i okolnostima; ojačaće tvoja sposobnost da prevaziđeš greh i razne okolnosti i raspoloženja – to znači da je tvoj rast uznapredovao. Kako napreduje rast? Taj rezultat se postiže kada ljudi postepeno ulaze u istina-stvarnost tako što traže istinu kako bi razrešili probleme. Kada jednom razumeš neke istine i kada te istine postanu tvoj život, kada postanu osnova tvog vladanja, kada postanu tvoje gledište na stvari i kada postanu tvoja zvezda vodilja, to znači da si izdržljiv; nećeš tako često biti slab. Na primer, ranije bi bio veoma srećan ako bi postao starešina; ako bi bio smenjen, bio bi negativan mesec ili dva, ne bi bio voljan da radiš išta što ti se kaže, obavljao bi svaki zadatak sa negativnim stavom, ponašao bi se površno, čak do te mere da bi potpuno odustao. Sada, kada bi trebalo da budeš smenjen, rekao bi: „Čak i ako budem smenjen, to me neće pogoditi. Neću biti negativan ni jedan jedini dan. Ako me danas smene, sutra ću nastaviti sa onim što treba da radim. Prihvatam i pokoravam se Božjoj orkestraciji i uređenjima.” To je otpornost. Kako se stiče ova otpornost? Da li ćeš imati ovakav rast ako ne težiš istini, i ako, kada se suočiš sa stvarima, ne tragaš za istinom kako bi nešto razrešio i ne fokusiraš se na postupanje po načelima? Nikada nećeš biti otporan ako se vodiš filozofijama bezvernika za ovozemaljsko ophođenje. Samo ako se vodiš istinom, možeš postepeno da se oslobodiš nadmenosti, statusa i sujete, tako da te na kraju ništa ne može oboriti i ništa te ne može omesti u valjanom obavljanju tvojih dužnosti. To znači imati rast; to znači biti otporan. Kada si otporan i kada tvoj rast uznapreduje, zar to ne znači da svoje dužnosti obavljaš na zadovoljavajući način u sve većoj meri? Kada obavljaš svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom, zar to ne znači da već imaš određeni rast? Šta taj rast uključuje? Uključuje istinsku veru u Boga, istinsku pokornost Bogu i odanost Bogu, kao i sposobnost da pravilno postupaš prema svojim dužnostima; uključuje prihvatanje svega od Boga i sposobnost da se pokoriš Bogu, da se bojiš Boga i da se kloniš zla. Tako se ispoljava sve veći rast.

Da li ste sada u svojoj svesti osetili da spasenje treba da bude na dnevnom redu i da više ne možete biti smeteni u vezi s tim? Razumevanje svake pojedinačne istine izuzetno je važno za spasenje; ne možeš da budeš smeten povodom ijedne istine. Verovanje u Boga ne podrazumeva samo puko ulaganje napora, jurcanje unaokolo, podnošenje nešto patnje i sposobnost da se izdrže kušnje bez posrtanja. Ako ljudi koji veruju u Boga zaista smatraju da je spasenje značajna stvar u životu i smatraju da je zadobijanje istine važno u životu, onda mogu sve da otpuste i biće im lako da to i urade. Ako čovek još uvek nije osetio koliko je važno biti spasen, to je onda budalasto i neuko; to znači da ima isuviše malo vere i da još uvek živi u teškim okolnostima. Ako čovek ne voli istinu, teško će postići obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. To je stoga što čovek treba da razume mnoge istine i treba da zakorači u mnoge istine da bi postigao obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. U procesu razumevanja i ulaska u istinu, njegovo obavljanje dužnosti postepeno će biti u skladu sa merilom; razne njegove slabosti i raspoloženja postepeno će se menjati, dok će se njegova različita stanja postepeno poboljšati. U procesu razumevanja istine i ulaska u istina-stvarnost, čovek će sve jasnije razumeti viziju koja se tiče verovanja u Boga i spasenja, a ujedno će i njegova želja i potreba za spasenjem postati sve hitnija. Šta se podrazumeva pod rečju hitno? To znači da možete osetiti da je spasenje hitno, da je to izuzetno važno, i da može biti vrlo opasno ako ne razrešite svoje iskvarene naravi jer nećete moći da zadobijete spasenje. Takav način razmišljanja nosi osećaj hitnosti. Na početku nemaš svest o spasenju ili usavršavanju. Postepeno shvataš da ljudi imaju iskvarene naravi i da im je potreban Bog da ih spase. Otkrivaš da ljudi žive u grehu zarobljeni u iskvarenoj naravi bez slobode, da proživljavaju velike patnje i da će, pre ili kasnije, biti zbrisani zlim trendovima Sotone. Shvataš da ljudi ne mogu da budu postojani sami od sebe – bez obzira na to koliko si izdržljiv ili odlučan, ne možeš da garantuješ da ćeš slediti Boga do kraja – i da moraš da težiš istini, moraš da iskusiš sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanja kako bi razumeo istinu i spoznao sebe, i tek tada ćeš imati odlučnost da slediš Boga do kraja. Tek tada počinješ da osećaš izvesnu hitnost u vezi sa spasenjem. Razumevanje istine je ključno za spasenje. Težnja ka istini je značajna stvar koju čovek nikada ne smete da napusti ili zanemari. Da li ćeš težiti istini ili ne u direktnoj je vezi sa spasenjem i u neraskidivoj je vezi sa tim da li možeš da budeš usavršen od strane Boga. U procesu obavljanja dužnosti, svi problemi i poteškoće na koje naiđeš moraju da se rešavaju traganjem za istinom; tvoja slabost, neznanje i glupost takođe će se postepeno menjati. Na šta se odnosi ta promena? To znači da je tvoja sposobnost da savladaš greh ojačala i da postaješ sve osetljiviji na svoje iskvarene naravi i na rđave stvari. Postaješ sve sposobniji da rasuđuješ i u srcu stičeš osećaj za te stvari. Trenutno, neki ljudi još uvek nemaju ovu svest i ne osećaju ništa kada ugledaju greh, rđavost ili sotonske stvari – to je neprihvatljivo i pokazuje da njihov rast još uvek nije dovoljan. Neki drugi ljudi ne osećaju ništa, nemaju sposobnost rasuđivanja, pa čak ne osećaju ni trag istinske mržnje prema različitim grešnim ponašanjima i različitim ružnim aspektima Sotone. Isto tako, oni nemaju nikakvu svest ni sposobnost rasuđivanja, a kamoli ikakvo osećanje mržnje prema svojim sopstvenim postupcima i iskvarenostima koje otkrivaju, kao i prema iskvarenim naravima i ružnim stvarima skrivenim duboko u njihovim srcima – ovi ljudi su još uvek daleko od toga da imaju rast. Međutim, bez obzira na to koliko je velika razlika, bez obzira na to koliko je čovek slab ili koliko je njegov rast trenutno mali, to nije problem jer je Bog ljudima dao put i pravac da razreše ove probleme. Dok postepeno dolaziš do toga da obavljaš svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom, ujedno težiš razumevanju istine i ulasku u istina-stvarnosti. Dok težiš razumevanju istine i ulasku u istina-stvarnost, tvoja sposobnost da savladaš greh biva sve snažnija, a jača i tvoja sposobnost da prepoznaš rđave stvari, čime se, u različitim stepenima, razrešavaju tvoja slabost i buntovništvo. Na primer, ako imaš mali rast i ako se nađeš u određenoj situaciji, čak i ako znaš da ta situacija nije dobra, možda ćeš i dalje njome biti sputan i ograničen, i čak ćeš uzeti nekog učešća u tome. Kada razumeš istinu i kada možeš da primeniš neke istine, osim što ćeš u dubini duše mrzeti takve stvari, istovremeno ćeš ih i odbaciti i odbićeš da imaš ikakvog učešća u tome; ujedno ćeš pomoći drugima da se toga oslobode. To je napredak; to je rast koji napreduje. Šta ukazuje na to da rast napreduje? Pre svega, čovek je posvećen u obavljanju dužnosti i više se ne ponaša površno. Pored toga, čovekova vera u Boga postaje iskrenija i praktičnija i javlja se istinska pokornost Bogu. Štaviše, čovek može da prepozna i savlada Sotonine kušnje i ometanja; Sotona više ne može da ga zavede ni kontroliše i on može da se oslobodi Sotoninog uticaja. Na taj način, čovek je zaista zadovoljio standard za spasenje.

Posle današnjeg razgovora, znate li kako da procenite da li je vaše obavljanje dužnosti u skladu sa merilom? Ako znaš, to dokazuje da donekle razumeš ove istine i da si napredovao; ako ne znaš, to dokazuje da nisi razumeo ono o čemu smo pričali i da zaostaješ. Trebalo bi jasno da razumeš dva aspekta: prvi podrazumeva sposobnost da sâm sebe proceniš, a drugi da znaš kako da obavljaš svoju dužnost tako da bude u skladu sa merilom i da poznaješ put. U prošlosti smo se tokom razgovora većinom fokusirali na obavljanje dužnosti i retko smo spominjali obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. Danas je glavna rasprava bila o standardima za vršenje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. U osnovi smo jasno razgovarali u zajedništvu o standardima za to i raznim istinama uključenim u taj aspekt. Uz to, spomenuli smo i koje probleme treba izbegavati i kojih načela se treba pridržavati u procesu obavljanja dužnosti, kao i greške koje ne bi trebalo praviti – sve je to veoma važno. Konkretno, nemoj da kradeš priloge, nemoj nesmotreno da se upuštaš u ljubavne odnose i nemoj da prkosiš radnim uređenjima. Ako počiniš ove greške, onda si potpuno propao; nema nade za spasenje. Zato, ne idi pogrešnim putem, ne hodaj putem kojim idu zle osobe. Jednom kada kročiš na taj put, zaista nema nade; niko te ne može spasiti. Ako te Bog ne spasi, onda ni sam sebe sigurno ne možeš da spasiš. Ako čovek dođe do te tačke, to je ozbiljan problem; nije lako vratiti se. To je u suštini put koji nikuda ne vodi.
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Propovedanje jevanđelja je dužnost koju su svi vernici obavezni da ispune

Na poslednjem sastanku, razgovarali smo o obavljanju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Postizanje toga je prvi i najosnovniji od četiri osnovna uslova potrebna za Božje usavršavanje čoveka. Prošli put smo se upustili u razgovor o definiciji i načelima obavljanja čovekove dužnosti. Razgovarali smo i o nekim primerima i raznim spoljašnjim znakovima koji ukazuju na to da ljudi ne obavljaju svoje dužnosti u skladu s merilom, kako bi Božji izabrani narod mogao jasno da vidi da takve probleme treba ispraviti i da razume stav koji Bog zauzima prema onima koji tako postupaju. Nakon tog razgovora, stekli ste opšte razumevanje o tome kako da obavljate svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, na šta treba da obratite pažnju i šta ne smete da radite, kao i o tome koji postupci mogu da uvrede Božju narav i da dovedu do propasti. Da li kroz razgovor o tome kako da obavljate svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom možete konceptualno da vidite i razumete nešto od istine u vezi sa ovim pitanjem? Kada obavljaju razne dužnosti, kojih načela bi razni ljudi trebalo da se pridržavaju i koje istine primenjuju? Da li jasno razumete takve specifičnosti? (Ne razumemo ih jasno.) Onda moramo razgovarati o tome detaljnije. Moramo postaviti detaljnije klasifikacije kako bismo razmotrili šta znači obavljati svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom.

Delo Božje kuće podeljeno je na nekoliko glavnih kategorija. Delo koje je na čelu svih poslova Božje kuće jeste propovedanje jevanđelja. Ono uključuje ogroman broj ljudi, dotiče se širokog spektra stvari, i podrazumeva veliku količinu posla. To je prva kategorija dela i najvažniji zadatak u celokupnom radu crkve. Delo širenja jevanđelja je prvi važan zadatak u Božjem planu upravljanja. Zbog toga se mora klasifikovati kao prva kategorija dela. Dakle, koje zvanje nose oni koji obavljaju ovu dužnost? Delatnici jevanđelja. Kada je reč o drugoj kategoriji, koja je najvažnija dužnost u unutrašnjem radu crkve? (Dužnost starešina i delatnika.) Tačno, to je dužnost starešina i delatnika na svim nivoima u crkvi, uključujući nadzornike i vođe raznih timova. Ova dužnost je od najveće važnosti, i sav posao koji obavljaju ovi ljudi je važan. To je druga kategorija. Kada je reč o dužnostima treće kategorije, koje su dužnosti relativno važne u delu širenja jevanđelja? (Neke posebne dužnosti.) Da, treća kategorija obuhvata ljude koji obavljaju razne posebne dužnosti, uključujući rad na izradi tekstova, prevođenje, muziku, rad na produkciji filmova, umetnost i rad na spoljnim poslovima. Oni iz četvrte kategorije uglavnom obavljaju uobičajene dužnosti povezane sa logističkim radom, kao što su dužnost domaćina, kuvanje i nabavka. Detaljna klasifikacija ovih dužnosti nije neophodna. Peta kategorija rezervisana je za ljude koji, zbog porodične situacije, fizičkog stanja ili drugih sličnih razloga, mogu da obavljaju samo određene dužnosti u svoje slobodno vreme. Ti ljudi obavljaju svoje dužnosti najbolje što mogu. Ovo je peta kategorija. Ostali, koji ne obavljaju nijednu dužnost, svrstani su u šestu kategoriju. Ako ti ljudi nemaju nikakve veze sa obavljanjem dužnosti, zašto bi uopšte bili svrstani u neku kategoriju? Oni su svrstani u ovu poslednju kategoriju zato što se ubrajaju među članove crkve. Ukoliko su odslušali mnoge propovedi, ako su u stanju da razumeju istinu i ako dobrovoljno traže da im se poveri neka dužnost, takvim ljudima treba da dozvolimo da obavljaju dužnosti i da im damo priliku za pokajanje, pod uslovom da imaju iskrenu veru i da nisu ljudi izuzetno niskog kova niti zli ljudi, i ako obećaju da neće praviti smetnje. Svi članovi crkve mogu se, u osnovi, razvrstati u šest kategorija koje su upravo pomenute. Jedini koji su preostali jesu novi vernici. Ne može se reći da oni ne obavljaju svoje dužnosti. Radi se, naime, o tome da oni ne mogu ništa da rade zato što su malog rasta i što imaju plitko razumevanje istine. Čak i ako su neki od njih dobrog kova, oni ne razumeju istinu ni načela, pa zato još uvek ne mogu da obavljaju nikakve dužnosti. Oni mogu početi da obavljaju dužnosti tek nakon što dve ili tri godine budu verovali u Boga. Tada ćemo moći da ih svrstamo u neku od raznih kategorija ljudi koji obavljaju dužnosti. Možemo zaključiti da smo sada jasno razgraničili šest kategorija. Prva kategorija je za delatnike jevanđelja; druga kategorija je za starešine i delatnike na svim nivoima crkve; treća kategorija je za one koji obavljaju posebne dužnosti; četvrta kategorija je za one koji obavljaju uobičajene dužnosti; peta kategorija je za one koji svoje dužnosti obavljaju u slobodno vreme; dok u šestu kategoriju spadaju oni koji ne obavljaju nikakve dužnosti. Koja načela služe kao osnova za kreiranje ovih kategorija? Ove kategorije su skrojene prema prirodi posla, prema vremenu potrebnom za obavljanje posla, prema obimu posla i prema važnosti posla. Kada smo ranije govorili o obavljanju dužnosti, mi smo uglavnom razmatrali različite aspekte istine u vezi sa obavljanjem dužnosti. Naš razgovor se odnosio na istina-načela koja bi svi ljudi trebalo da slede prilikom obavljanja svojih dužnosti. Nismo pravili nikakve kategorije i nismo detaljno razgovarali o tome kojih načela bi svaka vrsta ljudi trebalo da se pridržava niti o konkretnim istinama na koje bi trebalo da se fokusiraju kako bi ušli u njih. U nastavku ćemo detaljnije razgovarati o tom aspektu istine, tako što ćemo redom razmatrati svaku pojedinačnu kategoriju radi njihovog boljeg razumevanja.

Započeću ovaj naš razgovor razmatranjem istina koje delatnici jevanđelja treba da shvate. Koje su osnovne istine koje treba da razumeju i kojima treba da se opreme delatnici jevanđelja? Kako treba da pristupiš ovoj dužnosti da bi je dobro obavljao? Moraš da budeš opremljen nekim istinama o viziji potrebnoj za propovedanje jevanđelja i moraš da ovladaš načelima propovedanja jevanđelja. Kada ovladaš ovim načelima, kojim drugim istinama treba da se opremiš kako bi razrešio predstave i probleme drugih ljudi? Kako treba da se postaviš prema onima koji istražuju istiniti put? Najvažnije je da naučiš da razlučuješ. Kome možeš da propovedaš jevanđelje, a kome ne možeš: to je prvo načelo koje moraš da razumeš. Ako jevanđelje propovedaš ljudima kojima se ono ne može propovedati, to neće samo biti uzaludan trud, već može lako da probudi neke skrivene opasnosti. Moraš to da shvatiš. Pored toga, jevanđelje neće prihvatiti čak ni ljudi kojima se ono može propovedati ako izgovoriš samo nekoliko reči ili ako im govoriš o nekim temeljnim doktrinama. To nije tako lako. Možda ćeš morati da pričaš dok ti se usta ne osuše, dok ti jezik ne utrne i dok ne izgubiš strpljenje, pa ćeš poželeti da napustiš one koji istražuju istiniti put. U takvim okolnostima, šta je najvažnije posedovati? (Ljubav i strpljenje.) Morate voleti i morate biti strpljivi. Ako vam potpuno nedostaje osećaj ljubavi, onda sigurno niste ni strpljivi. Osim razumevanja istine u vezi sa vizijom, propovedanje jevanđelja takođe zahteva veliku ljubav i veliko strpljenje. Samo na taj način možete pravilno da obavljate dužnost propovedanja jevanđelja. Kako se dužnost propovedanja jevanđelja definiše? Kako vi gledate na dužnost propovedanja jevanđelja? Po čemu se delatnici jevanđelja razlikuju od onih koji obavljaju druge dužnosti? Oni svedoče o Božjem delu u poslednjim danima i svedoče o Božjem dolasku. Neki ljudi za njih kažu da su glasnici jevanđelja, da su poslati u misiju, da su anđeli koji su sišli odozgo. Mogu li se delatnici jevanđelja tako definisati? (Ne mogu.) Šta je misija delatnika jevanđelja? Kakav lik oni imaju u ljudskim umovima? Koja je njihova uloga? (Oni su jevanđelisti.) Jevanđelisti, glasnici, šta još? (Svedoci.) Većina ljudi bi ih tako definisala. Ali, da li su ove definicije zapravo tačne? Uobičajeni izrazi su „jevanđelista” i „svedok” – „glasnik jevanđelja” je prestižnije zvanje. Ova tri izraza se često mogu čuti. Bez obzira na to kako ljudi razumeju i definišu zvanja onih koji obavljaju ovu dužnost, sva ta zvanja su neraskidivo povezana sa „jevanđeljem”. Koji je od ta tri izraza relevantniji i prikladniji, pa shodno tome i racionalniji naziv za dužnost propovedanja jevanđelja? (Jevanđelisti.) Većina ljudi smatra da je naziv „jevanđelista” prikladniji. Da li neko glasa za naziv „svedok”? (Da.) Da li neko prihvata naziv „glasnik jevanđelja”? (Ne.) U osnovi, niko ne prihvata naziv „glasnik jevanđelja”. Hajde da najpre razmotrimo da li je naziv „jevanđelista” prikladan. Jevanđelista je neko ko propoveda put. „Propovedati” znači prenositi, širiti, izraziti i objavljivati nešto. A o kakvom to „putu” jevanđelisti propovedaju? (O istinitom putu.) To je dobro rečeno. „Put” je istiniti put Božjeg dela i Božjeg spasenja čoveka. Tako mi objašnjavamo i definišemo izraz „jevanđelista”. U nastavku ćemo razgovarati o svedoku. O čemu svedok svedoči? (O Božjem delu u poslednjim danima.) Nije pogrešno reći da svedok svedoči o Božjem delu u poslednjim danima. Ova dva naziva se čine relativno odgovarajućim. Šta je sa nazivom „glasnik jevanđelja”? Na šta se odnosi „jevanđelje”? Odnosi se na dobre i radosne vesti o Božjem delu, o spasenju čovečanstva i o Božjem povratku. Kako možemo objasniti reč „glasnik”? Dobro objašnjenje jeste da je „glasnik” neko koga je poslao Bog, neko ko je direktno upućen da propoveda jevanđelje, ili određena osoba koju Bog šalje u određeno vreme da prenese Božje reči ili važnu poruku. To je glasnik. Da li oni koji propovedaju jevanđelje imaju takvu ulogu? Da li oni rade tu vrstu posla? (Ne.) Kakvu vrstu posla onda oni rade? (Oni svedoče o delu Božjem u poslednjim danima.) Da li je njihovo svedočenje o Božjem delu u poslednjim danima misija koju su direktno prihvatili od Boga? (Nije.) Kako se ova misija onda može objasniti? (To je dužnost stvorenih bića.) To je dužnost ljudi. Bilo da te je Bog zadužio, da ti je rekao ili da ti je naložio da prenosiš Njegovo novo delo i jevanđelje, ti imaš odgovornost i obavezu da jevanđelje ispričaš što većem broju ljudi, da ga širiš i da ga preneseš što većem broju ljudi. Tvoja je odgovornost i obaveza da omogućiš da što više ljudi sazna za ovu vest, da dođu pred Boga i da se vrate u Božju kuću. Ljudima je to dužnost i obaveza, pa se ne može smatrati da ih je Bog uputio i poslao. Stoga, reč „glasnik” ovde nije prikladna. Kakva je priroda te reči? Ona je lažna, preuveličana i isprazna. Reč „glasnik” je suviše preuveličana da bi bila prikladna. Od vremena Starog zaveta do danas, od početka Božjeg plana upravljanja do danas, uloga glasnika, u osnovi, nikada nije ni postojala. Drugim rečima, takva uloga nije bila deo Božjeg plana upravljanja za spasenje čovečanstva tokom njegovog celokupnog trajanja. Kako obični ljudi mogu da preuzmu ulogu koju označava reč „glasnik”? Niko ne može da preuzme takav posao. Stoga, ova uloga nije dostupna čoveku, i niko ne bi smeo da se povezuje sa ovom rečju. Prema shvatanju ljudi, glasnik je neko koga je Bog poslao da nešto uradi ili da prenese poruku. Takva osoba ima malo veze sa Božjim velikim i sveobuhvatnim delom upravljanja čovečanstvom. Drugim rečima, uloga glasnika je praktično nepostojeća u tri etape Božjeg dela. Stoga, nemojte ubuduće da koristite tu reč. Naivno je govoriti na taj način. Da li čovek može da preuzme zvanje „glasnika jevanđelja”? Ne mogu. Kao prvo, sačinjeni su od krvi i mesa. Osim toga, oni pripadaju iskvarenom čovečanstvu. Kojoj vrsti bića pripada glasnik? Da li znate? (Ne znamo.) Ne znate, a ipak se usuđujete da koristite to ime. To je lažno predstavljanje. Slobodno se može reći da glasnici nemaju nikakve veze sa čovečanstvom i da ljudi ne mogu da imaju nikakve veze sa rečju „glasnik”. Čovečanstvo ne može da preuzme takvu ulogu. Glasnicima jevanđelja, njihovom silasku odozgo i njihovom delu, u osnovi je došao kraj još u starozavetnom, Avramovom dobu. S tim je već odavno svršeno. Otkad je Bog počeo zvanično da obavlja delo spasenja čovečanstva, trebalo je da čovečanstvo prestane da koristi reč „glasnik”. Zašto tu reč ne treba više koristiti? (Zato što čovek ne može da preuzme tu ulogu.) Nije reč o tome da li čovek može da preuzme tu ulogu ili ne može, već o tome da glasnici nemaju nikakve veze sa iskvarenim čovečanstvom. Među iskvarenim ljudima ne postoji takva uloga ni takvo zvanje. Vratimo se na reč „jevanđelista”. Ako bismo dali objektivnu, preciznu i temeljnu definiciju „puta” o kojem oni propovedaju, kako bi ona glasila? (To je Božja reč.) To je relativno opšti pojam. Konkretno, da li se to odnosi samo na jevanđelje i poruku sadašnjeg Božjeg dela? (Ne.) Šta je onda to što delatnici jevanđelja zapravo prenose? U kojoj meri je rad delatnika jevanđelja povezan sa „putem”? Kakva vrsta posla zapravo spada u okvir njihovih dužnosti? Oni jednostavno prenose neke osnovne informacije mogućim primaocima jevanđelja – poput one da je Bog došao u poslednjim danima, zatim informacije o delu koje je sproveo, o Božjim rečima i namerama – kako bi ljudi mogli da čuju i da prihvate te informacije i da se onda vrate Bogu. Nakon što dovedu ljude pred Boga, njihova odgovornost propovedanja jevanđelja je ispunjena. Da li je išta od onoga što se podrazumeva pod „putem” sadržano u informacijama koje oni prenose? Ovde su pojmovi „informacije” i „jevanđelje” u osnovi ekvivalentni. Dakle, da li oni imaju ikakve veze sa „putem”? (Nemaju.) Zašto nema takve povezanosti? Na šta se tačno odnosi „put”? Najjednostavnija reč koju možemo koristiti kao objašnjenje jeste staza. Izraz „staza” obuhvata definiciju „puta”, koja je specifičnija. Konkretnije govoreći, „put” je skup svih reči koje je Bog dao da spasi čovečanstvo, da oslobodi ljude od iskvarenih sotonskih naravi, i da im omogući da pobegnu od Sotoninog ropstva i mračnog uticaja. Da li je ovo tačan i konkretan opis? Posmatrano iz ovog ugla, da li je reč „jevanđelista” odgovarajuća definicija za one koji obavljaju dužnost propovedanja jevanđelja? (Nije.) Dužnost jednog jevanđeliste obuhvata mnogo više od propovedanja jevanđelja. Samo oni koji poznaju Boga i svedoče o Bogu mogu da preuzmu to zvanje. Da li prosečna osoba koja propoveda jevanđelje može da preuzme ulogu jevanđeliste? Ne može nikako. Propovedanje jevanđelja nije ništa više od prenošenja dobrih vesti i jednostavnog svedočenja o delu Božjem. Ti ljudi uopšte ne mogu da preuzmu posao jevanđeliste, oni ne mogu da obavljaju dužnost jevanđeliste, pa se zbog toga ne mogu ni nazvati jevanđelistima. Zvanje jevanđeliste donosi viši položaj, a oni koji propovedaju jevanđelje ne zaslužuju tu titulu. Ona nije prikladna za njih. Jedini izraz koji je sada preostao jeste „svedok”. O čemu svedok svedoči? (O Božjem delu u poslednjim danima.) Da li je prikladno reći da on prenosi Božje delo i svedoči o Božjem delu u poslednjim danima? Ako bi značenje svedoka bilo tačno definisano, trebalo bi da se odnosi na onoga koji svedoči o Bogu, a ne na onoga koji svedoči o jevanđelju. Šta ako bismo ljude koji propovedaju jevanđelje nazvali svedocima Božjim? Da li su oni u stanju da svedoče o Bogu? (Nisu.) Kako možemo da objasnimo izraz „svedok” na način na koji se ovde koristi? Kada se bolje razmotri, reč „svedok” takođe nije odgovarajuća. Budući da oni koji propovedaju jevanđelje samo prenose reči koje je Bog izgovorio svim ljudima žednim Božjih reči i budući da reč Božju saopštavaju onima koji prihvataju Božju pojavu, to ne obuhvata pravo značenje reči „svedok”. Zašto kažem da to nije ono što se podrazumeva pod svedočenjem? Svedočenje podrazumeva ono o čemu ta osoba razgovara u zajedništvu i ono što prenosi kako bi ljudima omogućila da spoznaju Boga i kako bi ih dovela pred Njega. Trenutno, oni koji propovedaju jevanđelje samo dovode ljude u crkvu, u Božje radno mesto na zemlji. Oni ne svedoče o Božjoj naravi, o onome što Bog ima i što jeste, niti o Božjem delu. Da li je onda prikladno nazivati ih „svedocima”? Precizno govoreći, taj naziv nije ni prikladan ni odgovarajući. Sada smo istražili i razmotrili sva tri izraza – glasnike jevanđelja, jevanđeliste i svedoke – i ustanovili da nijedan nije prikladan za delatnike jevanđelja. Bez obzira da li ti izrazi potiču iz religije ili ih uobičajeno koriste članovi Božje kuće, oni nisu ni prikladni ni odgovarajući. Sada dolazimo do pitanja: da li su ti nazivi važni? (Važni su.) Da li su zaista važni? Primera radi, ako si po rođenju dobio ime Džon Smit, ali se sada zoveš Džejms Klark, jesi li se ti promenio? Zar ti i dalje nisi ista osoba? To znači da zvanje ili ime koje koristiš nisu bitni. Ako nisu bitni, zašto detaljno analizirati te reči? Detaljno sam analizirao te reči kako bi ljudi mogli da steknu tačan uvid u dužnost propovedanja jevanđelja, da tačno definišu šta ta dužnost zapravo jeste, i da znaju kako treba pravilno da obavljaju tu dužnost i kako da se prema njoj odnose. Najpre morate da odredite svoj položaj u okviru te dužnosti. To je veoma važno. Stoga, taj naziv mora da bude tačan.

Upravo sam grubo analizirao nekoliko naziva ili izraza koji se odnose na ljude koji obavljaju dužnost propovedanja jevanđelja. Nazivi i definicije svedoka, jevanđelista i glasnika jevanđelja su netačni. Zašto su netačni? Netačni su zato što ljudi koji samo propovedaju jevanđelje ne obavljaju nikakav suštinski posao dostojan tih naziva. Oni ne svedoče o Božjim delima, o Božjem radu niti o Božjoj suštini. To nije posao koji oni obavljaju, niti je to dužnost koju izvršavaju. Zato nisu dostojni da se nazivaju svedocima. Zvanje jevanđeliste je takođe te prirode, a da ne govorimo o glasniku jevanđelja. Ova poslednja titula nema nikakvo značenje, ne zasniva se ni na čemu. To je samo uzvišeno zvanje koje ljudi daju sami sebi. Odakle potiče naziv „glasnik”? Zar nije nastao naduvavanjem čovekove nadmene naravi? (Jeste.) Nije li to samo želja da se sebi dodeli uzvišena titula? Kada čovek samom sebi dodeli ovakvu titulu, takvo ponašanje nije ispoljenje posedovanja razuma. Drugi nazivi su čak manje prikladni i manje odgovarajući, te nećemo da ih sve redom nabrajamo niti da ih detaljno analiziramo. Budući da su ovi nazivi neprikladni, sada ćemo razmotriti šta zapravo čini suštinu dužnosti propovedanja jevanđelja. Kako se u religiji naziva kada se neko pridobije propovedanjem jevanđelja? (Ubiranje plodova.) Kada oni koji propovedaju jevanđelje pridobiju neku osobu, oni kažu da su ubrali plod. Kada se sastanu i razgovaraju, stalno govore o tome koliko su plodova ubrali propovedanjem jevanđelja na određenim mestima. Oni se međusobno porede kako bi videli ko je ubrao više plodova i kakvi su ti plodovi. Zašto prave takva poređenja? Kada površno upoređuju broj ubranih plodova, šta oni time zapravo upoređuju? Oni upoređuju svoje zasluge i kvalifikacije za ulazak u carstvo nebesko. Ako prave takva poređenja među sobom, da li oni propovedanje jevanđelja smatraju svojom dužnošću? Zašto pridaju toliku važnost plodovima koje ubiru? Oni veruju da su plodovi koje ubiru na neki način povezani sa odlaskom u raj, sa dobijanjem blagoslova i sa sticanjem nagrada. Kad ti plodovi ne bi imali veze sa tim stvarima, da li bi oni pravili ta poređenja kad god se sastanu? Oni bi se međusobno upoređivali u drugim aspektima. Upoređivali bi se u bilo kom aspektu koji je povezan sa dobijanjem nagrada i ulaskom u carstvo nebesko. Budući da pridobijanje ljudi i ubiranje plodova prilikom propovedanja jevanđelja ima veze sa odlaskom u raj i sa dobijanjem nagrada, ljudi se nikada ne umore od poređenja ko je pridobio više ljudi i ko je ubrao više plodova u propovedanju jevanđelja kako bi postigli te stvari. Onda, u svojim srcima, kalkulišu kako da pridobiju više ljudi i da uberu što više plodova kako bi poboljšali svoje kvalifikacije i samopouzdanje kada je u pitanju ulazak u raj i dobijanje nagrada. U tome se jasno vidi stav svih tipova ljudi prema propovedanju jevanđelja. Da li su njihov stav i motivacija u vezi sa propovedanjem jevanđelja zasnovani na želji da ispune svoje dužnosti kao stvorena bića? (Nisu.) To je pogrešno gledište. Njihov cilj nije da dobro obave svoje dužnosti niti da ispune Božji nalog, već da dobiju nagrade. Obavljanje dužnosti na takav transakcioni način očigledno nije u skladu sa istinom, već je u suprotnosti s njom. Takvo ponašanje nije u skladu s Božjom namerom, već Mu je ono odvratno. Bez obzira na količinu plodova koje su ti ljudi ubrali, to nema uticaja na njihovo konačno odredište. Oni propovedanje jevanđelja smatraju profesijom, načinom ili prečicom za sticanje blagoslova i nagrada. Namera takvih ljudi prilikom obavljanja svojih dužnosti i prihvatanja onoga što im je povereno nije da ispune Božji nalog ili da dobro obave svoje dužnosti, već samo da dobiju blagoslove i nagrade. Stoga, takvi ljudi, ma koliko plodova da su ubrali, nisu ni svedoci ni jevanđelisti. Posao koji oni obavljaju nije ispunjavanje dužnosti, već samo trud i služba u cilju sticanja blagoslova. Ovde najozbiljniji problem nije samo u tome što oni jevanđelje propovedaju radi sticanja blagoslova i nagrada, nego u tome što činjenicu da su neke ljude pridobili propovedanjem jevanđelja koriste kao adut za razmenu s Bogom za nagrade i blagoslov za ulazak u raj. Zar to nije veoma ozbiljan problem? Šta je suština tog problema? Suština je u tome da oni jevanđelje stavljaju na tezgu i „prodaju” ga u zamenu za blagoslove. Zar to ne liči pomalo na pokušaj sklapanja nagodbe sa Bogom? To je suština njihovih namera i postupaka i to je priroda njihovih dela. Čini se da je problem prodaje jevanđelja u zamenu za nagrade prisutan među takozvanim „jevanđelistima” u religijskom svetu. Da li, dakle, taj isti problem dele i ljudi koji trenutno obavljaju dužnost propovedanja jevanđelja u Božjoj kući? (Da.) Koji je suštinski problem zajednički za obe pomenute vrste propovednika? Njihov zajednički problem jeste taj što jevanđelje prodaju u zamenu za udovoljavanje Bogu i priznanje, kako bi na taj način ostvarili svoj cilj sticanja blagoslova i posedovanja lepog odredišta. Kada se to predstavi na ovaj način, neki od vas možda neće poverovati u to, ali mnogi ljudi se zaista tako ponašaju.

Nakon što pridobiju ljude, mnogi delatnici jevanđelja misle da su sposobni da spasavaju ljude i da su obavili sjajnu službu, pa čak ljudima koji su od njih prihvatili jevanđelje često govore: „Da ti nisam propovedala jevanđelje, ti nikad ne bi bio u stanju da poveruješ u Boga. Upravo zahvaljujući mom srcu, prepunom ljubavi, imao si dovoljno sreće da primiš jevanđelje.” A nakon što ljudi od njih prihvate jevanđelje, takve iste osobe će uvek poželeti da te ljude pitaju: „Ko vam je propovedao jevanđelje?” Kad malo porazmisle o tom pitanju, ljudi će pomisliti: „Tačno je da si mi ti propovedala o jevanđelju, ali to je bilo delo Svetoga Duha – ne mogu tebi da pripišem sve zasluge za to.” Stoga, oni neće hteti da joj odgovore. Videvši da ne odgovaraju, osoba koja je postavila pitanje počeće da se ljuti i nastaviće da ih zapitkuje. Koja namera stoji iza tog njenog neprestanog zapitkivanja? Ona želi da sve zasluge preuzme za sebe. Među onima koji propovedaju jevanđelje ima i takvih koji će nekoj osobi uspešno propovedati jevanđelje, ali će zatim odbiti da tu osobu predaju crkvi kada ona ispuni uslove za ulazak u crkvu. Postoje neki delatnici jevanđelja koji će jevanđelje uspešno propovedati nekolicini ljudi i neće ih predati, a neki će uspešno propovedati dvadesetorici ili tridesetorici ljudi –dovoljno da se osnuje crkva – i neće ni njih predati. Zašto oni te ljude ne predaju crkvi? Takve osobe kažu: „Ovi ljudi još uvek nemaju dovoljno čvrstu osnovu. Hajde da sačekamo dok ne steknu čvrstu osnovu, pa kad više ne budu imali nikakvih sumnji i kad ne budu podložni skretanju na stranputicu, predaću ih crkvi.” Kad prođe pola godine, ti ljudi će steći nekakvu osnovu i ispuniće načela za ulazak u crkvu, ali ovi delatnici jevanđelja i dalje neće hteti da ih predaju. Oni bi da te ljude sami predvode. Kakva namera stoji u pozadini toga? Da li bi oni hteli da predvode te ljude ako iz toga ne bi mogli da izvuku nekakav profit? Za kakvim to profitom oni tragaju? Oni nastoje da od tih ljudi izvuku ličnu korist i prednosti za sebe. Ako bi te ljude predali crkvi, ne bi mogli da steknu tu korist. Morate, dakle, biti u stanju da prepoznate ovaj problem. To je isto kao što mnogi sveštenici i starci iz religijskog sveta odlično znaju koji je put istinit, ali ga ipak ne prihvataju, niti dozvoljavaju drugim vernicima da ga prihvate. U stvari, oni to čine zarad vlastite slave i profita. Ako bi vernici prihvatili istiniti put, ti sveštenici i starci ne bi onda mogli da profitiraju od njihove vere. Ovi delatnici jevanđelja strahuju da će ljudi koji su od njih primili jevanđelje zaboraviti na njih čim pristupe crkvi, usled čega oni više neće moći da profitiraju od njihove vere. To je razlog zbog kojeg oni te ljude ne predaju crkvi. U kom trenutku će takvi delatnici jevanđelja predati ove ljude crkvi? Predaće ih crkvi tek onda kad svi ti ljudi budu slušali njih i kad im se budu pokoravali. Nakon što pristupe crkvi, neki od tih ljudi, koji poseduju prilično dobru ljudskost, koji jasno shvataju stvari i koji vole istinu, često će slušati propovedi i razumeće neke istine, pa će stoga moći da raspoznaju kakve su zapravo te osobe koje su im propovedale jevanđelje. Tada će reći sebi: „Izgleda da je ta osoba neki antihrist, baš kao i Pavle.” Pri sledećem susretu s njima, oni se uopšte neće obazirati na te delatnike jevanđelja. Kad delatnici jevanđelja budu videli da ih ovi ignorišu, naljutiće se i kazaće im: „Nezahvalan si! Da li bi ti uopšte poverovao u boga da ti ja nisam propovedala jevanđelje? Da li bi pronašao istiniti put? Zar si mene, onog koji te je uveo, zaboravio čim si našao nekog drugog da te vodi?” Oni žele da budu viđeni kao neko kome ti ljudi treba da budu dužni. Da li ljudi koji ovako govore imaju razum? (Nemaju.) Ako neko može da se spusti na taj nivo i da to kaže, sigurno je da takva osoba ničemu ne vredi. Zašto to kažem? Dok takve osobe prenose Božje jevanđelje, kome pripadaju ljudi koje uspeju da pridobiju? (Bogu.) Možda one naporno rade na propovedanju jevanđelja, ali ljudi koje pridobiju ipak ne pripadaju njima, nego Bogu. Ljudi koji prihvate jevanđelje žele da slede Boga, a ne da veruju u osobe koje su im propovedale jevanđelje, ali im ovakvi delatnici jevanđelja ne dopuštaju da pristupe crkvi i da slede Boga. Umesto toga, oni bi da te ljude drže u svojim šakama i da ih kontrolišu, kako bi ih naterali da slede njih. Zar takvo propovedanje jevanđelja ne nalikuje više pljački na autoputu? Ovakvi delatnici jevanđelja ljudima ometaju pristup Bogu tako što im dopuštaju da samo preko njih dođu do Boga i što sve mora da bude obavljeno u dogovoru s njima. Zar oni time ne pokušavaju da profitiraju od vere u Boga? Zar oni ne žele da te ljude kontrolišu? (Žele.) Kakva je to vrsta ponašanja? To je čisto Sotonino ponašanje! To znači da je antihrist pokazao svoje pravo lice i da želi da kontroliše crkvu i izabrani Božji narod. Takve je ljude moguće posvuda naći u crkvama. U ozbiljnijim slučajevima, oni mogu da kontrolišu desetine, pa čak i stotine ljudi. U blažim slučajevima, kad jevanđelje uspešno propovedaju nekolicini ljudi, oni će samo stalno tražiti da im ti ljudi budu zahvalni, podsećaće ih koliko su im dužni kad god se sretnu i uvek će pominjati neke stvari iz vremena kad su ti ljudi tek počeli da veruju. Zašto im pominju baš te stvari? Zato da ti ljudi ne bi zaboravili na njihovu dobrotu, da ne bi zaboravili čije propovedi su im omogućile da zakorače u Božju kuću i ko ima najveće zasluge za to. Oni te stvari ljudima pominju sa tačno određenim ciljem, a ako im se taj cilj ne ostvari, oni onda prekorevaju ljude zbog toga. Šta im prvo kažu kad ih prekorevaju? (Da su nezahvalni.) Jesu li te njihove reči razumne? (Nisu.) Zašto kažete da su lišene razuma? (Zato što ovi delatnici jevanđelja ne stoje na pravom mestu. Propovedanje jevanđelja je njihova dužnost, to je nešto što oni treba da rade. Uprkos tome, nakon što ljudima uspešno propovedaju jevanđelje, oni na to gledaju kao na svoj doprinos, a ne kao na svoju dužnost.) Oni stalno misle da su uspešnim propovedanjem jevanđelja ljudima dali nekakav doprinos. To je pogrešno. S jedne strane, oni ne stoje na svom pravom mestu. Bog je taj koji spasava ljude, dok ljudi u tome mogu samo da sarađuju. Ako Bog ne deluje, šta čovek može da postigne? S druge strane, uspešno propovedanje jevanđelja drugim ljudima nije njihov doprinos. Nisu oni dali nikakav doprinos, to je njihova dužnost. Bog je taj koji želi da zadobije ljude, dok delatnici jevanđelja samo malo sarađuju s Njim u tome. Spasavanje i zadobijanje ljudi je Božja stvar, koja nema nikakve veze sa delatnicima jevanđelja. Oni ne mogu to da učine. Propovedanjem jevanđelja oni samo obavljaju dužnost njegovog prenošenja; oni Božje jevanđelje poslednjih dana naprosto prenose na druge ljude. Ne može se reći da je to nekakva dobrota koju oni daruju ljudima, tako da ljudi nisu nezahvalni ako ne obraćaju pažnju na njih. Zar se ovakve stvari ne dešavaju često dok ljudi obavljaju svoje dužnosti propovedanja jevanđelja? Da li se i u vama razotkrila ta vrsta iskvarenosti? (Jeste.) Da li je to otkrovenje bilo žestoko? Jeste li išli dotle da druge ljude prekorevate? Jeste li išli dotle da mrzite druge ljude? Jeste li išli dotle da ste poželeli da ljude proklinjete i da ih kontrolišete? Ti bi hteo da dominiraš i da imaš kontrolu nad svima koji od tebe primaju jevanđelje. Želiš te ljude da uzmeš za sebe, umesto da ih predaš Bogu. Očekuješ da svako ko od tebe primi jevanđelje bude tvoj odani potomak. Da li vam se javljaju ovakve misli? Mnogi se prema propovedanju jevanđelja odnose kao prema ubiranju plodova. Misle da svako ko od njih primi jevanđelje postaje njihov plod i njihov sledbenik, da mora poslušno da ih sledi i da se prema njima ophodi kao prema svom Bogu i svom gospodaru. Da li i vi tako mislite? Čak i ako ne idete u toliko očiglednu krajnost, vi ipak posedujete taj aspekt iskvarene naravi. Zašto je to tako? U osnovi, sve se svodi na sledeće: s jedne strane, ljudi ne stoje na svom pravom mestu i uopšte ne znaju ko su. S druge strane, na propovedanje jevanđelja oni ne gledaju kao na svoju dužnost. Ako propovedanje jevanđelja budeš posmatrao kao svoju dužnost, shvatićeš da, ma šta da radiš, ma kolikom broju ljudi da propovedaš i ma koliko ljudi da pridobiješ, time samo izvršavaš dužnost stvorenog bića, shvatićeš da je to odgovornost i obaveza koju moraš da ispuniš i da u tome nema nikakvog velikog doprinosa koji vredi pominjati. Takvo razumevanje ovog pitanja u skladu je sa istinom. Ali, zašto su neki od onih koji propovedaju jevanđelje u stanju da kontrolišu ljude koji od njih primaju jevanđelje i da ih prisvoje za sebe? Zato što su po svojoj prirodi isuviše nadmeni i samopravedni i zato što nemaju ni trunke razuma. Osim toga, to je i zato što oni ne razumeju istinu i što nisu razrešili taj aspekt svoje iskvarene naravi. Upravo zbog toga, u stanju su da čine tako glupe, nadmene i varvarske stvari koje se ljudima gade i kojih se Bog gnuša.

Kad god nešto urade, kad steknu neki kapital ili daju nekakav doprinos, ljudi žele da se time hvale, žele da kontrolišu druge ljude i da to što su učinili trampe za neku nagradu ili da time obezbede sebi dobro odredište. Neki idu čak dotle da pokušavaju da trguju služeći se Božjim jevanđeljem. Kakvu to trgovinu žele da obave? Evo jednog primera. Kad jedna takva osoba dođe u kuću nekog mogućeg primaoca jevanđelja i kad vidi da mu je porodica siromašna, pomisliće kako verovatno neće imati koristi ako propovedanjem pridobije tu osobu. Zbog toga, ona će biti nezainteresovana za nju i čak će je diskriminisati. Biće nezadovoljna kad god je vidi, pa će svom starešini reći: „Ova osoba neće moći da veruje u Boga. A čak i kad bi poverovala, ne bi mogla da zadobije istinu.” To je izgovor koji ona koristi da ne bi morala da propoveda jevanđelje toj osobi. Nedugo zatim, neko drugi odlazi da toj osobi propoveda jevanđelje i ona ga prihvata. Kako prvi delatnik jevanđelja može to da objasni? Kako je mogao da kaže da ta osoba neće poverovati u Boga? Kako je mogao da bude tako proizvoljan? Kako je mogao da zna da li će neko poverovati u Boga ili neće, ako toj osobi nije propovedao jevanđelje? On to nije mogao da zna. Zašto nije pridobio tu osobu? Nije je pridobio zato što je imao predrasude prema njoj, zato što ju je gledao s visine i zato što joj nije pokazao srce puno ljubavi. Obavljajući svoju dužnost na taj način, on je krajnje zanemarivao svoju odgovornost. Nije pokazao srce puno ljubavi i nije ispunio svoju obavezu. Da li to u Božjim očima predstavlja zaslugu ili nedostatak? (Nedostatak.) Tu se nesumnjivo radi o prestupu. Zbog čega je došlo do tog prestupa? Zar do njega nije došlo zato što od tog mogućeg primaoca jevanđelja nije mogao da izvuče nikakvu korist? Kad je video da od propovedanja jevanđelja toj osobi ne bi mogao da profitira, osetio je odbojnost prema njoj i počeo je da joj se sveti tako što nije hteo da joj omogući da zadobije spasenje, da bi zatim iznalazio svakojake razloge i izgovore kako bi izbegao da joj propoveda jevanđelje. Radi se o ozbiljnom zanemarivanju odgovornosti i ozbiljnom prestupu! O kakvom je stavu reč kad neko odbija da nekoj osobi propoveda jevanđelje zato što iz toga ne može da stekne nikakav profit? Zar to nije tipična manifestacija čoveka koji prodaje jevanđelje? (Jeste.) Na koji način on prodaje jevanđelje? Objasnite detaljno taj proces. (Taj delatnik jevanđelja je odluku o tome da li da nekome propoveda jevanđelje donosio na osnovu koristi koju će od toga eventualno imati. To je isto kao da se prema Božjem jevanđelju odnosio kao prema robi, čijom prodajom može da stekne željenu korist. Kad je video da se radi o osobi od koje neće imati nikakve koristi, odbio je da joj propoveda jevanđelje.) On na Božje jevanđelje gleda kao na svoju privatnu imovinu. Kad vidi da neko potiče iz bogate i moćne porodice, da je dobro uhranjen i da se lepo oblači, pomisliće: „Ako njemu propovedam jevanđelje, moći ću da boravim u njegovoj kući, pa ću onda i ja moći kvalitetno da se hranim i lepo da se nosim”, pa će stoga odlučiti da toj osobi propoveda jevanđelje. Kakva je to vrsta ponašanja? To je tipičan primer osobe koja prodaje jevanđelje. Božje jevanđelje i radosnu vest o Božjem novom delu ovaj delatnik jevanđelja tretira kao robu i kao svoju ličnu imovinu, pa stoga na svakom koraku vara i obmanjuje ljude kako bi sebi obezbedio profit i sve drugo što mu je potrebno. Je li to obavljanje dužnosti? To se zove pravljenje biznisa i profitiranje od trgovine jevanđeljem. Trgovinom se naziva kad neko svoju imovinu prodaje putem razmene da bi na taj način došao do novca ili materijalnih dobara koje tom razmenom želi da stekne. Kako, dakle, ovi ljudi trguju jevanđeljem? To zavisi od toga da li oni od mogućih primalaca jevanđelja mogu da ostvare neku korist. To, praktično, znači: „Propovedaću ti jevanđelje ako od toga imam koristi. Ako u tome ne vidim nikakav profit, pronaći ću neki izgovor da ti ga ne propovedam. Biće to samo još jedan neostvareni dogovor.” A zašto se taj dogovor nije ostvario? Nije se ostvario zato što delatnik jevanđelja nije od toga mogao da profitira. Kako nazivamo takve osobe? Nazivamo ih „putujućim prevarantima”. Iako nemaju ništa stvarno da ponude, oni svuda idu pa varaju i obmanjuju ljude, računajući na to da će svojim rečima doći do novca i ostvariti profit. Da li oni, takvim propovedanjem jevanđelja, obavljaju svoju dužnost? To što oni rade je nepatvoreno zlo. Njihovi postupci nemaju nikakve veze sa obavljanjem dužnosti, zato što oni propovedanje jevanđelja ne smatraju svojom dužnošću, oni to ne smatraju svojom odgovornošću i obavezom, niti nalogom koji im je Bog poverio. Umesto toga, oni na to gledaju kao na posao, kao na zanimanje kojim se bave da bi zauzvrat dobili ono što im je potrebno, da bi udovoljili svojim interesima i da bi ispunili vlastite zahteve. Ima čak i ljudi koji, kad odu u neka bogata područja da propovedaju jevanđelje, uopšte više ne žele da se vrate, jer tamo mogu dobro da jedu, dobro da se oblače i da borave na lepim mestima. Pred primaocima jevanđelja počinju da plaču i da im se jadaju kako su siromašni: „Pogledajte samo kako ste ovde okruženi Božjim blagodatima i blagoslovima. Svaka porodica ima svoj automobil, svi žive po svojim malim vilama i dobro se oblače. Vi čak i meso jedete svakog dana. Toga nema tamo odakle smo došli.” Kad to čuju, primaoci jevanđelja kažu: „Pošto živite u tako siromašnom mestu, navratite češće da malo boravite kod nas”, a zatim ove delatnike jevanđelja još i daruju koječime. Ovo je prikriveni oblik traženja i iznude novca i materijalnih dobara od drugih ljudi. Na čemu se ta iznuda zasniva? „Propovedali smo vam Božje jevanđelje besplatno. Mi smo Božji nalog ispunili. Pošto ste primili tako velike blagoslove, trebalo bi da uzvratite Božju ljubav i da nam udelite malo milostinje. Zar ne zaslužujemo to?” Na taj način, oni koriste razna sredstva kako bi od ljudi prikriveno, direktno ili indirektno iznudili novac ili materijalna dobra. U propovedanju jevanđelja oni vide priliku da steknu ličnu korist. Prva i, po svojoj prirodi, najozbiljnija manifestacija toga jeste prodaja jevanđelja. Druga manifestacija je prikriveno iznuđivanje. Dakle, među ljudima koji obavljaju dužnost propovedanja jevanđelja ima i onih čiji džepovi neprimetno postaju sve deblji i koji se sve više bogate zahvaljujući propovedanju jevanđelja. Neki će reći: „Zar nije dobro biti bogat? Zar to nije blagoslov Božji?” Kakva budalaština! Pomoću trikova i spletki iznuđuješ i na prevaru otimaš od ljudi razne stvari, pa posle još tvrdiš kako je to blagoslov od Boga. Kakva je priroda takvih reči? One su bogohulne. To nije Božji blagoslov. Bog ne blagosilja ljude na taj način. Zašto se, dakle, u ljudima rađaju takve ideje? One su rezultat njihovih ambicija i njihove pohlepne, sotonske prirode.

Svi koji propovedaju jevanđelje trpe ogromnu patnju. Religiozni ljudi ih ponekad progone i nasrću na njih ili ih čak predaju u ruke Sotoninom režimu. Ako su pomalo neoprezni, sva je prilika da će ih velika crvena aždaja uhapsiti. Uprkos tome, ljudi koji vole istinu u stanju su da tim stvarima ispravno pristupaju, dok će se oni koji istinu ne vole često žaliti čak i na najbezazlenije stradanje. Neki delatnici jevanđelja izjavljivali su i ovakve stvari: „Propovedao sam jevanđelje jednoj osobi, a ona mi, nakon što smo toliko dugo razgovarali, ni čašu vode nije ponudila. Ne želim više da joj propovedam.” Je li to neki veliki problem što mu neko nije ponudio čašu vode? U rečima koje ovakvi delatnici jevanđelja izgovaraju krije se određena vrsta naravi. One impliciraju da je propovedanje jevanđelja vredno truda samo ukoliko može da pruži uživanje i da donese profit. Ako to podrazumeva patnju ili ako zauzvrat ne mogu ni čašu vode da dobiju, onda se to naprosto ne isplati. U svemu tome se jasno vidi namera da se nešto iskamči ili da se sklopi pogodba. Ako neka osoba jevanđelje propoveda na način koji uvek ima karakter razmene, da li se onda ta osoba iskreno daje za Boga? Ako ona ne može da podnese čak ni ovolicko patnje dok obavlja svoju dužnost i ako je u stanju da zbog svake sitnice postane negativna, može li ona da obavlja svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom? Takvi ljudi će takođe reći: „Ne samo da me nije ponudila vodom, nego me ni na ručak nije pozvala.” Da li je problem to što neko ovim delatnicima jevanđelja nije dozvolio da ostanu i jedu sa njima? Ima ljudi koji po nekoliko godina propovedaju jevanđelje i pritom uvek obraćaju pažnju na to kako ih drugi ugošćuju, šta im nude za jelo i piće i kakve im poklone daruju – zašto oni to čine? Zar ne znaju kako treba da se ophode prema ljudima koji istražuju istiniti put? Ovaj problem ima veze s njihovim karakterom. Imaju li on u svom srcu bar malo ljubavi prema drugima? I kako to da još uvek ne shvataju kakve bi sve patnje oni koji propovedaju jevanđelje trebalo da izdrže i na koji bi način trebalo da primenjuju istinu? Zašto oni ništa od toga nisu sproveli u delo? Zar je to neki problem ako te ljudi kojima propovedaš jevanđelje ne ponude vodom ili hranom? To nije nikakav problem. Propovedanjem jevanđelja ljudima mi ispunjavamo svoju obavezu; to je naša dužnost. Ne postoje nikakvi dodatni uslovi. Ljudi kojima propovedaš nisu dužni da te hrane, da te uslužuju, ni da ti se osmehuju. Ne moraju da slušaju sve što govoriš ni da ti se pokoravaju. Oni nemaju tu obavezu. Ako možeš ovako da razmišljaš, to znači da si objektivan i racionalan. Tada ćeš ovim stvarima moći ispravno da pristupiš. Kako se, dakle, treba ophoditi prema nekome ko istražuje istiniti put? Dokle god je osoba u skladu s načelima koja postavlja Božja kuća u pogledu toga kome se jevanđelje može propovedati, dužni smo da joj propovedamo; čak i ako je njen trenutni stav loš i ako ne prihvata jevanđelje, moramo biti strpljivi. Do koje mere i koliko dugo moramo da budemo strpljivi? Sve dotle dok te ne odbaci i dok ne odbije da te primi u kuću, dok ne primetiš da te ignoriše i ma kako da pokušaš da razgovaraš s njom, to ne pomaže, kao ni pozivanje telefonom, niti slanje nekog drugog da je pozove umesto tebe. Kad stvari dođu dotle, to znači da više nema načina da toj osobi propovedaš jevanđelje. Tek tada ćeš ispuniti svoju obavezu. To je ono što se podrazumeva pod obavljanjem dužnosti. Sve dok postoji i najmanji tračak nade, treba na sve moguće načine da pokušavaš i da daješ sve od sebe kako bi toj osobi čitao Božje reči i svedočio joj o Božjem delu. Recimo, na primer, da si sa nekom osobom u kontaktu već dve-tri godine. Iako si za to vreme mnogo puta pokušao da joj propovedaš jevanđelje i da joj svedočiš o Bogu, ona i dalje nema nameru da to prihvati. Pa ipak, ona prilično dobro razume stvari i zaista je neko kome se može propovedati jevanđelje. Šta ti je činiti? Pre svega, nipošto ne smeš dići ruke od te osobe. Umesto toga, treba da održavaš normalnu komunikaciju sa njom, da joj uporno čitaš Božje reči i da svedočiš o Božjem delu. Nemoj da odustaješ; budi strpljiv do kraja. U jednom trenutku, ona će se probuditi i početi da istražuje istiniti put. Stoga je praktikovanje da se do kraja bude strpljiv i istrajan veoma važno u propovedanju jevanđelja. A zašto uopšte postupati ovako? Zato što je to dužnost stvorenog bića. Pošto si već u kontaktu s tom osobom, tvoja je dužnost i obaveza da joj propovedaš Božje jevanđelje. Od trenutka kad ona prvi put čuje Božje reči i jevanđelje, pa dok se ne preokrene, postoji mnogo faza, a za sve to je potrebno vreme. Tokom tog perioda, neophodno je da budeš strpljiv i da čekaš, sve dok ne dođe dan da se ona preokrene i onda ti treba da je dovedeš pred Boga, da je vratiš Njegovoj kući. To je tvoja obaveza. Šta je obaveza? To je odgovornost koja se ne može izbeći, koju je čovek dužan da ispuni. Na sličan način se i majka ophodi prema svom detetu. Ma koliko da je dete neposlušno ili nestašno ili ako je bolesno i neće da jede, koja je majčina obaveza prema njemu? Pošto zna da je to njeno dete, ona mu ugađa, voli ga i pažljivo brine o njemu. Pritom je potpuno nebitno da li je to dete priznaje za svoju majku i kako se prema njoj ophodi – ona je svejedno i dalje kraj njega, čuva ga, ne ispušta ga ni za trenutak iz vida i uporno čeka da ono poveruje da je ona zaista njegova majka i da joj se vrati u naručje. Na taj način, ona neprekidno pazi na njega i brine se o njemu. To znači biti odgovoran; to znači biti obavezan dužnošću. Ako bi delatnici jevanđelja tako postupali, ako bi u srcu gajili takvu ljubav prema ljudima, to bi onda značilo da se pridržavaju načela propovedanja jevanđelja i da su potpuno sposobni da u tome postignu željene rezultate. Ako, pak, stalno nalaze neke izgovore i iznose svoje uslove, oni neće biti u stanju da propovedaju jevanđelje i neće izvršiti svoju dužnost. Među ljudima koji propovedaju jevanđelje ima i onih koji su stalno izbirljivi prema mogućim primaocima jevanđelja i žale se da im postavljaju previše pitanja, da imaju puno poteškoća i da su lošeg kova, usled čega nisu spremni da pate niti da plaćaju cenu da bi ih pridobili. Ali, ako njihovi roditelji i rođaci imaju puno poteškoća i ako su lošeg kova, oni će se prema njima ipak ophoditi s ljubavlju. Zar to onda ne znači da se prema drugim ljudima ophode nepravično? Da li im je srce ispunjeno ljubavlju? Da li su to ljudi koji imaju obzira prema Božjim namerama? Ni slučajno. Dok propovedaju jevanđelje, oni stalno iznalaze svakojake razloge i izgovore koje bi mogli da pripišu objektivnim uslovima kako ljudima ne bi propovedali jevanđelje; isto tako, ne sviđa im se nijedna osoba koju vide, misle da su svi drugi inferiorni u odnosu na njih i da naprosto nema nikoga kome bi mogli da propovedaju jevanđelje – zbog svega toga, oni na kraju ne uspevaju da uspešno propovedaju jevanđelje ni jednoj jedinoj osobi. Ima li u takvom propovedanju jevanđelja ikakvih načela? Ljudi poput ovih uopšte i ne razmišljaju o Božjim namerama ili o Božjim zahtevima. Svako ko može da prizna da su Božje reči istina i svako ko može da prihvati istinu je neko kome se može propovedati jevanđelje, osim ako se ne radi o očiglednim zlikovcima ili apsurdnim tipovima. Ako ljudi zaista mogu pokazati razumevanje prema Božjim namerama, oni će svoju dužnost izvršavati i prema ljudima se ophoditi u skladu s načelima. Ma kakve probleme da imaju ljudi koji istražuju istiniti put i ma koliko da pokazuju svoju iskvarenu narav, dokle god su u stanju da istinu priznaju i da je prihvate, treba neumorno da im čitate Božje reči i da im svedočite o Božjem delu. To je načelo koje se mora poštovati prilikom propovedanja jevanđelja.

Čuo sam da neki od onih koji propovedaju jevanđelje nemaju u svom srcu ni trunke ljubavi. Dok se bave predstavama i pitanjima onih koji istražuju istiniti put, ovi delatnici jevanđelja više puta razgovaraju s njima u zajedništvu. Ali kad ti ljudi i dalje ne razumeju i stalno iznova postavljaju jedna te ista pitanja, ovi delatnici jevanđelja ne mogu više to da podnesu, pa počinju da im drže lekcije. „Postavljate previše pitanja. Ne razumete istinu, ma kako da vam ja u zajedništvu besedim o njoj. Suviše ste lošeg kova, nemate sposobnost razumevanja i ne možete da zadobijete ni istinu ni život. Svi ste vi samo obični službenici.” Neki ljudi ne mogu da podnesu takve reči, pa na izvesno vreme postaju negativni. Ljudi se međusobno razlikuju. Dok istražuju istiniti put, neki ljudi uviđaju da su Božje reči istina. Čak i ako imaju neke predstave i probleme, oni ih rešavaju čitanjem Božjih reči. Ovi ljudi su tako čisti da bi veoma lako mogli da prihvate istinu. Oni samostalno čitaju Božje reči, tragaju i istražuju, a kad neko stupi u razgovor s njima, spremno prihvataju istiniti put i prilaze crkvi. Neki drugi, međutim, imaju gomilu pitanja. Oni naprosto moraju da istražuju dok im sve, u svakom pogledu ne postane jasno. Ako postoji i najmanja sitnica koju nisu do kraja istražili tako da im postane jasna, ti ljude neće prihvatiti istiniti put. Takvi ljudi su pažljivi i oprezni u svemu što rade. Neki delatnici jevanđelja u svom srcu ne gaje nikakvu ljubav prema takvim ljudima. Kakav je njihov stav? „Možeš da veruješ ili da ne veruješ! Božja kuća neće zbog biti na gubitku, niti će biti na nekom velikom dobitku. Ako ne veruješ, jednostavno idi odavde! Kako to da imaš toliko pitanja? Na sva ta pitanja već sam ti odgovorio.” U stvari, ovi delatnici jevanđelja ne daju jasne odgovore na pitanja koja im postavljaju mogući primaoci jevanđelja, ne razgovaraju jasno o istini sa njima, niti u potpunosti razvejavaju sumnje koje ovi nose u srcu, ali zato ipak traže od njih da napuste svoje predstave i da, što je moguće pre, prihvate jevanđelje. Je li to nešto što ljudi mogu na silu da učine ako nisu spremni za to? Ako neko iskreno kaže da nešto ne razume, treba da mu iz Božjih reči pročitaš nekoliko pasusa koji se tiču njegovih problema i predstava i da zatim razgovaraš s njim o istini, kako bi mu omogućio da je razume. Neki od mogućih primalaca jevanđelja vole da dođu do same suštine stvari. Takvi ljudi žele sve da saznaju. Nije da oni namerno žele da ti zagorčavaju život, da traže dlaku u jajetu i da ti pronalaze nedostatke – oni naprosto uzimaju stvari zaozbiljno. Kad naiđu na ovako ozbiljne ljude, neki delatnici jevanđelja nisu u stanju da im pruže odgovore, pa im se čini da su napravili budalu od sebe. Stoga, oni ne žele da u zajedništvu razgovaraju s takvim ljudima, pa kažu: „Tolike godine propovedam jevanđelje, ali nikada nisam naišao na ovakav trn u oku!” Za ove delatnike jevanđelja takvi ljudi su trn u oku. U stvari, ti delatnici jevanđelja samo polovično razumeju svaki od aspekata istine, pričaju o nekakvim grandioznim doktrinama i praznim rečima, pokušavajući da ljude nagovore da ih prihvate kao istinu. Zar oni time ne zagorčavaju život drugim ljudima? Ako ih drugi ne razumeju, pa im postavljaju dodatna pitanja, kažu im: „Već sam ti, do najsitnijih detalja, objasnio tri etape Božjeg dela. Ako ni nakon tolike moje priče još uvek ne možeš to da razumeš, treba samostalno da čitaš Božje reči kako bi razrešio vlastite predstave. Tu su ti Božje reči, ispred nosa. Kad ih pročitaš, ako ih budeš razumeo – veruj. Ako ne možeš da ih razumeš, nemoj ni da veruješ!” Kad to čuje, mogući primalac jevanđelja će pomisliti: „Ako i dalje budem zapitkivao, možda ću propustiti priliku da budem spasen i možda neću moći da primim blagoslove. Stoga neću više da postavljam nikakva pitanja, nego ću samo brzo da pođem s njim i da poverujem!” Kasnije, ti ljudi i dalje prisustvuju okupljanjima i pažljivo slušaju propovedi, pa postepeno počinju da shvataju neke istine i da polako rešavaju svoje predstave. Bez obzira na to kako danas stoji stvar s njihovom verom, da li je ovo prikladan način propovedanja jevanđelja? Može li se reći da su ovi delatnici jevanđelja ispunili svoju obavezu? (Ne može.) Prilikom propovedanja jevanđelja, najpre moraš da ispuniš svoju obavezu. Moraš da slediš vlastitu savest i razum da činiš sve što možeš i sve što treba da činiš. Čoveku koji istražuje istiniti put moraš odgovoriti s puno ljubavi na sve njegove predstave i na sva pitanja koja postavi. Ako baš nisi u stanju da mu odgovoriš, možeš da pronađeš i da mu pročitaš nekoliko relevantnih odlomaka Božjih reči ili da mu prikažeš relevantne video-zapise o iskustvenim svedočenjima ili prikladne filmove u kojima se svedoči o jevanđelju. Ovim pristupom je sasvim moguće postići rezultate; ako ništa drugo, barem ćeš ispuniti svoju obavezu i neće te gristi savest. Ali, ako si površan i samo otaljavaš svoj posao, sva je prilika da ćeš usporiti čitavu stvar, nakon čega tu osobu neće biti lako pridobiti. Prilikom propovedanja jevanđelja na druge ljude, svako mora da ispuni svoju obavezu. Kako u ovom kontekstu treba razumeti reč „obaveza”? Kako to, tačno, treba sprovesti u delo i primeniti? Treba da shvatiš da si, dočekavši Gospoda i iskusivši Božje delo u poslednjim danima, samim tim stekao i obavezu da o Njegovom delu svedočiš ljudima koji žude za Njegovom pojavom. Kako, dakle, da među njima propovedaš jevanđelje? Bilo da to činiš putem interneta ili u stvarnom životu, jevanđelje treba da propovedaš na način koji je delotvoran i kojim ćeš ljude pridobiti. Propovedanje jevanđelja nije nešto što možeš da radiš kad ti se prohte, nešto što možeš da radiš kad si raspoložen, a da ne radiš kad nisi. To takođe nije nešto što možeš da radiš onako kako se tebi dopada, da odlučuješ o tome ko će imati povlašćen tretman ili da jevanđelje propovedaš onima koji ti se sviđaju, a da ne propovedaš onima koji ti se ne sviđaju. Jevanđelje treba propovedati u skladu s Božjim zahtevima i s načelima Njegove kuće. Ti treba da ispuniš odgovornost i dužnost stvorenog bića, čineći sve što je u tvojoj moći da bi onima koji istražuju istiniti put svedočio o istinama koje razumeš, o Božjim rečima i o Božjem delu. Na taj ćeš način ispuniti dužnost i obavezu stvorenog bića. Šta neka osoba treba da radi dok propoveda jevanđelje? Treba da ispunjava svoju obavezu, da čini sve što može i da bude spremna da plati bilo koju cenu. Moguće je da si tek veoma kratko radio na širenju jevanđelja, da nemaš dovoljno iskustva, da nisi naročito rečit i da ne poseduješ visok stepen obrazovanja. Te stvari zapravo i nisu od ključnog značaja. Najvažnije je da odabereš prikladne odlomke iz Božjih reči i da u zajedništvu razgovaraš o istinama koje pogađaju metu i kojima mogu da se rešavaju problemi, da je tvoj stav iskren i da dotiče ljude, kako bi mogući primaoci jevanđelja bili spremni da te slušaju ma šta da kažeš, a naročito onda kad pričaš o svojim stvarnim iskustvima i kad govoriš iz srca. Ako mogućim primaocima jevanđelja možeš da se dopadneš i da učiniš da se oni rado druže s tobom, da s tobom razgovaraju i da slušaju tvoje svedočenje, to znači da si uspeo. Kada te budu smatrali osobom od poverenja i rado slušali sve što im govoriš, smatrali da su svi aspekti istine o kojima s njima razgovaraš dobri i veoma praktični i mogli sve da ih prihvate, onda ćeš moći lako da ih zadobiješ. To je mudrost koju moraš da poseduješ kad propovedaš jevanđelje. Ako nisi u stanju da ljudima pomažeš sa srcem punim ljubavi i ako ne možeš da im budeš osoba od poverenja, za tebe će zadobijanje ljudi dok propovedaš jevanđelje biti prevelik napor. Otkud to da su u propovedanju jevanđelja naročito efikasni ljudi koji govore jednostavno i otvoreno, koji su iskreni i srdačni? To je zato što takve ljude svi vole, svi rado stupaju u komunikaciju i svi rado sklapaju prijateljstvo s njima. Ako takvi ljudi razumeju istinu i ako o njoj razgovaraju na posebno praktičan i jasan način, ako mogu da s drugim ljudima strpljivo razgovaraju o istini, da rešavaju razne njihove probleme, poteškoće i nedoumice, da razvedre njihova srca i da im pruže ogromnu utehu, drugi će ih voleti i od srca će im verovati, smatraće ih prisnim prijateljima i rado će slušati sve što im govore. Ukoliko, pak, ljudi uvek sebe stavljaju na pijedestal i drugim ljudima drže predavanja, ako se prema njima ophode kao prema deci i učenicima, oni će drugima verovatno biti iritantni i antipatični. Prema tome, da bi propovedao jevanđelje moraš da poseduješ sledeću mudrost: treba početi time da na ljude ostaviš dobar utisak, govoreći na način koji je tvojim slušaocima prijatan, tako da oni budu u stanju da nešto zadobiju i da osete neku korist nakon što te saslušaju. Na taj će se način tvoje propovedanje jevanđelja odvijati glatko, napredovaće i ostvariće rezultate. Čak i ako neki od njih i ne prihvate jevanđelje, uvideće da si ti jedna dobra osoba i rado će se družiti s tobom. Oni koji propovedaju jevanđelje treba da znaju kako da se ophode s ljudima. Sticanje širokog spektra prijatelja je dobar put. Osim toga, postoji još jedna stvar od izuzetnog značaja. Bez obzira na to kome propovedaš jevanđelje, najpre moraš da obaviš obimne pripreme. Moraš da se opremiš istinom, da ovladaš načelima, da stekneš sposobnost pronicanja u ljude i da primenjuješ mudre metode. Moraš da budeš istrajan u obavljanju ovih pripremnih aktivnosti. Pre svega, dok razgovaraš s ljudima koji istražuju, moraš da dokučiš i da shvatiš kakvo je njihovo poreklo, kojoj veroispovesti pripadaju, koje primarne predstave imaju u svojim glavama, jesu li povučeni ili otvoreni, kakva im je sposobnost razumevanja i kakvi su im karakteri. To je od ključne važnosti. Kad na ovaj način budeš sa svih strana sagledao moguće primaoce jevanđelja, mnogo ćeš im efikasnije propovedati jevanđelje i znaćeš da odrediš pravu terapiju za rešavanje njihovih predstava i problema. Ako te zli ljudi, ateisti i đavoli pritom budu iskušavali, moći ćeš da ih osetiš, da raspoznaš njihovo pravo lice i da ih žurno napustiš. Čitanjem Božjih reči moguće je razotkriti svakojake vrste ljudi. Kad ih čuju, zli ljudi i ateisti osetiće odbojnost prema njima, dok đavoli naprosto mrze da slušaju Božje reči. Za njih će biti zainteresovani samo oni koji su žedni istine. Oni će tražiti istinu i postavljati pitanja. To će za tebe ujedno biti potvrda da se radi o mogućim primaocima jevanđelja. Nakon što to utvrdimo, možemo sistematski da ih uključujemo u razgovore o istini. Dok u zajedništvu razgovaramo o istini, možemo u celosti da dokučimo kakvog su kova ti mogući primaoci jevanđelja, koliko dobro razumeju istinu i kakvo je stanje njihovog karaktera. Na taj način ćemo saznati na kojim ljudima treba raditi i kako razgovarati o istini. Koliko god truda da uložimo, to neće biti uzaludno. Ako u procesu propovedanja jevanđelja ne uspete da shvatite i da dokučite situaciju u kojoj se druga strana nalazi i ako joj ne propišete pravu terapiju, neće vam biti lako da pridobijete ljude. Čak i ako nekolicinu njih uspete da pridobijete, to će biti čista slučajnost. Ljudi koji razumeju istinu i mogu da prodru u suštinu stvari, u stanju su da, prilikom propovedanja jevanđelja, ređe prave pogrešna skretanja, pa čak i da ih u potpunosti izbegnu. Oni propovedaju ljudima kojima treba da propovedaju, a ne propovedaju onima kojima ne treba da propovedaju. Pre držanja propovedi, oni vrše detaljnu procenu i tako izbegavaju nepotreban rad. Na taj način, oni svoju dužnost obavljaju efikasnije i s manje protraćenog truda, te tako postižu dobre rezultate. Prema tome, ako želiš efikasno da propovedaš jevanđelje, opremi se istinom i obavi sve neophodne pripreme. Šta ako naiđeš na neku religioznu osobu, koja dobro poznaje Bibliju, a ti Bibliju nisi ni pročitao? Šta u tom slučaju možeš da učiniš? Pošto je tada već prekasno da se opremiš istinom o Bibliji, tu osobu treba što pre da upoznaš s nekim od delatnika jevanđelja koji se dobro razume u Bibliju. Drugim rečima, predaj tu osobu u ruke onome ko Bibliju razume. To je u skladu sa istina-načelima. Ako slepo pokušavaš da se istakneš i da toj osobi, uprkos svemu, propovedaš jevanđelje, znaj da ga ona neće prihvatiti. Taj rezultat biće posledica tvoje neodgovornosti. Pored toga, moraš da nađeš malo slobodnog vremena kada ne radiš i opremiš se izvesnim poznavanjem Biblije. Nije baš izvodljivo propovedati jevanđelje bez ikakvog znanja o Bibliji. Mnoga pitanja koja istraživači postavljaju tiču se reči iz Biblije. Ako razumeš Bibliju, na ta pitanja ćeš moći da odgovoriš koristeći istinu o Bibliji. Kakve god da predstave mogući primaoci jevanđelja gaje u sebi, uvek možeš da nađeš odgovarajuće biblijske stihove i Božje reči, kojima se te njihove predstave mogu razrešiti. Željeni rezultat može se postići jedino na ovaj način. Propovedanje jevanđelja, dakle, zahteva određena znanja o Bibliji. Primera radi, treba da znaš koja proročanstva u Starom zavetu i koji stihovi iz Novog zaveta svedoče o povratku Božjem i o Božjem delu u poslednjim danima. Te reči treba što češće da čitaš, da što dublje o njima razmišljaš i da ih čuvaš u srcu. Pored toga, treba da shvatiš kako religiozni ljudi razumeju te biblijske stihove, treba da osmisliš kako da im u zajedništvu besediš o tim stihovima, ne bi li ih naveo na njihovo tačno i čisto razumevanje, a zatim da ih, koristeći te biblijske stihove, usmeravaš ka razumevanju Božjeg dela u poslednjim danima. Da li je ovo dobra priprema? Upravo je to ono što se podrazumeva pod dobrom pripremom. Moraš da razumeš potrebe različitih vrsta ljudi koji istražuju istiniti put, a zatim da, u skladu sa situacijom, obaviš određene pripreme. Jedino tako ćeš biti u stanju da učiniš sve što možeš i da ispuniš svoje obaveze. To je tvoja obaveza. Neki ljudi će reći: „Ja ne moram sve to da radim. Samo treba da nekoliko puta pročitam Bibliju. Bez obzira na to kome propovedam jevanđelje, ja uvek govorim iste stvari. Reči koje koristim dok propovedam jevanđelje fiksno su utvrđene i ne menjaju se. Koristiću i dalje te reči, verovali oni ili ne verovali. Oni koji ne poveruju, neće primiti blagoslove. Ne mogu mene da krive za to. Ja sam, na kraju krajeva, ispunio svoju obavezu.” Da li takvi ljudi zaista ispunjavaju svoje obaveze? U kakvoj se situaciji nalazi osoba koja istražuje, koliko je stara, koji stepen obrazovanja poseduje, kakvo joj je bračno stanje, ima li neki hobi, o kakvoj se ličnosti radi, kakva joj je ljudskost, porodična situacija, i tome slično? Ništa o tome ne znaš, ali ipak ideš da joj držiš propovedi. Nisi obavio nikakve pripreme, niti si imalo truda uložio. A pritom i dalje uporno tvrdiš da si ispunio svoju obavezu? Nije li to samo pokušaj da od ljudi praviš budale? U takvom odnosu prema dužnosti ogleda se površan i neodgovoran stav. To je stav osobe koja sve radi onako uzgred. Sa takvim stavom propovedaš jevanđelje, pa kad neku osobu ne uspeš da pridobiješ, ti kažeš: „Ako ne poveruje, to samo znači da nije imao sreće. Osim toga, nedostaje mu duhovno razumevanje, što znači da on, čak i kad bi poverovao, ne bi mogao da zadobije istinu, niti da bude spasen!” Ovo je krajnje neodgovorno. Ti izvrdavaš svoje obaveze. Očigledno je da se nisi dobro pripremio. Očigledno je da nisi ispunio svoju obavezu i da svoju dužnost nisi posvećeno izvršio. A ovamo se i dalje pravdaš svakojakim izgovorima, pokušavajući da svojim rečima izvrdavaš obaveze. O kakvom se ovde ponašanju radi? To se zove obmana. Da bi izbegao svoju odgovornost , donosiš sudove o ljudima, presuđuješ im i neodgovorno pričaš besmislice. To se zove nadmenost i samopravednost, podmuklost i zlonamernost. To se još zove obmana. To je pokušaj obmanjivanja Boga.

Ako ti je Bog poverio dužnost propovedanja jevanđelja, taj Božji nalog treba da prihvatiš pokorno i s punim poštovanjem. Treba da nastojiš da se prema svakome ko istražuje istiniti put ophodiš s ljubavlju i strpljenjem i treba da budeš u stanju da podnosiš teškoće i naporan rad. Budi marljiv i odgovoran prilikom propovedanja jevanđelja; u zajedništvu jasno govori o istini, i dostigni tačku gde možeš pred Bogom da položiš račune. To je stav koji svako treba da ima prema obavljanju svoje dužnosti. Ako neko ko istražuje istiniti put zatraži od tebe istinu, a ti ga gurneš u stranu, ili, pak, nisi u stanju da sa njim iskreno razgovaraš o istini, niti da rešiš njegov problem, pa čak počneš da smišljaš izgovore, poput: „Trenutno nisam raspoložen. Ko god da je u pitanju i ma koliko da je žedan istine ili Božjeg dela i pojave, to se mene ne tiče. Nije na meni da odlučujem o tome može li on da veruje. Ako Sveti Duh ne deluje, bez obzira na to koliko sam pripremnog posla obavio, od toga neće biti nikakve koristi – te se stoga neću ni truditi! Ionako sam mu već saopštio sve istine koje razumem. A da li će on moći da prihvati istiniti put, to je već Božja stvar. Ja sa tim nemam ništa.” – o kakvom se tu stavu onda radi? To je neodgovoran i prekaljen stav. Zar nema mnogo onih koji jevanđelje propovedaju upravo na taj način? Može li takvo propovedanje jevanđelja ikada biti u skladu sa merilom? Može li se na taj način veličati Bog i može li se tako svedočiti o Njemu? Naravno da ne može. Takvo propovedanje jevanđelja nije ništa drugo do beznačajno službovanje; ono je miljama daleko od vršenja dužnosti. Kako se, dakle, jevanđelje može propovedati na način koji je u skladu sa merilom? Bez obzira na to ko je osoba koja istražuje istiniti put, vi najpre morate da se pripremite i opremite istinom, a zatim da se oslonite na ljubav, strpljenje, toleranciju i osećaj odgovornosti, kako biste svoju dužnost dobro obavili. Budite čisti i činite sve što možete i sve što treba da učinite. Takvo propovedanje jevanđelja je u skladu sa merilom. Ako ti okolnosti ne dozvoljavaju da propovedaš jevanđelje ili ako osoba koja istražuje odbije da te sluša i napusti te, to onda nije tvoja greška. Uradio si ono što je trebalo da uradiš i neće te gristi savest. To znači da si ispunio svoju obavezu. Možda neki ljudi ispunjavaju načela da budu osoba kojoj se može propovedati jevanđelje, ali možda nije pravi trenutak. Još uvek nije nastupilo Božje vreme. U tom slučaju, rad na propovedanju jevanđelja mora se za izvesno vreme ostaviti po strani. Da li to onda znači da toj osobi uopšte ne treba propovedati jevanđelje? To ne znači da jevanđelje ne treba propovedati, već samo znači da treba sačekati odgovarajuće vreme za to. Kojim još ljudima ne treba propovedati? Primera radi, ako neka osoba govori nerazgovetno – ne tokom jednog ili dva dana, niti čak u toku jedne ili dve godine – već znatno duže vreme i ako je u stanju da to čini u bilo koje vreme i na svakom mestu, to znači da je ta osoba zli duh i da joj se ne sme propovedati jevanđelje. Takođe, postoje osobe koje na prvi pogled izgledaju kao dobri ljudi, ali za koje, nakon dubljeg istraživanja, saznajete da su sa mnogim ljudima počinili preljubu. Ako se takvi ljudi dovedu u crkvu, to će prouzrokovati velike probleme. Oni će verovatno praviti smetnje pripadnicima izabranog Božjeg naroda, tako da se ni njima ne sme propovedati jevanđelje. Ima i nekih religijskih sveštenika čije bi prihvatanje istine zahtevalo preveliki trud. Čak i ako su voljni da istinu prihvate, oni to i dalje nečim uslovljavaju. Oni se zadovoljavaju time da služe samo kao starešine i delatnici. Većina ljudi te vrste zapravo su antihristi. Prema načelima, takvim ljudima ne treba propovedati jevanđelje. Propovedanje jevanđelja takvim ljudima dopušteno je samo ako su oni voljni da službuju tako što će propovedati jevanđelje i ako su u stanju da sa sobom povedu mnogo drugih ljudi. Ako je ljudskost neke osobe isuviše zla i ako se već po samoj njenoj pojavi može reći da se radi o zloj osobi, takva osoba nikada neće prihvatiti istinu i nikada se neće pokajati. Čak i kad bi neko takav ušao u crkvu, bio bi izbačen, pa stoga takvim ljudima nikada ne treba propovedati jevanđelje. Propovedati takvim ljudima bilo bi isto kao dovesti Sotonu, dovesti đavola u crkvu. Druga situacija se javlja kad maloletna lica žele da veruju u Boga. Međutim, u nekim demokratskim zemljama, maloletna lica moraju da pribave saglasnost roditelja ako žele da učestvuju u crkvenom životu i da obavljaju svoje dužnosti. Nemojte zanemarivati taj zahtev. On poziva na razumno rešenje, pa je potrebno pokazati mudrost. U Kini, nema nikakvih problema ako jedan od roditelja dovede svoje maloletno dete da veruje u Boga. Ako neka mlada, punoletna osoba shvati istinu i poželi da veruje u Boga, ali se njeni roditelji suprotstavljaju tome i ograničavaju je, onda ta mlada osoba može da ostavi svoju porodicu, da dođe u crkvu da veruje u Boga i sledi Ga, bez ikakvih ograničenja i prepreka od strane roditelja. To je u potpunosti pravilno. U istoj situaciji našao se i Petar, nakon što je poverovao u Boga. Iz ovoga se može zaključiti da se, bez obzira na situaciju, jevanđelje može propovedati sve dok objektivni uslovi to dozvoljavaju i sve dok se time ne krši zakon. Ovoj stvari treba pristupati u skladu sa istina-načelima i sa onim što nalaže mudrost.

Kako neko može svoju dužnost obavljati na način koji je u skladu sa merilom dok propoveda jevanđelje? Kao prvo, ta osoba mora da bude u stanju da shvati i da razume istinu u vezi sa propovedanjem jevanđelja. Jedino ako razume istinu, ona može da ima ispravna gledišta, ume da se postavi prema pogrešnim i apsurdnim gledištima i može da zna kako da u skladu sa istina-načelima obavlja poslove i da rešava probleme. Tada će ona biti u stanju da prepozna razne pogrešne postupke i postupke antihrista kojima se krše istina-načela. Ona će, kao takva, prirodno razumeti kojim istina-načelima treba da ovlada da bi obavljala svoju dužnost propovedanja jevanđelja. Da bi se ta dužnost obavljala, koju istinu je najvažnije najpre razumeti? Morate razumeti da je prenošenje poruke o Božjem delu dužnost i obaveza svakog pripadnika izabranog Božjeg naroda. To je nalog koji je Bog poverio svima. To je izvor ove dužnosti. Neki će upitati: „Imam li ja takvu dužnost i obavezu ako nisam u timu za širenje jevanđelja?” Svi ljudi imaju dužnost i obavezu da šire jevanđelje. Istina koja se odnosi na ovaj aspekt dužnosti korisna je svima. Ne znam da li ste primetili jednu pojavu u vezi sa raspoređivanjem raznog osoblja unutar crkve. Neki ljudi su ranije bili starešine, ali su zatim smenjeni zato što nisu mogli da obavljaju stvaran posao. Nakon što su smenjeni, a budući da ne poseduju nikakve veštine ni stručnost, oni nisu mogli da obavljaju specijalne dužnosti. Stoga su na kraju dodeljeni timu za jevanđelje kako bi propovedali jevanđelje, zalivali novopridošle članove ili obavljali neke obične dužnosti. Ako ti ljudi na sličan način ne uspevaju da ispune nijednu od ostalih dužnosti unutar crkve, šta bi s njima trebalo učiniti? Takvi ljudi su škart i treba ih ukloniti. Prema tome, ako si kao crkveni starešina smenjen zbog svoje nestručnosti i ako ne poseduješ nikakve posebne talente ili veštine, moraš biti spreman na propovedanje jevanđelja. Ako možeš da propovedaš jevanđelje i ako svoju dužnost obavljaš kao član tima za jevanđelje, onda je istina o obavljanju dužnosti u skladu sa merilom za tebe relevantna. Ukoliko si, pak, neuspešan u obavljanju dužnosti propovedanja jevanđelja, onda istina o obavljanju dužnosti u skladu sa merilom nema važnosti za tebe, i u Božjoj kući, za vreme Božjeg dela, obavljanje dužnosti nije tvoja briga. U srcu treba jasno da shvatiš šta se time zapravo implicira. Ako ne obavljaš nikakvu dužnost, kakve ti onda veze imaš sa Božjim delom? Stoga je, naravno, za tebe najbolje ako možeš da istraješ do kraja i da svoju dužnost dobro obaviš, bez obzira o kojoj se vrsti dužnosti radi. Neki ljudi kažu: „Ne želim da propovedam jevanđelje, zato što to zahteva da stalno budem u kontaktu sa strancima. Ima svakakvih loših ljudi koji su spremni na svakakve ružne stvari. Konkretno, religiozni ljudi se prema onima koji prenose Božje jevanđelje u poslednjim danima odnose kao prema neprijateljima i vrlo rado ih predaju u ruke Sotoninom režimu. Gori su čak i od nevernika. Ne bih mogao da podnesem takav bol. Mogli bi da me prebiju na smrt, da me osakate ili da me predaju velikoj crvenoj aždaji. To bi me dokrajčilo.” Pošto ne možeš da trpiš nedaće i pošto si tako malog rasta, trebalo bi da barem svoj trenutni posao obavljaš dobro. To bi bila mudra odluka. Naravno, bilo bi još bolje ako bi, pored propovedanja jevanđelja, mogao da obavljaš i razne druge dužnosti. Propovedanje jevanđelja nije obaveza samo članova tima za jevanđelje; svi su dužni da to čine. Pošto su od Boga svi čuli dobru i radosnu vest o novom Božjem delu, svi su dužni i obavezni da prenose to jevanđelje, kako bi što više ljudi prišlo Božjoj kući i prihvatilo od Njega spasenje kada tu dobru vest čuje. To će omogućiti da se Božje delo završi što je moguće pre. Takav je Božji nalog i takva je Njegova namera.

Neki od delatnika jevanđelja, uprkos tome što su po čitav dan držali propovedi, nisu pridobili ni jednu jedinu osobu čak ni posle nekoliko godina propovedanja. Šta se dogodilo? Na prvi pogled, oni su itekako zauzeti i čini se da svoju dužnost obavljaju s velikom pažnjom. Zašto onda nisu nikoga pridobili? Istina koja se mora razumeti za dužnost propovedanja jevanđelja zapravo je slična istinama koje se moraju razumeti za druge dužnosti. Ako neko propoveda jevanđelje nekoliko godina, a da pritom nikoga ne pridobije, to znači da ta osoba ima probleme. Koji su to problemi? Primarni problem je to što oni ne besede jasno o istini vizije propovedanja jevanđelja. Zbog čega su njihove besede nejasne? One su nejasne bilo zbog toga što su ovi ljudi u tom pogledu isuviše slabog kova ili zato što su po čitav dan nečim zauzeti bez dobrog razloga, pa stoga nemaju vremena za čitanje Božjih reči ili razmišljanje o istini, tako da ništa od istine ne razumeju i ne mogu da razreše nijednu predstavu, jeres ili zabludu. Ako su u pitanju oba ova razloga, može li takva osoba da obavlja dužnost propovedanja jevanđelja? Bojim se da će joj biti veoma teško da pridobije ljude. Ma koliko godina da bude radila na propovedanju jevanđelja, ona neće videti nikakve očigledne rezultate. Da biste propovedali jevanđelje, najpre morate da razumete istinu o viziji. Ma koje pitanje da vam ljudi postave, ako o istini besedite tako da ona postane jasna, moći ćete na njega da odgovorite. Ako ne razumete istinu o viziji i ako u svojim besedama, ma kakve one bile, niste u stanju da govorite jasno, vi onda nećete imati rezultate, ma kako da propovedate jevanđelje. Ako ne razumeš istinu, treba da se fokusiraš na traganje za istinom i na razgovore u zajedništvu o istini. Ako budeš čitao više Božjih reči i slušao više propovedi, ako budeš više razgovarao o istini propovedanja jevanđelja i ako se, tokom razgovora o istini vizije, stalno budeš trudio da tu istinu zaista shvatiš, kako bi mogao da rešavaš najčešće predstave i probleme religioznih ljudi, tada rezultati neće izostati i ti ćeš neke rezultate moći da postigneš. Prema tome, nerazumevanje istine o viziji Božjeg dela jedan je od razloga zbog kojih ljudi ne mogu da postignu rezultate u propovedanju jevanđelja. Osim toga, vi ne možete da dokučite ni da razumete pitanja koja vam postavljaju ljudi koji istražuju istiniti put, kao što ne možete ni da im zavirite u srce kako biste otkrili gde leže njihovi najveći problemi i kako biste odredili glavne probleme koji ometaju njihovo prihvatanje istinitog puta. Ako niste načisto u vezi s tim problemima, vi onda ne možete da propovedate jevanđelje, niti da drugim ljudima svedočite o Bogu. Ako prilikom širenja jevanđelja primenjuješ samo prazne teorije, nećeš imati uspeha. Kad ljudi koji istražuju počnu da ti postavljaju pitanja, nećeš umeti da im odgovoriš. Moći ćeš samo da ih se površno otreseš, pričajući im o nekim doktrinama. Da li se ljudi mogu pridobiti takvim propovedanjem jevanđelja? Naravno da ne mogu. Kad oni koji istražuju nisu spremni da prihvate istiniti put, često je razlog u tome što im ne daješ jasne odgovore na pitanja koja ti postavljaju. U tom slučaju, oni će se pitati zbog čega ti, koji toliko dugo veruješ, nisi u stanju da im pružiš jasne odgovore na ta pitanja. U srcu će im se javiti sumnja da je ovo istiniti put, pa se neće usuditi da u to poveruju, niti da to prihvate. Zar ovo nije realna situacija? To je drugi razlog zbog kojeg mogu da izostanu rezultati prilikom propovedanja jevanđelja. Ako želite da propovedate jevanđelje, ali niste u stanju da rešavate aktuelne probleme, onda nema načina da ljudima propovedate jevanđelje. A kako možete da rešavate njihove probleme ako ne razumete istinu? Prema tome, ako u propovedanju jevanđelja želite da postignete neke rezultate, morate naporno da radite i da tragate za istinom kako biste do kraja razumeli sva pitanja koja vam postavljaju ljudi koji istražuju. Na taj način, na njihova pitanja možete da odgovorite tako što ćete se s njima upustiti u razgovor o istini. Pojedini delatnici jevanđelja stalno su u potrazi za nekakvim objektivnim razlozima koji bi mogli da im posluže kao izgovor, pa kažu: „S ovim ljudima je jako teško izaći na kraj. Ne zna se ko je od njih skloniji izvrtanju činjenica, a pritom niko ne prihvata istinu. Buntovni su, nepopustljivi i uporno se drže svojih religijskih predstava.” Takvi delatnici jevanđelja neće se naročito truditi da razreše poteškoće i probleme ovih ljudi, tako da će pri svakom pokušaju propovedanja jevanđelja doživeti neuspeh. Oni u sebi nemaju ni trunke ljubavi, pa ne mogu dugo da opstanu na ovoj dužnosti. Mada se, spolja gledano, čini da su preokupirani poslom, oni zapravo nisu uložili dovoljno napora u svaku osobu koja istražuje istiniti put. Prema pitanjima koje im ti ljudi postavljaju oni se ne odnose na ozbiljan i odgovoran način. Ne tragaju za istinom da bi pronašli rešenje, da bi ta pitanja rešavali korak po korak i da bi te ljude naposletku pridobili. Umesto toga, oni samo otaljavaju svoju dužnost. Ma koliko ljudi da su usput izgubili, oni se i dalje uporno drže istog pristupa. Nekoliko dana rade, a zatim uzimaju nekoliko slobodnih dana. Kako oni shvataju propovedanje jevanđelja? Za njih je to samo igra, neka vrsta društvene interakcije. Otprilike ovako razmišljaju: „Danas ću se sresti sa ovom vrstom ljudi i sjajno ću se provesti. Sutra ću se upoznati sa onom vrstom ljudi, pa će mi sve biti novo i zanimljivo.” Na kraju, nikada nikoga neće pridobiti. Pritom, oni uopšte ne prekorevaju sebe, niti osećaju ikakav teret zbog toga što nisu nikog pridobili. Mogu li takvim propovedanjem jevanđelja da ispune svoju dužnost? Zar nisu površni i zar ne pokušavaju da obmanu Boga? Ljudi koji jevanđelje oduvek propovedaju na ovaj način zapravo i ne obavljaju svoju dužnost, jer uopšte nisu ispunili svoju obavezu. Oni su u svemu površni. Koji još razlozi dovode do neuspeha u pridobijanju ljudi prilikom propovedanja jevanđelja? Recite Mi. (Jedan od razloga je što jevanđelje ne propovedaju u skladu s načelima.) Dešava se da prilikom propovedanja jevanđelja ljude zanimaju isključivo brojevi. Takve osobe ne propovedaju u skladu s načelima, pa često ne uspevaju da pridobiju ljude. Takođe se dešava da se članovi tima za jevanđelje međusobno žestoko svađaju oko mogućih primalaca jevanđelja, misleći da će oni koji jevanđelje budu propovedali većem broju ljudi steći više zasluga. Kad ih mogući primaoci jevanđelja vide kako se među sobom nadmeću, oni time neće biti naročito poučeni. Umesto toga, u glavama će im se rađati predstave: „Vi, vernici u Boga, niste ujedinjeni; među vama ima zavisti i trvenja”. Tada oni neće hteti da poveruju. To je kamen spoticanja. Da li je to ujedno i deo razloga zbog kojeg oni ne uspevaju da pridobiju ljude prilikom propovedanja jevanđelja? (Jeste.) Neki od primalaca jevanđelja dugo su živeli u društvu i naučili su da treba da se čuvaju od svakakvih ljudi, a posebno od stranaca. Stoga će oni zazirati od osobe s kojom se po prvi put sreću ukoliko nema posrednika koji će je s njom upoznati. Primera radi, ako si upravo upoznao nekog stranca, sigurno mu nećeš onako uzgred saopštiti svoje ime, adresu i broj telefona. Kad se dobro međusobno upoznate, kad puno toga saznate jedno o drugom i kad se uveriš da ta osoba nema zle namere prema tebi, vi ćete postati prijatelji. Tek tada ćeš joj eventualno dati takve informacije. Neki delatnici jevanđelja se, međutim, ne razumeju baš dobro u ljude, pa stoga one koji zaziru od njih nazivaju rđavim i lažljivim ljudima. Oni osuđuju njihov odbrambeni stav, te tako sopstvenu odgovornost prebacuju na druge. Zar ti delatnici jevanđelja takođe ne zaziru od stranaca? Zašto onda ne osuđuju sebe zbog toga, nego misle da su mudri zato što zaziru od nepoznatih ljudi? Nepravično je ophoditi se prema ljudima na takav način. Neki od delatnika jevanđelja već pri prvom susretu traže od mogućih primalaca jevanđelja da im daju svoje lične podatke. Ako neko odbije da im te podatke pruži, ovi delatnici jevanđelja neće hteti toj osobi da propovedaju. Koja je to vrsta naravi? To je zlonamerna narav. Oni se ljute i ne žele da propovedaju jevanđelje samo zato što neko ne ispunjava njihove zahteve u vezi s jednom takvom sitnicom. Odvratno! Zašto ti uopšte želiš da drugim ljudima propovedaš jevanđelje? Zar time ne obavljaš svoju dužnost? A da li obavljaš svoju dužnost ako se ponašaš onako kako tebi odgovara? Zar to nije samo puko službovanje? Kako bi samog sebe opisao Bogu? Ako se nikada ne kaješ, Bog će te osuditi i ukloniće te. Ti samom sebi stvaraš probleme.

Čuo sam za slučaj kad su članovi dva različita tima za jevanđelje upoznali jednog te istog mogućeg primaoca jevanđelja. Zatim su međusobno stali da se prepiru i da svi uglas tvrde kako su baš oni ti koji su prvi stupili u kontakt s tom osobom. Kakva je korist od svađe oko toga? Da li se ovde radi o neznanju? Ovo je nešto što se nikako ne sme raditi. Šta bi, dakle, bilo ispravno učiniti? Treba svi zajedno da rasprave čitavu stvar. Potpuno je nebitno ko je prvi uspostavio kontakt. Kad saznate da je više vas kontaktiralo istu osobu, svi zajedno joj propovedajte jevanđelje, podelite poslove među sobom i sarađujte. Ako ste prvobitno planirali da će vam trebati dva meseca da uspešno propovedate jevanđelje toj osobi, pokušajte da to učinite za mesec dana, jer sada možete da angažujete veći broj ljudi. Na taj način, svi možete da razgovarate o problemima i poteškoćama s kojima se mogući primalac jevanđelja suočava, o aspektima istine za kojima svako treba da traga kako biste te probleme rešili, o tome kako dva tima treba da sarađuju i tome slično. Koja je svrha svega toga? Svrha je pridobiti tu osobu i ispuniti svoju dužnost. Kad su svi jednog srca i uma, kad zajedno razgovaraju i kad sve svoje napore usmeravaju ka istom cilju, Sveti Duh će ih prosvetiti i voditi. Kad su ljudi ujedinjeni, lako mogu da ostvare svoje ciljeve, a od Boga će dobiti smernice i blagoslove. Međutim, ako to ne činiš, i uvek si u sukobu s Božjom kućom, uvek se baviš svojim poslom, uvek razmatraš svoju ličnu dobit i gubitak, i kad propovedaš jevanđelje brineš samo o tome da li ćeš lično pridobiti ljude, bez skladne saradnje sa drugima, da li ćeš moći da obavljaš svoju dužnost tako da budeš jednog srca i uma sa svima ostalima? Ljudi ponekad mogu samostalno da obavljaju svoje dužnosti, ali ima trenutaka kad bi svi trebalo skladno da sarađuju kako bi pravilno obavili crkvene poslove. Ako bi svako radio za sebe i ako ljudi među sobom ne bi skladno sarađivali, došlo bi do prave zbrke u radu crkve. Ko bi za to bio odgovoran? Svi bi bili odgovorni, pri čemu najveći deo odgovornosti snosi glavni nadzornik crkve. Kad poremetite rad crkve, vi ne samo što svoju dužnost niste pravilno obavili, već ste ujedno počinili veliko zlo i kod Boga izazvali gađenje i odvratnost. To znači da ste u nevolji. Biće još gore ako vas Bog osudi kao zlu osobu ili antihrista koji ometa rad crkve. Sigurno ćete biti razotkriveni i uklonjeni, a čak ćete morati i kaznu da primite. Ako napustiš svoju dužnost, čemu je to ekvivalentno? Nećeš imati udela u Božjem delu i nećeš od Boga primiti spasenje. Bićeš jedan od nevernika i tvoj će život izgubiti svaki smisao. Zarad čega danas živiš? Kakvu vrednost donosiš timu za jevanđelje? Kako odražavaš svoju vrednost kao pojedinac? Svoje obaveze moraš da ispunjavaš na prizeman način, moraš dobro da obavljaš svoju dužnost i moraš Bogu da pružiš uveravanja ovim rečima: „Pridobio sam neke ljude propovedajući jevanđelje. Učinio sam sve što je bilo u mojoj moći. Mada sam lošeg kova i posedujem svega nekoliko istina-stvarnosti, uradio sam najbolje što sam mogao. Nisam se odrekao svoje dužnosti, nisam imao ispad besa niti postao negativan i zabušavao u obavljanju svoje dužnosti, i nisam pokušao da je iskoristim kao sredstvo za sticanje slave ili profita. Umesto toga, propovedajući jevanđelje izdržao sam ne baš mala poniženja, otrpeo uvrede i isključenja iz verskog sveta i spavao na ulici. Mada sam iskusio slabost i negativnost, nisam se odrekao svoje dužnosti, već sam sve vreme istrajavao u propovedanju jevanđelja. Zahvaljujem se Bogu na zaštiti i smernicama koje mi je davao.” Eto šta znači istinski ispunjavati svoje obaveze. Kad dođe vreme, pred Boga ćeš moći da stupiš sa ovako čistom savešću i da Mu ispričaš sve o sebi. Možda si upoznao mnogo mogućih primalaca jevanđelja, ali nisi pridobio mnogo ljudi. Pa ipak, na osnovu svog kova i svojih postupaka, dao si sve od sebe i pridobio sve ljude koje si mogao da pridobiješ. Kako će te Bog, u tom slučaju, oceniti? Obavljao si svoju dužnost u skladu sa merilom. Dao si sve od sebe i celo svoje srce si uložio u to. Da bi mogućim primaocima propovedao jevanđelje, naporno si radio s ciljem da se opremiš istinom o viziji i da se dobro upoznaš sa relevantnim stihovima iz Biblije. Upamtio si ono što je trebalo da upamtiš i zapisao sve ono što nisi mogao da upamtiš. Prilikom propovedanja jevanđelja, bez obzira s kim si se sretao i kakva su ti pitanja postavljali, bio si u stanju da im ponudiš rešenje. Na taj način, tvoj rad na propovedanju jevanđelja bivao je sve efikasniji i ti si uspevao da pridobiješ sve veći broj ljudi. Da bi prilikom propovedanja jevanđelja pridobio što više ljudi, da bi tu dužnost dobro obavio i da bi ispunio svoje obaveze, savladao si brojne teškoće u sebi, uključujući i vlastite nedostatke, slabosti i negativne emocije. Sve si to savladao i posvetio si dosta vremena ovom zadatku. Zar nije neophodno savladati takve poteškoće da biste svoju dužnost dobro obavili? (Jeste.) Nadalje, da bi one koji istražuju istiniti put doveo da čuju Božji glas, da razumeju i da spoznaju Božje delo i da prihvate istiniti put, potrebno je da razumeš veći deo istine, kako bi mogao bolje da svedočiš o Božjem delu. Ma koliko da su tvoje besede o istini plitke ili duboke, treba da imaš ljubavi i strpljenja. Možda te tvoji slušaoci ismevaju, možda te vređaju, odbacuju ili te naprosto ne razumeju – sve je to nebitno ukoliko možeš pravilno da se pozabaviš time i da strpljivo razgovaraš s njima o istini, ako si u tu svrhu uložio ogroman napor i platio visoku cenu, jer si na taj način ispunio svoje obaveze. Takav način obavljanja dužnosti je u skladu sa merilom.

Kad se neki delatnici jevanđelja upoznaju s mogućim primaocem koji je zbog svog porodičnog bogatstva i društvenog statusa nadmen, oni se u njegovom društvu uvek osećaju neprijatno i inferiorno. Da li će ta neprijatnost uticati na tvoj učinak u obavljanju dužnosti? Ako ona na tebe toliko utiče da ne možeš dobro da obavljaš svoju dužnost, niti da ispunjavaš svoje obaveze, ti onda zapravo i ne obavljaš svoju dužnost. Ako ona utiče samo na tvoje raspoloženje – tako što te čini nesrećnim i dovodi do toga da se osećaš neprijatno – ali se pritom ne odričeš svoje dužnosti i ne zaboravljaš na svoje obaveze, tako da na kraju uspevaš da svoj posao dobro obaviš, onda si time zaista ispunio svoju dužnost. Je li to istina? (Jeste.) To je istina i svi treba to da prihvate. Da li zaista možeš da se nađeš u takvoj situaciji? Primera radi, možda neki mogući primalac jevanđelja gleda na tebe s visine zato što dolaziš sa sela. Možda te zbog toga čak i omalovažava. Kako da se izboriš s tim? Tako što ćeš mu kazati: „Rođen sam u siromašnoj seoskoj porodici, dok ti od rođenja živiš privilegovanim životom u gradu. Tako je Bog odredio. Pa ipak, Bog je prema svakome milostiv, bez obzira na mesto rođenja. Živimo u ovom dobu i svi smo blagosloveni, jer smo uhvatili korak s Božjim delom u poslednjim danima.” Ove reči su stvarne i ne predstavljaju pokušaj dodvoravanja. Na to će primalac jevanđelja reći: „Ti onda nisi blagosloven u istoj meri kao i mi. Mi uživamo u blagoslovima ovog sveta i sveta koji će doći, dok vi možete da uživate samo u blagoslovima sveta koji će doći. Stoga, mi uživamo više blagoslova od vas.” Ti kažeš: „Sve je to po Božjoj blagodati.” Pošto oni ne poznaju Božje delo, da li je neophodno raspravljati se s njima? Ako ne ceniš takve stvari, ti se s njima nećeš raspravljati. U svom srcu treba jasno da razumeš sledeće: „Imam dužnost u srcu, breme na plećima, misiju i obavezu. Neću s njima da se raspravljam oko toga. Kad dođe dan da poveruju i vrate se u Božju kuću, nakon što budu odslušali još propovedi i razumeli nešto od istine, setiće se svojih današnjih postupaka i ponašanja i biće ih stid.” Ako o tome budeš razmišljao na ovaj način, tvoje će se srce otvoriti. To je zaista ono što se dešava. Ako te ljude uistinu pridobiješ i ako oni zaista streme ka istini, oni će, nakon tri ili pet godina provedenih u veri, shvatiti koliko je neprikladno, lišeno ljudskosti i nedosledno sa istinom bilo to što su se prilikom prvog susreta tako poneli prema tebi. Kada te sledeći put budu videli, moraće da ti se izvine. Tokom propovedanja jevanđelja, često ćeš se susretati sa ovakvim situacijama. Kad se to desi, kako se Ja nosim sa tim? Ja na takve stvari ne obraćam puno pažnje. To nije neka važna stvar. Ako ne budeš to smatrao važnim, njihove reči ti neće smetati. To se zove posedovati rast. Ako razumeš istinu i poseduješ istina-stvarnost, moći ćeš da prozreš mnoge izreke i praktične postupke kojima se, navodno, nanosi šteta ljudima. I moći ćeš da ih ispeglaš. Ukoliko, pak, ne možeš da prozreš te stvari, ti ćeš takve reči i postupke pamtiti dok si živ, pa će svako moći da te povredi jednim migom, jednom rečju ili jednim gestom. Koliko su teške te povrede? Toliko da će ti ostaviti ožiljak na srcu. Kad god vidiš bogate ljude, ljude sa višim statusom od sebe ili ljude poput onih koji su te nekad gledali s visine i napadali te, ti ćeš biti strašljiv i bojažljiv. Kako možeš da se oslobodiš te strašljivosti? Moraš da prozreš njihovu suštinu. Ma koliko da su oni veliki i ma kakvog da su statusa ili položaja, oni ipak nisu ništa drugo do iskvareni ljudi. Nema ničeg naročitog u vezi s njima. Ako to uviđaš, srce ti neće biti sputano. Tokom rada na propovedanju jevanđelja, sasvim sigurno ćeš nailaziti na ovakve probleme. Sve su to uobičajeni problemi. Neki ljudi te neće razumeti ili će prema tebi gajiti predrasude, dok će neki čak izokola i indirektno govoriti ružno o tebi kako bi te ismevali. Neki će govoriti kako jevanđelje propovedaš da bi zaradio novac, radi potrage za profitom ili iz romantičnih razloga. Kako bi se poneo u takvim situacijama? Treba li da se raspravljaš s takvim ljudima? Kako bi trebalo da postupiš kad te neko od mogućih primalaca jevanđelja, a naročito neko ko potiče iz bogate familije, pozove kod sebe na ručak, pa za trpezom primetiš takav izraz na njegovom licu? Ukoliko odbiješ ručak da bi sačuvao svoje dostojanstvo, hoćeš li moći da mu propovedaš jevanđelje na prazan stomak? To pitanje treba ovako da razmotriš: „Danas mogu da ručam u njegovoj kući i da mu nakon toga propovedam jevanđelje. U stanju je da primi one koji propovedaju jevanđelje. To je za njega blagoslov.” Ovo je, zapravo, sasvim tačno. To je njegov blagoslov. Mada on toga nije ni svestan, ti bi u svom srcu trebalo to da znaš. Dok bude propovedao jevanđelje, čovek će često nailaziti na takvo ismevanje, ruganje, podsmevanje i klevetanje, ili će se čak naći u opasnim situacijama. Na primer, zli ljudi optužuju ili kidnapuju pojedinu braću i sestre, a neke prijavljuju policiji, pa ih predaju državnim organima. Neke hapse i zatvaraju, dok druge tuku do smrti. Sve se to dešava. Međutim, sada kada nam je sve to poznato, treba li da promenimo stav prema delu propovedanja jevanđelja? (Ne.) Propovedanje jevanđelja je odgovornost i obaveza svih. U bilo kojem trenutku, bez obzira na ono što čujemo, ili što vidimo, ili na kakvo ophođenje nailazimo, uvek moramo da se držimo ove odgovornosti propovedanja jevanđelja. Ni pod kojim uslovima ne smemo da odustanemo od te dužnosti zbog negativnosti ili slabosti. Dužnost propovedanja jevanđelja nije mirna plovidba, već plovidba prepuna opasnosti. Kada budete propovedali jevanđelje, nećete se sretati sa anđelima, niti s vanzemaljcima ili robotima. Sretaćete se samo sa zlom i sa iskvarenim ljudskim rodom, sa živim demonima, zverima – to su sve ljudi koji opstaju u ovom zlom prostoru, u ovom zlom svetu, ljudi koje je Sotona duboko iskvario i koji se opiru Bogu. Dakle, tokom propovedanja jevanđelja bez sumnje se nailazi na svakakve opasnosti, da ne spominjemo česte pojave kao što su sitne klevete, podsmeh i nesporazumi. Ako propovedanje jevanđelja zaista smatraš odgovornošću, obavezom i svojom dužnošću, onda ćeš biti u stanju da sve te stvari pravilno sagledaš, pa čak i da sa njima pravilno postupaš. Nećeš odustati od svoje odgovornosti i svoje obaveze, niti ćeš zbog toga odstupiti od svoje prvobitne namere da propovedaš jevanđelje i svedočiš za Boga i nikada nećeš odustati od te odgovornosti, jer je to tvoja dužnost. Kako treba shvatiti tu dužnost? Treba je shvatiti kao vrednost i prvu obavezu ljudskog života. U prenošenju dobre vesti o Božjem delu u poslednjim danima i širenju jevanđelja o Božjem delu nalazi se vrednost ljudskog života.

Danas u zajedništvu razgovaramo o istini u vezi sa obavljanjem dužnosti propovedanja jevanđelja. Jeste li iz ovoga nešto zadobili? (Jesmo.) Ranije su naši razgovori o istini propovedanja jevanđelja bili fokusirani na viziju, što znači da smo izričito razgovarali o istini u vezi sa vizijom, ali ne i o mnogim detaljnim pitanjima kao što to danas radimo. Pošto većina ljudi, u opštim crtama, zna ponešto o istini vizije, ali im možda nisu jasni detaljni putevi prakse, kao ni načela u vezi sa specifičnim pitanjima, rešio sam da današnjim razgovorom obuhvatimo i ta specifična pitanja. Na osnovu našeg razgovora o konkretnim slučajevima i ponašanjima ljudi – odnosno, o onome što u takvim situacijama treba ili ne treba raditi, o stanovištima kojih se ljudi drže i o tome kako oni treba da ispune tu dužnost i tu obavezu – da li vi, na osnovu našeg razgovora o svim tim temama, smatrate da istina o propovedanju jevanđelja postaje konkretnija i lakša za primenu u stvarnom životu? Verujem da će vam srca postati mnogo vedrija nakon što čujete nešto o ovom aspektu istine. Od tih reči ćete imati koristi onda kad se, u toku propovedanja jevanđelja, budete suočili s određenim specifičnim problemima, zato što su one praktične i što se dotiču istina-načela. To nisu prazne reči. Kad se u svakodnevnom životu suočite s takvim pitanjima u vezi sa propovedanjem jevanđelja i kad živite u nekim pogrešnim stanjima ili kad u svom radu na propovedanju jevanđelja naiđete na određene probleme, možete li da uz pomoć ovih istina rešite probleme s kojima se suočavate? Ako takve probleme možete da rešite, to znači da današnje reči nisu izgovorene uzalud. Ukoliko, pak, takve probleme ne možete da rešite ili ako sve radite na svoju ruku, ako sami donosite odluke kojih se posle čvrsto držite, ako radite šta vam padne na pamet i ponašate se svojevoljno i nepromišljeno, ne vodeći računa o svojim dužnostima i obavezama, onda su za vas ove istine samo prazna priča i one ne služe ničemu. One ne služe ničemu ne zato što istina ne može da ti pomogne, niti zato što od istine nemaš nikakve koristi, već zato što ti istinu uopšte ne voliš i zato što je ne primenjuješ. Na dužnost propovedanja jevanđelja ti gledaš samo kao na hobi ili na neku vrstu razbibrige. Šta će se desiti ako dužnosti propovedanja jevanđelja pristupate sa ove tačke gledišta? Da li ćete svoju dužnost moći da obavljate na način koji je u skladu sa merilom? (Ne.) Ako vam je priča o obavljanju dužnosti na način koji je u skladu sa merilom pomalo strana, dopustite Mi da vam postavim sledeće pitanje: ako dužnosti propovedanja jevanđelja pristupate sa ove tačke gledišta, možete li da udovoljite Božjoj nameri? (Ne možemo.) To bi svakome od vas trebalo da bude jasno u srcu. Kad ovoj dužnosti pristupaš s takvim gledištem i takvim stavom, u srcu ćeš osećati nemir. Smatraćeš da tvoj stav nije u skladu s Božjim željama. Ako postupaš na ovaj način, to znači da su tvoje namere i motivi za obavljanje dužnosti suprotni istina-načelima, čak i ako ti pritom uspeva da pridobiješ neke ljude i ako naizgled činiš dobra dela. Zapravo si isti kao oni religiozni ljudi koji jevanđelje propovedaju da bi stekli blagoslove i sklopili nagodbu s Bogom. Takva namera i takav izvor motivacije su pogrešni. Dok razmatra kako ljudi obavljaju svoje dužnosti, Bog sudi o ljudskim namerama i motivima. On posmatra stavove i način razmišljanja sa kojima ljudi prilaze svojim dužnostima. Na osnovu toga, Bog radi na pročišćavanju ljudi od iskvarenosti i na njihovom spasavanju, kako bi oni mogli da se otrgnu od greha. Dakle, bez obzira na koji način propovedate jevanđelje, vi treba da prihvatite Božje ispitivanje. Bez obzira na to kakva si osoba, kakvog si kova, kakvu si dužnost obavljao i koja je bila tvoja dužnost pre nego što si se pridružio redovima onih koji propovedaju jevanđelje, trebalo bi da se pridržavaš ovih istina-načela propovedanja jevanđelja, trebalo bi da propovedanje jevanđelja smatraš svojom dužnošću i odgovornošću i da ga preuzmeš na svoja pleća.

Neke starešine i delatnici, koji ne mogu da rade stvaran posao niti da rešavaju stvarne probleme, bivaju smenjeni i dodeljeni da propovedaju jevanđelje kao deo tima za jevanđelje. Svakome koga sretnu možda će reći: „Bio sam starešina. Poslali su me u tim za jevanđelje da propovedam jevanđelje jer nisam dobro obavio posao. Možda mi je Bog dao da propovedam jevanđelje da bi me neko vreme kalio, da bi me opremio istinom i da bi me obučio. To znači da ne moram baš toliko da se trudim oko propovedanja jevanđelja. Biće dobro kako god da uradim. Na kraju krajeva, rođen sam za starešinu. Čim mi se malo poveća rast, moraće opet da me postave za starešinu. Pošto sam tako dobrog kova, bila bi prava šteta kad ne bih bio starešina. Crkva je trenutno u manjku sa starešinama i delatnicima!” Oni time žele da kažu kako Božja kuća ne može da opstane bez njih kao starešina. Naloženo im je da propovedaju jevanđelje samo zato da bi im se pružila mogućnost da se obuče, da se opreme istinom i da se, u sklopu procesa kultivacije i obuke, jedno vreme bave nekim bazičnim poslovima. Stoga, oni svoju dužnost propovedanja jevanđelja posmatraju kao nešto privremeno, nešto što rade samo da bi dopunili svoju biografiju, da bi se lepo proveli i proširili svoje vidike. Misle da će, ako postignu rezultate u propovedanju jevanđelja, ako budu razumeli istinu i ako budu sposobni da nešto malo rade, biti unapređeni u starešinu ili delatnika. Ako usvoje ovakav način razmišljanja o obavljanju dužnosti propovedanja jevanđelja, mogu li oni da postignu istinsko pokajanje? Oni sebe nisu preispitali, niti su spoznali sami sebe. Nisu nimalo samosvesni. Nisu li ti ljudi u nevolji? Oni propovedanje jevanđelja ne shvataju ispravno. Imaju suviše visoko mišljenje o sebi, a zapravo uopšte nemaju samosvest! Potpuno su nesvesni onoga što se zapravo dešava. U stvari, to se dešava zato što oni nisu ljudi koji streme ka istini i zato što su potpuno lišeni sposobnosti razumevanja. Površno gledano, oni su rečiti, uživaju u obavljanju poslova i izgleda kao da imaju nekog kova, ali kada služe kao starešine i delatnici, njihov karakter i kov nisu u skladu s merilom. Ne mogu da ispune merila i kriterijume za starešine i delatnike, pa stoga bivaju uklonjeni. Oni ne uviđaju svoje ograničene sposobnosti, nego se bestidno hvale i veličaju sami sebe. Mada to nikada neće reći, neki ljudi na osnovu lične procene veruju da se propovedanjem jevanđelja bave samo oni koji nisu u stanju da išta drugo rade. U svom srcu, oni sve dužnosti unutar Božje kuće dele na visoke, srednje i niske. Pritom, oni dužnost propovedanja jevanđelja smatraju najnižom od svih dužnosti u Božjoj kući. Na propovedanje jevanđelja šalju se svi oni koji počine neku grešku ili koji svoju dužnost ne obavljaju u skladu sa merilom. Eto kako ti ljudi shvataju ovu dužnost. Ima li ikakve razlike između ovakvog shvatanja i mišljenja da propovedanje jevanđelja predstavlja čovekovu odgovornost i obavezu koju treba da ispuni u životu? Ako neko tako razume ovu dužnost, može li on da je obavlja dobro? (Ne može.) U čemu takvi ljudi greše? U tome što na najveću odgovornost i obavezu koju bi u životu trebalo da ispune – to jest, na rad na prenošenju jevanđelja – gledaju kao na najskromnije delo. Oni to ne uzimaju kao svoju odgovornost i obavezu, niti to shvataju kao svoju dužnost. Ma koliko da se u Božjoj kući besedi o neophodnosti da čovek posvećeno obavlja svoju dužnost, kao i o tome da je jedna od tih dužnosti propovedanje jevanđelja, ovi ljudi to ne priznaju. U svom srcu, oni veruju da se na vrhu Božje kuće nalaze starešine, delatnici i nadzornici raznih nivoa. Ti ljudi imaju apsolutni autoritet i oni će na kraju primiti najveće nagrade i biti usavršeni od Boga. Ispod njih su sledbenici koji su samo pešadija, što naročito važi za delatnike jevanđelja, koji stalno komuniciraju sa ljudima izvan crkve. Od svih mogućih poslova, njihov posao je možda najteži i najzamorniji. Uz to, ne može se sa sigurnošću reći da li će ti ljudi na kraju biti usavršeni. Zar nije njihova greška što dužnost propovedanja jevanđelja shvataju na ovaj način? Ima li onih koji ovu svetu odgovornost i obavezu propovedanja jevanđelja smatraju najnižim poslom i stavljaju je na najnižu lestvicu u hijerarhiji činova i stepena? Oni s prezrenjem gledaju na ovu dužnost, kao i na sve ljude koji tu dužnost obavljaju. Kakvog su, dakle, oni stanovišta dok obavljaju tu dužnost? (Smatraju je privremenom.) Ima li još nešto? Kad nekoga pridobiju, oni to ne smatraju nekim naročitim uspehom, ali se zato ne sekiraju mnogo ni ako nekoga ne pridobiju. Oni propovedanje jevanđelja ne smatraju delom svog posla i ne trude se iz petnih žila da tu dužnost obave dobro. U svom srcu s prezrenjem gledaju na dužnost propovedanja jevanđelja, pa kakvi će biti rezultati njihovog rada na propovedanju jevanđelja? Mogu li oni da se opreme svim aspektima istine kako bi ispunili svoju dužnost propovedanja jevanđelja? Da li oni, u cilju pridobijanja što većeg broja ljudi, uče napamet odlomke iz Božjih reči i stihove iz Biblije i da li se upoznaju sa raznovrsnim iskustvenim svedočenjima kako bi mogli da rešavaju razne probleme s kojima se susreću pri propovedanju jevanđelja? (Ne.) Kada im, prilikom propovedanja jevanđelja, ljudi koji imaju iskrivljeno shvatanje i koji u sebi gaje mnoge predstave, postavljaju teška pitanja, kako će se oni nositi sa njima? (Dizaće ruke od njih.) Radi se, dakle, o nekoj vrsti stava. Da li će se oni žaliti na Boga i govoriti: „Zašto sam, u toku propovedanja jevanđelja, baš ja morao da naiđem na tako smešnu osobu bez imalo duhovnog razumevanja? Kakav baksuz!”? Oni nemaju nimalo ljubavi prema mogućim primaocima jevanđelja i nadaju se da Bog takve osobe neće spasiti. U vezi s tim, oni se ne mole Bogu, niti tragaju za Božjim namerama, a još manje pokazuju bilo kakav obzir prema Božjim namerama. Prema mogućim primaocima jevanđelja ophode se u skladu sa telesnim sklonostima, a kad naiđu na ljude sa gomilom problema i sa ozbiljnim predstavama, dižu od njih ruke. Biraju ljude koji imaju malo predstava ili ih uopšte nemaju, pa samo njima propovedaju jevanđelje, ne želeći da plate nikakvu cenu. Kad god nešto šteti njihovoj taštini ili ponosu, njihovom ugledu ili statusu, kad god je nešto u suprotnosti s njihovim telesnim sklonostima ili u sukobu sa telesnim uživanjima, šta oni tada rade? Oni odlučuju da odustanu, da pobegnu glavom bez obzira i da ne ispune tu svoju odgovornost, već da je se odreknu. U isto vreme, u svojim srcima se potajno žale na Boga: „Zašto sam morao da sretnem tako smešnu osobu sa toliko mnogo predstava? Zašto me teraš da trpim sve ovo? Izgubio sam obraz i protraćio trud, a da pritom nisam nikoga pridobio.” U potaji, njihova su srca ispunjena gorčinom prema Bogu. Stoga, oni nisu spremni da prihvate dužnost propovedanja jevanđelja, kao ni da ispune svoju odgovornost u vezi sa propovedanjem jevanđelja; ako imaju takve stavove prema dužnosti propovedanja jevanđelja, oni nisu daleko od toga da budu uklonjeni.

U procesu propovedanja jevanđelja, mnogi delatnici jevanđelja obavljaju svoj posao površno i nemarno. Oni se nikada ne menjaju. Prema svom poslu se nikada ne odnose s pažnjom, razboritošću i bogobojažljivošću. Umesto toga, oni misle: „U svakom slučaju, trenutno nemam nikakve obaveze, pa mogu da radim bilo šta. Izgleda da se ovi iz tima za jevanđelje dobro zabavljaju, pa ću im se pridružiti.” I tako oni kreću da propovedaju jevanđelje. Zapravo, tokom tog procesa, ono što oni žrtvuju je veoma ograničeno. Oni samo odvoje nešto vremena i malo putuju, ali ne plaćaju nikakvu stvarnu cenu. Jevanđelje uvek propovedaju u skladu sa svojim telesnim sklonostima i vlastitim predstavama i uobraziljama. Nikada ni u najmanjoj meri ne slede istina-načela. Ima mnogo ljudi koji vole da propovedaju bogatašima i ljudima s puno novca, ali ne i sirotinji. Oni vole da propovedaju lepim ljudima, ali ne i onima koji izgledaju obično. Vole da propovedaju ljudima s kojima se dobro slažu, ali ne i onima s kojima se ne slažu. Vole da propovedaju ljudima koji imaju malo predstava, ali ne i onima sa previše predstava. Vole da propovedaju ljudima koji rado prihvataju jevanđelje, onima koji će jevanđelje prihvatiti bez mnogo priče. Ali zato ne žele da propovedaju ukoliko će to zahtevati česte i iscrpljujuće razgovore. Primera radi, recimo da žena koja propoveda jevanđelje sretne čoveka koji potiče iz bogate porodice, koji ima kuću i automobil, čiji roditelji imaju dobre poslove, a on je njihov sin jedinac i uz to je baš lepuškast. Pomisliće kako bi mogla da živi okružena bogatstvom ako bi se udala za njega, pa će poželeti da mu propoveda jevanđelje, misleći da bi bilo sjajno ako ga on prihvati. Drugi pokušavaju da je razuvere i govore joj da taj čovek nije tragač za istinom ni neko kome se može propovedati, ali ona na to odgovara: „Ako budemo više razgovarali o istini, moguće je da će je on na kraju prihvatiti. Ako jednoj tako dobroj osobi ne propovedamo jevanđelje i ako je ne spasemo, zar to neće biti protivno božjim namerama?” U stvari, ona u tome vidi vlastiti cilj. Ona tu osobu ne pokušava da pridobije zato da bi je dovela pred Boga, već samo želi da reklamira sebe i da se proda njemu. Nakon puno reklamiranja, ona naposletku dobija ono što je tražila i uspeva da uđe u vezu s njim zarad sopstvenih ciljeva. U čemu je ovde problem? U tome što ta žena sve radi iz sopstvenih motiva, čime krši istina-načela. Na kraju upotrebljava različita sredstva kako bi tom čoveku „uspešno propovedala” jevanđelje i čak se udaje za njega, govoreći: „Moje najveće postignuće u propovedanju jevanđelja jeste to što sam našla ovakvu srodnu dušu. To je nešto što moram da prihvatim od boga. Naš brak je predodredio bog. To što sam srela ovog čoveka i udala se za njega potpuno je u skladu s božjim uređenjem. To je božja naklonost i blagoslov.” Ona zatim osniva malu porodicu i nastavlja srećno da živi – da li i dalje može da propoveda jevanđelje? (Ne.) Nakon godinu ili dve, povremeno ide da propoveda jevanđelje kad je dobro raspoložena, dok većinu vremena provodi sa svojom porodicom i srce joj postaje sve praznije. Naposletku shvata da se porodični život svodi na šerpe i lonce, jelo, piće, igranje i opšti metež. Ona oseća koliko je sve to besmisleno. Osvrćući se na svoju prošlost, ona u sebi ovako razmišlja: „Vera u boga – to još uvek ima smisla. Hajde da se ponovo vratim svojoj veri i da nastavim sa propovedanjem jevanđelja!” Na kraju, ona na grandiozan način priča o vlastitim iskustvima, govoreći: „Čoveka je bog stvorio i zato on ne može da napusti boga. Bez boga čovek na može da živi. Baš kao što riba umire bez vode, tako ni čovek sigurno ne može da napreduje u životu ako napusti boga. Zbog toga sam se i ja vratila. Vratila sam se jer me je bog pozvao.” Kakva užasna bestidnost! Po povratku, ona zahteva da nastavi sa obavljanjem dužnosti, govoreći: „Sve mi je isprazno kad ne obavljam svoju dužnost. Svako mora da obavlja svoju dužnost.” Kad ovako govore osobe koje istinu ne vole i koje je ne upražnjavaju, drugim ljudima se gadi da je slušaju. Ako kažeš da ne možeš da napustiš Boga, zašto onda ne pitaš Boga da li te želi? U toku obavljanja svoje dužnosti pronašla si partnera, da bi zatim napustila tu svoju dužnost i pobegla. Zašto se nisi molila Bogu i upitala Ga da li se On slaže s tim i kakav je Njegov stav o tome? Jesi li ispunila svoje odgovornosti? Jesi li ispunila nalog koji ti je Bog poverio? Da li si se prema Bogu ophodila kao prema Bogu? Da li si na svoju dužnost gledala kao na svoju dužnost? Na sva ova pitanja, odgovor je odrečan. Šta je za tebe Bog? On je za tebe samo drugar kojeg si upoznala kraj puta. Pozdravila si se s Njim i odmah pomislila da ste prijatelji. Ako bude služio tvojim interesima, nastavićeš da se družiš s Njima, a u suprotnom ćeš mu reći zbogom. Ali, čim ti bude zatrebao, ponovo ćeš pomisliti na Njega. Takav je tvoj odnos prema Bogu. Ako na Boga gledaš kao na drugara kojeg si nekad poznavala, šta će On misliti o tebi? Kako će se Bog odnositi prema tebi? Tužna si, dani su ti isprazni, pa ti je zatrebao Bog. Okrećeš se nazad i htela bi da obavljaš svoju dužnost. Da li će ti Bog to tako opušteno dopustiti? (Neće.) A zašto neće? Zato što ti to ne zaslužuješ! Mada takvi ljudi mogu da obavljaju svoje dužnosti nakon što poveruju u Boga, oni će, pre no što te svoje dužnosti obave, bez ikakvog upozorenja napustiti Boga, napustiće svoj položaj i svoj posao. Kako Bog na to gleda? Kakva je priroda takvog ponašanja? (Izdajnička.) Izdaja nije mala stvar. Takvi ljudi su dezerteri! A kako dezerteri obavljaju svoje dužnosti? Pod maskom obavljanja dužnosti, oni zapravo gledaju kako da zadovolje sopstvene interese. Prave planove kako da sebi obezbede budućnost i sredstva za život, pritom kršeći prvobitnu nameru s kojom su se prihvatili te dužnosti. Naposletku, oni usred obavljanja dužnosti beže glavom bez obzira, što ih čini dezerterima. Takve osobe se ne daju iskrenog srca za Boga. Umesto toga, imaju svoje lične namere i ciljeve, pa pokušavaju da obmanu Boga, da bi na kraju otkrili svoje pravo lice. Zar to nisu ljudi koji izdaju Boga? Neki će upitati: „Zar nema svako slobodu da dođe u Božju kuću i da iz nje izađe kad god poželi?” Tačno je da ljudi mogu slobodno da dolaze i da odlaze, ali svako mora da se podvrgne ispitivanju pri ulasku u Božju kuću. Slobodni ste da odete iz Božje kuće i niko vam u tome neće stati na put. Međutim, ako poželite da se vratite u Božju kuću, to neće ići baš lako. Crkvene starešine i delatnici svih nivoa moraju da vas ispitaju i da provere da li ste se iskreno pokajali. Bićete prihvaćeni tek pošto se oni u to uvere. Prema tome, lako je izaći, ali je teško ponovo se vratiti. Čuo sam da je nekim ljudima bilo toliko teško da propovedaju jevanđelje i da su toliko patili, da su odbacili to svoje breme i utekli. O kakvom problemu je reč? Reč je o tome da su oni dezerteri. Šta je najvažnije za vreme rada na širenju jevanđelja? Svaki delatnik jevanđelja, a naročito oni koji se nalaze na važnim položajima, igraju važnu ulogu u Božjim očima. Nema većeg prestupa od onog kad, igrajući važnu ulogu u delu širenja jevanđelja, bez Božje dozvole napustiš svoj položaj i postaneš dezerter. Zar se to ne računa kao čin izdaje Boga? (Računa se.) Kako bi onda, po vašem mišljenju, trebalo da se Bog ophodi prema dezerterima? (Treba da ih ostavi po strani.) Ostaviti po strani znači da te ignoriše, da ti prepušta da radiš šta ti je volja. Ako ljudi koji su ostavljeni po strani osete kajanje, moguće je da će Bog njihov stav smatrati dovoljno pokajničkim i da će i dalje želeti da ih primi nazad. Ali, prema onima koji usred svoje dužnosti tu dužnost napuste – i samo prema tim ljudima – Bog nema takav stav. Kako se Bog ophodi prema tim ljudima? (Bog ih ne spasava. Bog ih se gnuša i odbacuje ih.) To je potpuno tačno. Konkretnije govoreći, ljudi koji obavljaju neku važnu dužnost dobili su nalog od Boga, pa ako, tokom izvršavanja svoje dužnosti, tu dužnost napuste na pola puta i napuste svoj položaj, bez obzira na to koliko su pre ili posle toga bili uspešni, oni će u Božjim očima uvek biti ljudi koji su Ga izdali i nikada im više neće biti pružena prilika da obavljaju neku dužnost. Šta znači to da im neće biti pružena još jedna prilika? Ako kažeš: „Užasno se kajem. Dužan sam Bogu. Nije trebalo da tada donesem takvu odluku. Tada mi je um bio zamračen, a sada žalim zbog toga. Molim Boga da mi pruži još jednu priliku da obavljam svoju dužnost kako bih imao priliku da se svojim doprinosom pokajem i da se iskupim za svoje greške”, kako će se Bog pozabaviti tim pitanjem? Kad Bog kaže da ti više neće pružati priliku, to znači da On na tebe više nikad neće obraćati pažnju. Takav je Božji stav prema dezerterima. Prilikom suočavanja s ljudima koji su počinili neke uobičajene prestupe, Bog može kazati da se radilo o trenutnom prestupu, do kojeg je došlo usled nepovoljnog okruženja, usled prestupnikovog malog rasta, nerazumevanja istine ili nekog sličnog razloga. U tom slučaju, Bog takvim ljudima može pružiti šansu da se pokaju. Samo dezerterima, međutim, Bog ne pruža drugu šansu. Neki ljudi kažu: „Šta znači to da Bog ne pruža drugu šansu? Ako bi ljudi poželeli da obave svoju dužnost, zar im Bog to ne bi dozvolio?” Ti i dalje možeš da obavljaš svoju dužnost, možeš da propovedaš jevanđelje, a možeš i da slušaš propovedi i da se pridružiš crkvi. Crkva neće izbrisati tvoje ime sa svojih spiskova, ali, što se Boga tiče, ma koliko dobro da obavljaš svoju dužnost i ma koliko iskreno da se pokaješ, ti Njemu više nisi potreban i On te ne odobrava, bez obzira što i dalje službuješ za Njega. To je Božji stav. Moguće je da neki ljudi to ne razumeju i da kažu: „Zašto je Bog tako bezdušan i neumoljiv pri ophođenju s takvim osobama?” Ljudi ne moraju to da razumeju. To je Božja narav. To je Božji stav. Možeš o tome da misliš šta ti je volja. Bog ima moć da odlučuje. On ima moć da tako postupa i da se tako odnosi prema ovakvim pitanjima. Šta ljudi tu mogu? Mogu li da protestuju? Pre svega, ko ti je rekao da ne slediš pravi put, ko ti je rekao da izdaš Boga i da postaneš dezerter? Delo širenja jevanđelja nijedna osoba ne može sama da obavi, jer ono zahteva učešće velikog broja ljudi. Ako ti ne možeš da obavljaš svoju dužnost, Bog će odabrati nekoga ko može. Ako ne daš svoj doprinos i ako ne obavljaš svoju dužnost, to dokazuje da si slep. To dokazuje da si ti jedan glupi smetenjak. Ti ne znaš da je ovo blagoslov, pa stoga nećeš ni dobiti taj blagoslov. Bolje bi ti bilo da odeš! Ako odeš, pa se posle nekog vremena vratiš, da li će te Bog još uvek želeti? Ne, Bogu će biti svejedno. Takav je Božji stav samo i jedino prema dezerterima. Neki su govorili: „Nakon što sam se vratio i počeo da obavljam svoju dužnost, Sveti Duh me je prosvetio!” Kad si prvi put počeo da obavljaš svoju dužnost i kad si pobegao glavom bez obzira, Sveti Duh te u tome nije sprečavao. Može li Duh Sveti sada, kad si se vratio, da te prosvećuje? Nemoj da pridaješ toliki značaj svojim sentimentalnim osećanjima. Bog neće učiniti ništa protiv Svojih želja i On se u ophođenju sa svima drži načela. Kakvo upozorenje ljudi treba da vide u tome? Morate istrajati na svojoj dužnosti, morate biti nepokolebljivi i morate ispuniti svoje obaveze. Da li je Božji stav prema takvim dezerterima suviše ekstreman? (Nije.) Zašto kažete da nije? Kako vi razumete da taj stav nije ekstreman? Ma koju dužnost da neka osoba obavlja u tekućem periodu, da li sve dužnosti koje svi ljudi obavljaju imaju veze s onim što je Bog predodredio? One su s tim usko povezane. Gledajući to na ovaj način, ako si ti u stanju da obavljaš svoju dužnost, da li to znači da je Bog obavio mnogo posla? Bog je tebe predodredio još u vreme stvaranja sveta. Predodredio je u kojoj eri i u koje doba ćeš se roditi, vrstu porodice u kojoj ćeš se roditi, uticaj koji će porodica na tebe imati, dužnost koju će Bog od tebe zahtevati da obavljaš, kao i stvari za koje će ti biti dozvoljeno da ih unapred naučiš. Ako si, na primer, naučio neki strani jezik, ti sada poseduješ taj kalibar, taj talenat koji ti omogućava da uspešno obavljaš svoju dužnost. Bog je obavio veliku količinu pripremnog posla. U koju svrhu Bog obavlja takve pripreme? Da li zato da bi ti mogao da se izdvojiš iz gomile? Da li zato da bi stremio ka svetu i da bi služio Sotoni? Naravno da ne! Bog želi da ponudiš ono što ti je On podario u Božjoj kući, u širenju Božjeg jevanđelja i u Božjem planu upravljanja. Međutim, ako ne možeš da ponudiš ono što ti je Bog dao, već umesto toga služiš Sotoni, kako će se Bog osećati? Kako će se Bog nositi s tim? Kako bi trebalo da se Bog bavi time u skladu sa Svojom naravi? Bog će te jednim udarcem šutnuti od Sebe. On te ne želi. Ti zaboravljaš Njegovu dobrotu i izdaješ Njegovo poverenje. Ti ne priznaješ svog Stvoritelja i ne vraćaš Mu se. Ono što ti je Bog dao ti ne posvećuješ Bogu, već to nudiš Sotoni. To je teška izdaja, a Bog ne želi takve izdajnike!

U Božjem delu spasavanja čovečanstva, kov koji svaka osoba poseduje čini je sposobnom za obavljanje dužnosti koju treba da obavi. Pored toga, da bi obavljala svoju dužnost, ona mora da koristi iskustvo i znanje koje je stekla, kao i istine koje je razumela nakon što je poverovala u Boga. Jedino na taj način ljudi mogu da daju svoj skroman doprinos delu širenja jevanđelja o carstvu. Od čega se taj skromni doprinos sastoji? Od dužnosti koju neka osoba treba da obavi. Bog ti omogućava da razumeš istinu i da poseduješ inteligenciju i mudrost kako bi svoju dužnost mogao dobro da obavljaš. To je vrednost i smisao tvog života. Ako ne proživljavaš tu vrednost i taj smisao, to je dokaz da nisi ništa stekao od svoje vere u Boga. Postao si beskorisno smeće u kući Božjoj. Ako samo proživljavaš Sotonu i telo, može li te Bog i dalje želeti? Vrednost i smisao tvog života su iščezli. Sa Božje tačke gledišta, trebalo bi prosto da nestaneš iz Njegove kuće, da nestaneš zauvek. On te više ne želi. Osim toga, tokom perioda ekspanzije Božjeg dela upravljanja, svako ko sledi Boga ujedno obavlja i vlastite dužnosti i svako je više puta bio podvrgnut ugnjetavanju i surovom progonu od strane velike crvene aždaje. Put kojim čovek sledi Boga je grub, neravan i izuzetno težak. Svako ko Boga sledi duže od dve-tri godine iskusio je to na sopstvenoj koži. Dužnost koju svaka osoba obavlja, bilo da se radi o stalnoj ili privremenoj dužnosti, potiče od Božje suverenosti i Njegovih uređenja. Ljude možda često hapse, možda se rad crkve ometa i kvari i možda je evidentan manjak ljudi koji bi vršili neke dužnosti, naročito ljudi dobrog kova i visoke stručnosti, koji su u manjini, ali, zahvaljujući Božjem vođstvu, zahvaljujući Njegovoj moći i autoritetu, Božja kuća je već isplivala iz najtežih vremena i celokupan njen rad ponovo je krenuo da se odvija pravim putem. Čoveku to možda izgleda nemoguće, ali Bogu ništa nije teško da ostvari. Trideset godina, koliko je proteklo od trenutka kad se Bog pojavio i počeo da radi pa do danas, obeleženo je burama i svakojakim nedaćama. Da nije bilo Božjeg vođstva i Njegovih reči koje ljude prožimaju verom i snagom, niko ne bi uspeo da dogura dovde. Svi pripadnici izabranog Božjeg naroda lično su to iskusili. Ništa od onoga što Božja kuća radi ne protiče glatko, sve mora da se radi ispočetka i uz velike poteškoće i sve je opterećeno problemima. Zašto je to tako? Zato što smo suočeni ne samo sa sumanutim ugnjetavanjem i progonom od strane režima velike crvene aždaje, već i sa diskriminacijom, klevetama i osudama od strane čitavog verskog sveta i iskvarenog čovečanstva – čak nas i čitava naša era napušta i sputava. Celokupno Božje delo upravljanja započeto je i odvija se u okruženju i uslovima koji su ispunjeni Sotoninim zlim trendovima i u kojima je Sotona na vlasti. To uopšte nije lako; naprotiv, to je izuzetno teško. Stoga, Bog nalazi utehu u svakoj osobi koja može da obavlja neku dužnost i stoga je svako obavljanje dužnosti retka i dragocena stvar. Bog ceni i neguje ozbiljnost, posvećenost i sve drugo što svaka osoba može da ponudi, kao i iskrene i odgovorne stavove ljudi prema svojim dužnostima, njihovu pokornost prema Božjem nalogu i strahopoštovanje prema Bogu, jer On sve te stvari smatra veoma važnim. Nasuprot tome, Bog se s krajnjim gnušanjem ophodi prema ljudima koji svoju dužnost napuštaju ili je neozbiljno shvataju, kao i prema raznim njihovim ponašanjima, postupcima i ispoljavanjima izdaje Boga, jer u različitim kontekstima, među raznim ljudima, događajima i stvarima koje je Bog uredio, ti ljudi igraju ulogu onih koji koče, nanose štetu, odlažu, ometaju ili na druge načine utiču na odvijanje Božjeg dela. Imajući to u vidu, šta Bog oseća i kako reaguje prema dezerterima i ljudima koji izdaju Boga? Kakav stav Bog ima o njima? (On ih mrzi.) Prema njima ne oseća ništa drugo do gnušanje i mržnju. Da li On oseća sažaljenje? Ne – On nikada ne bi mogao da oseti sažaljenje. Neko će upitati: „Zar Bog nije ljubav?” Zašto Bog ne voli takve ljude? Ti ljudi ne zavređuju ljubav. Ako ih voliš, tvoja je ljubav glupa, a to što ih ti voliš nikako ne znači da ih i Bog voli; ti ih možda i ceniš, ali Bog ih ne ceni, zato što u tim ljudima ne postoji ništa zbog čega bi bilo vredno ceniti ih. Stoga, Bog odlučno napušta takve ljude i uopšte im ne pruža još jednu šansu. Da li je to razumno? Ne samo da je razumno, nego je to pre svega jedan od aspekata Božje naravi, a to je ujedno i istina. U procesu propovedanja jevanđelja, neki ljudi ne prihvataju nijedan deo istine. Oni uvek postupaju samovoljno, nepromišljeno i kako je njima po volji. Sa aspekta širenja jevanđelja, oni su kamen spoticanja i prepreka u vršenju tog dela. Oni igraju ulogu negativaca, tako što ometaju, prekidaju i kvare rad na jevanđelju, sprečavajući time njegovo širenje. Stoga je Božji stav prema tim ljudima ispunjen mržnjom i gnušanjem. Ti ljudi će biti uklonjeni. Tako se razotkriva pravedna Božja narav. Neki se pitaju: „Zar nije malo preterano ophoditi se na ovaj način prema takvim ljudima?” Nema u tome ničeg preteranog. Suočen s takvim đavolima, Bog može da oseća samo gnušanje i mržnju. Bog ne skriva Sebe iza maske. Božja narav je pravedna i svako može jasno da je vidi. Koja su dva najvažnija aspekta pravedne Božje naravi? (Obilna milost i dubok gnev.) Koji je njihov značaj u ovom kontekstu? Ko trpi duboki gnev Božji? Njegov se gnev obrušava na one koji se opiru Bogu, odbacuju istinu i slede Sotonu. Bog ne želi ljude koji su odlučni da slede Sotonu, kao što ne želi ni izdajnike i dezertere. Neki ljudi kažu: „Mada sam, u trenucima slabosti, odlučio da ne obavljam svoju dužnost, ja zapravo nisam hteo da napustim Boga, niti da se vratim svetu i Sotoninom taboru.” Bilo da si bio slab ili si hteo da se vratiš u svet, Bog može, u zavisnosti od situacije, da pokaže milost i trpeljivost prema tvojoj slabosti. Bog je u obilatoj meri milostiv. Ljudi žive usred svojih iskvarenih naravi, te će stoga, pod određenim okolnostima, neumitno osećati slabost, negativnost ili lenjost. Bog pomno razmatra sve to i On će se time pozabaviti u skladu sa situacijom. Ako nisi dezerter, On se prema tebi neće ni ophoditi kao prema dezerteru. Ako si slab, prema tebi će se sigurno ophoditi u skladu sa tvojom slabošću. Ako na trenutke otkrivaš svoju iskvarenost, ako si trenutno slab ili ako privremeno skrećeš s pravog puta, Bog će te prosvećivati, usmeravati i pružaće ti podršku. Ophodiće se prema tebi kao prema nekome ko ima mali rast, ko ne razume istinu, jer to nije problem koji potpada pod tvoju priroda-suštinu. Zašto se Bog prema takvim ljudima ne ophodi tako da ih jednostavno napusti? To je zato što oni ne žele da odbace Njega ili istinu i zato što ne žele da slede Sotonu. Samo na trenutak su slabi i ne mogu da nastave, pa im zato Bog pruža još jednu šansu. Kako se, dakle, treba postaviti prema ljudima koji prolaze kroz trenutnu slabost i ne mogu da obavljaju svoje dužnosti, ali im se kasnije opet vraćaju? Takve ljude treba prihvatiti. Njihov slučaj se, po svojoj prirodi, razlikuje od slučajeva dezerterstva, tako da na njih ne možete da primenite ista pravila, niti da u ophođenju prema njima usvojite isti pristup. Neki ljudi ne pate od slabosti; oni su zapravo dezerteri. Ako ih primiš nazad, oni će opet dezertirati kad se nađu u sličnoj situaciji. Takve osobe nisu privremeni dezerteri; one će uvek biti dezerteri. Zbog toga Bog izbacuje takve ljude i nikada ih ne prima nazad. U tome nema ničeg preteranog. Pošto ih nikada ne prima nazad, to znači da Bog, koga god da bude spasavao, te ljude sigurno neće spasti. Kad bude video da u timu za spasenje fali jedna osoba, Bog će tom timu možda pridodati nekog drugog. U tom timu, međutim, dezerteri nisu poželjni. Oni su zauvek odbačeni i nepoželjni.

Postoji još jedna kategorija ljudi koji često ometaju i kvare rad na jevanđelju dok propovedaju jevanđelje, ali su ipak uspeli ponešto da urade i da pridobiju određeni broj ljudi. Mogu li se ti uspesi smatrati dobrim delima s njihove strane? Ostavimo za sada po strani pitanje da li su oni učinili dobra dela. Hajde najpre da kažemo da takvi ljudi često ometaju i kvare rad na jevanđelju dok propovedaju jevanđelje. Na primer, ako je neka osoba zadužena za rad na jevanđelju i stalno se nadmeće s drugima oko moći i statusa ili često ulazi u rasprave s drugim ljudima, ometajući i kvareći rad na jevanđelju, kako će Bog gledati na to? Da li će Bog takvoj osobi vagati dostignuća i nedostatke ili će joj pristupati na neki drugi način? (Kod Boga će prevagnuti njeni nedostaci.) Zašto će prevagnuti nedostaci? Mada je ta osoba propovedala nekim ljudima, mada je ponešto uradila i postigla neke rezultate, ona je ipak nastavila da čini zlodela. Iako nije počinila nijednu veliku grešku, često je činila manje greške. Šta to znači kad neko često čini manje greške? To znači da ta osoba ne primenjuje istinu, da se nadmeće oko slave, bogatstva i statusa, da govori bez trunke pobožnosti, da nikad ne traga za istina-načelima, da je često samovoljna i neobuzdana, da nikad ništa ne menja i da je slična nevernicima, što štetno utiče na život crkve i na pripadnike izabranog Božjeg naroda i dovodi do toga da neki novi vernici prave greške. Zar to nisu zla dela? (Jesu.) Da li su ljudi koji su počinili takva zlodela, čak i ako su uložili mnogo truda u obavljanje svojih dužnosti, zaista ispunili svoje obaveze? Jesu li svoje dužnosti zaista obavljali na način koji je u skladu sa merilom? Kako Bog gleda na te ljude? Iako su ponešto uradili, oni su i dalje u stanju da nepromišljeno čine zlo, pa da li onda obavljaju svoje dužnosti? (Ne.) Zbog čega oni onda mogu tako nepromišljeno da čine zlo? S jedne strane, to im omogućavaju njihove iskvarene naravi. S druge strane, ti ljudi prihvataju mentalitet slučajnosti. Oni ovako razmišljaju: „Uradio sam mnogo toga dobrog na propovedanju jevanđelja. U ovoj ili onoj crkvi ima na stotine ljudi koji su tu zato što sam im ja propovedao jevanđelje. Ako ti ljudi mogu da budu spaseni, ja ću biti uveliko zaslužan za to. Kako bi onda Bog mogao da zaboravi na mene? Kad Bog bude uzeo u obzir sve te ljude, neće moći da me osuđuje.” Zar oni time ne precenjuju sopstvenu vrednost? Imaju li oni bogobojažljivo srce? Da li su to ljudi koji se iskreno i od srca daju za Boga? Poput Pavla, oni nastoje da steknu nagrade i krune. U njihovim srcima nema mesta za Boga. Oni ne razumeju Božju narav i imaju smelosti da sklapaju nagodbe s Bogom. To je dokaz da ne poseduju ni trunku istina-stvarnosti. Bio jednom jedan čovek koji je nekoliko godina propovedao jevanđelje i tako stekao određeno iskustvo u tome. Tokom propovedanja jevanđelja, podneo je mnoge nedaće, pa je čak bio i uhapšen i osuđen na dugogodišnju zatvorsku kaznu. Po izlasku iz zatvora, nastavio je da propoveda jevanđelje i pridobio nekoliko stotina ljudi, od kojih se za neke ispostavilo da su talentovani pojedinci; neki su čak bili birani za starešine ili delatnike. Shodno tome, taj je čovek smatrao da zaslužuje velika priznanja, a sva ta dostignuća koristio je kao kapital, kojim bi se hvalio gde god bi se našao, šepureći se i ovako svedočeći o samom sebi: „Proveo sam u zatvoru osam godina i za sve to vreme sam postojano svedočio. Propovedanjem jevanđelje, pridobio sam mnoge ljude, od kojih su neki sada starešine ili delatnici. Zaslužan sam za doprinos koji sam pružio božjoj kući.” Ma gde da je propovedao jevanđelje, nikad ne bi propuštao priliku da se pohvali lokalnim starešinama i delatnicima. Takođe bi govorio: „Morate da slušate šta vam govorim; čak i vi, više starešine, morate da mi se obraćate učtivo. Naučiću pameti svakoga ko to ne čini!” Taj čovek je nasilnik, zar ne? Da neko takav nije propovedao jevanđelje i da nije pridobio tolike ljude, da li bi smeo da bude toliko nadobudan? Sigurno da ne bi. Samim tim što može da bude tako nadobudan, on dokazuje da je po prirodi takav. To je njegova priroda-suština. Postao je toliko nadmen da je sasvim izgubio razum. Nakon propovedanja jevanđelja i pridobijanja nekolicine ljudi, njegova nadmena priroda sve više raste, pa on postaje još više nadobudan. Takvi ljudi se šepure svojim kapitalom gde god da se nađu, nastoje da istaknu svoje zasluge kud god da krenu i čak vrše pritisak na starešine različitih nivoa, pokušavajući da budu ravnopravni s njima i čak misle da bi i sami trebalo da postanu više starešine. Na osnovu onoga što takvi ljudi svojim ponašanjem ispoljavaju, treba svima da nam bude jasno kakva je njihova priroda i kakav će im najverovatnije biti ishod. Kad se zli đavo infiltrira u Božju kuću, on isprva pomalo službuje, pre no što pokaže svoje pravo lice; bez obzira na to ko ga orezuje, on uopšte ne sluša, već uporno istrajava u borbi protiv Božje kuće. Kakva je priroda njegovih postupaka? U očima Božjim, on se udvara smrti i neće se smiriti dok samog sebe ne ubije. To se jedino tako može adekvatno izraziti. Izraz „udvaranje smrti” ima jedno praktično značenje. Koje je to praktično značenje? Dobro je kad ljudi mogu da obavljaju svoje dužnosti. Neki ljudi se rađaju sa određenim talentima, što predstavlja blagoslov, ali oni će se naći u nevolji ako ne budu sledili pravi put. Primera radi, neki ljudi su elokventni govornici. Umeju da se obraćaju različitim ljudima i sa svakim mogu lako da pričaju. To se takođe može smatrati urođenom sposobnošću. Pre nego što kažemo da li je to dobro ili loše, od ključne je važnosti razmotriti prirodu takve osobe i utvrditi da li se ona kreće ispravnim putem ili putem koji vodi do zla. Tokom perioda Božjeg dela širenja jevanđelja, ti si tome posvetio sve svoje talente, mnogo si o tome razmišljao i pridobio si veliki broj ljudi. To, samo po sebi, nije loša stvar. Dao si svoj doprinos širenju jevanđelja, čime si zaslužio da te Bog upamti. Ako svoju dužnost budeš dobro obavljao, a da to ne objavljuješ na sva zvona, braća i sestre će te poštovati kad vide kako radiš, a svako ko nešto ne razume najpre će potražiti tebe i pitati te za savet. Ako poseduješ ljudskost i ako stremiš ka istini, ljudi će te voleti, a Bog će te blagosiljati. Može se, međutim, desiti i da ne kreneš pravim putem. Možda ćeš taj mali dar od Boga smatrati svojim kapitalom i otići tako daleko da se posvuda hvališ kako si bio u zatvoru. U stvari, nije baš sjajno biti zatvorenik. U zemlji velike crvene aždaje, mnogi ljudi su bili hapšeni i zatvarani zbog propovedanja jevanđelja ili učešća u radu crkve. Stoga to ne treba posmatrati kao lični kapital, već kao neku vrstu stradanja koje ljudi treba da podnesu. Ako ljudi nakon tog stradanja budu imali da ponude neko svedočanstvo, oni mogu da svedoče o Božjim postupcima, o tome kako su za vreme progona pobedili Sotonu oslanjajući se na Boga i o tome kakva su stradanja podneli i šta su iz toga zadobili. To je ispravan put. Oni, međutim, namerno ne kreću tim ispravnim putem, već idu unaokolo i šepure se. „Pošto sam toliko godina proveo po zatvorima i toliko propatio, evo kako treba da se ophodite prema meni. Ako se prema meni ne ophodite tako, vi ste slepi, neuki i bezdušni.” Zar oni time ne skreću sa ispravnog puta? Isprva je to što su bili utamničeni, što su propatili ali se nisu prodali i što su postojano svedočili nakon što im je određena kazna, bilo dobra stvar. To je bilo vredno Božjeg pamćenja. Međutim, oni namerno nisu postupili onako kako je trebalo da postupe. Gde god bi krenuli, hvalili su se svojim postignućima kako bi pridobili poštovanje i simpatije ljudi. Išli su čak dotle da od ljudi traže i neke materijalne stvari. Time su zapravo tražili nagradu za svoja postignuća. Koje je implicitno značenje kada se ovako traži nagrada od ljudi? Ako mogu od drugih ljudi da traže da ih nagrade, mogu li i od Boga da traže nagradu? Oni najpre od ljudi zahtevaju da im daju odgovarajuće nagrade, da im daju status, slavu, bogatstvo i prestiž, kao i da im pruže telesne užitke, a zatim kreću da i od Boga traže nagrade. Zar to nije isto ono što je činio Pavle? Štaviše, oni su mnoge ljude pridobili obavljajući tu dužnost. Što se Boga tiče, ako svoje dužnosti mogu i dalje da obavljaju na temelju razumevanja istine i ako tu obavezu budu i dalje dobro izvršavali, Bog će nastaviti da im poverava propovedanje jevanđelja. Oni, međutim, odlučuju da to ne rade, već misle kako imaju dovoljno zasluga i kvalifikacija, koje mogu svima da proklamuju. Stoga, oni u potpunosti obustavljaju rad i počinju od svakoga da traže da ih nagradi. Gde god da krenu, oni se hvale, šepure se svojim kapitalom, upoređuju zasluge i razmeću se stotinama i hiljadama ljudi koje su pridobili propovedanjem jevanđelja. Pritom, oni Bogu ne donose nikakvu slavu, niti ikada svedoče o mudrosti i svemoći Božjoj. Zar se oni time ne udvaraju smrti? Oni veruju u Boga, ali ne idu pravim putem. Kakav je, dakle, njihov stav prema slušanju propovedi i beseda? Oni misle: „Nema potrebe da ih slušam, ja sam bio u zatvoru, a nisam postao Juda i mogu da vam pružim svedočanstvo. Pored toga, pridobio sam više ljudi nego iko drugi i platio najveću cenu. Izdržao sam sve nedaće, skrivao se po žbunju i spavao u pećinama. Nema te patnje koju ne mogu da podnesem i nema mesta na kojem nisam bio. Ko od vas može da se meri sa mnom? Stoga, ja ne moram u potpunosti da razumem propovedi koje slušam. Zar slušanje propovedi nije samo vežbe radi? Ja sam sve to već uradio, ja sam to proživeo. Nema ničeg upečatljivog čak ni u vezi s božjim ovaploćenjem.” Koja to osoba izgovara reči slične ovima? (Pavle.) To se Pavle vratio među žive. Ovi ljudi takođe kažu: „Niste toliko vešti kao ja. Da jeste, ne biste morali da slušate tolike propovedi i ne biste morali svakoga dana pažljivo da pišete, prepisujete i napamet učite božje reči. Pogledajte mene. Pridobio sam toliko mnoštvo ljudi propovedajući jevanđelje. A kad sam ja učio toliko koliko vi učite? Nema potrebe da učim, čim sveti duh obavi svoje delo, ja imam sve.” Zar ovo nije velika glupost? Njihova nadmenost nema granica. Šta je po njima prihvatanje Božjeg dela i težnja ka spasenju? Za njih je to dečja igra. Misle da su pokazali malo dobrog ponašanja i da su ponešto uradili, da su istrčali svoju trku i izvojevali svoje bitke, pa im je jedino preostalo da prime svoju krunu. Po njima, Bog koji ne dodeljuje krune uopšte nije Bog. U tom smislu, oni imaju ista gledišta kao i religiozni ljudi. Oni takođe kažu: „Propatio sam sve što ima da se propati i platio svaku cenu. Patio sam skoro isto toliko koliko je i bog patio. Trebalo bi da mogu da primim od boga nagradu.” Zar ovi ljudi nisu isti kao Pavle? Oni ljude stalno rangiraju prema kvalifikacijama i starešinstvu. Malo fali da kažu kako je živeti, za njih isto što i biti hristos. Ako zaista žele da budu hristos, snaći će ih nevolje. Ovo je drugi Pavle. Da li onaj koji korača tim putem još uvek ima mesta da se preokrene? Dakako da nema. Taj put je slepa ulica antihrista.

Zašto neki ljudi, koji su toliko godina verovali u Boga, idu putem antihrista? O tome odlučuje čovekova priroda-suština. Svi zlikovci, svi ljudi bez savesti i razuma jesu ljudi koji ne vole istinu. Upravo zbog toga oni se sasvim prirodno opredeljuju za put antihrista nakon što su poverovali u Boga. Ako svi veruju u Boga, čitaju Božje reči i slušaju propovedi, zašto neki ljudi odlučuju da krenu putem stremljenja ka istini? A zašto se drugi ljudi opredeljuju za put težnje ka slavi, bogatstvu, statusu i blagoslovima? Njihova objektivna okruženja međusobno su slična, ali se oni razlikuju po karakteru i po ličnim sklonostima, te stoga biraju različite puteve. Božje ovce slušaju Božji glas. Bog je u poslednjim danima izgovorio toliko mnogo reči i Božje su reči izražavane tokom skoro 30 godina, ali ovi ljudi ih ipak ne razumeju. Jesu li oni, dakle, Božje ovce? (Nisu.) A ako nisu Božje ovce, onda i ne zavređuju da se zovu ljudskim bićima. Na šta su usredsređeni ti ljudi koji ne vole istinu i koji ne streme ka istini? Ka čemu oni streme? Trebalo bi da je lako vidljivo da oni naročito snažno streme ka statusu i blagoslovima, kao i da ne žele da čuju istinu, ma kako vi o njoj u zajedništvu razgovarali. Oni ne samo da ne mogu da prihvate istinu, već i dalje tvrdoglavo streme ka slavi, bogatstvu i statusu. Ne samo da su lišeni bilo kakve samosvesti, već stalno porede svoje zasluge i svuda se šepure svojim kapitalom. Kakva je priroda takvog ponašanja i takvog praktičnog postupanja? (To je udvaranje smrti.) Tačno. Upravo se na taj način i Pavle udvarao smrti. Nakon što su tolike godine slušali propovedi, ljudi su i dalje u stanju da, bez trunke kajanja, budu kao Pavle. Lišeni su svakog razumevanja istine i uopšte je ne prihvataju. Zar se oni time ne udvaraju smrti? Kad ljudi ne razumeju istinu, oni isprva pokazuju neka ponašanja i postupke koji potiču iz ljudske volje i koji su razvodnjeni, a mogu pokazivati i neke namere i želje koje su individualne ili usmerene ka sklapanju nagodbi. Bog to uopšte ne razmatra, jer ti ljudi ne razumeju istinu. Dok Božje reči još uvek nisu bile baš najbolje razjašnjene ljudima, Bog im je dopuštao da budu iskvareni, razvodnjeni, slabi i skloni sklapanju nagodbi. Dosad je Bog već mnogo toga rekao i u dovoljnoj meri govorio, ali ti i dalje istrajavaš u svom uverenju da su stvari kojih se držiš i ponašanja koja praktikuješ ispravni. Ti poričeš te Božje reči ili ih čak prezireš i zanemaruješ, gledaš a ne vidiš, čuješ a ne slušaš. Kakav je Božji stav prema takvim ljudima? Kako Bog gleda na te stvari? Bog će reći da ti ne voliš istinu, da ne voliš pozitivne stvari i da si ti jedan bezvernik. Takvi ljudi ne veruju da istina postoji, ne veruju da je sve što je Bog rekao istina i ne veruju u čovekov put ka spasenju. Oni tu činjenicu ne prihvataju. Mada takvi ljudi ne poriču ove Božje reči, oni ih ni ne prihvataju. Iz njihovog ponašanja i onoga što razotkrivaju, može se videti da se oni ne kreću putem stremljenja ka istini. Kojim se putem oni kreću? Dok od Boga traže nagrade, oslanjajući se na vlastiti kapital i postignuća, oni se kreću putem kojim je išao Pavle. Ma koliko detaljno da im analiziraju Pavla, oni te iste stvari neće prepoznati u sebi. Ma koliko detaljno da im analiziraju Pavla, oni se neće preokrenuti, neće se pokajati, niti će spoznati sami sebe. Oni i dalje veruju da je sve što rade ispravno i usklađeno sa istinom. Ma koliko reči da Bog izražava, ma koliko da On detaljno analizira i osuđuje takve ljude, oni nikada neće preispitati sami sebe. Njihovi stavovi o veri u Boga, njihova namera za sticanjem blagoslova i njihova praksa sklapanja nagodbi sa Bogom zauvek ostaju nepromenjeni i nepokolebljivi. Šta je tome razlog? Oni ne mogu da razumeju Božji glas, niti Božji glas uopšte slušaju. Ma šta da Bog govori, za njih to ima neznatnu važnost. „Pričaj ti šta ti je volja, a mene pusti da idem svojim putem. Ti si ti, a ja sam ja. Šta god da ti radiš i kakve god da su ti namere, kakve to veze ima sa mnom? To nema nikakve veze ni s mojim životom ni s mojom smrću.” Kakva je to vrsta ljudi? (To su bezvernici.) U šta oni veruju? Veruju samo u sebe. Zar takvi ljudi nisu odvratni? (Odvratni su.) Oni su odvratni i treba da propadnu. Oni ne spadaju među one koje će Bog spasiti. Prema tome, ako među ljudima koji propovedaju jevanđelje ima mnogo onih koji sve vreme leže na lovorikama, razmeću se svojim stažom i traže od Boga nagrade za svoje ranije zasluge, takve ljude će snaći nevolja. Zbog njihovog ponašanja, njihov će ishod biti određen kao udvaranje smrti. Kada, dakle, naiđeš na takve ljude, da li je prikladno da ih opomeneš da se ne udvaraju smrti? Ako oni još uvek može da propovedaju jevanđelje, nemoj im to reći. Možeš da ih podsetiš, da ih upozoriš i da ih indirektnim nagoveštajima usmeriš, kako bi im što je moguće više pomogao. Kako, međutim, treba da se prema njima postavimo ako su njihova suština i narav zaista identične Pavlovim? Znati da se oni udvaraju smrti, ali im ne saopštavati istinu, nego ih čak podsticati i puštati ih da i dalje služe: to se zove ponižavanje Sotona. Da li je prikladno tako postupiti? (Prikladno je.) Korišćenje Sotona za pružanje usluga jeste Božja mudrost. Ako se tako ophodiš prema svojoj braći i sestrama, to je zlodelo i Bog se toga gnuša. Ako koristiš usluge Sotona, to se zove ponižavanje Sotona. To se zove mudrost. Velika crvena aždaja, Sotone i đavoli služe izabranom Božjem narodu. Je li to delo Božje? (Da, jeste.) Kako treba da gledamo na to? To je mudrost Božja. To se ne sme osuđivati. To je istina. Moraš da upotrebiš Sotone, te stvari, ako ih ne koristiš za pružanje usluga, neki poslovi neće biti dobro obavljeni i neće biti lako postići rezultate. Ljudi koji idu putem stremljenja ka istini i putem koji vodi do spasenja takođe moraju da prođu kroz fazu službovanja, ali to je samo privremeno. Bog ne koristi mudrost da bi te privoleo da služiš nekome, već ti naprosto moraš da prođeš kroz tu fazu. Pošto ne razumeš istinu, mnoge stvari ne radiš u skladu s načelima, već po sopstvenoj volji. Što se tiče tvoje suštine, ti nisi voljan da službuješ, ali u smislu objektivnih činjenica, ti faktički službuješ. Nakon što jedno vreme dobro službuju i nakon što postepeno počnu da shvataju Božje namere i istinu, ljudi tek tada mogu da, korak po korak, pređu na stremljenje ka istini, na istinsko obavljanje svojih dužnosti, na pokoravanje Bogu i usklađivanje s Njegovim namerama i da se tako, korak po korak, otisnu na put koji vodi do spasenja. To službovanje je, međutim, potpuno drugačije od korišćenja Sotona za pružanje usluga. Ono je drugačije prirode. Bog samo koristi Sotone za pružanje usluga; On Sotone ne spasava. Službenici koji svim srcem iskreno veruju u Boga i koji mogu da streme ka istini ujedno su i primaoci Božjeg spasenja. U slučaju nekih službenika, njihove usluge se koriste onda kada je to korisno, ali ih morate ozbiljno upozoriti ako ometaju i prekidaju rad crkve. Ako se ne pokaju, biće šutnuti i izbačeni. Prema njima se tako mora ophoditi. Ako su u stanju da normalno i pošteno službuju i ako ne ometaju i ne prekidaju rad crkve, treba ih pustiti da i dalje službuju. Možda će jednoga dana i oni razumeti istinu, pa će moći da budu spaseni. To je dobra stvar, pa zašto onda to ne činiti u dobrom raspoloženju? Ne možete osuditi nekoga pre nego što dođe vreme za to. Iz kog razloga neke ljude osuđuju? Osuđuju ih zbog toga što su smetnje koje prave suviše ozbiljne. Ma koliko da u zajedništvu razgovarate s njima o istini, oni to neće moći da prihvate i loše će obavljati svoje dužnosti. Njihova priroda-suština identična je Pavlovoj. Oni tvrdoglavo odbijaju da se pokaju. Nema nikakve sumnje u to da se udvaraju smrti. Sasvim je sigurno da će u crkvi biti takvih ljudi. Sasvim je sigurno da će ih biti među onima koji propovedaju jevanđelje. Šta mislite, da li je dobro pustiti takve ljude da spoznaju pravu istinu? Strahujete li od toga da će takvi ljudi spoznati pravu istinu? (Ne strahujemo.) Ako takvi ljudi mogu da prepoznaju sebe u tome i da se pokaju, to je dobra stvar. Ljudima treba pružiti šansu. Nemojte ih otpisivati. Međutim, ako oni spoznaju pravu istinu, ali ipak ne uspeju da se promene, nego i dalje prave smetnje, onda se zaista udvaraju smrti. Kad ljudi nisu na pravom putu, nema mesta nikakvoj učtivosti prema njima. Takve ljude treba počistiti i ukloniti.

U suštini, to su načela koja se odnose na praksu propovedanja jevanđelja. Prilikom propovedanja jevanđelja, ljudi moraju da ispune svoju odgovornost i da se ozbiljno pozabave svakim mogućim primaocem jevanđelja. Bog spasava čoveka u najvećoj mogućoj meri i ljudi moraju da budu obzirni prema Božjim namerama, ne smeju da zanemare bilo koga ko traži i istražuje istiniti put. Štaviše, dok propovedate jevanđelje morate da dokučite načela. U vezi sa svakom osobom koja istražuje istiniti put, morate da posmatrate, razumete i dokučite stvari kao što su njena verska prošlost, da li je njen kov dobar ili loš, kao i njen karakter. Ako naiđete na osobu koja je žedna istine, koja je u stanju da shvati Božje reči i koja može da prihvati istinu, tada je tu osobu Bog predodredio. Treba da se svim silama potrudite da s njom u zajedništvu razgovarate o istini i da ih zadobijete, osim ako se radi o osobi loše ljudskosti i užasnog karaktera, koja se samo pretvara da je žedna istine, a zapravo se neprestano prepire i ne odriče se vlastitih predstava — u tom slučaju, treba je ostaviti po strani i dići ruke od nje. Među onima koji istražuju istiniti put ima ljudi koji poseduju moć razumevanja i odličnog su kova, ali su veoma nadmeni i samopravedni i čvrsto se drže verskih predstava. U tim okolnostima, treba s njima u zajedništvu da razgovarate s ljubavlju i strpljenjem, kako biste im pomogli da reše te predstave. Treba da odustanete samo ukoliko oni ne prihvataju istinu bez obzira na to kako o tome u zajedništvu razgovarate s njima – to će značiti da ste ispunili svoju obavezu i pokazali ljubaznost u najvećoj mogućoj meri. Ukratko, nemojte olako odustajati ni od koga ko je u stanju da prizna i prihvati istinu. Dokle god su ljudi voljni da istražuju o istinitom putu i sposobni su da traže istinu, treba svojski da se trudite i da im čitate što više Božjih reči, da s njima što više u zajedništvu razgovarate o istini, da im svedočite o Božjem delu i razrešite njihove predstave i pitanja, kako biste mogli da ih zadobijete i dovedete pred Boga. To je u skladu s načelima propovedanja jevanđelja. Dakle, kako oni mogu da se zadobiju? Ukoliko tokom razgovora s njima utvrdiš da je ta osoba dobrog kova i dobre ljudskosti, moraš da učiniš sve što možeš da ispuniš svoju odgovornost; moraš da platiš određenu cenu i da koristiš određene načine i sredstva i nije važno koje pristupe imaš sve dok ih koristiš da bi zadobio tu osobu. Ukratko, da bi je pridobio, moraš da ispuniš svoju odgovornost, da upotrebiš ljubav i da učiniš sve što je u tvojoj moći. Moraš da razgovaraš o svim istinama koje si shvatio i da činiš sve što treba da činiš. Čak i ako ne uspeš da pridobiješ tu osobu, savest će ti biti čista. Učinio si sve što si mogao. Ukoliko u svom razgovoru o istini nisi jasan, a ta osoba se drži svojih predstava i ti izgubiš strpljenje i svojevoljno digneš ruke od te osobe, to se naziva zanemarivanjem svoje odgovornosti i to će ti se računati kao prestup i mrlja. Ima ljudi koji se pitaju: „Da li ova mrlja znači da me je Bog osudio?” Odgovor zavisi od toga da li ljudi te stvari čine namerno i po navici. Bog ne osuđuje ljude za povremene prestupe; dovoljno je da se pokaju. Ali kada svesno postupaju pogrešno i odbijaju da se pokaju, Bog ih osuđuje. Kako da ih Bog ne osudi kad su očigledno svesni istinitog puta, a ipak namerno čine greh? Posmatrano u skladu s istina-načelima, to znači biti neodgovoran i površan, i u najmanju ruku ti ljudi nisu ispunili svoju odgovornost; tako Bog sudi o njihovim greškama. Ako odbiju da se pokaju, biće osuđeni. I tako, da bi smanjili ili izbegli slične greške, ljudi treba da učine sve što mogu da ispune svoje odgovornosti, da ljudima koji istražuju istiniti put daju najbolje moguće odgovore na sva pitanja i da svakako ne odugovlače niti odlažu ključna pitanja. Ako osoba koja istražuje istiniti put neprestano ponavlja isto pitanje, kako treba da odgovoriš? Treba da uložiš sav svoj trud i strpljenje da joj odgovoriš, i treba da nađeš način da joj kroz razgovor razjasniš njenu nedoumicu, sve dok ne uspe da razume i ne prestane da pita. Tada ćeš ispuniti svoju odgovornost i u srcu nećeš osećati krivicu. Što je najvažnije, po tom pitanju nećeš osećati krivicu prema Bogu, jer ti je tu dužnost, tu odgovornost, poverio Bog. Kada sve što činiš pred Bogom budeš činio i licem u lice s Njim, kada sve budeš upoređivao s Božjom rečju i kada budeš postupao u skladu sa istina-načelima, onda će tvoja primena biti u potpunosti u skladu sa istinom i Božjim zahtevima. Tako će sve što uradiš i izgovoriš biti od koristi ljudima, a oni će se s tim složiti i lako prihvatiti. Ako su reči koje izgovaraš prosvetljujuće, praktične i jasne, moći ćeš da izbegneš sukobe i sučeljavanja i da omogućiš ljudima da shvate istinu i podučiš ih. Ako su reči koje izgovaraš zapetljane i dvosmislene, a tvoje zajedništvo o istini nedokučivo, neprosvetljujuće i nepraktično, nećeš moći da rešiš predstave i probleme ljudi, i oni će biti u prilici da iskoriste tvoje mane, da ti sude i da te osude. Takve probleme će ti biti još teže da rešiš; možda ćeš morati da govoriš o još nekoliko odlomaka iz Božjih reči pre nego što ljudi budu u stanju da shvate istinu i prihvate je. Dakle, moraš biti mudar kada govoriš i propovedaš jevanđelje, i moraš jasno da govoriš o istini, na način koji može da razreši ljudske predstave i uobrazilju, da pridobije njihovo divljenje i iskreno ih ubedi. Lako je postići rezultate kada se tako radi; to omogućava ljudima da glatko prihvate Božje delo, što koristi širenju jevanđelja.

Što se tiče načela koja treba slediti prilikom prakse propovedanja jevanđelja, s druge strane, ljudi koji propovedaju jevanđelje moraju da se vladaju čestito i dostojanstveno, moraju da govore i da se ponašaju u maniru svetaca, moraju da budu uzdržani u svemu što rade dok propovedaju jevanđelje i moraju da se ponašaju disciplinovano. Budući da neki od mogućih primalaca jevanđelja ne vole kad ih nepoznata lica uznemiravaju, kako onda da im propovedaš? Neki ljudi jevanđelje propovedaju tako što moguće primaoce triput dnevno zovu telefonom, trče kod njih kući čim ovi dođu s posla ili im čitaju Božje reči čim se sretnu s njima, ne vodeći računa o tome da li su ti ljudi u tom trenutku možda zauzeti. Takvi širitelji jevanđelja nikad ne biraju pravo vreme, pa su skloni da postanu pravi dosadnjakovići. Neki su toliko glupi da onima koji istražuju istiniti put ovako govore: „Ovaj svet je tako zao, pa ostaviti sve što radite i nemojte ići na posao. Znate li koje je vreme došlo? Velike katastrofe samo što nisu nastupile. Morate hitno da poverujete u Boga!” Da li je prikladno propovedati jevanđelje na taj način? Kakve će to posledice imati? To su nevernici koji još uvek nisu prihvatili Božje delo. Da li je neophodno da se ljudima obraćate na taj način? Osim toga, nemojte se mešati u privatan život i lične stavove mogućih primalaca jevanđelja. Primera radi, neki ljudi ovako govore mogućim primaocima jevanđelja: „Pogledaj se, da li ti zaista veruješ u Boga? Mi, vernici, ne nosimo tu odeću koju nose nevernici.” „Ljudi koji veruju u Boga ne jedu tu vrstu hrane; treba da jedeš to i to.” Zar to nije guranje nosa u tuđe poslove? To se zove glupost. Ako u nekom trenutku kažeš ili uradiš nešto što nije prikladno, to može dovesti do toga da cena koju si platio propovedanjem jevanđelja propadne budzašto. Stoga, moraš na svakom koraku oprezno da postupaš, moraš da se obuzdaš i da upristojiš svoje ponašanje i moraš da budeš disciplinovan. Šta je to što nazivamo disciplinom? To znači raditi u skladu s pravilima, razmišljati o tome kakve bi reči bile primerene dužnosti koju obavljate i koje bi reči mogući primaoci jevanđelja bili spremni da čuju. Nemojte raditi ni govoriti stvari koje će oni mrzeti ili koje će ih nervirati, nemojte im postavljati nezgodna pitanja i nikada se nemojte mešati u njihove privatne stvari. Zamisli da neka osoba ima dva sina, a ti joj kažeš: „Dobro je imati dva sina, ali zar ne bi bilo bolje da imaš i jednu ćerku?” Kakve to ima veze s tobom? Kad vidiš da neko od mogućih primalaca jevanđelja zna engleski, kazaćeš mu: „Ti zaista odlično govoriš engleski. Bilo bi sjajno kad bi poverovao u Boga i kad bi došao da obavljaš svoju dužnost u Božjoj kući. Božjoj kući nedostaju ljudi kao što si ti.” Da li je prikladno ovako govoriti? Na svetu ne postoje dve iste osobe. Možda će ti ljudi, nakon što poveruju, biti aktivniji i poletniji od tebe, ali oni još uvek ne veruju niti prihvataju, pa ih nemoj ni na šta prisiljavati pre vremena i nemoj se nikada mešati u privatan život drugih ljudi. Razumete li?

Ima još jedna situacija koja se može desiti. U procesu propovedanja jevanđelja, neki ljudi prihvataju Božje delo u poslednjim danima i shvataju neke istine. Zatim, počinju za sebe da misle kako su daleko iznad prosečnih, svakodnevnih ljudi. Preziru sve nevernike, pa čak i, među ljudima koje sreću, preziru i gledaju s visine sve one koji istražuju istiniti put. Oni misle: „Ljudi, ako ne prihvatate Božje delo poslednjih dana, vi ste slepi, glupi i neuki, niste ni za šta drugo osim za smrt i potpuno ste bezvredni. Danas sam dužan da ti propovedam jevanđelje, inače bih te ignorisao!” O kakvom je stavu ovde reč? Osim što si prihvatio Božje delo poslednjih dana, ti ništa više nisi uradio. Ni po čemu nisi viši od drugih. Čak i da si neki kralj, zar ne bi i dalje bio samo jedan od pripadnika iskvarene ljudske rase? Po čemu si ti to veći od drugih ljudi? Nemoj prezirati ljude koji istražuju istiniti put. To što ti njima propovedaš jevanđelje ne znači da si veći ili bolji od njih. Ne zaboravi da si i ti, isto kao i oni, jedno iskvareno ljudsko biće. U vezi s tim, moraš da budeš načisto u srcu. Nemoj na druge ljude stalno da gledaš kao da činiš neku veliku uslugu svetu ili kao da sva živa bića vodiš ka njihovom oslobođenju. Ti stalno misliš: „Svi vi koji niste prihvatili jevanđelje dostojni ste žaljenja. Svakoga dana izgaram od strepnje za vas.” Kakva je to vatra u kojoj izgaraš? Još uvek nisi rešio ni sopstvene probleme, a ovamo izgaraš od strepnje zbog stvari koje se tiču drugih ljudi. Zar to nije licemerno? Zar ti ne obmanjuješ druge ljude? Nemoj se skrivati iza maske čestitosti. Ti si, u stvari, jedno obično ništa. Čak i ako si novo Božje delo prihvatio pre 20 ili 30 godina, i dalje si niko i ništa. Čak i ako svaki dan provodiš s Bogom i pričaš s Njim lice u lice, ti si i dalje obična osoba. Tvoja suština ostaje nepromenjena. Propovedanjem jevanđelja drugim ljudima ti obavljaš svoju dužnost. To je tvoja obaveza, ti si za to odgovoran. Treba da shvatiš da si ti i dalje ti, ma koliko ljudi da pridobiješ. Nisi postao neka druga osoba, već si i dalje iskvareno ljudsko biće. Iako si pridobio mnoge ljude, ne treba zbog toga da budeš ponosan, a kamoli nadmen. Nemoj se šepuriti unaokolo svojim postignućima i govoriti: „Propovedao sam jevanđelje dugi niz godina i time stekao ogromno iskustvo i naučio mnoge lekcije. Kome god da propovedam, mogu već na prvi pogled da ocenim da li se radi o dobrim ili lošim ljudima i da na osnovu toga odlučim da li ću im propovedati ili ću se uzdržati od toga. Kada je primereno da propovedam jevanđelje, ja znam da li će to biti lako ili moguće. Uvek mogu da nađem načina da uspešno propovedam jevanđelje onima koji mogu da ga prihvate.” Iako poseduješ iskustvo u propovedanju jevanđelja, tvoj život-ulazak još uvek je veoma plitak. Iako imaš određeno životno iskustvo i mada si se donekle promenio, ti ponekad žudiš za tim da se istakneš. Zar to nije problem? Talentovani ljudi su najviše skloni pompeznoj i praznoj priči. Stalno za sebe misle da su bolji od drugih, vole da drže lekcije mogućim primaocima jevanđelja i stalno bi hteli da se ljudi ugledaju na njih i da ih obožavaju. Zar to nije problem koji se tiče njihove naravi? Može li neko da svedoči o Bogu ako je prethodno samo promenio ponašanje, ali ne i svoju narav? Ako ne možeš da pružiš svedočanstvo o promeni vlastite naravi, ako samo možeš da pričaš o istini jevanđelja da bi svedočio o Bogu, da li si ti onda prikladan za Božju upotrebu? Nakon što prihvate istiniti put, ljudi treba da razumeju istinu o život-ulasku i istinu o praktičnom delovanju. Ako ne poseduješ praktično iskustvo i ako ne umeš da govoriš o svom iskustvenom svedočenju, zar to nisu tvoji nedostaci? Ako se stalno fokusiraš na priču o doktrinama kako bi se ljudi ugledali na tebe i kako bi o tebi imali visoko mišljenje, ako stalno želiš da stojiš na višem položaju, da li time svedočiš o Bogu? Ni slučajno. Ti svedočiš o samom sebi. To znači imati iskvarenu narav. Ako nisi podvrgnut sudu i grdnji, kako možeš da ostvariš promenu svoje naravi? Neki od onih koji propovedaju jevanđelje govore o određenim iskustvenim svedočenjima, od čega oni koji ih slušaju imaju velike koristi, dirnuti su time i iz dubine duše se dive tim govornicima. Uprkos tome, takvi delatnici jevanđelja i dalje imaju bogobojažljivo srce. Oni ne preziru nijednog od mogućih primalaca jevanđelja. U stanju su da se ljudima obraćaju iz srca, da se normalno slažu s njima i da im postanu prijatelji, tako da zaista poseduju delić razuma normalne ljudskosti. Kako oni to postižu? To je dokaz da su od vere u Boga nešto zadobili. Ako ništa drugo, razumeli su neke istine, spoznali su ponešto o sebi samima, njihove život-naravi donekle su se promenile, tako da oni više nisu nadmeni. Kad vide ljude koji nisu prihvatili jevanđelje, oni misle: „I ja sam nekada bio isti takav, pa stoga ne treba da ih omalovažavam. Nisam ni ja baš sjajan.” Njihov mentalitet nije više isti kao nekad. Kad ljudi prepoznaju vlastitu prirodu, biće im sasvim prirodno kad vide da mogući primaoci jevanđelja pokazuju određene znake neukosti, gluposti ili slabosti. Nemojte ismevati druge i nemojte prihvatati stav ili osećaj da svi ostali ljudi pripadaju masi običnih, svakodnevnih ljudi. Ako se budeš držao tog stava, to će ometati i kompromitovati tvoj rad na propovedanju jevanđelja. Ponekad, međutim, takva iskvarena stanja javljaće se u tvom srcu kad vidiš mnoge ljude koji tek odnedavno veruju u Boga. Primera radi, recimo da si Božje delo poslednjih dana prihvatio pre 20 godina, a da poslednjih 10 godina radiš na propovedanju jevanđelja. Dok boraviš među primaocima jevanđelja, oni će te stalno smatrati superiornim i govoriće ti: „Ti već 20 godina veruješ u Boga, a mi smo Ga tek nedavno prihvatili. Još uvek smo veoma malog rasta i, u poređenju s tobom, svakako smo daleko niži. Ti si odrastao, a mi smo tek novorođenčad.” Šta treba da pomisliš kad od njih čuješ takva poređenja? „Mada sam Boga prihvatio pre vas i mada duže od vas verujem, još uvek sam u velikom zaostatku kada je reč o život-ulasku i istini. Još nisam prihvatio pravi Božji sud i grdnju i još uvek sam daleko od toga da budem spasen i da budem usavršen.” Ti jedini znaš kako ti je u srcu. Ma koliko se ljudi ugledali na tebe i ma koliko visoko mišljenje imali o tebi, kako se ti zaista osećaš? „Ja sam samo obična osoba, nemojte se ugledati na mene.” Sve će ti to biti odvratno i nećeš nimalo uživati u tome, zato što u srcu odlično znaš da si niko i ništa, da ne razumeš nijednu istinu i da si jedino u stanju da izgovaraš određene reči i doktrine. Ljudi su glupi i skloni su da se ugledaju na druge. U nevolji si ako istinski uživaš i nalaziš zadovoljstvo u tome da se ljudi ugledaju na tebe. Ako te sve to nervira i hteo bi da izađeš iz takve situacije, ako ne voliš kad se ljudi tako ophode prema tebi, to onda dokazuje da si donekle spoznao samog sebe. To je ispravno stanje i malo je verovatno da ćeš u takvom stanju praviti greške ili raditi nešto pogrešno.

Situacije o kojima vam govorim u osnovi su identične situacijama na koje ljudi često nailaze u procesu propovedanja jevanđelja. Gledano s negativne strane, treba da izbegavate neke neodgovarajuće načine govora, praktikovanja i ponašanja i treba da se postarate da kroz svoje naravi ne razotkrivate neprikladne stvari koje nisu u skladu sa istinom. Sa pozitivne strane, dok obavljate tu dužnost, treba da budete posvećeni i odgovorni do samog kraja. Na taj način, možete doći do toga da obavljate svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom. U tom procesu, treba postepeno da tragate za istinom i načelima kako biste udovoljili Božjim namerama; treba da težite ka tome da istrajete i ostanete posvećeni do kraja u obavljanju svake dužnosti koju imate, i, bez obzira koju dužnost obavljate, treba da težite da vaše obavljanje dužnosti udovolji Bogu i da ga se On seća, te da njegovi delovi budu za pohvalu i u skladu s merilom. Tokom perioda propovedanja jevanđelja, morate nastojati da činite sve manje prestupa i da pravite sve manje grešaka. Morate sve ređe da se upuštate u sklapanje nagodbi i traženje nagrada, odnosno da sve ređe osećate takve želje i ambicije, dok obavljate svoju dužnost. Istovremeno s tim, morate aktivno da težite ka apsolutnom ispunjenju svojih obaveza, a svoju dužnost morate da posmatrate kao nešto što zavisi isključivo od vas. Takođe, nastojte da svoju dužnost obavite tako da vam, kad se posle mnogo godina budete prisećali toga, savest bude čista. To znači da moraš postepeno da smanjuješ broj stvari zbog kojih osećaš da si ostao dužan. A to ne možeš da postigneš ako ništa ne promeniš. Pretpostavimo da nisi dobro obavio svoju dužnost dok si propovedao jevanđelje nekom mogućem primaocu, pa ti je zbog toga bilo neprijatno, jer si shvatio da se nisi dovoljno dobro pripremio i da si ostao dužan. Uprkos tome, kad si nastavio sa propovedanjem jevanđelja, tvoje je stanje ostalo isto i nisi se nimalo promenio. To znači da tokom tog perioda nisi ostvario nikakav napredak. A šta predstavlja taj nedostatak napretka? To znači da nisi praktikovao ili zadobio taj aspekt istine; to znači da su tebi sve one stvari o kojima ti besedim samo doktrine. Ukoliko, pak, praviš sve manje prestupa i grešaka, ako se sve manje osećaš dužnim i ako te sve ređe grize savest, šta to onda predstavlja? To znači da sve čistije obavljaš svoju dužnost i da tvoj osećaj odgovornosti postaje sve snažniji. Drugim rečima, ti postaješ sve posvećeniji u obavljanju svoje dužnosti. Primera radi, propovedanje jevanđelja se u prošlosti zasnivalo na ljudskim metodama, umesto na razgovorima o istini ili na tumačenju stihova iz Biblije. Čini se da sada takav pristup nije više prikladan, da to nije nešto što bi osoba koja prihvata Božji nalog trebalo da radi i da je to donekle sramotno prema Bogu. Jeste li imali takav osećaj? Možda se sada ne osećate tako, ali jednoga dana, nakon što se opremiš sa više raznih tipova istina i nakon što stekneš određeni rast, usvojićeš preciznije i praktičnije stavove i gledišta, prisećajući se svojih ranijih postupaka. To će biti dokaz da je tvoje unutrašnje stanje postalo normalno. U ovom trenutku, ti ne osećaš ništa u vezi sa svojim ranijim postupcima, ne prezireš ih, niti možeš da ih pravilno sagledaš i proceniš. Umesto toga, potpuno si ravnodušan prema njima. Zar to nije veoma zabrinjavajuće? To dokazuje da ne poseduješ nijednu od istina koje su za takve stvari relevantne. Kada se radi o zlim delima i smicalicama čoveka i o onim postupcima koji nisu u skladu sa istinom, ti čak zauzimaš ravnodušan stav, stav prihvatanja i odobravanja − čak i pristajanja na te prljave stvari. Kakvo je onda tvoje unutrašnje stanje? Ti voliš nepravedne stvari, voliš stvari koje se odnose na greh i voliš sve ono što nije u skladu sa istinom, već joj se suprotstavlja. To je veoma zabrinjavajuće. Ako nastaviš da deluješ u skladu s takvom praksom, suočićeš se sa vrlo ozbiljnom posledicom. Koja je to posledica? Ti neprekidno akumuliraš zla dela i sve se više udaljavaš od puta koji vodi do spasenja. Zašto kažem da se sve više udaljavaš? Zato što u toku obavljanja te dužnosti ne tragaš za istinom i zato što se ne pridržavaš načela u onome što radiš. Ti samo slediš svoju volju i vlastite sklonosti. Kako ti, dakle, možeš da obavljaš svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom? Svrha zbog koje obavljaš svoju dužnost ne sastoji se u tome da zakoračiš u istinu, već u tome da obaviš neki zadatak i da se dobro pokažeš. Ono što ti slediš nije Božja volja, a ono što prihvataš nije Božji nalog. Te stvari se, po svojoj prirodi, međusobno razlikuju. Prema tome, dok unaokolo propovedaš jevanđelje, ti se zapravo ne krećeš putem koji vodi do spasenja, već ideš putem službovanja, putem kojim je išao Pavle dok je sklapao nagodbe s Bogom. Pre ili kasnije, Bog će ti, na osnovu svega što radiš, odrediti isti ishod kao i Pavlu. Zar rezultat neće biti upravo takav? Apsolutno je sigurno da će biti. Nasuprot tome, ako u procesu propovedanja jevanđelja koristiš isključivo praktična sredstva i metode, ako ti je polazište i namera da udovoljiš Bogu i da Mu uzvratiš za ljubav i ako su načela po kojima deluješ i put kojim se krećeš usklađeni s Božjim zahtevima i potpuno u skladu sa istinom, kakav će rezultat biti ostvaren takvom praksom? Tvoje razumevanje istine biće sve dublje, tvoje bavljenje poslovima biće sve usklađenije s načelima, tvoj će život sve više rasti, a postepeno će se uvećavati i tvoja vera, ljubav prema Bogu i posvećenost Bogu. Na taj način, otisnućeš se putem koji vodi do spasenja. Istovremeno s tim, dok budeš obavljao svoju dužnost, postepeno ćeš analizirati vlastito buntovništvo i iskvarenost, kao i razne svoje iskvarene naravi. Tada ćeš moći da se pri obavljanju te dužnosti sve više obuzdavaš, imaćeš bogobojažljivo srce i bićeš pokoran. Nakon toga, tvoj osećaj odgovornosti biće sve snažniji, a sve će više rasti i čistota tvoje posvećenosti. Tvoj strah od Boga takođe će se produbiti. U isto vreme, sticaćeš sve više iskustva i znanja o stvarnosti raznih istina. Na taj način, put kojim hodaš biće potpuno suprotan onom kojim je išao Pavle. Biće to Petrov put stremljenja ka istini. Biće to put koji vodi do spasenja. A što se tiče konačnog rezultata, iskusićeš ga na sopstvenoj koži. Bog će imati pozitivno mišljenje o tebi, a srce će ti biti sve spokojnije i radosnije. Što se Boga tiče, potpuno je nebitno koliko je krivina bilo na tvom putu, koliko si pogrešnih skretanja napravio, koliko si puta pokazao znake slabosti i negativnosti, pa čak i koliko si neuspeha i padova imao. Kad se u celosti sagleda sve ono što si uradio, sve što si razotkrio i sve što si ispoljio, put kojim hodaš biće put koji vodi do spasenja. Kako će, dakle, Bog odrediti tvoj ishod? Prilikom određivanja tvog ishoda, Bog neće žuriti. Bog će te metodično, nežno i strpljivo podržavati, pomagati i odvesti te do puta koji vodi ka spasenju. Omogućiće ti da prihvatiš Njegov sud i grdnju, kušnje i oplemenjivanja, da bi te na kraju usavršio. Na taj način, ti ćeš biti temeljno i u celosti spasen. Zar ljudi, dakle, gledano iz te perspektive, obavljanjem dužnosti propovedanja jevanđelja, ne dobijaju priliku i mogućnost da se otisnu putem koji vodi do spasenja? (Dobijaju.) Oni dobijaju tu priliku, koja je u potpunosti ostvariva. Njeno ostvarenje zavisi samo od toga da li su oni u stanju da streme ka istini i da krenu putem stremljenja ka istini.

Danas smo u zajedništvu uglavnom razgovarali o raznim istinama u vezi sa dužnošću propovedanja jevanđelja. Hajde da se sada vratimo na temu kojom smo započeli naš razgovor. Kako treba da zovemo one koji obavljaju dužnost propovedanja jevanđelja? (Ljudi koji obavljaju dužnost propovedanja jevanđelja.) Tačno. Oni se ne mogu zvati svedocima ni jevanđelistima, a pogotovo ne glasnicima jevanđelja. U konačnoj analizi, zaključak je da su to delatnici jevanđelja. Nikada nemojte sebe nazivati svedocima. Ljudi ne mogu da svedoče ni o čemu i sasvim je dovoljno da Bogu ne nanose sramotu. Još je gore nazivati sebe jevanđelistom. To vam je zvanje još više strano. Ono o čemu ti propovedaš nije „put”, a stvari o kojima propovedaš veoma su daleko od „puta”. Ako se, dakle, zaustavimo na nazivu „delatnici jevanđelja”, svako će imati preciznu definiciju ove dužnosti, a to je da su to naprosto ljudi koji tu dužnost obavljaju. Oni nisu nikakvi svedoci ni jevanđelisti. Te stvari su im potpuno strane. Ako biste ih zvali svedocima ili jevanđelistima, zar se oni ne bi osećali superiornim u odnosu na druge? Ljudima ne treba mnogo, pa da počnu da se hvale i šepure. Da li je dobro ili loše kad se ljudi na taj način hvale i šepure? (To je loše.) Ako ljude ne uzdižeš i ne veličaš, oni bi stalno da se sami šepure. Ako bi ih uzdizao, ako bi ih zvao svedocima, jevanđelistima ili glasnicima jevanđelja, možeš li da zamisliš na šta bi oni ličili nakon što čuju takve pohvale? Toliko bi se šepurili da bi, na kraju, poleteli. Da li vi sada, u osnovnim crtama, razumete razne istine koje se odnose na dužnost propovedanja jevanđelja? (Razumemo.) Da biste dobro obavljali dužnost propovedanja jevanđelja, morate se opremiti mnogim istinama. Neki ljudi pitaju: „Pošto ne propovedam jevanđelje, moram li i ja da se opremam istinom?” Drugi kažu: „Ne znam kada ću biti u stanju da propovedam jevanđelje. Nikada nisam propovedao jevanđelje i uz to sam loš govornik, pa kako onda da propovedam jevanđelje?” Ti ne znaš kako da propovedaš jevanđelje, ali zar ne možeš da se opremiš istinama koje se tiču propovedanja jevanđelja? Zar ne možeš malo da vežbaš držanje govora i upoznavanje s ljudima? Ako imaš osećaj odgovornosti i osećaj za misiju, ako želiš da tu dužnost dobro obavljaš i da sarađuješ s Bogom, treba da se opremiš istinama koje se tiču propovedanja jevanđelja. Moraš da se opremiš istinama u vezi sa vizijom i sa praksom. Nužno je da pripadnici Božjeg izabranog naroda budu opremljeni istinama koje se tiču pomenuta dva aspekta, jer nikada nije suvišno imati te istine za pojasom. One se ne tiču samo propovedanja jevanđelja, već su to istine koje ljudi moraju razumeti. Kakvu korist ljudi imaju od razumevanja tih istina? Koje im blagoslove one mogu doneti? Možda svako i može da razume opštu ideju, ali ljudi će, sa daljim napretkom i produbljivanjem Božjeg dela, nastaviti da doživljavaju to delo, a ujedno će i njihovo razumevanje istine biti sve dublje i naprednije. Njihovi odnosi s Bogom postajaće sve bliskiji i oni će se sve češće družiti s Bogom. Te istine, koje se tiču vizije i Božjeg dela, ljudi će polako, korak po korak, upoređivati s Božjim postupcima i s Njegovim stavom prema svakom pojedincu. Ovaj proces postepenog upoređivanja jeste proces spoznaje Boga. Uprkos tome što, kao stvoreno biće, već dugo veruješ u Boga, ti još uvek ne znaš ko je Bog, kako se On pojavljuje i kako dela. Zar takva vera nije previše smetena i konfuzna? Toliko već godina obavljaš svoju dužnost. Ali, ako naposletku i dalje ne budeš znao ništa o Bogu, to znači da tvoje verovanje u Boga nije imalo nikakvog smisla. Kad bi čuo đavole kako šire neke neosnovane glasine o Bogu, da li bi im poverovao? (Ne bih.) Iako sada kažeš da u takve stvari ne bi poverovao, ako ti zaista ne razumeš Boga, kad jednoga dana budeš čuo takve glasine, počećeš da sumnjaš i prevrtaćeš te reči po svom srcu, misleći: „Ma, da li je moguće? Zar bi Bog mogao tako nešto da učini?” Osećaćeš se nelagodno i nećeš imati volje da obavljaš svoju dužnost. Pod snažnim uticajem tih glasina, učiniće ti se da je put pred tobom mračan i sumoran, pa ćeš postati zbunjen i pogubljen. Kako to da su ljudi stalno zbunjeni i pogubljeni? Oni su stalno zbunjeni i pogubljeni zato što ne znaju gde se Bog nalazi, ni da li uopšte ima Boga. U kakvim se uslovima rađa ta zbunjenost? Ona nastaje onda kad mnoge, naizgled kontradiktorne stvari naprave u ljudima toliku zbrku, da oni više ne vide jasno smer kojim treba da idu i ne znaju kojim putem da pođu. Tako oni ostaju zbunjeni i pogubljeni. Da li vi možete jasno da vidite i da sagledate mnoge stvari koje vam stoje pred nosom i da sledite ispravan put? To će zavisiti od tvog razumevanja Boga i shvatanja istine, kao i od stepena tvoje opremljenosti istinom. Šta znači to kad su ljudi stalno zbunjeni i pogubljeni? Da li oni zaista ne vide put pred sobom? Jesu li zbunjeni i pogubljeni ljudi zaista slepi? Ne, ovde se zapravo radi o slepilu srca i obamrlosti prema istini, Bogu i prema sudu o ljudima, događajima i stvarima. Zašto su oni tako obamrli? Zato što ne razumeju istinu, što ne znaju za Božja dela, što ne poznaju Božju narav i što nemaju na osnovu čega da donesu tačan sud o svim stvarima. Oni, dakle, ne poseduju merilo po kojem bi mogli da sude o bilo čemu i da bilo šta okarakterišu. Zbog toga im je sve pomućeno, ništa ne vide jasno i s razumevanjem i nisu u stanju da donose sudove. Takođe nisu u stanju da definišu stvari, niti da prodru u njihovu suštinu. To se zove obamrlost. Obamrlost vodi ka slepilu, a zbog tog slepila ljudi se osećaju zbunjeno i pogubljeno. Tako to funkcioniše. Kako to da ljudi koji su tolike godine slušali propovedi i dalje ne mogu da razluče neke stvari? To je zato što takvi ljudi ne razumeju istinu. Oni ne mogu ništa da prozru, već samo slepo primenjuju propise i donose sudove. Da li se to može smatrati slepilom? Mada se ne može reći da su oni potpuno slepi, činjenica je da su delimično slepi. U stvari, ako čovek ne razume istinu, on ništa ne može do kraja da sagleda. Bez obzira na to koliko dugo neko veruje u Boga ili koliko je propovedi odslušao, ako ta osoba nikada nije mogla da razume istinu, to znači da je problem u njenom kovu. Ovo je direktno povezano s tim da li ta osoba ima ili nema duhovno razumevanje. Mnogi ljudi koji su dugi niz godina slušali propovedi mogu da razumeju nešto od istine i možda ti zapravo razumeš prilično mnogo toga, ali ti naprosto nedostaje prikladno okruženje, tako da neke od tih istina još nisi primenio, pa ti se stoga čini da ih i dalje ne razumeš. Kad ih budeš zaista iskusio na svojoj koži, kad budeš morao da doneseš neku odluku ili da neke stvari ozbiljno razmotriš, možda će relevantni aspekti istine postepeno početi da ti bivaju jasniji. U ovom trenutku, tvoji utisci su puni grubih, praznih kontura i doktrinarnih stvari. Kako sa godinama budeš sticao sve više iskustva, u tebi će mnoge istine postepeno bivati sve praktičnije i realističnije. To će ti omogućiti da sve bolje sagledavaš suštinu istine. Na taj način, moći ćeš zaista da dostigneš razumevanje istine i da probleme posmatraš senzitivnije. Ma koliko propovedi da odslušaju, ljudi koji ne razumeju istinu neće moći da prozru manifestacije ljudskosti, iskvarenih naravi, raznih ljudskih stanja, kao i suštine raznih tipova ljudi, čak ni ako ih posmatraju širom otvorenih očiju. Oni su, naprosto, slepi. Međutim, spolja gledano, čini se da osoba koja stremi ka istini ne obraća pažnju na to, ali će zato u svom srcu reagovati na držanje i ponašanje drugih ljudi i nesvesno će formirati utisak o tome. Odakle proističe taj utisak, to osećanje? Istine koje ljudi razumeju daju im sposobnost rasuđivanja. To ovim ljudima daje definiciju suštine takvog ponašanja, prakse ili manifestacija. Odakle ta definicija potiče? Istina je ta koja ljude vodi ka razumevanju i istina je ta koja ljudima pruža sposobnost suda i rasuđivanja. U ovom trenutku, vi razumete neke istine i posedujete izvesnu sposobnost rasuđivanja u vezi s određenim stvarima. Vaše razumevanje, međutim, nije veoma precizno, tako da još uvek nemate osećaj uverenosti i još uvek ste u procesu opipavanja puta koji stoji pred vama. Neki ljudi kažu: „U tom slučaju, trebalo bi da Ti s nama razgovaraš o svakoj pojedinačnoj stvari.” To nije neophodno. Ljudska biće imaju ljudske obaveze, a Bog ima Svoju oblast rada. Saopštio sam vam svaki aspekt istine, a vama preostaje samo da u svakodnevnom životu iskusite sve vrste ljudi, događaja i stvari. Sveti Duh će delovati i sve to orkestrirati. Od ljudi se zahteva samo jedno: da se angažuju u ljudskoj saradnji i ljudskoj težnji. Ako se ne budeš angažovao u toj težnji, ti to nećeš shvatiti, ma koliko da ti objašnjavam. Ja te neću na silu indoktrinisati, neću te prisiljavati da to spoznaš, razumeš i da u to uđeš. Ja to neću činiti, kao što neće ni Duh Sveti. Jedino ako ti svojom voljom, dobrovoljno i aktivno budeš praktikovao istinu i zakoračio u nju, istina će u tebi nesvesno početi da rađa plodove. A kad istina donese plodove, srce će ti biti ispunjeno svetlošću. To je razumevanje istine. Ukoliko, pak, ne budeš razumeo istinu, onda će te prema svemu obuzimati obamrlost, sporo ćeš reagovati i ništa nećeš moći do kraja da sagledaš. Primera radi, kad neko bude učinio nešto, za šta neko drugi kaže da je zlodelo i da je takve i takve prirode, ti to nećeš moći sâm da spoznaš i da sagledaš. Kad ti neko kaže kako glasi odgovor, možda ćeš ga priznati i prihvatiti na osnovu doktrina, ali i dalje nećeš biti u stanju da daš svoj pristanak u pogledu njegove suštine. A da li ti to zaista razumeš ako nisu u stanju da daš svoj pristanak? Pošto ne razumeš, ti samo možeš da slediš propise dok se baviš stvarima s kojima se susrećeš. To se dešava zato što ne razumeš istinu.

Kako da dužnost propovedanja jevanđelja obaviš dobro? Pre svega, moraš da razumeš razne istine koje se odnose na dužnost propovedanja jevanđelja. Primera radi, kada je reč o definiciji i određivanju položaja dužnosti propovedanja jevanđelja, kao i o pravilnom stavu koji treba usvojiti, patnji koju treba podneti, ceni koju treba platiti i odgovarajućim istinama u koje treba zakoračiti i koje treba praktikovati prilikom obavljanja te dužnosti, ako razumeš te istine, biće ti lako da dužnost propovedanja jevanđelja obavljaš dobro. Pored toga, s negativne tačke gledišta, treba preispitivati sva ona pitanja o tome koje pogrešne postupke treba izbegavati, koji se postupci mogu svrstati u čovekove dobre namere i da li su čovekove ideje i postupci potpuno usklađeni s načelima propovedanja jevanđelja. To praktično znači da se mora jasno proučiti svako ponašanje, svaki postupak, svako načelo i svaki zaključak u procesu propovedanja jevanđelja, kako bi se ustanovilo da li su oni naposletku usklađeni sa istina-načelima. Istrajavajte samo na onome što je u skladu sa istina-načelima. Sve stvari koje nisu usklađene sa istina-načelima moraju se napustiti. Jedino na taj način, progresivno će se poboljšavati rezultati koji se postižu obavljanjem dužnosti propovedanja jevanđelja. Nadalje, morate da upražnjavate skladnu saradnju, jer je to nešto najkorisnije za rad na jevanđelju. To delo je teško obavljati bez skladne saradnje. Braća i sestre treba da budu tolerantni jedni prema drugima i da podržavaju jedni druge. Da bi se ta dužnost dobro obavljala, neophodna je skladna saradnja. Treba biti poslušan prema svakome ko ispravno govori. Nemojte uvek donositi sudove da ste vi u pravu, dok svi ostali greše. Svoje odluke morate donositi u skladu s Božjim rečima. U zajedništvu razgovarajte o istini, u skladu s načelima koja je propisala Božja kuća, kako biste postigli konsenzus. Pored toga, tokom procesa saradnje na obavljanju ove dužnosti, morate učiti jedni od drugih, tako da se nedostaci jedne osobe nadoknađuju prednostima druge, i ne smete biti grubi jedni prema drugima. Štaviše, morate biti pažljivi i razboriti i morate sa oslanjati na ljubav u ophođenju prema ljudima koji istražuju pravi put. To je zato što su svi ljudi koji istražuju istiniti put nevernici – čak i oni religiozni među njima manje-više su nevernici – i svi su odreda krhki: skloni su da se tome protive i da osporavaju svaku frazu koja je u neskladu s njihovom voljom. Stoga, propovedanje jevanđelja takvim ljudima zahteva od nas strpljenje i toleranciju. Ono zahteva ekstremnu ljubav s naše strane, kao i primenu određenih metoda i pristupa. Ono što je, međutim, od ključne važnosti, jeste da im čitamo Božje reči, da im prenesemo sve istine koje je Bog izrazio da bi spasao čoveka i da im omogućimo da čuju glas Božji i Stvoriteljeve reči. Oni će od toga imati koristi. Najvažnije načelo propovedanja jevanđelja jeste da se onima koji su žedni Božje pojave i koji vole istinu omogući da čitaju Božje reči i da čuju Božji glas. Prema tome, manje im govorite ljudske reči i čitajte im više iz reči Božjih. Kad završite s čitanjem, razgovarajte s njima o istini. Na taj način ono mogu da čuju glas Božji i da razumeju nešto istine. Tada će se oni verovatno vratiti pred Boga. Propovedanje jevanđelja je obaveza svakoga ponaosob i svih zajedno. Ma kojoj osobi da zapadne ta obaveza, ona je ne sme izbegavati, niti smišljati bilo kakve razloge i izgovore da je odbije. Neki ljudi kažu: „Nisam neki govornik, slabo se razumem u Bibliju, a uz to sam i veoma mlad. Šta bih mogao da učinim ako bih se suočio sa iskušenjem ili opasnošću?” Takve reči su pogrešne. Propovedanje jevanđelja ne znači da ti je naloženo da radiš neke opasne stvari. Božja kuća ti neće dozvoliti da ideš tamo gde ti preti opasnost. Prilikom dodele dužnosti propovedanja jevanđelja, crkva sledi određena načela. Ovde se ne radi o prisiljavanju ljudi da na sebe preuzmu rizike, već o pravljenju razumnih aranžmana na osnovu stanja, kova i prednosti svakog pojedinca. Braća i sestre međusobno sarađuju, tako da će ova dužnost biti dodeljena onima koji mogu prikladno da je obave. Ne može se, doduše, reći da ona nije skopčana ni sa kakvim rizicima. Svaki živ čovek ponekad će se suočiti sa opasnošću. Ako te direktno Bog pošalje, ti si dužan da to prihvatiš, čak i ako to znači da ćeš naići na iskušenja, bol ili opasnost. Zašto treba da smatraš da si dužan da to prihvatiš? (To je ljudska obaveza.) Tačno, jedino na taj način propovedanje jevanđelja zaista preuzimate kao svoju dužnost i obavezu. To je pravilan stav koji svaka osoba treba da zauzme. To je istina i ljudi treba da je kao istinu prihvate, i to da je prihvate bez ikakvih rezervi. Ako jednoga dana više ne budeš bio prikladan za obavljanje drugih dužnosti ili ako se javi potreba za ljudima koji bi propovedali jevanđelje, pa tebi dodele da propovedaš jevanđelje, šta ćeš učiniti? To treba da prihvatiš kao nešto što si dužan da uradiš, bez ikakvih osećanja otpora, analize ili preispitivanja. To je Božji nalog. To je tvoja obaveza i tvoja dužnost. Nije na tebi da biraš. Pošto slediš Boga, nije na tebi da samostalno biraš i odlučuješ. Zašto ne treba da biraš? Zato što je propovedanje jevanđelja Božji nalog i zato što svi pripadnici izabranog Božjeg naroda imaju svoj udeo u tom delu. Neki ljudi kažu: „Imam preko 80 godina i nisam u stanju čak ni iz kuće da izađem. Može li Bog još uvek da mi poveri takav nalog?” Drugi kažu: „Meni je jedva 18 ili 19 godina, nisam video mnogo od sveta i ne umem da komuniciram s ljudima. Veoma sam stidljiv i užasavam se javno da govorim. Može li Bog, uprkos tome, da ovu dužnost dâ meni?” Bez obzira na sve, Bog ti daje taj nalog. Ma koliko da si star, moraš da učiniš sve što je u tvojoj moći kako bi obavio svoju dužnost propovedanja jevanđelja. Propovedaj ga što god možeš više i što većem broju ljudi. Bez obzira na dužnost koju trenutno obavljaš, treba da daš sve od sebe za propovedanje jevanđelja. Ako ti se jednog dana ukaže prilika da nekome propovedaš jevanđelje, treba li to da učiniš? (Treba.) Tako je. Mnogi ljudi imaju svoje dužnosti, ali su ipak u stanju da u slobodno vreme rade na propovedanju jevanđelja i da čak postignu neke rezultate. Bog to odobrava. Svi su, dakle, odgovorni za propovedanje jevanđelja. Ti ne treba o tome sâm da odlučuješ, niti da izbegavaš tu obavezu, već da u tome aktivno i dobrovoljno sarađuješ. Nemojte usvajati pasivan ili negativan stav, nemojte odbijati tu dužnost i nemojte smišljati svakakve izgovore i razloge zbog kojih je ne obavljate. Neki ljudi kažu: „Okruženje u kojem živim suviše je opasno. Mogu li da se uzdržim od propovedanja jevanđelja?” Ako si trenutno malog rasta, ako postoji neko ko bi tu dužnost mogao da preuzme od tebe i ako si sposoban za obavljanje drugih dužnosti, onda možeš ovu dužnost da zameniš za neku drugu. Ali, šta ali ako si baš ti osoba koja ovu dužnost mora da obavlja? (Dužan sam da je prihvatim.) Tačno. Dužan si da je prihvatiš i zato je prihvati od Boga. To je dužnost i obaveza svakog stvorenog bića. Neki kažu: „Fizički sam slab, pa ne mogu da podnesem poteškoće odlaska radi propovedanja jevanđelja.” Ako ne možeš da podneseš tako velike poteškoće, možeš li barem da izdržiš neke manje poteškoće? A ako ne možeš da podneseš baš nikakvu poteškoću, zar onda ne bi trebalo da budeš podvrgnut velikoj poteškoći Božje kazne? Dokle god si živ i dok dišeš, treba da obavljaš svoju dužnost i treba da propovedaš jevanđelje. To je savršeno prirodno i opravdano. Ako odbaciš svoju dužnost, ako ne propovedaš jevanđelje i ako odlučiš da izbegavaš svoje obaveze i da bežiš od njih, to onda nije ispravan stav ljudskog bića i ljudi ne treba da imaju takav opirući i odbrambeni stav. Ljudi treba da budu spremni da u svakom trenutku i na svakom mestu prihvate propovedanje jevanđelja kao svoju dužnost i obavezu. Neki kažu: „Tolike godine verujem u Boga, a crkva mi nijednom nije poverila dužnost propovedanja jevanđelja.” Je li to dobro ili loše? Ovde se ne radi o pitanju dobrog ili lošeg. Možda Bogu još uvek nisi potreban za propovedanje jevanđelja, nego za obavljanje nekih drugih dužnosti. A pošto su sve dužnosti važne, kako da odabereš neku od njih? Stoga treba da se pokoriš uređenjima crkve, bez izražavanja svojih ličnih želja. Kad Bogu zatrebaš za propovedanje jevanđelja, On će ti reći: „Nije više prikladno, a ni važno da ti obavljaš svoju trenutnu dužnost. Dužnost propovedanja jevanđelja je važnija.” Šta u tom slučaju treba da uradiš? Treba to da prihvatiš kao nešto što si dužan da uradiš, bez ikakve analize, prosuđivanja ili preispitivanja, a pogotovo bez opiranja ili odbijanja. To je ispravan stav koji jedno stvoreno biće treba da ima prema Stvoritelju. Kad ljudi zauzmu takav stav, može li se reći da je stav između njih i Boga, u izvesnom smislu, postao normalan i prikladan? U čemu se očituje odnos između čoveka i Boga? On se očituje u tvom odnosu prema onome što Bog od tebe zahteva da uradiš. Ako ti Bog poveri da uradiš nešto, a ti počneš da se premišljaš, da razmišljaš o tome i da se pitaš: „Zašto tražiš od mene da to uradim? Hoću li od toga imati neke koristi?” – ako uopšte možeš tako da razmišljaš, onda tvoj odnos s Bogom nije normalan i ti se Bogu nisi pokorio. Ako kažeš: „Važno je ovo što mi je Bog naložio da uradim. Ne smem da budem nemaran prema onome što Bog traži od mene. Moram to pažljivo da obavim. Šta god da Bog traži od mene da uradim, šta god da mi Bog poveri, to je moja dužnost. Poslušaću Boga i učiniću sve što Bog uređuje. Ne mogu to da odbijem. Ako ne mogu da ostanem nepokolebljiv u svojoj dužnosti, ako je odbijem, ako je ne shvatim ozbiljno ili ako je ne obavim dobro, ja ću time izdati Boga” – to je znak da poseduješ razum koji priliči jednom stvorenom biću i da si usvojio ispravan stav koji stvoreno biće treba da ima prema svojoj dužnosti. Ukoliko, pak, i dalje odbijaš to da prihvatiš i ako još opravdavaš izbegavanje te svoje dužnosti, mada odlično znaš da se radi o Božjem nalogu, onda je reč o problemu ozbiljne prirode. To nije samo pobuna protiv Boga, to je izdaja Boga. Ako veruješ u Boga, moraš da zauzmeš stav i status stvorenog bića i moraš da prihvatiš i da se pokoriš nalozima Stvoritelja. To je ispravan stav. Ako nemaš ispravan stav prema vlastitoj dužnosti, priroda tog problema je veoma ozbiljna. Ukoliko, tek nakon što si poverovao u Boga, ne razumeš istinu, nema potrebe da te iko uzima zaozbiljno. Ako već nekoliko godina veruješ u Boga i razumeš neke istine, ali si još uvek u stanju da odbiješ Božji nalog, ako ne propovedaš jevanđelje i ako još uvek površno obavljaš svoju dužnost, kakva je priroda tog problema? To ne samo da pokazuje da si lišen savesti i razuma, već je to, što je najvažnije, pobuna i otpor protiv Boga, to je izdaja Boga. Može se reći da se radi o veleizdaji. Čak ni to ne bi bilo preterano reći. Jedna takva osoba ne zavređuje da se nazove ljudskim bićem i neminovno će pretrpeti kaznu. Kad već priznaješ da si stvoreno biće, kakav to razum priliči stvorenim bićima? Razum koji ti nalaže da radiš sve ono što ti Stvoritelj kaže da uradiš i da se pokoravaš svim uređenjima Stvoritelja. Jedino takva savest i razum priliče ljudskim bićima. A od onih koji razumeju istinu još se više očekuje apsolutno pokoravanje Božjim orkestracijama i uređenjima. Oni nikada ne smeju da pokažu ni najmanji znak buntovništva.

Istina u vezi propovedanja jevanđelja tiče se raznih vrsta ljudi. Trebalo bi da se tiče svih. U prvom trenutku, kada su neki ljudi čuli naš razgovor o ovom aspektu istine, pomislili su da se to ne odnosi na njih. Ali do sada bi svako trebalo da ima stav u vezi sa dužnošću propovedanja jevanđelja i svako bi trebalo da ima svest o tom aspektu istine. Takođe bi trebalo da znaju tačan opis te dužnosti. Dakle, u koji položaj su ljudi sebe postavili? (U položaj stvorenog bića.) Ti si stvoreno biće; šta je onda prvi prioritet stvorenog bića? (Da se pokori Stvoritelju.) Koje je prvo konkretno ispoljavanje pokoravanja Stvoritelju? (Da obavljamo svoju dužnost kao stvorena bića.) Dakle, koja je prva dužnost koju stvoreno biće treba da obavlja? (Da propoveda jevanđelje i da svedoči o Bogu.) Tako je. To je odgovor koji tražim. Krenuli ste veoma krivudavim putem pre nego što ste konačno pogodili tačan odgovor. Prvi prioritet svakog stvorenog bića jeste da propoveda jevanđelje, da svedoči o Božjem delu i da ga prenosi po celom svetu i do najdaljih krajeva zemlje. To je odgovornost i obaveza svakoga ko prihvata jevanđelje Božje. To je nešto na šta su obavezani. Može se desiti da trenutno ne obavljaš tu dužnost, ili da ti se ta dužnost čini kao daleka, ili da nikada nisi pomislio da je to dužnost koju moraš da obavljaš. Međutim, u srcu ti mora biti jasno sledeće: ta dužnost je povezana s tobom. To nije samo tuđa odgovornost, to je i tvoja odgovornost i tvoja dužnost. Samo zato što ti trenutno nije dodeljeno da obavljaš tu dužnost, ne znači da ona nema nikakve veze s tobom, da nije na tebi da obavljaš tu dužnost, ili da ti Bog nije poverio da je obavljaš. Ako tvoje shvatanje može da se uzdigne do tog nivoa, zar to ne znači da je tvoje viđenje dužnosti propovedanja jevanđelja koje držiš u srcu u skladu sa istinom i namerom Božjom? Kada se vaše razumevanje uzdigne na taj nivo, jednog dana, nakon što završite sav tekući posao, Bog će izdati zapovest da vas raseje i rasporedi svuda, čak i u neka mesta koja smatrate najčudnijim, najneprijatnijim i najtežim. Šta ćete onda? (Bićemo dužni da prihvatimo.) To je ono što sada kažete, ali kada dođe dan, na oči vam mogu navreti suze. Sada morate da se pripremite tako da spoznate sledeće: „Ovo je doba u kojem sam se rodio. Srećan sam što sam prihvatio Božje delo poslednjih dana i srećan sam što imam udela u delu Božjeg plana upravljanja. Stoga, vrednost i značaj mog života treba da budu u tome da posvetim celokupnu svoju životnu energiju širenju rada na Božjem jevanđelju. Ništa mi drugo neće biti na pameti.” Da li imate tu rešenost? (Imamo.) Trebalo bi da je imate, da ste se pripremili i da imate plan. Samo tako možete da budete istinsko stvoreno biće, stvoreno biće koje Bog voli i koje je u skladu sa merilom. Ima onih koji kažu: „Nisam spreman i uplašio bih se da sada traže od mene da propovedam jevanđelje.” Ne boj se, Bog te neće terati da to činiš pre nego što budeš spreman. A ako kažeš da si spreman, Bog te možda još uvek neće upotrebiti. Dakle, kada ćeš biti upotrebljen? To zavisi od Boga, tako da ne moraš da brineš o tome. Kada Bog bude želeo da te upotrebi, On će sve pripremiti. Kada stekneš potreban rast i iskustvo i ispuniš sve druge neophodne uslove, On može da uredi da propovedaš jevanđelje na različitim mestima. Kada to vreme dođe, da li ćeš moći da se nazoveš glasnikom jevanđelja? (Ne.) Ni u jednom trenutku oni koji obavljaju tu dužnost ne mogu se nazvati glasnicima jevanđelja. To se nikada neće promeniti. Kako bi takvi ljudi trebalo da se zovu? (Delatnici jevanđelja.) To je već preciznije. Bez obzira na to kako se takvi ljudi zovu, to je dužnost koju obavljaju. To je istina i ona se nikada neće promeniti. Ako se promeni ime i identitet tih ljudi, onda će se promeniti i suština dela. Kada se suština promeni, skrenuće s puta istine. Kada delo skrene s puta istine, postaće religiozno ponašanje. U tom slučaju, ljudi će odlutati sve dalje od puta spasenja, ići će na jug kada budu hteli da idu na sever. Zato nikada ne idite pogrešnim putem. U svakom trenutku kada se delatnici jevanđelja raspoređuju i šalju na različita mesta, oni ne čine ništa drugo nego obavljaju svoju dužnost propovedanja jevanđelja. Oni nisu svedoci, nisu jevanđelisti, a još manje su glasnici jevanđelja. To je večna i nepromenljiva istina.

Od onoga što sam do sada rekao, većina ljudi će sigurno osetiti svetlost u svom srcu, a mnogi od njih će nestrpljivo trljati ruke, misleći: „Odlično, izgleda da budućnost baš obećava! Put koji nam je Bog pripremio blista jarkom svetlošću!” Ne mora nužno da bude tako. Bog ima uređenja za svakog Svog sledbenika. Svaki od njih ima okruženje koje je za njih pripremio Bog, u kojem može da obavlja svoju dužnost, i da ima blagodat i blagonaklonost Božju namenjene njemu da u njima uživa. Oni se takođe nalaze u posebnim okolnostima koje Bog za njih priprema i mnogo je patnji koje moraju da pretrpe – ništa nije med i mleko kao što ljudi zamišljaju. Osim toga, ako prihvatiš da si stvoreno biće, moraš da se pripremiš na patnju i platiš cenu radi ispunjavanja svoje odgovornosti propovedanja jevanđelja i radi pravilnog obavljanja svoje dužnosti. Cena može biti patnja zbog neke fizičke bolesti ili nedaće, ili patnja zbog progona velike crvene aždaje, ili nerazumevanje ovozemaljskih ljudi, kao i nedaće koje se doživljavaju prilikom propovedanja jevanđelja: biti izneveren, biti pretučen i vređan, biti osuđen – pa čak i biti napadnut od strane grupe ljudi i izložen smrtnoj opasnosti. Može se dogoditi da tokom propovedanja jevanđelja stradaš i pre nego što se Božje delo završi i da ne doživiš dan Božje slave. Morate biti spremni na to. Ne kažem to da bih vas uplašio; to je činjenica. Sada kada sam to jasno stavio do znanja, a vi shvatili, ako još uvek imate tu rešenost i sigurni ste da se to neće promeniti i ako ostanete odani do smrti, to dokazuje da posedujete određeni rast. Nemojte pretpostavljati da će propovedanje jevanđelja među prekomorskim zemljama u kojima vladaju verska sloboda i ljudska prava proći bezopasno i da će sve što radite ići glatko, da će sve to imati Božji blagoslov i biti u skladu s Njegovom velikom silom i autoritetom. To pripada svetu ljudskih predstava i uobrazilje. Fariseji su takođe verovali u Boga, ali su ovaploćenog Boga razapeli na krst. Dakle, šta loše današnji religiozni svet može da učini ovaploćenom Bogu? Učinili su toliko loših stvari – sudili su Bogu, osudili su Boga, bogohulili su – nema te loše stvari za koju nisu sposobni. Ne zaboravite da su Gospoda Isusa upravo vernici razapeli na krst. Samo su oni bili u prilici da učine tako nešto. Nevernike nije bilo briga za to. U dosluhu sa vlastodršcima, ti vernici su se dokopali Gospoda Isusa i razapeli Ga na krst. Štaviše, kako su skončali učenici Gospoda Isusa? Među učenicima je bilo onih koji su kamenovani, koje su vukli konji, koji su razapeti naglavačke, raščerečeni uz pomoć pet konja – svakojake pogibije su ih zadesile. Koji je bio razlog njihove pogibije? Da li to što su se bavili nekim nedelima, pa su po zakonu pogubljeni? Ne, nije. Prenosili su Gospodovo jevanđelje, ali narodi sveta to nisu prihvatali, već su ih osuđivali, tukli i vređali, pa čak i pogubili – tako su doživeli mučeničku smrt. Nemojmo govoriti o konačnom ishodu tih mučenika, niti o Božjem sudu o njihovim delima, već se zapitajmo sledeće: kada su stigli do kraja, da li su načini na koje su skončali bili u skladu s ljudskim predstavama? (Ne, nisu.) Iz ugla ljudskih predstava, oni su platili tako veliku cenu da bi prenosili Božje delo, ali ih je na kraju Sotona ubio. To nije u skladu s ljudskim predstavama, ali jeste upravo ono što im se dogodilo. Ono što je Bog dozvolio. Kakvu istinu možemo tražiti u ovome? Da li je to što je Bog dozvolio da završe na taj način Njegovo prokletstvo i osuda, ili je to bio Njegov plan i blagoslov? Nijedno od ta dva. Šta je to onda bilo? Ljudi se sa mnogo tuge sada sećaju njihovih pogibija, ali tako je bilo. Tako su stradali oni koji su verovali u Boga; kako se to može objasniti? Kada pominjemo tu temu, vi se stavljate u njihov položaj, pa je li vam onda srce tužno i da li osećate skrivenu bol? Mislite: „Ti ljudi su obavili svoju dužnost da prenose Božje jevanđelje i treba ih smatrati dobrim ljudima, pa kako je onda mogao da ih zadesi takav kraj i takav ishod?” Zapravo, tako su njihova tela ginula i umirala; to je bio njihov način odlaska iz ljudskog sveta, ali to nije značilo da im je i ishod bio isti. Bez obzira na to kakav je bio način njihove smrti i odlaska ili kako se to dogodilo, Bog nije tako odredio konačne ishode tih života, tih stvorenih bića. To moraš jasno da uvidiš. Naprotiv, upravo je to bio način na koji su oni osudili ovaj svet i dali svedočanstvo o Božjim postupcima. Ta stvorena bića upotrebila su svoje najdragocenije živote – upotrebila su poslednji trenutak svog života da daju svedočanstvo o Božjim postupcima, da daju svedočanstvo o velikoj Božjoj sili i da objave Sotoni i svetu da su Božji postupci ispravni, da je Gospod Isus Bog, da je On Gospod i Božje ovaploćeno telo. Čak ni u svojim poslednjim trenucima nikada nisu poricali ime Gospoda Isusa. Zar to nije bio neki oblik suda nad ovim svetom? Iskoristili su svoj život da objave svetu, da dokažu ljudskim bićima da je Gospod Isus Gospod, da je Gospod Isus Hristos, da je On ovaploćeno telo Božje, da delo iskupljenja celog ljudskog roda koje je On obavio omogućava ovom ljudskom rodu da nastavi da živi – ta činjenica je zauvek nepromenljiva. U kojoj meri su oni koji su ubijeni kao mučenici zbog propovedanja jevanđelja Gospoda Isusa obavljali svoju dužnost? Da li je to bilo do krajnjih granica? Kako su se te krajnje granice ispoljile? (Ponudili su svoje živote.) Tako je, platili su cenu svojim životom. Porodica, bogatstvo i materijalne stvari u ovom životu su spoljašnje stvari; jedino je život povezan sa sopstvom. Za svakog živog čoveka život je vredan najvećeg čuvanja, ono što mu je najdragocenije, a ispostavilo se upravo da su ti ljudi bili u stanju da ponude tu svoju najveću dragocenost kao potvrdu i svedočanstvo o Božjoj ljubavi prema ljudskom rodu. Celim putem, sve do svoje smrti, oni nisu porekli Božje ime, niti su porekli Božje delo i iskoristili su svoje poslednje trenutke života da daju svedočanstvo o postojanju te činjenice – zar to nije najviši oblik svedočenja? To je najbolji način da čovek obavi svoju dužnost; to je ono što znači ispuniti svoju odgovornost. Kada im je Sotona pretio i terorisao ih i kada ih je na kraju čak naterao da sopstvenim životom plate cenu, oni se nisu odrekli svoje odgovornosti. To znači ispuniti svoju dužnost do krajnjih granica. Šta pod tim podrazumevam? Da li podrazumevam da treba da koristite isti metod da date svedočanstvo o Bogu i da prenosite Njegovo jevanđelje? Nije nužno da to učiniš, ali moraš da shvatiš da je to tvoja odgovornost, da ako Bog od tebe to traži, treba to da prihvatiš kao nešto što si dužan da uradiš. Ljudi danas u sebi nose strah i brigu, ali čemu služe ta osećanja? Ako Bogu nisi potreban da to učiniš, zašto onda brineš o tome? Ako si Bogu potreban da to učiniš, ne treba da izbegavaš odgovornost, niti da je odbacuješ. Trebalo bi samoinicijativno da sarađuješ i da prihvatiš to bez brige. Bez obzira na to kako neko umre, ne bi trebalo da umre pre Sotone, niti bi trebalo da umre u Sotoninim rukama. Ako će neko da umre, treba da umre u Božjim rukama. Ljudi su od Boga potekli i Bogu se vraćaju – takav je razum i stav koji stvoreno biće treba da poseduje. To je konačna istina koju treba da razume onaj ko propoveda jevanđelje i obavlja svoju dužnost – čovek mora da plati cenu svojim životom da bi prenosio jevanđelje i dao svedočenje o jevanđelju ovaploćenog Boga o obavljanju Njegovog dela i spasenju čovečanstva. Ako imaš tu rešenost, ako možeš da daš svedočenje na taj način, to je divno. Ako još uvek ne poseduješ tu vrstu rešenosti, trebalo bi da, barem, pravilno ispuniš odgovornost i dužnost koje se nalaze pred tobom, poveravajući ostalo Bogu. Kako meseci i godine budu prolazili, kako budeš stariji i iskusniji, a tvoje razumevanje istine temeljnije, možda ćeš tada shvatiti da imaš obavezu i odgovornost da ponudiš svoj život radu na Božjem jevanđelju, čak i do svog poslednjeg daha.

Sada je pravo vreme da počnemo da govorimo o ovim temama jer je širenje jevanđelja carstva već počelo. Ranije, u Doba zakona i Doba blagodati, neki drevni proroci i sveci dali su svoje živote propovedajući jevanđelje, tako da i oni rođeni u poslednjim danima mogu dati svoje živote za taj cilj. To nije nešto novo niti iznenadno, a još manje je prekomeran zahtev. To je ono što stvorena bića treba da rade i dužnost koju treba da obavljaju. To je istina; to je najviša istina. Ako samo uzvikuješ parole o onome što želiš da učiniš za Boga, da želiš da ispuniš svoju dužnost i koliko želiš da se trudiš i da se daš Bogu, to je beskorisno. Kada se najzad suočiš sa stvarnošću, kada se od tebe zatraži da žrtvuješ život, da li ćeš se požaliti u poslednjem trenutku, da li ćeš biti voljan, da li ćeš se zaista pokoriti – time se tvoj rast stavlja na probu. U trenutku kad će ti život biti oduzet, ako osećaš unutrašnji spokoj, spreman si i bez pogovora se pokoravaš, osećaš da si do kraja ispunio svoje odgovornosti, obaveze i dužnosti i tvoje srce je ispunjeno radošću i mirom – ako takav odeš – onda, iz Božjeg ugla, uopšte nisi ni otišao. Naprotiv, ti živiš u drugoj sferi i u drugom obliku. Dogodilo se samo to da se promenio način tvog života – nisi zaista mrtav. Iz ljudskog ugla, to deluje ovako: „Šteta, ova osoba je umrla vrlo mlada!” Ali iz Božjeg ugla, niti si umro niti si otišao da patiš; naprotiv, otišao si da uživaš u blagoslovima i da se približiš Bogu. Ovo je zato što si, kao stvoreno biće, u Božjim očima već u skladu s merilom u pogledu obavljanja svoje dužnosti, ti si sada obavio svoju dužnost i Bogu više nisi potreban da obavljaš tu dužnost u redovima stvorenih bića. Za Boga, tvoj se „odlazak” ne naziva „odlaskom”, ti si „uzet”, „poveden” ili „odveden”, i to je dobro. Da li želite da vas Bog prevede? (Želimo.) Nemojte to da želite. U ovom životu ima mnogo stvari koje čovek ne razume. Ne žurite da stignete do tog koraka. Pre nego što taj dan dođe, moraš nastojati da shvatiš više istine i da saznaš više o Stvoritelju. Ne čini ništa zbog čega ćeš se na kraju kajati. Zašto kažem da ne treba da činimo ništa zbog čega ćemo se na kraju kajati? Ljudi u ovom životu zapravo nemaju mnogo vremena da pređu put od razumevanja nečega do dobijanja prilike, do posedovanja kova i ispunjavanja uslova za stupanje u dijalog sa Stvoriteljem, i do sticanja istinskog razumevanja i znanja o Stvoritelju, kao i straha od Stvoritelja, te da krenu putem bogobojažljivosti i otklona od zla. Ukoliko sada želiš da te Bog brzo odvede, ne odnosiš se odgovorno prema sopstvenom životu. Da bi bio odgovoran, treba da požuriš da se opremiš istinom, da više razmišljaš o sebi kada ti se nešto dogodi i da se brzo iskupiš za sopstvene nedostatke. Zatim treba da budeš u stanju da primenjuješ istinu, da deluješ u skladu s načelima i uđeš u istina-stvarnost. Treba da imaš više znanja o Bogu, da budeš u stanju da spoznaš i shvatiš Božje namere i da ne živiš svoj život uzalud; treba da spoznaš gde je Stvoritelj, šta su Stvoriteljeve namere i kakvi su Stvoriteljeva radost, bes, tuga i sreća. Čak i ako ne možeš da dođeš do dublje spoznaje ovih stvari ili da ih sve spoznaš, moraš bar da poseduješ osnovno razumevanje Boga, da Ga nikada ne izdaš, da imaš osnovnu usklađenost sa Bogom, da pokažeš razumevanje prema Bogu, da pružiš osnovnu utehu Bogu i da činiš ono što stvoreno biće treba da čini i što u osnovi može da postigne. To zaista nije lak podvig. Tokom obavljanja svojih dužnosti, ljudi mogu postepeno da spoznaju sebe, a time spoznaju i Boga. Taj proces je zapravo interakcija između Stvoritelja i stvorenih bića, i trebalo bi da bude proces vredan sećanja tokom čitavog života. Taj proces treba da bude nešto u čemu ljudi zaista uživaju, a ne nešto što je bolno i teško za podnošenje. Stoga ljudi treba da cene dane i noći, godine i mesece provedene u obavljanju svojih dužnosti. Oni treba da cene to razdoblje i ne treba da ga smatraju opterećenjem ili bremenom. Treba da duboko prožive i iskuse tu etapu svog života i da zatim dostignu razumevanje istine i prožive malo ljudskog obličja, poseduju bogobojažljivo srce i čine sve manje zla. Ako razumeš dosta istine, nemoj činiti ništa što uznemirava Boga ili prema čemu Bog oseća odbojnost, a kada staneš pred Boga, osećaš da te se Bog više ne gnuša, i to je tako divno! Kada neko postigne tako nešto, zar ne bi bio u miru čak i da umire? Dakle, šta je tim ljudima koji mole da umru sada? Oni samo žele da pobegnu, ne žele da pate. Oni samo žele brz kraj ovog života, da mogu da odu i prijave se kod Boga. Želiš da se prijaviš kod Boga, ali Bog te još uvek ne želi. Zašto bi se prijavio kod Boga pre nego što te On pozove? Nemoj da Mu se prijavljuješ pre vremena. To ne valja. Ako proživljavaš smislen i vredan život i Bog te odnese, to je divno!

Da li svi razumete o čemu smo danas razgovarali? Nadam se da vas ove reči nisu dodatno opteretile i nadam se da vas sadržaj današnjeg zajedništva nije uplašio. Štaviše, nadam se da vam je to omogućilo da shvatite neke istine koje treba da shvatite, kako biste se bolje nosili sa pitanjem vere u Boga i osećali se sigurnije i jasnije u vezi s tim. Da li su Moje reči postigle to dejstvo? (Jesu.) Opišite Mi kako. (Ranije nisam zaista shvatao propovedanje jevanđelja kao svoju dužnost. U srcu sam gajio mnogo pogrešnih stavova. Smatrao sam da će mi biti dodeljeno da propovedam jevanđelje samo ako loše obavljam druge svoje dužnosti. Činilo mi se da je propovedanje jevanđelja najgora dužnost i zaista nisam smatrao da je to nalog koji Bog poveri čoveku. Danas nam je Božji razgovor u zajedništvu rekao da je propovedanje jevanđelja i svedočenje o Bogu čovekova odgovornost i da bi ljudi trebalo da se osećaju obaveznim da idu i ispune tu odgovornost. Tek tada sam osetio da su moji stavovi isuviše apsurdni i da su oni razlog zašto zaista nisam želeo da na pravi način obavim dužnost propovedanja jevanđelja. Slušanje današnjeg zajedništva sa Bogom je preokrenulo moje stavove.) Odlično. Da li još neko želi nešto da kaže? (Nekada sam mislio da sam samo sitno stvoreno biće i nisam smatrao da je to što obavljam ovu dužnost velika stvar. Smatrao sam da moja dužnost nije važna, niti dostojna pažnje. Međutim, danas sam čuo Boga kako kaže da je On svakoj predodređenoj osobi odredio dužnost koju obavlja i da ih je On sve pažljivo isplanirao i uredio. Ako ljudi ne obavljaju svoje dužnosti posvećeno, onda oni izbegavaju odgovornost i obaveze. Konkretno, kada sam u zajedništvu sa Bogom čuo da je propovedanje jevanđelja i svedočenje o Bogu nalog koji Bog poverava svima i da je to odgovornost stvorenih bića, dobio sam veliku veru i rešenost da idem putem koji je Bog predodredio. Želim da preuzmem odgovornost za svoj život, da dobro obavljam svoju dužnost i da završim svoju misiju. Tada ću moći da pružim malo utehe Bogu. Zajedništvo sa Bogom me je posebno dirnulo u srce. Osetio sam da više ne mogu da potcenjujem nalog koji mi je Bog dao.) To je lepo rečeno. Svi se osećaju isto, zar ne? (Da.) Kao što vidiš, kada ljudi ne shvataju istinu, postaju smeteni i mogu da previde čak i tako veliku stvar kao što je propovedanje jevanđelja. Međutim, kada se istina jasno podeli, ljudi shvataju važnost, spoznaju svoj položaj i saznaju vrednost sopstvenih života. Da li to znači da imaju pravac? (Da.) Istina može da promeni srca ljudi. Osim istine, postoji li neka teorija koja može da pokrene tvoje srce i promeni tvoje gledište? Ne postoji. Samo reči istine mogu da promene tvoje gledište. Zašto te reči mogu da promene tvoje gledište? Zato što su te istine toliko praktične da ih niko ne može opovrgnuti. Te istine vezane su za ljudski život i za njegovu misiju. One su blisko vezane za ljudska bića; njima nisu nevažne. To nisu neke beznačajne stvari, već su vezane za misiju ljudskog života i vrednost i smisao življenja. Stoga, kada se izgovore jasno, te reči mogu promeniti srca ljudi tako da će oni prihvatiti te reči i promeniti svoje stavove. Današnje zajedništvo trebalo je da odigra određenu ulogu u promeni odnosa ljudi prema svojim dužnostima. Ako te istine mogu da promene živote ljudi, način na koji žive i pravac kojim idu u svom traganju, to bi bilo divno. To bi značilo da danas nisam uzalud izgovorio ove reči. Sada kada sam završio Svoje zajedništvo o ovim istinama, vi treba da ih postepeno primenjujete, doživljavate i svarite u svom svakodnevnom životu. Kada ove istine postanu tvoja stvarnost i tvoj život, Bog ti neće oduzeti titulu stvorenog bića i zaista ćeš nešto zadobiti. Tada, kada Bog zaista zatraži od tebe da ponudiš svoj život i iskoristiš svoj život da daš svedočenje o Njegovim delima i o Njegovom jevanđelju, bićeš oslobođen brige i straha i sigurno nećeš odbiti. Radosno ćeš prihvatiti. Pošto je to nalog čije ti je izvršenje Stvoritelj poverio, prihvatićeš ga od Boga. Stoga, da bi sačekali i dočekali taj dan, osim što mogu da razumeju ove istine, ljudi sada moraju marljivo da rade da bi se opremili Božjim rečima i stekli veće i dublje znanje o Božjem delu i Božjoj naravi. To je ono što je najvažnije.

25. decembar 2018. godine


Važno je popraviti odnose između čoveka i Boga

Kada se uspostavlja normalna veza sa Bogom, najvažnije pitanje je kako se odnositi prema Njegovim rečima. Na koji god način da Bog govori, na koju god temu i u kojoj god meri, činjenica je da je sve što On kaže ono što je čoveku najpotrebnije, ono što bi čovek trebalo da razume i ono što bi trebalo da mu se dȃ. Štaviše, reči koje Bog izgovara su savršeno dostižne čovekovom umu i njegovoj misli, to jest, njegovoj urođenoj sposobnosti. One su shvatljive i razumljive čoveku. Šta god Bog kazao ili uradio, bilo da je u pitanju Sveti Duh koji deluje u čoveku ili Božje uređenje raznih ljudi, događaja, stvari ili okruženja, to ne prevazilazi ni okvire čovekove urođene sposobnosti niti granice njegove misli; naprotiv, to je specifično, iskreno i stvarno. Ako neko to ne može da razume, sa njim nešto nije u redu. To znači da je on izuzetno lošeg kova. U svakom slučaju, način i ton Božjeg govora, čime je podstaknut da govori i sve reči koje daje ljudima su stvari koje vernici u Boga moraju da razumeju i one su sve razumljive ljudima. To je zato što se Bog obraća čoveku, zato što govori ljudskim jezikom i zato što, kada izražava Svoje reči, On ih prenosi i daje čoveku koristeći, koliko god je to moguće, govorni i raznolik jezik i rečnik koji je dostupan i pristupačan ljudima, kako bi ljudi sa različitim mišljenjima i perspektivama, ljudi različitih nivoa pismenosti, različitog obrazovanja i porodičnog stanja svi mogli da ih shvate i razumeju. U svim tim rečima koje Bog izgovara postoji nešto što bi trebalo da razumeš: u Njegovim rečima nema ničega previše ezoteričnog ili apstraktnog, nema reči koje čovek ne može da protumači. Dokle god neka osoba ima određeni kov i usredsređuje se na sprovođenje i doživljavanje Božjih reči, ona može da dostigne razumevanje istine i dokuči Njegove namere. Istine koje Bog izražava potiču od Njega, ali oblici jezika koje On koristi da ih izrazi, uključujući i određene frazeologizme, svi su ljudski. Oni ne izlaze van granica ljudskog jezika. Kakav god oblik Bog koristi da izgovara Svoje reči, kakav god način ili ton koristi u govoru, bez obzira da li Njegovi frazeologizmi potiču sa Zapada ili Istoka, bez obzira na to da li koristi drevni ili moderni ljudski jezik, da li je ijedan jezik kojim On govori ljudskom rodu nerazumljiv ili neljudski? (Nije.) Niko se do sada nije susreo sa takvim primerom. Neki ljudi kažu: „To nije u redu; pronašao sam dve takve reči: ’pravednost’ i ’veličanstvo’.” „Pravednost” i „veličanstvo” su dva opisa ili dve izjave o jednom aspektu božanske suštine, ali zar ljudi ne koriste te reči i sada? (Da, koriste ih.) Bez obzira koliko dobro razumeš ove dve reči, možeš makar da pronađeš njihove osnovne, originalne definicije u rečniku i kada te najoriginalnije definicije uporediš sa Božjom suštinom, sa Njegovom naravi i onim što On ima i što jeste, u toj kombinaciji, ove reči ljudima postaju konkretnije i više nisu apstraktne. Ako tome pridodamo dugačka izlaganja činjenica, komentare i objašnjenja ovih reči u Božjim rečima, i te dve reči će postati konkretnije svim ljudima, biće živopisnije, autentičnije, biće sve bliže Božjoj suštini, odlikama i Božjem biću koje ljudi treba da spoznaju. Dakle, vokabular i izjave koje se tiču Božje naravi vam se više ne čine apstraktnim ili tajanstvenim. Recite Mi, onda: postoji li išta apstraktno u onim istinama koje spominju čovekovu uobičajenu primenu, put kojim korača i istina-načela? (Ne postoji.) Ponavljam, tu nema ničeg apstraktnog.

Od kada sam počeo da izražavam Svoje reči i držim propovedi, ulažem izuzetan napor da se služim ljudskim jezikom – jezikom koji ljudi mogu da razumeju, koji mogu da koriste i koji mogu da shvate – u propovedima, u zajedničkim razgovorima o istini i u raspravama o istina-načelima, kako biste vi bolje razumeli istinu. Zar to nije ljudski pristup? Kakvu korist vi imate od toga? To vam pomaže da bolje razumete još istine. A šta Ja želim da postignem time što tako govorim? Da vam omogućim da čujete bogatiji, raznovrsniji jezik, zatim da koristim taj raznovrstan jezik kako bi ljudima bilo lakše da razumeju istinu i kako ne bi mislili da je ona dosadna. Raznolikost jezika u Bibliji, kako u Starom, tako i u Novom zavetu, spada u neku vrstu idioma, takvog da ljudi mogu da letimično pogledaju neke reči i prepoznaju da su one biblijske, da potiču iz Biblije. Postoji nešto označavajuće ili simbolično u tim rečima. Ono što Ja radim je da se trudim da stilovi i odabir reči iz današnjeg jezika budu lišeni karakteristika ikone, kako bi ljudi mogli da vide da taj jezik prevazilazi biblijski idiom. Iako ljudi mogu da vide iz sadržaja i tona Božjeg govora da taj govor i reči koje Bog izgovara u Bibliji izgleda potiču iz istog izvora, oni takođe mogu da vide u odabiru reči da je Božji govor izašao iz okvira Biblije, okvira Starog i Novog zaveta, i da se uzdigao više čak i od duhovne terminologije koju su koristili svi duhovni ljudi tokom ovih milenijuma. Koje to izraze, između ostalih, Bog sada izgovara? Neki od njih su pozitivan, pohvalni jezik koji ljudi često koriste, dok su neke druge reči i jezik koji On koristi pogodniji da se razotkrije i izrazi čovekova iskvarena narav. Postoje i neke specijalizovane stvari, koje se tiču književnosti, muzike, plesa, prevoda i sličnih stvari. To za cilj ima da omogući svima, bez obzira na oblast njihove dužnosti ili njihovo stručno znanje, da osete da su istine koje izgovaram u prisnoj vezi sa stvarnim životom i sa dužnostima koje oni obavljaju i da ne postoji diskonekcija između istine, u bilo kom njenom aspektu, i stvarnih života koje ljudi žive niti dužnosti koje oni obavljaju. Dakle, zar vam ove istine nisu od velike pomoći? (Jesu.) Kada ne bih vodio računa o takvim stvarima, i kada bih kategorično izbegavao bilo šta što je u vezi sa prevodom, filmom, slikarstvom, pisanjem i muzikom, kada nikada ne bih koristio takve reči i kada bih ih namerno izbegavao, da li bih onda mogao da radim Svoj posao dobro? Kada bi to bilo tako, možda bih i dalje mogao da uradim deo posla, ali bilo bi naporno komunicirati sa vama. Zato se mučim da naučim i savladam takav jezik. Jedan od razloga je taj što ovo može da vam pomogne sa teorijom i načelima vašeg profesionalnog rada, a drugi je da vam pomogne da, dok obavljate svoje dužnosti u ovim oblastima, osetite da profesionalni rad uključen u vaše dužnosti nije odvojen od istine. Koja god bila tvoja specijalnost, koja god bila tvoja jača strana, za koje god zanimanje se obrazuješ, ti možeš da čitaš i razumeš ove reči, i one ti omogućavaju da dostigneš cilj ulaska u istinu dok izvršavaš svoju dužnost. Zar to nije dobra stvar? (Jeste.) To je dobra stvar. Dakle, kako se može ostvariti tako dobar rezultat? To zahteva da Bog, u Svojoj ljudskosti, poseduje neke stvari. A koje su to stvari? Normalna ljudskost ovaploćenog Boga mora da razume pomalo od različitih specijalizacija, mada Ja ne moram naporno da radim na tom pitanju i proučavam te stvari kako bih ih savladao. To ima za cilj samo da bih mogao da koristim znanja iz svih oblasti dok razgovaram o istini i dok svedočim o Bogu. Ovo omogućava ljudima iz svih oblasti da razumeju i cene svedočenja Božje kuće, kao i njena razna snimljena dela, što je od ogromnog značaja za rad na širenju jevanđelja. Kada bih koristio samo jezik Božje kuće da razgovaram o istini, bez jezika i znanja iz raznih, specijalizovanih oblasti društva, rezultati bi bili veoma loši. Dakle, da bih ovaj posao obavio dobro, šta moram da postignem? Moram da imam određenu količinu profesionalnog znanja, zbog čega ponekad slušam pesme, gledam vesti i povremeno čitam časopise i novine. Takođe, povremeno obraćam pažnju na neke od stvari koje nevernici rade. Poslovi nevernika uključuju mnogo različitih stvari i neki delovi njihovog jezika nisu prisutni u Božjoj kući, ali ako se taj jezik iskoristi kao jezik propovedi, on će povremeno biti veoma efikasan, pomoći će vam i osetićete da je put vere u Boga širok, a ne dosadan i neinteresantan. To će vam biti od velike pomoći i trebalo bi da naučite neke korisne stvari iz toga. Iako većina vas neće biti uspešna u tom učenju, oni koji su dovoljno dobrog kova moći će da nauče neke korisne stvari koje će koristiti njihovom obavljanju dužnosti. Kada nemam šta da radim, Ja nesvesno naučim nešto gledajući vesti ili slušajući muziku. To ne zahteva nikakav poseban napor; jednostavno provodim Svoje slobodno vreme učeći stvari, gledajući stvari, slušajući stvari i savladam neke od njih, a da mi to nije ni bila namera. Da li će to što sam savladao te stvari imati uticaja na delo? Ni najmanje. Zapravo, neophodno je da Ja to radim. To je korisno za delo Božje kuće i širenje jevanđelja. U čemu je smisao Mog razgovara sa vama o ovim stvarima? Smisao je u tome da bi ove reči koje Bog izgovara trebalo da budu dostupne vama, da bi sve one trebalo da budu razumljive i lake za primenu. U najmanju ruku, one su nešto što bi ljudskost trebalo da sadrži. Kada kažem da su ovo stvari koje bi ljudskost trebalo da sadrži, mislim na to da kada Bog vrši Svoje delo i izražava Svoje reči, one su već obrađene kroz Njegovu ljudskost. Šta znači „obrađene”? Na primer, to je poput pleve koja se vrši i samelje u brašno, da bi se pretvorila u hleb, kolače ili rezance. Nakon što se obrade, te stvari se daju vama i to u čemu vi na kraju učestvujete je gotov proizvod, pripremljena hrana. Koja je vaša uloga u ovom procesu? Da jedete i pijete reči koje Bog izgovara danas u njihovoj celosti, što brže možete. Što više ih jedite i pijte, što više ih prihvatite i doživite, svarite ih i upijte, deo po deo. Pretvorite ih u svoj život, u svoj rast i dopustite da Božje reči dominiraju nad svakim danom vašeg života i nad dužnosti koju obavljate. Sve reči koje Bog izgovara, izgovara ih na jeziku ljudskosti i mada se one odmah razumeju, istinu u njima nikako nije lako razumeti niti ući u nju; iako je lako razumeti jezik, ulazak u istinu je proces koji se sastoji od više koraka. Bog je izgovorio toliko reči i doveo čoveka do sadašnjosti, i svaka reč koju On kaže ispunjava se u vama, malo po malo, i istina koju On izražava, kao i postupak koji vodi ljude dok ulaze u istinu i kreću putem spasenja, se, sasvim jasno i očigledno, obistinjuje u vama i ispunjava, malo po malo. Takvi rezultati se ispoljavaju u vama, malo po malo. Nema ničega apstraktnog u tome. Hajde da sada ne obraćamo pažnju na to kako se Božje reči obrađuju kroz Njegovu ljudskost. Nema potrebe da istražujemo taj proces – u tome postoji tajnovitost u koju čovek svojim proučavanjem ne može da prodre. Samo obratite pažnju na to da prihvatite istinu. To je najmudrija odluka i najispravniji stav. Nikakve koristi nema u stalnoj želji da se stvari istražuju. To je uzaludan trud i gubljenje vremena. Istina nije nešto što se zadobija proučavanjem, a još manje nešto što je nauka otkrila. Nju Bog izražava direktno i ona se može razumeti i spoznati jedino ako se doživi. Čovek može da zadobije istinu jedino ako doživi Božje delo. Ako neko koristi samo mentalni proces kako bi proučavao stvari, ali ih ne sprovodi u delo niti doživljava, on ne može da zadobije istinu. Šta bi mogao biti pozitivan stav prema Božjim rečima, osim da ne istražujete stvari? Prihvatanje, saradnja i beskompromisno pokoravanje. Zaista, ako je neko najkvalifikovaniji za proučavanje, to sam Ja, ali Ja to nikada ne radim. Nikada ne kažem: „Odakle dolaze te reči? Ko Mi ih je rekao? Odakle ih znam? Kada sam ih naučio? Da li ih i drugi znaju? Kada ih budem rekao, da li će one postići rezultate? Do čega će one dovesti? Ja vodim toliko mnogo ljudi – šta ću Ja raditi ako na kraju ne postignem željene rezultate, ako ih ne odvedem do puta spasenja?” Recite Mi – da li su to stvari koje treba istraživati? (Ne, nisu.) Ja nikada ne istražujem te stvari. Šta god želim da saopštim, šta god želim vama da kažem, kažem vam direktno. Nema potrebe da prolazim kroz mentalni proces proučavanja toga. Jedino što treba da uzmem u obzir je da li vi možete da razumete ako se Ja izrazim na određen način, da li bi trebalo da govorim konkretnije, da li bi trebalo da pružim više primera i priča iz kojih biste vi zadobili više specifičnih informacija i specifičniji put primene, da li razumete šta govorim, da li je nešto u Mom odabiru reči, u stilu i tonu Mog govora, ili u Mojoj gramatici ili načinu izražavanja dovelo do toga da vi nešto pogrešno razumete ili da ste ostali zbunjeni ili da li postoji nešto u Mom govoru što smatrate apstraktnim, tajanstvenim ili ispraznim. Ja samo moram da uočim te stvari i uzmem ih u obzir. Ostale stvari ne istražujem. Za Mene je normalno da ne istražujem stvari, ali da li je normalno za vas? Vama je istraživanje stvari sasvim normalno; bilo bi nenormalno da to ne radite. To je posledica nagona instinkta i prirode iskvarene ljudskosti. Vi svi sigurno istražujete stvari. Ipak, postoji jedna stvar koja može da reši ovaj problem: kako čovek postepeno počinje da ima interakciju sa Bogom, odnos između čoveka i Boga postaje normalniji i čovek ispravlja svoje mesto i daje Bogu odgovarajuće mesto u svom srcu. Kako taj odnos napreduje, u sve dobroćudnijem smeru, čovekova svest, znanje, sigurnost i prihvatanje onoga što Bog radi će se produbiti, a time će se takođe produbiti i čovekova uverenost, svest, znanje, kao i priznanje ovaploćenja. Kako se ove stvari budu produbljivale, tako ćete sve manje proučavati Boga i, u sve manjoj meri, sumnjati u Njega.

Zašto ljudi proučavaju Boga? Zato što u njima postoji previše predstava i uobrazilje u vezi sa Bogom, previše nesigurnih faktora, previše sumnji, previše stvari koje oni ne razumeju, previše stvari koji su za njih nedokučive, previše tajanstvenosti i zato žele da ih shvate kroz proučavanje. Bilo koje proučavanje za kojim posegneš, a koje se služi spoljnim fenomenima, tvojim specijalističkim znanjem ili mentalnim rasuđivanjem, neće dovesti do razumevanja; protraćićeš mnogo napora, a ipak nećeš razumeti o čemu se radi kada su u pitanju Bog i istina. Ali onima koji teže istini, potrebno je samo nekoliko godina da bi videli rezultate, da bi zadobili pravo znanje o Bogu i da bi razvili bogobojažljivo i bogoposlušno srce. Neki ljudi ne veruju da su Božje reči praktične ili činjenične, pa stalno žele da proučavaju Boga, Božje reči ili čak i ovaploćenje. Pitanja života i duha ne podležu proučavanju. Kada dođe dan u kom doživiš ove istine i kada sav svoj um, svu cenu koju plaćaš i sve svoje prioritete staviš u službu primenjivanja istine i obavljanja svoje dužnosti, ti ćeš započeti svoj put spasenja i više nećeš proučavati ovaploćenog Boga. Drugim rečima, dobićeš odgovor na pitanje da li je On čovek ili Bog. Ma koliko je Njegova ljudskost normalna, bez obzira na to koliko je On sličan običnim ljudima, to više neće biti važno. On što je najvažnije je da si ti konačno otkrio Njegovu božansku suštinu i da si konačno priznao istine koje On izražava, a do tada ćeš već prihvatiti iz dubine srca činjenicu da je ova osoba telo u kom se Bog ovaplotio. Zbog nekoliko činjenica, nekoliko procesa, nekoliko iskustava, zbog nekoliko lekcija koje si naučio iz posrtanja i neuspeha, duboko u sebi moći ćeš da razumeš delić istine i da priznaš da si pogrešio. Nećeš više sumnjati niti proučavati ovu osobu, već ćeš osetiti da je On praktični Bog, da je utvrđeno da je to nepobitna činjenica. Tada ćeš instinktivno prihvatiti da je On, bez sumnje, ovaploćeni Bog. Ma koliko je Njegova ljudskost normalna i uprkos tome što se On ponaša i govori kao da je obična osoba i što nije ni najmanje izvanredan ili veličanstven, nećeš sumnjati u Njega niti ćeš Ga prezirati. U prošlosti, ti nisi osećao da je ovaploćeni Bog u skladu sa tvojim predstavama, proučavao si Ga i bio si prezriv i podrugljiv, tvoje srce bilo je prkosno – ali danas su stvari drugačije. Danas, dok veoma detaljno slušaš Njegove reči i uživaš u njima, ti prihvataš sve što On izražava sa neke druge tačke gledišta. Koja je to tačka gledišta? „Ja sam stvoreno biće. Hristos možda nije visok, možda nije glasan i možda ne izgleda ništa posebno, ali Njegov identitet je drugačiji od mog. On ne pripada iskvarenom čovečanstvu; On nije jedan od nas. Mi nismo u ravnopravnom položaju sa Njim, mi nismo jednaki sa Njim.” Tu postoji razlika u odnosu na tvoju prethodnu tačku gledišta. Kako je došlo do te razlike? Duboko u sebi, ti prelaziš iz početnog neprihvatanja i nehotičnog proučavanja u prihvatanje Njegovih reči kao da su život, kao da su tvoj put primene, prelaziš u osećanje da On poseduje istinu; da je On istina, put i život; da On izgleda ima Božju senku i otkrovenje Njegove naravi; i da su Božji nalog i delo u Njegovoj ličnosti. Tada ćeš Ga priznati i potpuno prihvatiti. Kada bilo koja tvoja reakcija na Njega i bilo koji tvoj stav prema Njemu postanu instinktivna i ispravna reakcija koju stvoreno biće treba da ima, tada ćeš postati sposoban da se prema Sinu čovečjem od krvi i mesa odnosiš kao prema Bogu i da Ga više ne proučavaš, čak iako ti je to naređeno, kao što ne bi proučavao zašto si ti dete svojih roditelja ili zašto ličiš na njih. Kada dođeš do ove tačke, ti instinktivno prestaneš da proučavaš takve stvari. To nisu teme koje su u vezi sa tvojim svakodnevnim životom i više nisu pitanja. Tvoj stav prema ovim stvarima se promenio, od svog početnog, uslovljenog refleksa da proučavaš, do instinktivnog odbijanja da proučavaš, a sa takvom promenom tvog instinkta, ovaploćeni Bog će se još više uzvisiti u statusu i meri, nijedna osoba neće moći da ga zameni, i postaće Sȃm Bog u tvom srcu, sa statusom Boga. Tvoj odnos sa Bogom će onda biti sasvim normalan. Zašto je to tako? Zato što ti ne možeš da vidiš duhovno carstvo, a svakoj osobi, Bog duhovnog carstva je relativno apstraktan. Gde je On, kakav je On, kakav je Njegov stav prema čoveku, kakav izraz lica ima kada priča sa čovekom – ljudi ne znaju ništa od toga. Danas, Onaj koji stoji pred tobom je po Svom obličju i izgledu osoba koja se zove Bog. U početku Ga ne razumeš, pružaš Mu otpor, sumnjaš u Njega, imaš pretpostavke u vezi sa Njim, razumeš Ga pogrešno ili čak prezireš; onda iskusiš Njegove reči i počneš da ih prihvataš kao život i kao istinu, kao načela svoje primene i kao cilj i pravac puta kojim hodaš; i od tog trenutka prihvataš tu iskrenu i dobru osobu kao da je Ona materijalizovana slika Boga u tvom srcu koju ne možeš da vidiš. Kada to osetiš, da li će onda tvoj odnos sa Bogom biti šupalj? (Neće.) Ne, neće biti. Kada Boga posmatraš kao nejasnu i nevidljivu sliku i materijalizuješ Ga do tačke da On postane telo od krvi i mesa, jedna osoba među ljudima, koju niko ne bi dvaput pogledao, ako i dalje možeš da sa Njim održiš odnos stvorenog bića i Stvoritelja, tvoj odnos sa Bogom biće normalan koliko god je to moguće. Šta god da Mu uradiš tada, predstavljaće u osnovi reakciju koju bi stvoreno biće trebalo da ima instinktivno. Ti ne bi mogao da sumnjaš u Njega ako bi se to tražilo od tebe, niti bi mogao da Ga proučavaš; ne bi pokušao da Ga proučavaš, govoreći: „Zašto Bog tako govori? Zašto ima taj izraz lica? Zašto se tako smeje i ponaša?” Te stvari za tebe ne bi mogle biti normalnije. Reći ćeš sebi: „Bog je takav i treba da bude takav – da! Šta god On uradi, moj odnos sa Njim biće normalan i nepromenjen.”

U mislima i predstavama celokupnog čovečanstva, kada Bog postane običan čovek putem ovaploćenja, to je poslednji oblik koji bi Bog trebalo da ima, jer obični ljudi su na dnu društva, prezreni od drugih, i Bog, koji je tako uzvišen, ne bi trebalo da se ovaploti kao neko ko je tako običan. To je nešto što se tako kosi sa ljudskim predstavama. Činjenica da ti možeš da prihvatiš i priznaš da je Bog tvoj Bog kada je On, danas, postao telo i pretvorio se u tako obično ljudsko biće, samo po sebi je svedočenje. I ako tako stoje stvari, šta bi moglo da utiče na tvoju normalnu vezu sa Bogom ili joj naškodi? Ništa. Imajući to na umu, sposobnost da prepoznaš Hrista kao svog Boga je najvažniji kriterijum za merenje odnosa između tebe i Boga. Mnogi ljudi veruju u Boga, ali ne priznaju da je Bog istina, a da li oni koji ne priznaju da je Bog istina priznaju da je Bog njihov Bog? Kakvu to vrstu odnosa sa Bogom imaju oni koji ne priznaju da je Bog istina? Mogu li oni da se iskreno pokore Bogu? Zar oni nisu sposobni da prkose Bogu? Te stvari moraš da vidiš jasno. I ti i ovaploćeni Bog imate ljudski izgled, ljudski oblik, ljudske sklonosti, ljudski jezik i oboje živite u ljudskom svetu. Ali ti možeš da ispraviš svoju poziciju, možeš da prepoznaš razliku između tvog i Božjeg statusa, i možeš da popraviš svoj odnos sa Bogom. Ti ne smeš da izlaziš van granica ovog odnosa niti da ga prekoračiš. Ako možeš da postigneš taj rast, onda si ti u Božjim očima odgovarajući i nijedna sila ne može da uništi tvoj odnos sa Bogom. To bi trebalo da bude najstabilniji odnos od svih i taj standard će biti dostignut. Ako tvoj odnos sa ovim telom od krvi i mesa ne dostigne nivo odnosa između čoveka i Boga, ako ne poseduješ takav odnos, onda kada kažeš: „Imam dobar odnos sa Bogom na nebu i to je jedan veoma normalan odnos,” da li je to istina? Nije. Kažeš da imaš dobar odnos sa Bogom, ali ko je to ikada video? Gde se on pokazuje? On nije zasnovan na činjenicama. Pošto ljudi žive u svom telu i ne mogu da prodru u duhovno carstvo ili pristupe Bogu, kako onda oni mogu da stupe u interakciju sa Duhom Božjim? U ovom trenutku, da li vi možete da dostignete normalan odnos sa Bogom u ljudskom telu? (Ne.) U čemu je poteškoća? Postoje mnoge istine koje čovek ne razume. Šta to znači da čovek ne razume? To znači da ljudski rod, koji je iskvaren, ima poglede i mišljenja koji, po mnogo čemu, nisu u skladu sa pogledima i mišljenjima ovaploćenog Boga, da načela po kojima čovek rešava stvari nisu u skladu sa onima koje ima ovaploćeni Bog i da čovek čak ima mnoge predstave i uobrazilje u vezi sa Bogom. Ovi problemi još uvek nisu rešeni. A gde leži uzrok ovih problema? Koji faktor utiče na odnose između Boga i ljudskog roda? To je iskvarena narav ljudskog roda. Drugim rečima, ljudski rod i dalje stoji na strani Sotone, živi oslanjajući se na Sotonin otrov i ljudi proživljavaju Sotoninu narav i suštinu. Božja suština je istina. Njegova suština je postojana. Dakle, ko je taj ko mora da se promeni kako bi postigao sklad sa Bogom? Naravno da je to ljudski rod; tu nema dileme. Kako bi onda ljudski rod trebalo da se promeni? Mora da se pokori Božjem delu, prihvati istinu, prihvati sud i grdnju i prihvati da bude orezivan. To je jedini put kojim čovek može da postigne sklad sa Bogom. Tek kad zakoračiš na ovaj put, moći ćeš postepeno da razumeš istinu, da odbaciš svoju iskvarenu narav i da posmatraš i ljude i stvari u skladu sa Božjim rečima i istinom. Na taj način, načela u skladu sa kojima postupaš, perspektiva iz koje posmatraš stvari, tvoj pogled na život i tvoje vrednosti, sve će to biti u skladu sa onim Božjim. Biće sve manje prepreka između tebe i Boga, neće više biti kontradikcija, ti ćeš sve manje proučavati Boga, tvoja pokornost će prirodno rasti sve više i postepeno ćeš postići potpuni sklad sa Bogom.

Da li se vi plašite interakcije sa Mnom? (Ne.) Možda se vi ne plašite, ali Ja se plašim. Čega se plašim? Vi ste tako malog rasta, a postoji toliko istina koje ne razumete, tako da Ja moram da razmotrim da li vaš rast može da prati neke od stvari koje Ja radim ili govorim. Ne mogu da ih kažem ili uradim direktno, već moram da vam dam dovoljno prostora, kao i dovoljno vremena, da se podvrgnete tim istinama i da ih iskusite. Onda čekam. Čekam da razumete te istine, da ih postepeno prihvatite, da vam se rast razvije i tek onda pokušavam ponovo, malo po malo, da vam priđem. Zatim vas posmatram i gledam da li vam se rast razvio. Ako jeste, dodam još nešto reči; ako ste još uvek malog rasta, još malo se udaljim. Zašto moram da se malo udaljim od vas? Kada bih vam prišao suviše blizu i zahtevao previše od vas, prebrzo, što je brzo postalo bi kuso. A ako bi to brzo postalo kuso, koje bi bile posledice? Mogle bi biti opasne, prevelike za vas da ih podnesete. Kako sada stvari stoje, ne samo da ne možemo da postignemo harmoniju i sklad u našoj interakciji, već je možda i naš iskreni odnos stvar prošlosti. Kada bih bio istrajan u tome da često stupam u kontakt sa vama ili da živim sa vama, da vas podučavam svakom aspektu stvari koje su obuhvaćene vašom dužnošću, to bi za vas bilo stresno. Osećali biste da patite u tom slučaju. Zar to ne bi bilo nešto što Ja moram da izdržim? I dok izdržavam to, da li bih patio? I Ja bih morao da patim. Kada bi ta patnja donela korist vama, kada bi mogla da ubrza vaš napredak, ne bi Me bilo briga i da patim malo. Jednostavno bih istrpeo još više, govorio malo manje, bio blaži i, uz malo strpljenja, čekao bih vas još malo. To Mi ne bi smetalo. Kada biste vi patili pre vremena, da li bi to donelo rezultate, u određenoj meri? Možda kod nekolicine posebnih, koji mogu da razumeju istinu, koji poseduju i svest i razum, koji su pošteni i razumni i koji, takođe, posebno vole istinu, koji uporno streme ka istini i koji, u dubini svoga srca, ne prave kompromise u svojoj ljubavi i stremljenju ka svetlu i pozitivnim stvarima – ljudi kao Petar, koji je bio preduzimljiv i pozitivan u stremljenju ka istini – jedino ljudi koje odlikuju takva ljudskost, takvo stremljenje i takvo razumevanje mogu da prođu kroz takvu patnju pre vremena. Da li među vama ima takvih koji ispunjavaju ove kriterijume? (Nema.) Žao mi je što ovo moram da kažem, ali u tom slučaju, mi moramo da ostanemo na distanci kako vi ne biste prerano doživeli patnju. Dakle, kada ćete je onda doživeti? Kada dostignete određeni rast, Bog će prirodno urediti okruženja, ljude, događaje i stvari za vas. Kao i sa Jovom: kada je dostigao određeni rast, Sotona je došao pred Boga sa tužbom protiv Jova i Bog je dozvolio Sotoni da iskuša Jova, da ga izloži iskušenju, što je dovelo do toga da je Jov bio lišen svog celokupnog bogatstva. Da li je ovo vama suviše neverovatno? Koliko neverovatno? Deo ovoga zavisi od vaše težnje, dok drugi deo zavisi od zahteva Božjeg dela, od vremenskog okvira koji je On uspostavio u Svom planu. A koji je to vremenski okvir? Onaj kada dođe trenutak u kom su ljudi suštinski opremljeni istinom i u kom je razumeju. Ipak, ako neki ljudi još nisu dostigli tu tačku rasta, šta se onda dešava? Kada dođe pravi trenutak, Bog će delati. Da li misliš da možeš da se sakriješ? Ne postoji niko ko može da se prošunja pored ove tačke. To se naziva inspekcija čovekovog dela i svako mora da prođe kroz nju. Niko ne može da prođe pre vremena niti da kasni. „Niko ne može da prođe pre vremena” znači da ako neka osoba svojim rastom nije stigla dotle i ako nije čula mnogo istine, onda kada ona zatraži od Boga da je testira, On to neće uraditi. Niko neće biti izuzet iz toga, jer Bogu su svi jednaki i svakome daje jednake prilike, svakome obezbeđuje isto i za svakoga isto radi. Onda, zar to što Ja zauzimam ovakav stav u skladu sa vašim stanjem i rastom nije od koristi vama? (Jeste.) To je baš ono što je za vas ispravno, upravo ono što vama sada treba. Dok normalno obavljate svoje dužnosti u svakoj oblasti, vama se takođe daju istine koje bi trebalo da posedujete i da ih razumete, bez i najmanjeg kašnjenja, kako biste mogli da dobijete zalihe i pomoć, u pravo vreme i onoliko koliko treba. Onda, dok obavljate svoju dužnost, vi ćete postepeno variti, upijati i iskusiti ove istine i pronaći istina-načela i put primene; malo po malo, dokučićete Božje namere i time će odnos između čoveka i Boga biti ispravljen i vi ćete zaposesti položaj stvorenog bića, što podrazumeva da zauzmete svoj položaj i da budete nepokolebljivi u svojoj dužnosti. I nakon toga, možda će neki ljudi, nesvesni toga, proći kroz kušnje i oplemenjivanje. Kada će se to desiti? Reći ću vam, u jedinoj rečenici koja se odnosi na ovo: kušnje će doći kada je planirano. Možda je ovo pomalo apstraktno, ali u Božjim očima, to je jednostavno tako. Kada dođe vreme da Bog deluje, nećeš moći da se sakriješ, ma koliko se trudio. Šta ću Ja sada da uradim? Zadržaću Svoje mesto, zauzeću Svoj položaj i obaviću Svoje delo, neću Se zadržavati niti ću požuriti, već ću obavljati Svoje delo u skladu sa propisanim redom. Svi vaši putevi spasenja su otvoreni – Ja ih neću zatvoriti, a još manje ću vas zadržavati.

Da li neko zabrinuto pita: „Ako pratimo Tebe, da li možemo da budemo spaseni?” Možda neki nikada nisu razmišljali o ovom pitanju, ali to ne znači da nisu imali sumnje ranije, a možda ta sumnja i dalje postoji. Dakle, reći ću ti nešto istinito: nemaš razloga za brigu. Ja ću brinuti pre nego što bi ti trebalo da brineš; Ja sam Taj koji bi trebalo najviše da brine, ali Ja nikada ne brinem, pa zbog čega onda ti brineš? Zar ne brineš previše? Previše brineš, a nema potrebe za tim. Ja nikada ne brinem o tome jer to nije nešto za šta Ja moram da preuzmem odgovornost. Zar to nije dobro? Dakle, ko preuzima odgovornost za to? Neki kažu: „Kako je neodgovorno od Tebe da to kažeš! Ako Ti nisi odgovoran, ko je?” Ja ne moram da preuzmem odgovornost jer Ja takvih briga nemam nikada. Nemam potrebu da razumem niti da istražujem ovo pitanje. Kada bih brinuo i govorio: „O, ne mogu da podnesem teret vaših ishoda i odredišta! Moram da se pobrinem da proučim i analiziram svaki Svoj korak i svaku reč koju izgovorim i da delujem nakon što vidim rezultate,” to bi bilo nemarno s Moje strane. Ipak, ja nikada ne brinem; nikada ne istražujem do čega bi nešto moglo da dovede. Otkud to? Neki kažu: „Ti si prozreo ovo pitanje.” Ne. U principu, za nekoga se može reći da je prozreo nešto nakon što je to nešto istražio i analizirao, ali Ja instinktivno ne istražujem takve stvari – one ne postoje u Mojim mislima. Biti u stanju da ne istražuješ stvari bi bio sjajan ishod, pa zar onda ne bi trebalo da naučite kako to da radite? Neki će možda reći: „Ti instinktivno ne istražuješ stvari. Kako mi to da naučimo? To nije nešto što možemo da naučimo!” U ovome postoji nešto o čemu bi trebalo malo razgovarati u zajednici. Božje ovaploćenje, Njegovo ostvarenje u telesnom obliku, Njegovo postajanje čovekom – kako je, zapravo, ta osoba nastala, proces je koji ne zahteva istraživanje. Jednostavno rečeno, Bog je postao čovek. Da li postoji neka tajnovitost u vezi sa tim što Bog radi u ljudskom telu i kako se On ispoljava? (Da.) Da li ova stvar zahteva istraživanje? Ne zahteva istraživanje, već da vi tražite njenu istinu. Koja je njena istina? Da li možete to da prozrete? Čovekova suština, status i misija su postali jedno. Njegova misija je njegova suština, njegov instinkt; ono što proživljava, ono što otkriva, ono što je voljan da uradi i ono što ga ispunjava – to je njegova suština, kao i njegov instinkt i njegova misija, koji zajedno mogu da čine zajednicu. Šta vam to govori? Postoji činjenica koju bi vi trebalo da možete da vidite, a to je da je pitanje Božjeg ovaploćenja neosporno. Bog izražava toliko istina i što ih čovek više čita, više njih razume; što ih više čita, to više oseća da su one istina; što ih više doživljava i upražnjava, to mu srce postaje vedrije, a kada se to desi, njegov odnos sa Bogom takođe postaje normalniji. Da li to zaista treba istraživati? Istražuj koliko te volja; nećeš razumeti šta je istina kroz istraživanje. Razumevanje istine oslanja se na iskustvo. Kako čovek stiče više iskustva, tako prirodno razume u čemu je smisao istine i, nakon što shvati istinu, on prirodno stiče i znanje o Bogu. Zato kažem da se postizanje znanja o Božjem delu oslanja na razumevanje istine. Neki bezumni ljudi ne vole istinu i nikada je ne upražnjavaju, a od trenutka kada su počeli da veruju u Boga, oni Ga i proučavaju. Bez obzira koliko Ga proučavali, da li oni mogu tako da steknu znanje o Bogu? To je nemoguće. Verski svet je proučavao Boga hiljadama godina i nijedna osoba Ga nije zaista spoznala. Oni godinama veruju u Boga i, na kraju, jedino što mogu da kažu je: „Duboko verujem u postojanje Boga”. Da li su to reči nekoga ko poznaje Boga? Da li vi sada još uvek proučavate Boga? Koliko godina Ga već proučavate? Da li je vaše proučavanje dalo neke rezultate? Kažem vam: ovaploćeni Bog nikada ne istražuje ko je On i u Njemu ne postoji više glasova, već samo jedan. U čovekovim očima, sve što On misli, proživljava i radi su misao i radnja jedne osobe i On, takođe, doživljava Sebe kao jednu osobu koja deluje i razmišlja. Šta se ovde dešava? U Njemu postoji samo jedan život i nijedan drugi. Dakle, šta je suština tog života? Čovek možda ne može to da prozre spolja, misleći da je u pitanju samo život jedne obične osobe, ali ako se posmatra u svetlu Njegove misije i suštine dela koje On obavlja, otkud se Božja senka pojavljuje nad Njim? To treba razumeti. Vredno je istraživanja i detaljne istrage ko je zapravo to telo od krvi i mesa, koje ima Božju senku i otkrovenje Božje suštine. Da li je, onda, normalno da ovo telo od krvi i mesa ne zna zašto je On takva osoba i ko je On u suštini? To je potpuno normalno; nije natprirodno. Neki će reći: „Nije natprirodno? To ne zvuči kao bog. Bog bi trebalo da bude natprirodan!” Otkud to „trebalo bi”? Ono potiče iz ljudskih predstava i uobrazilje. Zapravo, za koji prvi Božji postupak, za koje prvo Božje ponašanje čovek saznaje, i o kojima stiče neki utisak? U početku, Bog je stvorio nebo i zemlju i sva stvorenja, a šestog dana je zgrabio malo gline i od nje stvorio čoveka kojeg je nazvao Adam. Onda je učinio da Adam zaspi, uzeo jedno rebro iz njegovog tela i od toga stvorio drugu osobu, Evu. Posmatrajući ceo ovaj redosled Božjih radnji i ponašanja, zar on nije izrazito slikovit? Svaka radnja je tako stvarna, što se, u ljudskoj uobrazilji i predstavama, ne poklapa sa bogom. Ona premašuje čovekovu uobrazilju u vezi sa natprirodnim. Onda, kada ljudi stupe u kontakt sa ovaploćenim Bogom, kada čuju reči koje On izgovara i kada vide sve što On radi, pa zatim uporede te stvari sa stvarnim Božjim radnjama i ponašanjem kada je stvorio čoveka na početku, da li tu postoji protivrečnost? Postoji li različitost? Možda postoji, jer ti nikada nisi video te radnje. Međutim, ako to posmatramo sa praktične strane, kada se uporede način i izvor Božjih izjava u početku i način i izvor Njegovog govora sada, tu nema neke suštinske razlike. Zašto kažem „suštinske”? Reč „suštinski” ima svoje značenje. Šta u ovom slučaju znači „suštinski”? Znači da u čovekovom srcu još uvek postoji neka vrsta natprirodnog elementa u vezi sa stvarnim stvarima koje čovek misli da Bog radi i u vezi sa načinom na koji čovek misli da Bog govori, dok su, s druge strane, način, metod i ton Božjeg govora koji čovek vidi i čuje sada prilično praktični, mogu se dokučiti i videti, bez natprirodnih elemenata i bez prostora za čovekovu uobrazilju. Postoji udaljenost između te dve stvari, a ta udaljenost je, sa vaše tačke gledišta, konačno i suštinski identična. Otud potiče reč „suštinski”.

Da li je neophodno razgovarati o ovim najistinitijim, najiskrenijim rečima sa vama danas? (Jeste.) Zašto govoriti o ovakvim stvarima? Mnogi ljudi stalno misle da su ova pitanja u vezi sa ovaploćenim Bogom prilično tajanstvena, nedokučiva i stalno žele da ih proučavaju. Proučavanje ovih stvari utiče na tvoju vezu sa Bogom. Da li i dalje možeš da uđeš u istinu ako stalno proučavaš Boga? Ako Ga stalno proučavaš, nećeš prihvatiti Njegove reči kao istinu i tvoj odnos sa Njim biće iskrivljen, izopačen i nenormalan. Dakle, šta možeš da učiniš da tvoj odnos bude normalniji? Tako što ćeš sve što On uradi smatrati normalnim, uključujući i Njegovo telo od krvi i mesa i tako što ćeš tražiti, malo po malo, da Ga prihvatiš u svom srcu. Prihvati svaki Njegov aspekt – način i ton Njegovog govora, čak i Njegovu pojavu, kako On izgleda. To moraš da prihvatiš. Ako ne prihvatiš, već Ga stalno proučavaš, proučavaš ovo ili ono, onda ćeš na kraju ti biti taj koji je gore prošao i koji je izgubio. Ta činjenica, koju nam je predstavio Bog, neće se promeniti. Bog je pokrenuo novo doba i On će uticati na njega i predvoditi celokupno doba. Ta činjenica se neće promeniti. Dakle, šta bi čovek trebalo da odabere u vezi sa ovim pitanjem? Da Ga ne proučava, već da Ga prihvati i spozna, da neprestano popravlja svoj odnos sa Bogom i da stalno sebe podseća: „Ja sam stvoreno biće i pripadam iskvarenom ljudskom rodu; Bog je naizgled obična osoba, ali Njegova suština iznutra je Božja. Činjenica da je On Bog je nepobitna; šta god On radi spolja, šta god kaže i kako god se ponaša, to nije tema mog proučavanja. To je ona vrsta rasuđivanja koju bi trebalo da imam i to je pozicija koju bi trebalo da zauzmem.” Danas sam pričao sa vama malo o Sebi kako biste razumeli i jasno uvideli ove stvari, a ne da izgleda kao da ste stalno zbunjeni u vezi sa njima i kao da Ja prikrivam nešto što ne želim da znate. Zapravo, Ja pred vama nemam nikakvih tajni. To je ono što mislim i Ja tako radim. U tome nema ničeg apstraktnog niti tajanstvenog. Takav sam Ja kojeg vidite i takav sam Ja iza scene, kada me ne vidite. To je zaista tako. Ipak, postoji jedna stvar koju morate da razumete: koje god činjenice i spoljne pojave vidiš ispred sebe, ako ne razumeš istinu, prihvatićeš te pojave kao istinu i kao činjenicu; a ako razumeš istinu, spoznaćeš suštinu i istinu kroz te pojave i spoljašnost, pa će tvoj odnos sa Bogom postajati sve normalniji. Za tebe, Božji identitet, status i suština se nikada neće promeniti. On je Stvoritelj, Onaj koji ima suverenost nad svim. To je nepromenjivo. Ti si stvoreno biće i ako stalno proučavaš pojavu Božjeg tela, bićeš u nevolji. Tvoj odnos sa Bogom više neće postojati, što znači da neće postojati odnos između tebe kao stvorenog bića i Stvoritelja. Nema potrebe da detaljno razrađujemo posledice toga. One su veoma loše. Bilo šta može biti posledica – sve se može dogoditi. Bez tog odnosa, komunikacija, kao takva, između nas ne postoji. Da li je ovo objašnjenje jasno? Ako ćemo održavati bliske odnose i ako ćemo ih očuvati, kakav bi, u tom slučaju, trebalo da bude čovekov identitet? (Identitet stvorenog bića.) Zauvek identitet stvorenog bića. Jedino tako se možemo povezati, jedino tako pravi odnos može postojati. Ako ne priznaš da si stvoreno biće, onda nemamo nikakav odnos. Ja neću sarađivati sa tobom niti ću želeti da znam ko si ti. Ništa nas neće vezivati. Neću se mešati u tvoj život. Živi kako ti volja – Ja nemam ništa sa tim. Ne moraš da Me proučavaš niti da Me osuđuješ. Moj identitet, status i sve što radim nisu nešto što ti, obična osoba, možeš da osuđuješ ili o čemu možeš da izvlačiš zaključke. Nije čovek taj koji sudi o svemu tome, već Bog. Ovo je jasno objašnjenje, zar ne? Zar to nije istina? (Jeste.) Dakle, koju bi to istinu ljudi trebalo da razumeju u ovom slučaju? Po kom osnovu, na kojim temeljima čovek može da ima normalan odnos sa Bogom? Čovek mora da zna da je stvoreno biće. Ako priznaš da si stvoreno biće i ako ti je to osnova, onda, kako budeš napredovao, biće mnogo pitanja kod kojih nećeš zastraniti. S druge strane, ako stalno želiš da Ga proučavaš i ne pristupaš tom odnosu iz perspektive stvorenog bića, posledice će biti zabrinjavajuće, groznije nego što možeš da zamisliš. Ti to razumeš, zar ne?

Neki ljudi kažu: „Ako ja ne priznajem da sam stvoreno biće, da li onda mi nemamo ništa jedan sa drugim? Zar se ne poznajemo? Ako nam odnos nije na tom nivou, mi možemo da budemo drugari, prijatelji, rođaci, zar ne?” Ne. Ja nemam „drugare” niti prijatelje, a zasigurno nemam takve rođake. Neko pita: „Ko su Tvoji pravi rođaci, onda? Da li su oni Tvoja porodica?” Nisu. Ja nemam rođake niti imam braću po oružju. Nemam podređene, nemam pratioce. Što se tiče Stvoritelja, jedini koji imaju odnos sa Njim su stvorena bića. Za celokupan stvoreni ljudski rod, za sva stvorena bića, Bog ima samo jedan identitet – on je Stvoritelj. To je jedini odnos. Kada bi neko pitao: „Mi imamo prilično dobar odnos. Zar ne možemo da budemo prijatelji? Zar ne možemo da budemo pajtaši?” Ne. Ja te ne poznajem. Ne znam ko si ti. Zašto bih Ja bio tvoj prijatelj? Takav odnos između nas ne postoji. Oni kažu: „Ti si previše isključiv u ovom slučaju, zar ne? Zar nisi previše bezosećajan?” Isključiv sam kao i u ovom što sledi. Nemam potrebu za takvim odnosima. Sve što radim i govorim ima za cilj da snabde one pogodne ciljeve kojima je to snabdevanje potrebno – a ko su te mete? Metu čini stvoreni ljudski rod, ljudski rod koji voli istinu, i oni koje će Bog spasiti i samo takav odnos postoji. Osim tog odnosa, ne postoji nijedna vrsta odnosa koju Ja priznajem. Da li razumete? (Da.) Neki će možda reći: „Sa tobom je teško uspostaviti vezu!” Ne radi se o tome da je sa Mnom teško uspostaviti vezu, već o tome da takav odnos ne može da postoji. Dakle, neka niko ne kaže: „Ja sam sa Tobom u kontaktu već godinama. Zar mi nismo prijatelji?” Ako priznaš da si stvoreno biće, onda ćemo imati najprisniji odnos, najbolji odnos, najlegitimniji i najčistiji odnos. Neki ljudi kažu: „Služio sam Te godinama. Zar se međusobno ne poznajemo dobro? Zar ja nisam Tvoj prisan prijatelj, Tvoj blizak prijatelj?” Ne. Ja nemam bliske prijatelje. Neki kažu: „Ti mi stalno pričaš o tome kakvu odeću voliš da nosiš i kakve ljude voliš, a i ja Tebi pričam o istim stvarima. Nema toga o čemu mi ne razgovaramo, pa zar mi nismo prijatelji?” Ne. Ja se ne sprijateljujem sa ljudima. Ja nemam prijatelje. Ako si stvoreno biće, onda imamo o čemu da razgovaramo; možemo da razmenjujemo mišljenja, da uspostavimo neki odnos i da gradimo drugarstvo. Ali da li ćemo postati prijatelji kada se među nama izgradi drugarski odnos? Nećemo. Odnos između stvorenih bića i Stvoritelja se nikada ne menja. Neki ljudi su Me primili u svoj dom i štitili, pa misle da zbog toga imaju neke zasluge, da su oni Moji spasioci. Ne bih rekao; Bog orkestrira sve. I ako pitaju: „Zar u Tebi nema zahvalnosti?”, kako se može ta izjava objasniti? Ako neko ne može jasno da vidi nešto, on ne može proizvoljno da primenjuje pravila. Takvo postupanje može lako dovesti do osude. Ako znaš da si stvoreno biće, kako bi trebalo da se odnosiš prema tom pitanju? Ako mašeš tim odnosom kako bi Me prisilio ili kako bi Mi se približio ili kako bi Mi se umilio, onda moram da ti kažem da grešiš. Ne pokušavaj to da uradiš, a ako pokušaš da Mi se umiliš, zgadićeš Mi se. Neki ljudi pitaju: „Zar Ti to ne bi istrpeo?” Ne. Pogrešno je kada se ljudi trude da Mi se umile – tako se ne stvara normalan odnos. Neki bi možda rekli: „Ja sam mlad, zgodan i lepo se izražavam. Zar Bog ne voli ljude poput mene?” Ne smeš tako da govoriš. Ako imaš takve misli, možeš da potražiš odgovore u Božjim rečima. Nikada nemoj tako da Mi se zgadiš. Da li je to jasno? Ne može biti jasnije. Dakle, kako bi trebalo ovo da razumete? (Jedini odnos između čoveka i Boga je onaj između stvorenog bića i Stvoritelja.) Tako je. Čovek mora da ispravi svoju poziciju. Nemojte se nikada razmetati svojim kvalifikacijama, oslanjati na iskustvo, nemojte igrati pametne igrice niti se služiti ikakvom filozofijom za ovozemaljsko ophođenje u pokušaju da promenite svoj identitet ili svoj odnos sa Bogom. Ne pokušavajte to, ni u kom slučaju; time biste se izložili odbijanju. Ne učestvujte u tako besmislenoj borbi. To je beskorisno! Zašto se ljudi stalno vraćaju starim načinima? Nakon današnjeg govora, većina vas neće ovo ponovo pogrešno razumeti, zar ne? (Nećemo.) To će Me spasiti velike brige. Ne želim da se zadržavam na ovim stvarima – one Mi nanose bol! Razumnoj osobi je lako da razume ove stvari. Toliko Božjih reči spominje ove stvari, a onima koji zaista imaju sposobnost da razumeju ne bi trebalo da bude teško da ih razumeju. Onima koji duži niz godina slede Boga i razumeju neke istine neće biti problem da razumeju ove stvari, jer ljudi su od Boga zadobili toliko toga i u potpunosti poznaju Njegovo delo.
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Da bi ispunio svoju dužnost, najvažnije je da čovek razume istinu

Da bi čovek obavljao svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, najvažnije je da uloži veliki napor u pronalaženje istine. Samo ako dokuče istina-načela, ljudi mogu da postupaju u skladu sa tim načelima. Pored toga, ljudi treba da stiču znanja o različitim stručnim oblastima i specijalizovanim veštinama koje su povezane sa njihovim dužnostima, i od suštinske je važnosti da nauče neke jednostavne i praktične tehnike. Neki ljudi imaju malo tehničke stručnosti, ali ne znaju kako da je primene na svoje dužnosti. U srcu im nikad nije najjasnije ono što rade. Ne znaju koji način obavljanja stvari je ispravan, povinuje se istina-načelima i može da koristi drugima, a koji način nije ispravan i krši načela. Njihovi umovi se nalaze u stanju zbunjenosti. Čini im se da je ovaj način ispravan, ali se i drugi načini isto tako čine izvodljivim. Nikada nisu sigurni kako da postupaju na odgovarajući način i ne znaju kako da praktično deluju da bi sledili ispravan put. Šta ovo dokazuje? (Oni ne razumeju istinu.) Ovi ljudi ne razumeju istinu, i oni su zbunjeni u vezi sa svojim unutrašnjim stanjem, kao i sa svojim razumevanjem i standardima procene mnogih stvari. Kada se ne bave nečim, osećaju da sve razumeju i da im je sve lako. Međutim, kada se suoče sa stvarnom životnom situacijom, ne znaju šta da misle o njoj, kako da se nose sa njom, niti koji je pravi način za dalje postupanje. Tek tada osećaju da nemaju ništa i da ne razumeju ništa od istine. Doktrine o kojima su ranije naširoko govorili su beskorisne. Nemaju drugog izbora nego da traže od drugih ljudi i da raspravljaju o toj situaciji sa njima. To je ono što se dešava kada se ljudi koji ne razumeju istinu suoče sa nekom situacijom – zbunjeni su, duboko uznemireni, osećaju da je pogrešno uraditi ovo a neispravno uraditi ono, i ne mogu da pronađu pravi put. Tek tada vide da je bez istine zaista teško napraviti i jedan korak. Šta je takvim ljudima tada najpotrebnije? Da li sotonska filozofija i znanje, ili razumevanje istine? Najvažnije je razumeti istinu. Ako ne razumeš istinu, čak i ako završiš neki posao, osećaćeš se nesigurno u vezi sa njim. Nećeš znati da li si ga obavio kako treba, niti kakav će rezultat biti nakon završetka posla. Ne možeš da proceniš ove stvari. Zašto ne možeš da ih proceniš? Zašto je tvoje srce uvek puno nesigurnosti? Zato što kada nešto radiš, nisi siguran da li to radiš na način koji se stvarno i istinski slaže sa načelima, da li su to što primenjuješ načela i da li tvoje praktično delovanje odgovara istini ili ne. Ne možeš to da proveriš. Ako postigneš neki mali rezultat u obavljanju svoje dužnosti, osećaćeš da si veoma sposoban i da si stekao neki kapital, i postaćeš samozadovoljan. Međutim, ako nema očiglednog rezultata ili on ne ispunjava standarde načela, istog trena ćeš postati negativan i razmišljaćeš: „Kada će me Bog prosvetiti? Zašto Bog uvek prosvećuje druge, dok ja ne dobijam nikakvu inspiraciju, prosvećenje ni prosvetljenje?” Ponekad možete osećati da ste činili stvari sa ispravnim namerama i da ste uložili veliki napor, pa se nadate da će Bog s radošću prihvatiti, priznati i potvrditi vaš trud. Međutim, u isto vreme, vi takođe strahujete da će Bog reći da ste postupili neispravno i da to neće odobriti. Zar ovo ne odražava zabrinutost za dobitak i gubitak? Kada vidite da ste mali rastom, isuviše buntovni i nadmeni, i da postajete samozadovoljni kadgod postignete i najmanju stvar, osetićete da ste isuviše iskvareni, da ste đavo i Sotona, i da niste dostojni Božjeg spasenja. Zatim, nakon postizanja nekih dodatnih malih dostignuća, pomislićete da ipak niste toliko loši, da imate neke sposobnosti i da možete postići neke rezultate, zbog čega treba da budete nagrađeni. Da li ovo predstavlja zabrinutost za dobitak i gubitak? Šta dovodi do ovog stanja zabrinutosti zbog dobitka i gubitka? To je direktno povezano sa nedostatkom razumevanja istine. Kada ljudi ne razumeju istinu, to proizvodi mnoga stanja i mnoga ispoljavanja. Glavna stvar je to što ljudi često žive u stanju zabrinutosti za dobitak i gubitak. To je njihovo normalno stanje. Budući da ne razumeš istinu, ne možeš da proceniš sopstvene sposobnosti; ne znaš šta možeš a šta ne možeš da uradiš. Pošto ne razumeš istinu, ne znaš koja načela i standarde da slediš kada obavljaš svoju dužnost, niti kojem rezultatu da stremiš. Takođe ne znaš koji su cilj i pravac života. Ne znaš zašto je Bog ljut na tebe, zašto te Bog odobrava niti zašto je Bog blag prema tebi – ne znaš ništa od toga. Ne znaš gde treba da stojiš, ne možeš da proceniš da li si onim što si uradio ispunio svoju dužnost kao stvoreno biće ni da li si je obavio na način koji je u skladu sa merilom. Ponekad radiš stvari bojažljivo, a ponekad si hrabar i mahnit. Tvoje stanje je uvek nestabilno. Kako stanje čoveka postaje nestabilno? Kada se sve sabere i oduzme, to je povezano sa nedostatkom razumevanja istine. Kada ljudi ne razumeju istinu, oni se bave stvarima bez načela. Veoma su nestalni kada nešto rade i nepogrešivo odstupaju na ovaj ili onaj način. Kada ništa ne rade, čini se da sve razumeju i lepo govore o doktrini – ali kada se nešto desi i zatraži se od njih da to razreše, da primene sve istine koje razumeju na stvarni život, oni nemaju put, ne znaju koje načelo da koriste, i kažu sami sebi: „Razumem da moram posvećeno da obavljam svoju dužnost, da moram biti pošten, da ne smem da imam predstave ni pogrešna razumevanja o Bogu, da moram biti pokoran Bogu – ali kako bi zapravo trebalo da se nosim s ovim?” Oni stalno razmišljaju o ovome i pokušavaju da primene pravila, ali na kraju se sve završi tako što ne znaju koja pravila da primene. Mislite li da je onaj ko mora da pretražuje knjigu Božjih reči kada mu se nešto desi neko ko razume istinu? To nije stvarno razumevanje istine. Takvi ljudi samo razumeju nekoliko doktrina, ali još uvek nisu dokučili stvarnost tih istina. To pokazuje da ono što oni obično govore i ono što oni veruju da razumeju, nisu ništa drugo nego doktrine. Ako razumeš istinu, ako poseduješ istina-stvarnost, onda kada ti se nešto desi, znaćeš kako da postupaš u skladu sa Božjim namerama i kako da postupaš u granicama načela. Ako je sve što razumeš doktrina – a ne istina – onda kada ti se nešto zaista desi, ako se osloniš na doktrinu i slediš pravila, nećeš uspeti da se izboriš sa situacijom. Nećeš moći da pronađeš načelo niti da pronađeš put praktičnog delovanja. Drugim rečima, možda izgleda kao da razumeš jedan aspekt istine, kao da razumeš značenje tih reči istine i kao da razumeš malo Božjih namera i onoga što Bog traži – kao da sve to znaš – ali kada ti se nešto desi, nisi u stanju da sprovedeš istinu u delo, slepo primenjuješ pravila i napraviš zbrku. Zar to nije sramotno? Kada se nešto dogodi ljudima koji stvarno razumeju istinu, u stanju su da pronađu načela koja će da primene, imaju put praktičnog delovanja i mogu da sprovedu istina-načela u delo. Što se tiče onih ljudi koji mogu samo da deklamuju reči i doktrine, čini se kao da oni razumeju istinu, ali kada dođe vreme da deluju, oni sve zamrse. To dokazuje da ljudi koji deklamuju reči i doktrine apsolutno ne razumeju istinu. Ljudi koji deklamuju reči i doktrine pokušavaju da navedu druge na pogrešan put; oni su prevaranti. Oni varaju i sebe i druge – što znači da nanose štetu kako sebi tako i drugima.

Da li sada razumete više istina ili više doktrina? (Više doktrina.) Šta je uzrok toga? (To je posledica netraganja za istinom.) (Nedostatak napora da se razmišlja o istini.) Ima veze sa svim tim stvarima, ali svi razlozi koje ste naveli su subjektivni. Postoji takođe i jedan objektivan razlog, koji je povezan sa kovom ljudi. Neki ljudi slušaju propovedi više od decenije, ali ne mogu da razlikuju istinu od doktrine, niti mogu da uoče razliku između poštovanja pravila i sprovođenja istine u delo. Oni ozbiljno slušaju propovedi i pažljivo rade na razlučivanju, ali jednostavno ne mogu da primete razliku. Imaju osećaj da su svi razgovori u zajedništvu koje svi vode isti, odnosno, da su svi prilično dobri i da su svi prilično praktični. Pošto ih odslušaju, ne mogu da razluče šta je doktrina a šta je istina. Da li je ovo problem kova? (Da.) Može li se vaš kov uzdići do nivoa istina-stvarnosti? Svaki put kada starešine i delatnici razgovaraju na okupljanjima ili kada se druže i komuniciraju sa vama u drugim prilikama, možete li da kažete koliko je od onog što govore istina-stvarnost a koliko doktrina? (Da.) Ako možete da kažete, to dokazuje da imate nešto sposobnosti razlučivanja, i da niste u potpunosti nesposobni za razlučivanje. Ako možete da uvidite razliku, to dokazuje da vaš kov nije loš. Ljudski kov je podeljen u nekoliko kategorija: slab, prosečan, dobar i izuzetno dobar. Ovo su u osnovi četiri kategorije. Oni sa još gorim od slabog kova ne mogu da dokuče istinu; oni nemaju nikakav kov. Oni ne mogu da razumeju ništa što čuju i ništa što rade ne rade promišljeno, logično niti na osnovu načela. U njihovim glavama, sve je zamršeno. To su smeteni ljudi, koje bismo kolokvijalno mogli nazvati divljacima. Ako je njihov kov izuzetno slab, oni su intelektualno onesposobljeni. Nedostaje im razum normalnih ljudi. To su ljudi koje možemo nazvati glupima, polu-ludima i budalastima.

Ljudi izuzetno slabog kova su intelektualno onesposobljeni – nema potrebe da o njima dalje raspravljamo. Hajde da razgovaramo o tome kako se slab kov ispoljava. Neki ljudi veruju u Boga mnogo godina, ali i dalje ne razumeju istinu. Oni ne mogu da obavljaju čak ni osnovnu dužnost propovedanja jevanđelja, ne mogu da razgovaraju u zajedništvu o istini i ne mogu da svedoče. Ovo su ispoljavanja slabog kova. Koja su druga ispoljavanja slabog kova? Nakon dugogodišnjeg slušanja propovedi, ljudi slabog kova osećaju da su one sve iste – sve su o istim stvarima. Oni ne mogu jasno da razlikuju detalje različitih istina, a kamoli da razlikuju istinu od doktrine. Oni ne mogu čak ni da govore najjednostavnije reči i doktrine, a kamoli da razumeju istinu. Da li takvi ljudi imaju najgori kov od svih? Takvi ljudi, bez obzira na to kako slušaju propovedi ili koliko godina slušaju propovedi, ne mogu da ih shvate i ne razumeju šta je istina niti šta znači poznavati sebe. Bez obzira na to koliko dugo veruju u Boga ili koliko su propovedi odslušali, oni na kraju i dalje ne mogu da sprovode istinu u delo. Mogu samo da slede nekoliko pravila i da zapamte nekoliko stvari koje smatraju važnim – ništa više od toga oni ne mogu da upamte. Zašto je to tako? Budući da im je kov slab, ne mogu da se uzdignu do istine, a i suviše mnogo stvari ne mogu da razumeju. Najviše što mogu jeste da razumeju neke površne doktrine. To je najdalje dokle mogu da odu. Takvi ljudi su često veoma nadmeni i hvališu se. Neki ljudi će reći: „Verovao sam u Gospoda dok sam još bio u majčinoj utrobi. Postao sam osvećen pre mnogo vremena i dugo sam već kršten i pročišćen.” Neki od njih prihvataju Božje novo delo već tri, pet ili čak deset godina, pa ipak i dalje ponavljaju istu stvar. Nije li to znak slabog kova? Neki ljudi kažu: „Kažete da ne poznajem sebe – vi ste ti koji ne poznajete sebe. Ja sam postao osvećen odavno.” Ljudi koji to kažu su oni kojima najviše nedostaje duhovno razumevanje, oni najgoreg kova. Možete li i dalje razgovarati u zajedništvu o istini sa takvim ljudima? Ne možete. Bez obzira na to koliko pričaš, oni neće razumeti šta je istina, šta znači sprovoditi istinu u delo, šta znači pokoriti se Bogu, šta je život-ulazak i šta znači promeniti svoju narav. Oni ne mogu da razumeju ove stvari niti da dostignu taj nivo. U svom verovanju u Boga, oni pažljivo slede neka pravila, kao što su povući se iz svetovnih poslova, ostaviti svet, nemati posla sa đavolima, ne činiti zlo, činiti manje grehova, držati se čvrsto Božjeg imena, ne izdati Boga i moliti se i oslanjati se na Boga u svemu – samo ove stvari. U suštini ostaju ograničeni na formalnosti religijskih verovanja. Nakon što su čuli toliko Božjih reči i propovedi o istini, ne razumeju to što čuju. Što više slušaju, to se više osećaju zbunjenima, tako da ne shvataju ništa. Ako ih pitaš šta Bog traži od ljudi u ovoj fazi rada, ne umeju da ti kažu. Umeju da kažu samo nekoliko jednostavnih stvari o doktrinama. To znači da je njihov kov izuzetno slab i da oni ne mogu da razumeju Božje reči.

Koja su ispoljavanja ljudi prosečnog kova? Glavno ispoljavanje je da oni nemaju sposobnost da razumeju Božje reči. Nakon slušanja propovedi, oni razumeju samo neke reči i doktrine, ali ne mogu da otkriju nikakvo novo svetlo. Kada im se nešto desi, i dalje ne mogu da se nose s tim, niti mogu da sprovode istinu u delo. Mogu samo da deklamuju neke prazne doktrine i da slede pravila. Kada slušaju propovedi, čini se da razumeju, ali kada ih nešto zadesi, oni će i dalje slediti pravila i postupati po svom nahođenju. I uvek prekorevaju druge deklamujući reči i doktrine. Nakon mnogo godina verovanja u Boga, razumeju mnoge doktrine, i kada razgovaraju u zajedništvu s drugima, mogu da govore malo više o svom znanju. Mogu da izraze svoje tumačenje na potpun i konkretan način i mogu da vode normalne razgovore s ljudima. Međutim, i dalje ne razumeju ni šta je istina ni šta je stvarnost. Oni smatraju da su doktrine o kojima pričaju istina-stvarnost i ne mogu da shvate ono što drugi ljudi govore o svojim iskustvima koja obuhvataju istina-stvarnost, njihovo sopstveno razumevanje ili puteve praktičnog delovanja. Ovi ljudi prosečnog kova osećaju da nema razlike između istine i doktrine. Bez obzira na to koliko propovedi odslušaju, ne mogu da razaznaju koje istine treba da sprovode u delo i koje istine moraju da poseduju da bi bili spašeni. Takođe, ne umeju da razumeju sebe i ne znaju koje istine treba da primenjuju da bi se oslobodili svojih iskvarenih naravi. U svojim stvarnim životima mogu samo da slede pravila, da obavljaju verske rituale, da uporno prisustvuju okupljanjima, da uporno propovedaju doktrine drugima i da uporno ulažu nešto napora u obavljanje svojih dužnosti. Ipak, što se tiče istina koje se odnose na promenu naravi, na poznavanje svoje iskvarene naravi ili na život-ulazak, u njih ne ulaze niti ih produbljuju. To znači imati prosečan kov. Ljudi prosečnog kova mogu dostići samo ovaj nivo. Postoje ljudi koji veruju u Boga dvadeset ili trideset godina a i dalje govore samo o doktrinama. Da li ste ikada došli u kontakt sa ljudima koji veruju u Boga duže od decenije, a sve što rade jeste da deklamuju doktrine? (Da.) Takav tip ljudi ima prosečan kov.

Koja su ispoljavanja ljudi dobrog kova? Bez obzira na to koliko dugo veruju u Boga, nakon slušanja propovedi, oni će biti u stanju da prepoznaju da je ona drugačija od onoga što Biblija propoveda i da je skroz drugačija od onoga što se podučava u religiji. Oni mogu otkriti da ona ide dublje, da je detaljnija i da je apsolutno praktična. Stoga, pošto prihvate Božje novo delo, počinju da se usredsređuju na primenjivanje istine i na ulazak u stvarnost. U svom stvarnom životu, obučavaju sebe kako da primenjuju i doživljavaju Božje reči. Primera radi, Bog kaže: „Morate biti iskreni ljudi.” Na samom početku, ovi ljudi to posmatraju samo kao pravilo i govore šta god im padne na pamet. Postepeno, u procesu slušanja propovedi i u svom stvarnom iskustvu, oni neprestano razmatraju ono što su naučili, i na kraju, oni iskuse i razumeju šta je zapravo istina o tome kako biti iskren čovek i šta je zapravo život. Oni imaju sposobnost da reči koje izgovara Bog i istine koje shvate slušajući propovedi primene na svoje stvarne živote i da ih učine svojom stvarnošću. Sa stvarnim iskustvom, njihovo životno iskustvo se postepeno produbljuje. Kada ovi ljudi slušaju propovedi ili čitaju Božje reči, oni mogu da shvate istinu koju one sadrže. Šta se ovde podrazumeva pod istinom? To nije prazna doktrina, nije način izražavanja, niti teorija o određenoj stvari. U stvari, ona obuhvata teškoće koje se susreću u stvarnom životu i različita iskvarena stanja koja čovek otkriva. Ljudi dobrog kova mogu da prepoznaju ova stanja i da ih stave u poređenje sa onim što Bog kaže i razotkriva. Tada će znati kako da praktično deluju u skladu sa Božjim rečima. To je ono što se podrazumeva pod dobrim kovom. Gde se dobar kov najviše ogleda? U sposobnosti da razumeš ono što se govori u propovedima, da shvatiš povezanost između tih reči i svog stvarnog stanja, da shvatiš kakav će efekat ove reči imati na tebe i da dovedeš u vezu ove reči sa sobom – to je dobar kov. Pored toga što mogu da razumeju ove reči i da ih dovedu u vezu sa sobom, ljudi dobrog kova takođe mogu da dokuče načela praktičnog delovanja u stvarnom životu i da primene ta načela na svaku teškoću i situaciju sa kojom se suoče u svom stvarnom životu. To je ono što znači imati uvid. Samo oni koji imaju takav uvid zaista poseduju dobar kov.

Kada ljudi prosečnog kova otkriju nešto svoje iskvarene naravi, oni ne mogu jasno da razaznaju svoje sopstveno stanje niti suštinu problema. Oni ih samo procenjuju upoređujući ih sa doktrinama koje razumeju. Ne mogu da proniknu u suštinu problema niti da prepoznaju koren te suštine ni aspekt koji uključuje istinu. Kada se suoče sa nekom situacijom, nakon što budu orezani, nakon što tu situaciju raščlane i analiziraju, oni steknu duboki utisak i određeno razumevanje same situacije. Međutim, kada se suoče sa drugačijim stanjem ili okolnošću, ponovo je neće razumeti, neće znati šta da rade i neće pronaći načela koja bi sledili. To znači imati prosečan kov. Što se tiče onih sa dobrim kovom, zašto kažemo da imaju dobar kov? Kada se suoče sa nekom situacijom, ljudi dobrog kova možda neće odmah imati put praktičnog delovanja, ali mogu da pronađu put slušajući propovedi ili tražeći Božje reči. Tada će znati kako da pristupe situaciji. Da li će znati šta da urade sledeći put kada se susretnu sa sličnom situacijom? (Znaće.) Zbog čega je to tako? (Oni ne prate samo pravila. Oni mogu da razmatraju situaciju kako bi pronašli put, a zatim da na slične situacije primenjuju ono što su naučili.) Tačno, oni su pronašli načelo i razumeju taj aspekt istine. Kada jednom shvate istinu, onda oni znaju stanja, otkrovenja i iskvarene naravi ljudi na koje se taj aspekt istine odnosi, kao i događaje, okolnosti i slične stvari koje susreću u svojim životima, a koje ona obuhvata. Oni jasno razumeju načela obavljanja takvih stvari, i kada se susretnu sa sličnim stvarima u budućnosti, znaju kako da postupaju u skladu sa istina-načelima. To je ono što znači stvarno razumeti istinu. Dakle, zato što neki ljudi mogu da razumeju istinu, zato što imaju kov da razumeju istinu, oni mogu da postanu starešine timova ili crkvene starešine. Međutim, neki drugi mogu da razumeju samo na nivou doktrine, tako da ne mogu da budu vođe timova jer nisu u stanju da dokuče načela niti da vrše provere. Kada od tebe zatraže da služiš kao vođa tima, to znači da traže od tebe da preuzmeš starešinstvo i da vršiš provere. Šta moraš da koristiš da bi vršio provere? Ne doktrinu, slogane, znanje ni predstave. To znači da traže od tebe da koristiš istina-načela kako bi vršio provere. To je najosnovnije i najviše načelo po kome se sve radi u Božjoj kući. Ako je tvoj kov prosečan ili slab i ne možeš da razumeš istinu, kako bi mogao da vršiš provere? Kako bi mogao da preuzmeš tu odgovornost? Nisi dorastao tom poslu, toj dužnosti. Neki ljudi su izabrani za vođe timova, ali ne razumeju istinu i uopšte ništa ne mogu da postignu. Nisu dostojni da se nazivaju vođama timova i treba ih smeniti. Neki ljudi su izabrani za vođe timova i zato što mogu da razumeju nešto od istina-načela, mogu da iznesu posao i reše neke praktične probleme. To je ono što nekoga kvalifikuje za posao i čini ga pogodnim da bude starešina tima. Neki ljudi ne mogu da preuzmu posao niti da obavljaju svoje dužnosti dobro. Koji je glavni razlog za to? Za manjinu takvih ljudi, razlog je to što imaju slabu ljudskost. Za većinu, međutim, razlog je njihov slab kov. To je uzrok zašto nisu u stanju da rade svoje poslove ni da obavljaju svoje dužnosti dobro. Bilo da se radi o razumevanju istine ili o učenju zanimanja ili specijalizovane veštine, ljudi dobrog kova su u stanju da dokuče načela koja oni sadrže, da dođu do korena stvari i da prepoznaju njihovu stvarnost i suštinu. Na taj način, u svemu što oni rade, u svakom poslu u kome učestvuju, oni prave tačne procene i određuju ispravne standarde i načela. To je ono što dobar kov podrazumeva. Ljudi dobrog kova su sposobni da vrše provere različitih poslova u Božjoj kući. Oni sa prosečnim ili slabim kovom nisu sposobni za takav rad. Ovde se ni u kom slučaju ne radi o tome da Božja kuća favorizuje ili prezire neke ljude, ili da postupa sa ljudima različito – radi se samo o tome da mnogi ljudi ne mogu da vrše provere zbog svog kova. Zašto ne mogu da vrše provere? Šta je osnovni uzrok? Osnovni uzrok je to što ne razumeju istinu. A zašto ne razumeju istinu? Zato što je njihov kov prosečan ili čak veoma slab. Zato ne mogu da shvate istinu i nisu u stanju da razumeju istinu kada je čuju. Neki ljudi možda ne razumeju istinu zato što ne slušaju pažljivo, ili možda zato što su mladi i još uvek nemaju poimanje o veri u Boga, i to ih ne zanima previše. Međutim, ovo nisu glavni razlozi. Glavni razlog je to što je njihov kov neadekvatan. Ljudi nižeg kova, bez obzira na to šta je njihova dužnost ili koliko dugo rade neki posao, bez obzira na to koliko propovedi čuju ili kako sa njima razgovarate u zajedništvu o istini, oni i dalje ne mogu da razumeju. Oni odugovlače sa obavljanjem svoje dužnosti, naprave potpunu zbrku i ne postignu ništa. Neki ljudi koji služe kao vođe timova i koji vrše provere nekog dela posla, kada prvi put preuzmu odgovornost za posao, ne dokuče načela. Nakon nekoliko neuspeha, oni počnu da shvataju istinu i da dokučuju načela tako što traže i postavljaju pitanja. Zatim, na osnovu tih načela, mogu samostalno vršiti provere i preuzeti posao. To znači imati kov. Drugim ljudima možeš da ispričaš sva načela i da im čak detaljno opišeš kako da ih primene, i delovaće kao da razumeju ono što im govoriš, ali i dalje ne mogu da dokuče načela kada nešto rade. Umesto toga, oslanjaju se na sopstvene ideje i uobrazilje, i čak veruju da je to ispravno. Ipak, ne mogu jasno da kažu niti zapravo znaju da li rade stvari u skladu sa načelima. Ako im Višnji postavi pitanja, postaju uznemireni i ne znaju šta da kažu. Osećaju se sigurno samo kada Višnji vrši provere i pruža smernice. Ovo ukazuje na to da je njihov kov veoma slab. Sa tako slabim kovom, ne mogu da zadovolje Božje zahteve ni da ispune istina-načela, a kamoli da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom.

Upravo sam pomenuo da postoji još jedan nivo iznad dobrog kova, a to je veoma dobar kov. Pošto ljudi veoma dobrog kova počnu da veruju u Boga, oni čitaju Božje reči i u svom iskustvu postepeno doživljavaju, osećaju i razumeju na šta se odnose različita stanja pomenuta u Božjim rečima. Čak i kada dobijaju veoma malo podrške ili pomoći, oni mogu da pronađu put praktične primene u Božjim rečima, da postave zahteve sebi u skladu sa načelima, uputstvima i standardima kao što je navedeno u Božjim rečima, i da izbegnu odstupanja i izobličenosti. Mogu da razumeju istinu i da upoznaju sebe i da spoznaju Boga, tako što oni sami jedu i piju Božje reči. To je najviši kov i takvi ljudi imaju najveći uvid. Recite Mi, ima li takvih ljudi među ljudskim bićima? Možda ne možete pronaći ljude poput ovih među današnjim ljudima, ali možete li se setiti nekog takvog u Bibliji? (Da, Jov i Petar.) Jov i Petar su obojica takvi. Oni su među ljudskim bićima najvišeg kova. Ostavljajući po strani njihovu ljudskost, karakter i veru u Boga, u pogledu kova, oni su dva čoveka sa najvišim kovom. Na osnovu čega ovo kažem? (Jov nikada nije čitao Božje reči, ali je spoznao Boga, bojao se Boga i klonio se zla.) Bog nikada nije govorio Jovu, pa odakle mu iskustvo i znanje? Jov je pravio zapažanja i otkrića u svom životu, a zatim ih pažljivo razmatrao, što je stvaralo određene utiske u njegovom srcu i donosilo mu određeno prosvećenje i prosvetljenje. Malo po malo, on je shvatao istine, i kada bi ih shvatio, on je praktično delovao u skladu sa svojim shvatanjem i razumevanjem istine, i postepeno je počeo da se boji Boga i kloni zla. „Bojati se Boga i kloniti se zla” je ono čega ljudi treba da se pridržavaju i ono što treba da primenjuju. To je najviši put koji ljudi treba da slede. U očima kasnijih generacija, čini se da je Jov vrlo lako primenio ovu izreku. Ti misliš da je bilo jednostavno i lako zato što ne znaš i nisi iskusio praktičnu stranu ovih reči. Kako je Jov došao do ove izreke? Stekao ju je kroz svoje vlastito praktično iskustvo. U očima ljudi, reči „bojati se Boga i kloniti se zla” trebalo bi da služe kao moto; trebalo bi da ga slede i primenjuju kao istina-načelo – to je tačno. Ali Jov se nije usredsredio na to kako da ga izgovara; on se usredsredio samo na to kako da postupa. Dakle, kako je došao do načela koje je primenjivao u praksi? (Kroz iskustvo svog svakodnevnog života.) Kako je mogao da sledi ovo načelo u svojim postupanjima? (Kroz svoja životna iskustva došao je do znanja o Bogu.) Video je Božja dostignuća i delo koji je Bog sprovodio na ljudima u svom normalnom životu. Kroz ova iskustva, razvio je strah od Boga, istinsku veru u Boga, iskreno divljenje i istinitu pokornost i poverenje. Tako je nastao njegov strah od Boga. Nije se rodio sa znanjem kako da se boji Boga. Strah od Boga je sažetak njegovih praktičnih delovanja i ponašanja nakon što je mnogo godina verovao u Boga i sledio Ga. Mogli bismo reći da je to bila suština njegovog ponašanja, znanja i načela postupanja. Njegov stav, ono što je otkrivao i kako se ponašao pred Bogom, kao i njegove najdublje namere i načela delovanja – suština svih ovih ispoljavanja bila je to da se bojao Boga. Tako ga je Bog definisao. Jov je mogao da radi ove stvari, ali ne zato što mu je Bog govorio mnoge reči ili mu davao mnogo istine, nakon čega je on postepeno stekao strah od Boga kroz sopstveno razumevanje. U to doba, Bog mu nije jasno govorio nikakve reči. Najviše što je Jov mogao da vidi bili su Božji glasnici; a najviše što je mogao da čuje bile su legende i priče o Bogu koje su preneli njegovi preci. To je bilo sve što je mogao da zna. Međutim, oslanjajući se samo na ove informacije, Jov je postepeno učio sve više stvari, a sve više praktičnih stvari je učio živeći svoj život. Postepeno, njegova vera u Boga je jačala sve više i više, a istinski strah od Boga se takođe javio u njemu. Nakon što su se ove dve stvari javile u njemu, Jovov pravi rast i njegov pravi kov su postali očigledni. Šta možemo da vidimo kod Jova? Možemo da vidimo da ima mnogo istina – istine koje se odnose na Božje namere, na poznavanje Boga, na Božje zahteve za čovečanstvo, i na spasenje čovečanstva – koje ljudi malo po malo zaista mogu da shvate u svojim svakodnevnim životima, dok god poseduju normalno ljudsko razmišljanje i kov. Jov je primer toga. Bio je u stanju da shvati neke praktične stvari. Šta je shvatio? Svoj najviši moto, koji je bio potvrđen kada je prolazio kroz svoje kušnje; to je takođe bilo i njegovo najviše razumevanje. Šta je taj moto, to najviše razumevanje? („Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21).) U sadašnjoj ljudskoj rasi, u pogledu ovoga, ima li ikoga sa istim istinskim razumevanjem kao što je to bio Jov? Ima li ikoga ko bi mogao da dostigne Jovovo razumevanje? (Nema.) Ono što ljudi sada razumeju je samo doktrina. Ove reči su proistekle iz Jovovog iskustva. Kasnije generacije mogu da govore ove reči, ali ih ne razumeju u svojim srcima. Ni Jov ih nije razumeo u početku, ali ove reči su došle iz njega i proizašle su iz njegovog neposrednog iskustva. Jov je imao ovu stvarnost. Bez obzira na to koliko kasnije generacije ponavljale kao papagaji i oponašale Jovove reči, one samo razumeju doktrinu. Zašto kažem da je to samo doktrina? Prvo, zato što ljudi ne mogu da je primene u praksi. Drugo, ljudi jednostavno nemaju iskustva koja je Jov imao i nemaju znanje stečeno iz tih iskustava, pa je njihovo znanje prazno. Bez obzira na to koliko puta izgovoriš ili koliko glasno vičeš – „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo! Svojevoljno se pokoravam svim Božjim orkestracijama i uređenjima” – kada te nešto zadesi u životu, možeš li da priznaš u svom srcu da je to Božje delo? Ako Bog oduzima i uništava, možeš li i dalje da blagosloviš Božje ime u svom srcu? To je teško za tebe. Zašto ti je toliko teško da to uradiš? Zato što ne znaš Božju prvobitnu nameru u činjenju toga i takođe ne priznaješ Njegovu suverenost. Ne možeš da razumeš ove dve stvari. Ne možeš da shvatiš Božje namere, niti možeš da razumeš položaj koji bi stvoreno biće trebalo da zauzme, pokornost koju bi stvoreno biće trebalo da ima, niti radnje koje bi stvoreno biće trebalo da preduzima. Ne možeš da uradiš ništa od toga. Zato, kada deklamuješ Jovove reči, one neprimetno postaju prazne, ništa više od ukrasnih i stilskih reči. Tako, iako ste i ti i Jov govorili iste reči, Jovovo razumevanje i shvatanje tih reči u njegovom srcu je bilo drugačije od tvog, i on je govorio te reči u drugačijem emocionalnom kontekstu od tebe. To su dva potpuno različita stanja uma. Jov nije uobičajeno izgovarao ove reči. Naprotiv, kada mu je Bog uskratio sve, on se bacio ničice na zemlju i hvalio Božja dela. Ti, međutim, često propovedaš ove reči, ali kako bi se ti ponašao kada bi se suočio s tim da ti Bog uskrati sve? Da li bi ti bio u stanju da klekneš i da se moliš? Ne bi bio u stanju da se pokoriš. Čak i ako prividno kažeš: „Trebalo bi da se pokorim. Ovo je Bog učinio, a mi ljudi nemamo snagu i ne možemo da se opiremo, pa ću pustiti da se stvari dese”, da li je ovo iskrena pokornost? Ostavljajući po strani prirodu tvojih negativnih, buntovnih osećanja i osećanja otpora, ima li neke razlike između tvog i Jovovog stava? (Ima.) Postoji ogromna razlika. To je razlika između posedovanja i neposedovanja istina-stvarnosti. Ovo je očigledna razlika između stvari koje je neko doživeo i shvatio, pa su one tako postale prirodno otkrovenje njegovog života, i prostog razumevanja doktrina bez posedovanja stvarnosti. Kada se ne suočavaju ni sa čim, ljudi će propovedati Jovove reči, ali kada im se nešto desi, mnogi ljudi ne mogu da izgovore Jovove reči. To pokazuje da oni razumeju samo doktrine. Te reči nisu postale njihov život i ne usmeravaju njihove misli i stavove kada im se nešto dogodi. Međutim, kada nešto zadesi ljude kojima su ove reči život, jasno se vidi da ove reči nisu samo moto koji propovedaju u svakodnevnom životu, već i njihov istinski odnos prema ljudima, događajima i stvarima. Štaviše, to je njihov istinski odnos prema Bogu. Ove reči su otelotvorenje njihovih života, a ne samo neki slogan koji viču. Ovo ističe razliku između razumevanja istine i nerazumevanja istine.

Hajde da sada razmotrimo Petra. Zašto kažemo da je Petar dobrog kova? Zato što je Petar mogao da shvati istinu koju je Gospod Isus izrazio i da razume reči Gospoda Isusa. Vreme u kome je Petar živeo je bilo Doba blagodati. Način iskupljenja koji je Gospod Isus podučavao u Doba blagodati je bio viši nego način u Doba zakona. Uključivao je neke osnovne istine o čovekovom život-ulasku, kao i neke početne istine o promeni ljudske naravi. Primera radi, uključivao je pokoravanje Bogu, pokoravanje Božjoj suverenosti i orkestracijama, kao i to kako bi ljudi trebalo da reaguju kada otkriju neke svoje iskvarene naravi. Iako ove stvari nisu bile razmatrane na obiman i sistematičan način, bile su pomenute. Naravno, bile su razmatrane mnogo više nego u vreme Jova, ali značajno manje nego danas. Iako u Bibliji nema zapisanih reči o takvim aspektima istine kao što su promena ljudske naravi, odnos ljudi prema Bogu, suština iskvarenosti duboko u ljudskim srcima ili otkrovenje čovekove iskvarene naravi, Gospod Isus je svakako govorio o ovim stvarima u određenoj meri. Radi se samo o tome da ljudi nisu mogli da se uzdignu do tog nivoa, pa nisu zapisali ove reči. Primera radi, Gospod Isus je ovo rekao Petru: „Zaista ti kažem da ćeš me se tri puta odreći ove noći pre no što se petao oglasi” (Matej 26:34). Petar je na ovo odgovorio: „Ako treba i da umrem sa tobom, neću te se odreći!” (Matej 26:35). Kakve su ovo reči? (To su reči nadmenosti koje ukazuju na nedostatak samospoznaje.) To su nadmene reči koje je izgovorio neko ko ne poznaje samog sebe. Dakle, ovo ima veze sa poznavanjem sebe. Šta je Petar shvatio nakon što se petao oglasio? (Da je govorio hvalisavo o sebi.) Kada je to shvatio, da li je osetio nešto u svom srcu? (Jeste.) Nakon što se ovo desilo, koja je bila njegova prva reakcija? (Kajanje, njegovo srce je bilo puno krivice.) Njegova prva reakcija bila je krivica i kajanje. Rekao je: „Ono što je Gospod rekao bila je istina. Ono što sam ja rekao o ljubavi prema Gospodu bila je samo želja, težnja i neka vrsta slogana. Ja nemam takav rast.” Suočen sa situacijom hapšenja Gospoda Isusa, Petar je bio bojažljiv i uplašen. Neko ga je upitao: „Je li to vaš Gospod? Zar Ga ne poznaješ?” I šta je tada Petar razmišljao u sebi? „Da, poznajem Ga, ali ako to priznam, oni će isto tako i mene uhapsiti.” Zbog svog kukavičluka i straha od patnje, i zato što se uplašio da bude uhapšen sa Gospodom Isusom, nije priznao da Ga poznaje. Njegova bojažljivost je nadjačala njegovu veru. Da li je tada njegova vera bila iskrena ili lažna? (Lažna.) Tada je shvatio da kada je ranije rekao: „Gospode, spreman sam s tobom da idem i u tamnicu i u smrt”, te reči su bile pusta želja. One nisu bile njegova iskrena vera, već samo prazne reči, slogan i doktrina. Nije imao pravi rast. Kada je shvatio da nema pravi rast? (Kada su se činjenice otkrile.) Tek kada se suočio sa činjenicama i kada je osetio krivicu i pokajanje, shvatio je: „Kako se ispostavilo, moja vera i rast su veoma mali, baš kao što je Gospod rekao. Ono što je Gospod rekao bilo je tačno. Ono što sam ja rekao Gospodu bilo je samo hvalisanje. To nije bila iskrena vera, već trenutna impulsivnost. Kada sam se suočio sa nečim, bio sam plašljiv, nisam bio voljan da patim, imao sam svoje sebične ideje, pravio sam sopstvene izbore, nisam se pokorio i nisam imao srce koje istinski voli Gospoda. Tolika je bila slabost moje vere, toliki je bio obim mog rasta.” Njegovo kajanje je izazvalo ove misli u njemu, zar ne? Njegovo kajanje otkriva da je on već imao znanje o sebi i tačnu procenu svog rasta, stanja i vere. Novi zavet beleži samo to da se Petar odrekao Gospoda tri puta, ali ne beleži Petrovo iskustveno svedočenje o tome kako se pokajao, preobratio i promenio. Zapravo, Petar je pisao pisma o ovome, ali urednici Biblije su odlučili da ih ne dodaju. Ovo je očigledan problem, koji pokazuje da su u to vreme sve crkvene starešine obraćale pažnju na to kako da propovedaju i svedoče, a niko od njih nije razumeo životno iskustvo. Oni su se svi usredsredili na to kako su ovi apostoli propovedali i radili, i na to kako su patili, ne shvatajući da je najvažnija stvar život-ulazak ljudi, kao i ljudsko razumevanje istine i znanje o Bogu. Oni koji su uređivali Bibliju zapisali su šta se desilo Petru na previše pojednostavljen i uopšten način, ali su zapisali događaje iz Pavlovog života izuzetno detaljno i opširno. To pokazuje da su ovi ljudi bili pristrasni. Oni nisu razumeli šta je istina, niti šta znači svedočiti za Boga. Obožavali su Pavla, pa su izabrali više Pavlovih pisama, dok su izabrali samo nekoliko Petrovih. Uređivanjem Biblije na ovaj način, oni su napravili grešku načela, što je za posledicu imalo to da oni koji veruju u Gospoda obožavaju i oponašaju Pavla dve hiljade godina. Ovo je dovelo do toga da ceo verski svet krene putem suprotstavljanja Bogu, postajući versko carstvo pod kontrolom antihrista. Ignorisali su odlično Petrovo svedočanstvo, beležeći samo dva Petrova pisma – Prvu i Drugu Petrovu poslanicu. Ali što se tiče toga kako je Petar stvarno doživeo ono što mu se dogodilo, kako ga je Bog prosvetio, šta mu je Isus rekao kada mu se ukazao, kako je Petar prihvatio Božji sud, grdnju, orezivanje, kušnje i oplemenjivanje, kako je na kraju dobrovoljno bio raspet naglavačke, kako je Petar stigao dotle, kako je postigao takvu promenu svoje život-naravi i kako je dostigao takvu veru i pokornost – nema zapisa o ovom procesu iskustva. To uopšte ne treba da bude tako. Velika je šteta što ove najvrednije stvari nisu zapisane!

Šta ljudi vide kada povežu sledeća dva događaja: Petrova tri odricanja Gospoda, zabeležena u četiri Jevanđelja, i Petrovo konačno raspeće naglavačke za Boga? Petar je prešao put od toga da se odrekao Gospoda tri puta do toga da konačno bude raspet naglavačke za Boga. Zar ovde nije bio u pitanju težak proces, proces vredan proučavanja? Šta je bio taj proces? (Proces čovekovog život-ulaska i promene naravi.) Tačno, promena ljudske naravi je životno putovanje koje podrazumeva sposobnost da se čovek odrekne sebe i da se da Bogu i svojevoljno se pokori svim Božjim orkestracijama. Životno iskustvo je upravo taj proces. To svakako nije dramatizacija. Od samog početka kada se Petar nije usudio da prizna da je sledbenik Gospoda Isusa, pa do kraja kada je imao hrabrosti i vere, bio voljan da bude raspet naglavačke za Boga i kada se uzdigao na ovaj nivo. Kroz kakav proces preobražaja svoje vere, naravi i pokornosti je prošao! To je sigurno bio proces rasta. Nije potrebno da savremeni ljudi znaju kakav proces rasta je to tačno bio, zato što su reči koje se danas izgovaraju istine koje oni koji dožive Božje delo moraju da razumeju. Danas je Bog ljudima već razjasnio te stvari i snabdeo ih tim istinama. Pa, kakvo je bilo Petrovo iskustvo? Nakon što je Gospod Isus otišao, niko mu nije jasno rekao šta treba da iskusi da bi postigao pokornost Bogu. U to doba, kada mu jasne reči Božje nisu bile dostupne, on je konačno postigao rast i veru voljne pokornosti bez ikakvih prigovora i ličnih izbora. Recite Mi, koje istine je stekao na kraju? I kako ih je stekao? Stekao ih je kroz molitvu, traganje i potom kroz postepeno doživljavanje i opipavanje. Naravno, Petar je tokom tog perioda primio Božje prosvećenje i prosvetljenje, i naročitu Božju blagodat i vođstvo. Osim ovih stvari, mogao je da stekne uvid jedino kroz sopstvene napore. Tokom ovog procesa, Petrovo znanje o sebi, o Božjim namerama i o svim aspektima istine u koje ljudi treba da uđu, postepeno se preobražavalo iz konfuzije u jasnoću, zatim u tačnost, i onda u stvaran i konkretan put praktičnog delovanja. Ovaj proces se protezao sve do kraja, kada je on bio u stanju da se sasvim pokori bez ikakvog odstupanja. On se usudio da primenjuje ovaj način tek pošto je dobio potvrdu u svom srcu. Odakle je došla ta potvrda? Kroz istraživanje kao i kroz molitvu i opipavanje. On je dopustio Svetom Duhu da deluje i dopustio je Bogu da deluje. Nije bilo prepreke ni discipline. Imao je prosvećenje Svetog Duha, mir i radost, a u isto vreme je imao i Božju podršku, blagoslov i vođstvo. Na taj način je primio potvrdu. Pošto je primio potvrdu, nastavio je hrabro da ide napred kako bi tragao, opipavao i praktično delovao. Nakon što je prošao kroz tako složen proces, Petar je postepeno došao do tačnog razumevanja aspekata ljudske prirode, samospoznaje i naravi, kao i raznovrsnih stanja koja čovekova iskvarena narav stvara u različitim okruženjima. Nakon što je to dokučio, počeo je da se bavi ovim stvarima kako bi tražio odgovarajuće puteve praktičnog delovanja. Na kraju je rešio sva stanja koja su proizišla iz različitih iskvarenih naravi u različitim okruženjima. Kako ih je rešio? Rešavao ih je postepeno, koristeći istine i načela koja je Bog prosvetio. Naravno, doživeo je mnoge kušnje i oplemenjivanja tokom tog perioda. U kojoj meri ga je Bog kušao i oplemenjivao? Na kraju je dokučio Božju nameru i razumeo da Bog želi da ljudi nauče lekciju pokornosti. Pa onda, u kojoj meri je Bog radio na Petru da bi ga naveo da shvati da ljudi treba da primenjuju pokornost? Ranije smo spomenuli nešto što je Petar rekao. Da li se sećate šta je to bilo? („Da me Bog tretira kao igračku, kako ne bih bio spreman i voljan?”) Tačno, to je to. U procesu doživljavanja Božjeg dela ili usmeravanja, Petar je nesvesno razvio ovaj osećaj: „Zar Bog ne tretira ljude kao igračke?” Ali to svakako nije ono što pokreće Božje postupke. Ljudi se oslanjaju na svoje ljudsko stanovište, razmišljanje i znanje da bi analizirali ovo pitanje i osećaju da se Bog tek tako igra sa ljudima kao da su igračke. Jednog dana On im kaže da urade ovo, a sutradan im kaže da urade ono. Nesvesno, počinješ da osećaš: „Oh, Bog je rekao toliko toga. Šta On uopšte pokušava da uradi?” Ljudi se osećaju zbunjeno i pomalo ophrvano. Ne znaju šta da izaberu. Bog je koristio ovu metodu da kuša Petra. Koji je bio konačni ishod ove kušnje? (Petar je postigao pokornost do smrti.) Postigao je pokornost. To je bio ishod koji je Bog želeo, i Bog ga je dobio. Od svih reči koje je Petar izgovorio, koje reči nam pokazuju da je postao pokoran i da je napredovao u rastu? Šta je Petar rekao? Kako je Petar prihvatio i gledao na sve što je Bog učinio i na Božji stav da se prema čoveku ophodi kao prema igrački? Kakav je bio Petrov stav? (On je rekao: „Kako ne bih bio spreman i voljan?”) Da, to je bio Petrov stav. Upravo su to bile njegove reči. Ljudi koji nemaju iskustvo sa Božjim kušnjama i oplemenjivanjima nikada ne bi izgovorili ove reči jer ne razumeju tok ove priče i nikada je nisu doživeli. Pošto je nisu doživeli, svakako ne razumeju tu situaciju. Ako ne razumeju tu situaciju, kako mogu tek tako to da kažu? Ove reči su nešto što čovek nikad ne bi mogao da smisli. Petar je mogao to da kaže zato što je doživeo mnogo kušnji i oplemenjivanja. Bog ga je lišio mnogih stvari, ali mu je u isto vreme mnogo toga i dao. Nakon što mu je dao, On mu je opet uzeo. Nakon što mu je uzeo stvari, Bog je naveo Petra da nauči da se pokorava i onda mu je još jednom dao. Sa čovekove tačke gledišta, mnoge stvari koje Bog radi deluju hirovito, što ljudima stvara privid da se Bog ophodi prema njima kao prema igračkama, da ih ne poštuje i da se ne ophodi prema njima kao prema ljudskim bićima. Ljudi misle da žive bez dostojanstva, kao igračke; misle da im Bog ne daje pravo da slobodno biraju i da Bog može da govori šta god želi. Kada ti nešto daje, On kaže: „Zaslužuješ ovu nagradu za ono što si učinio. Ovo je Božji blagoslov.” Kada oduzima stvari, On jednostavno ima nešto drugo da kaže. U ovom procesu, šta bi ljudi trebalo da rade? Nije na tebi da prosuđuješ da li je Bog u pravu ili nije, nije na tebi da određuješ prirodu Božjih postupaka i svakako nije na tebi da daješ svom životu više dostojanstva u tom procesu. To nije ono što treba da izabereš. Ta uloga nije tvoja. Dakle, koja je tvoja uloga? Kroz iskustvo treba da naučiš da razumeš Božje namere. Ako ne možeš da razumeš Božje namere i ne možeš da ispuniš Božje zahteve, jedina preostala mogućnost ti je da se pokoriš. U takvim okolnostima, da li bi ti bilo lako da se pokoriš? (Ne bi.) Nije lako pokoriti se. To je lekcija koju treba da naučiš. Da ti je lako da se pokoriš, ne bi morao da učiš lekcije, ne bi morao da budeš orezivan niti da prolaziš kroz kušnje i oplemenjivanja. Zbog toga što ti je teško da se pokoriš Bogu, On te stalno stavlja na kušnje, namerno se igrajući sa tobom kao da si igračka. Onog dana kada ti postane lako da se pokoriš Bogu, kada se tvoje pokoravanje Bogu bude odvijalo bez teškoće i prepreke, kada budeš mogao da se pokoriš voljno i radosno, bez svojih ličnih izbora, namera ili naklonosti, tada se Bog neće ophoditi prema tebi kao prema igrački i radićeš tačno onako kako treba. Ako jednog dana kažeš: „Bog me tretira kao igračku i živim bez dostojanstva. Ne pristajem na ovo i ne pokoravam se”, to će možda biti dan kada će te Bog napusti. Šta ako je tvoj rast dostigao nivo gde kažeš: „Iako nije lako dokučiti Božje namere i Bog se uvek sakriva od mene, sve što Bog čini je ispravno. Bez obzira na to šta Bog čini, ja ću se voljno pokoriti. Čak i ako ne mogu da se pokorim, ipak moram da usvojim ovaj stav i da se ne žalim i ne pravim vlastite izbore. To je zato što sam stvoreno biće. Moja dužnost je da se pokorim i to je jasna obaveza koju ne mogu da izbegnem. Bog je Stvoritelj, i šta god Bog čini, to je ispravno. Ne bi trebalo da razmatram nikakve predstave ni uobrazilje o tome šta Bog čini. To nije primereno za stvoreno biće. Za ono što mi je Bog dao, zahvaljujem Bogu. Za ono što mi Bog nije dao ili mi je dao a potom oduzeo, takođe zahvaljujem Bogu. Svi Božji postupci su korisni za mene; čak i ako ne vidim korist, ono što treba da uradim jeste da se ipak pokorim”? Nemaju li ove reči isti učinak kao one Petrove kada je rekao: „Kako ne bih bio spreman i voljan”? Samo oni koji imaju takav rast zaista razumeju istinu.

Hajde da u nastavku razgovaramo o kovu ljudi. Kada procenjujete da li neka osoba ima ili nema kov, pogledajte da li je u stanju da dokuči Božje namere i stavove u svemu što se dešava u svakodnevnom životu, kao i položaj koji treba da zauzme, načela koja treba da sledi i stav koje treba da ima. Ako si u stanju da dokučiš sve te stvari, onda imaš kov. Ako ono što dokučiš nema nikakve veze sa svim onim što Bog orkestrira za tebe u tvom stvarnom životu, onda ili nemaš kov ili si slabog kova. Kako je došlo do Petrovog i Jovovog istinskog rasta i kako su oni na kraju stekli to što su stekli i požnjeli to što su požnjeli zahvaljujući svojoj veri u Boga? Oni ni u kom slučaju nisu imali ono što vi danas imate. Vi uvek imate nekog sa kim razgovarate o istini, ko brine o vama, podržava vas i pomaže vam. Uvek postoji neko ko vam pomaže da proverite stvari. Oni nisu imali ništa od toga. Većinu istina koje su razumeli su stekli iz onog što su shvatili, kroz šta su prošli, kroz ono što su postepeno uvideli i iskusili u svom svakodnevnom životu. To znači biti dobrog kova. Kada ljudi nemaju takav kov i kada nemaju takav stav prema istini i spasenju, oni neće tragati za istinom i neće brižljivo primenjivati istinu u svemu. Posledica toga je da nisu u stanju da steknu istinu. Nakon što čuju priče o Jovu i Petru, većina ljudi im zavidi. Međutim, nakon što im zavide neko vreme, ne shvataju tu situaciju ozbiljno. Osećaju da i oni takođe mogu da izgovore klasične Jovove i Petrove reči kada im se nešto desi, pa smatraju da su te stvari jednostavne. Kako ih mi sada razmatramo, ove stvari nisu jednostavne.

U Novom zavetu, pored četiri Jevanđelja, Pavlove poslanice zauzimaju najviše prostora. Tokom istog perioda, Pavle i Petar su verovatno radili sličan posao, ali je Pavlov ugled bio mnogo veći od Petrovog. Šta možemo razaznati iz ove dve situacije? Možemo razaznati put kojim su ova dva čoveka išla. Kasnije generacije su usvojile kao moto mnoge rečenice iz Pavlovih poslanica i svi su koristili Pavlove poznate izreke kako bi ohrabrili sebe. Posledica toga je da su svi oni završili na pogrešnom putu, a mnogi su čak krenuli putem antihrista. Nasuprot tome, Petar je retko kad skretao pažnju na sebe u javnosti. U suštini, nije pisao knjige, nije iznosio duboke i zagonetne doktrine i nije davao grandiozne slogane ili teorije kako bi podučavao i pomagao braći i sestrama tog vremena, niti je iznosio uzvišene teorije da bi uticao na buduće generacije. On je jednostavno nastojao da voli Boga i da Mu udovolji na praktičan i realan način. To je razlika između puteva kojima su njih dvojica pošli. Na kraju, Pavle je pošao putem antihrista i stradao, dok je Petar pošao putem traganja za istinom i ljubavi prema Bogu i bio usavršen. Razmatrajući puteve kojima su krenuli, možeš videti kakve ljude Bog ceni, kakvim ljudima Bog nije naklonjen, možeš videti otkrovenja i ispoljavanja ljudi kojima Bog nije naklonjen, kakvim putem ovi ljudi idu, kakav odnos imaju sa Bogom i na šta obraćaju pažnju. Da li biste rekli da je Pavle imao kov? Kojoj kategoriji je pripadao Pavlov kov? (Bio je veoma dobar.) Čuli ste mnoge propovedi ali ipak ne razumete. Da li bi Pavlov kov mogao da se smatra veoma dobrim? (Ne, bio je loš.) Zašto je Pavlov kov bio loš? (Nije poznavao sebe i nije mogao da razume Božje reči.) Kov mu je bio loš zato što nije mogao da razume istinu. On je takođe čuo propovedi koje je držao Gospod Isus, i u periodu dok je radio postojalo je, naravno, delo Svetog Duha. Pa kako je došlo do toga da, kad je obavljao sav taj posao, napisao sve te poslanice i putovao u sve te crkve, on ipak nije razumeo ništa od istine i propovedao je samo doktrinu? Kakav je to kov bio? Loš kov. Štaviše, Pavle je proganjao Gospoda Isusa i hapsio njegove učenike, nakon čega ga je Gospod Isus oborio velikom svetlošću sa neba. Kako je Pavle pristupio ovom velikom događaju koji ga je zadesio i kako ga je razumeo? Njegov način razumevanja je bio drugačiji od Petrovog. Mislio je: „Gospod Isus me je oborio, zgrešio sam, pa moram da radim više da bih se iskupio za to, i kada se moje zasluge izjednače sa mojim greškama, biću nagrađen.” Da li je poznavao sebe? Nije. Nije rekao: „Suprotstavio sam se Gospodu Isusu zbog svoje zlonamerne prirode, svoje prirode antihrista. Suprotstavio sam se Gospodu Isusu – nema ničeg dobrog u meni!” Da li je imao takvu samospoznaju? (Nije.) I kako je zabeležio ovaj događaj u svojim poslanicama? Kakvo je bilo njegovo viđenje toga? (Osećao je da ga je Bog pozvao da obavlja posao.) Verovao je da ga je Bog pozvao osvetlivši ga velikom svetlošću, i da će Bog početi da ga koristi na najbolji način. Nemajući ni najmanje znanja o sebi, verovao je da je to najmoćniji dokaz da će biti nagrađen i krunisan, kao i da je to najveći kapital koji bi mogao da iskoristi da bi stekao nagrade i krunu. I pored toga, duboko u svom srcu je osećao ubod trna. Šta je bio taj trn? To je bila bolest kojom ga je Bog kaznio za ludo opiranje Gospodu Isusu. Kako je on pristupio ovom problemu? Uvek je imao bolest u svom srcu i mislio je: „Ovo je bila najveća greška u mom životu. Ne znam da li bog može da mi je oprosti. Na sreću, gospod Isus mi je poštedeo život i poverio mi propovedanje jevanđelja. Ovo je dobra prilika da se iskupim. Trebalo bi da propovedam jevanđelje svom svojom snagom i možda mi neće samo gresi biti oprošteni, već uz to mogu dobiti još i krunu i nagrade. To bi bilo divno!” Ipak, nikada nije mogao da se oslobodi tog trna, što je izazivalo uznemirenost u njegovom srcu. Uvek se osećao nelagodno zbog toga. „Kako mogu da se iskupim za ovu užasnu grešku? Kako mogu da je poništim, tako da ne utiče na moje izglede ili na krunu koju se nadam da ću dobiti? Moram da obavljam više posla za gospoda, da platim veću cenu i da napišem više poslanica, i moram takođe da više jurim na sve strane, da se više borim protiv Sotone i da više dajem predivna svedočanstva.” To je bio njegov pristup. Da li se kajao zbog nečeg? (Nije.) Nije imao ni trunku kajanja, a još manje je imao bilo kakvu samospoznaju. Nije imao nijednu od ovih stvari. Ovo ukazuje na to da je postojao problem sa Pavlovim kovom i da nije imao sposobnost da shvati istinu. Delom zbog svoje ljudskosti i onog čemu je težio, a delom zbog svog kova, on nije mogao da dokuči ove stvari, niti je shvatio sledeće: „Sotona je previše iskvario čoveka. Čovekova priroda je isuviše trula, isuviše rđava. Čovekova priroda je priroda Sotone i antihrista. Ovo je razlog Božjeg iskupljenja za čovečanstvo. Čoveku je potrebno Božje iskupljenje. Pa kako bi čovek trebalo da dođe pred Boga da prihvati Njegovo iskupljenje?” Pavle nikada nije govorio takve stvari. Uopšte nije razumeo zašto se suprotstavio Isusu i osudio Ga. Iako je priznao da je on glavni krivac, nije uopšte razmišljao o toj temi. Samo je razmišljao o tome kako bi mogao da izbalansira tako ozbiljne grehe, kako bi mogao da se iskupi za svoje grehe, da nadoknadi svoje grehe korisnim delima i da na kraju ipak dobije krunu i nagrade koje je očekivao. Bez obzira na to što mu se dešavalo, nije mogao da shvati istinu ni Božje namere iz onog što mu se događalo. Uopšte nije razumeo Božje namere. Što se tiče razumevanja istine, Pavle je bio najgora osoba, pa možemo reći da je Pavlov kov bio najgori.

Mogu li ljudi sa veoma slabim kovom da razumeju istinu? (Ne mogu.) Mogu li ljudi koji nisu u stanju da razumeju istinu da budu spašeni? (Ne mogu.) Ljudi koji žele da budu spašeni moraju da imaju kov koji je u skladu sa merilom. Moraju da budu najmanje prosečnog kova i ne mogu da budu isuviše slabog kova. Moraju da postignu razumevanje istine. Bez obzira na to u kojoj meri mogu da razumeju istinu, moraju barem da spoznaju sebe na osnovu svog razumevanja istine i da znaju kako da primenjuju istinu. Na ovaj način mogu biti spašeni. Zašto kažem da na ovaj način mogu biti spašeni? Kada stvari koje ti se dešavaju u svakodnevnom životu možeš da povežeš sa istinom i kada možeš da sagledavaš stvari i ophodiš se prema njima na osnovu Božjih reči, onda ćeš moći da uneseš Božje reči u svoj stvarni život i na toj osnovi ćeš moći da prihvatiš sud Božjih reči, orezivanje Njegovim rečima i kušnje i oplemenjivanja u Njegovim rečima. U suprotnom, ako ne razumeš istinu, nećeš zapravo ni biti sposoban da prihvatiš sudove, kušnje i oplemenjivanja Njegovih reči. Pre nego što prihvatiš Božji sud i grdnju, moraš barem da razumeš neke istine, da imaš stav pokornosti Bogu i da se promeniš u određenim aspektima. Takođe moraš znati sa kojim stavom, načinom razmišljanja i gledištem treba da se odnosiš prema Božjim delima. Sve ove stvari uključuju istinu. Nije tačno da korišćenje jednostavnih verskih slogana, verskih obreda i propisa za olako postupanje sa tim stvarima ima ikakve veze sa istinom, niti je tačno da prosto ispoljavanje nekih dobrih oblika ponašanja uključuje primenjivanje istine. Nije toliko jednostavno. Što se tiče onoga što znaš, šta doživljavaš i onoga što se dešava oko tebe, u svom srcu moraš znati pravila kojih moraš da se pridržavaš. Samo na ovaj način si povezan sa istinom. Uz to, način na koji se ophodiš prema stvarima koje Bog od tebe traži da radiš, način na koji se ophodiš prema načinu i stavu na koji se Bog ophodi prema tebi, kao i stav i gledište koje ti usvojiš, moraju uključivati istinu. Samo na ovaj način možeš da imaš život-ulazak. U suprotnom, Bog nikako neće moći da dela na tebi. Da li razumete? (Razumemo.) Pogledajte one ljude u religijama koji se pridržavaju pravila, pričaju o doktrinama i pretvaraju se da su dobri. Njihovo ponašanje izgleda dobro izvana, ali zašto Bog nikada ne radi na njima? Zbog toga što stvari koje oni rade i svo njihovo dobro ponašanje ne uključuju istinu. Oni su samo promenili svoje ponašanje, ali to ne znači da su promenili i svoju narav. To je zato što ne ispunjavaju Božje zahteve i standarde. To je kao kada bi dete koje je upravo završilo osnovnu školu želelo odmah da ide na fakultet. Da li je to moguće? Apsolutno je nemoguće, jer ono nije kompetentno. Stoga, bez obzira na to da li govorimo o putu kojim ljudi idu ili o njihovoj ljudskosti i kovu, ljudi bi trebalo barem da ispunjavaju uslove neophodne za spasenje. Konkretno, moraju da razumeju istinu, oslobode se svojih iskvarenih naravi i da budu u stanju da se iskreno pokore Bogu.

Kako procenjujemo kov ljudi? Odgovarajući način da se to uradi jeste da se sagleda njihov stav prema istini i da li mogu ili ne mogu da razumeju istinu. Neki ljudi mogu da savladaju određene stručne oblasti veoma brzo, ali kada čuju istinu, zbune se i zadremaju. U njihovim srcima nastaje zbrka, ništa što čuju im ne ulazi u glavu, niti razumeju to što čuju – to je loš kov. Kada nekim ljudima kažeš da su lošeg kova, oni se ne slažu. Oni misle da biti visokoobrazovan i učen znači biti dobrog kova. Da li dobro obrazovanje znači visoki kov? Ne znači. Kako bi trebalo procenjivati ljudski kov? Trebalo bi ga procenjivati na osnovu toga u kojoj meri oni razumeju Božje reči i istinu. Ovo je najtačniji način da se to uradi. Neki ljudi su rečiti, oštroumni i naročito vešti u ophođenju sa drugim ljudima – ali kada slušaju propovedi, nikada nisu u stanju da razumeju ništa, a kada čitaju Božje reči, ne razumeju ih. Kada pričaju o svom iskustvenom svedočenju, uvek izgovaraju reči i doktrine, otkrivajući da su puki amateri i pružajući drugima osećaj da nemaju duhovno razumevanje. To su ljudi lošeg kova. Dakle, da li su takvi ljudi sposobni da obavljaju posao za Božju kuću? (Nisu.) Zašto? (Nemaju istina-načela.) Tačno, ovo je nešto što bi trebalo da ste shvatili do sada. Drugi način da se kaže obavljati posao za Božju kuću jeste obavljati svoju dužnost. Kada je reč o obavljanju dužnosti, to uključuje istinu, Božje delo, načela vladanja i načine i metode ophođenja prema svim vrstama ljudi. Sve ove stvari imaju uticaj na to da li ljudi mogu ili ne mogu da obavljaju svoje dužnosti na delotvoran način koji je u skladu sa merilom. Da li ove stvari koje su povezane sa obavljanjem dužnosti uključuju istinu? Ako uključuju istinu, a ti ne razumeš istinu i samo se oslanjaš na svoju sitničavu pamet, da li ćeš moći da rešavaš probleme i da obavljaš svoju dužnost kako treba? (Neću.) Nećeš. Čak i ako ništa ne pođe naopako u određenim stvarima, moguće je da te stvari nemaju veze sa istinom i da su potpuno spoljnje stvari. Međutim, ipak moraš da imaš načela kada obavljaš spoljnje stvari i da se pobrineš za njih na način koji svi smatraju odgovarajućim. Pretpostavimo da se od tebe traži da se sasvim sam pobrineš za nešto u skladu sa načelima, i dok to radiš, iskrsne neka nepredviđena situacija i ti ne znaš kako da se nosiš sa njom. Ti misliš da treba da postupiš u skladu sa svojim iskustvom, ali postupanje tačno onako kako te je iskustvo naučilo samo prekida i ometa to što radiš i sve pokvari. Nije li ovo greška? Šta je njen uzrok? Uzrok je to što nemaš jasno razumevanje, ne shvataš istinu i ne razumeš načela. Kad god naiđeš na stvari koje uključuju istinu i načela, nisi sposoban da se nosiš sa njima i tvoja sopstvena volja izbija na površinu. Posledica toga je da štetiš radu crkve i interesima Božje kuće i da se brukaš. Da li je učinkovito rešavati probleme na osnovu ljudskog iskustva i metoda? (Nije.) Zašto nije učinkovito? Zbog toga što ljudsko iskustvo i metode nisu istina i Božji izabranici ih neće prihvatiti. Ako uvek rešavaš probleme koristeći ljudsko iskustvo i metode, zar to ne znači da ti zapravo misliš da si pametniji nego što zaista jesi? Nije li to nadmeno i samopravedno? Neki ljudi se čak i raspravljaju: „Ne radi se o tome da ja ne razumem istinu u vezi ove stvari – razumem je u svom srcu. Jednostavno se radi o tome da nisam dovoljno razmišljao o njoj. Ako uložim više truda i razmotrim ovu stvar pažljivije, mogu dobro da se nosim sa njom. U prošlosti, kada sam se družio i rešavao stvari sa nevernicima, morao sam da koristim određene metode i sredstva. Međutim, Božja kuća ne odobrava ove pristupe, pa nisam znao šta da radim. Jednostavno sam se bavio problemom na svoj način, pa nije iznenađujuće što sam napravio malu grešku.” Da li ovi ljudi poznaju sebe? (Ne poznaju.) Zašto ne poznaju sebe? Zar ovo nema neke veze sa istinom? Oni ne tragaju za istinom u toj situaciji, već smišljaju načine da prikriju svoju grešku. Oni misle da su samo napravili grešku i bili nehatni u pogledu svog ponašanja. Oni smatraju da njihova greška ne uključuje istinu i da se nije desila zbog toga što oni ne razumeju istinu ili zbog činjenice da oni postupaju na osnovu svojih iskvarenih naravi. To znači biti slabog kova. Kada se nešto desi, ovi ljudi uvek traže razloge i izgovore. Misle da su jednostavno pogrešili. Njihova prva reakcija je da oni ne znaju da moraju da tragaju za istinom. Njihova druga reakcija je da oni još uvek ne znaju da moraju da tragaju za istinom. A njihova treća reakcija je da oni i dalje ne znaju da treba da tragaju za istinom i da spoznaju sebe. To znači imati veoma slab kov. Bez obzira na to kako ih usmeravate, razotkrivate ili razgovarate u zajedništvu sa njima, oni ipak neće uvideti koja istina-načela su prekršili i koje istine treba da sprovedu u delo. Bez obzira na to kako ih usmeravate, oni nikada neće biti svesni ovih stvari. Nemaju čak ni najmanju sposobnost da shvate istinu. To znači biti slabog kova. Bez obzira na to koliko jasno razgovaraš o istini, oni neće shvatiti da je to istina. Oni će koristiti sopstvene razloge i izgovore ili će reći da je to samo bila greška ili omaška ne bi li sakrili činjenice. Oni uopšte neće priznati da su prekršili istinu ili otkrili svoje iskvarene naravi. Bez obzira na to koje su greške napravili, koje iskvarene naravi su otkrili ili koliko su iskvarenih stanja proizveli, oni nikada neće shvatiti šta su zapravo iskvarene naravi koje su otkrili, a kamoli šta je njihova iskvarena suština. Niti znaju kako da tragaju za istinom niti kako da spoznaju sebe u toj situaciji. Ne znaju ništa o tim stvarima. Duhovno su obamrli i nemaju ni najmanji osećaj za te stvari. Ovo je ispoljavanje slabog kova.

Hajde da damo nekoliko primera da bismo malo razgovarali u zajedništvu o tome kako proceniti kov neke osobe. Primera radi, rekao sam da neki ljudi odlažu i površno obavljaju stvari. Pošto čuju ovo, ljudi dobrog kova će odmah shvatiti da je to stanje nešto što i oni doživljavaju i da oni često doživljavaju takvo stanje i stav kada se fizički ne osećaju dobro, kada su pasivni ili lenji. Uz to, prolaziće im kroz glavu neke slike o vremenima kada su odlagali ili površno postupali u nekim zadacima. Oni će se porediti sa Božjim rečima i priznaće da je ono što Bog razotkriva stvarnost čovekove iskvarenosti i da je ona povezana sa čovekovim iskvarenim naravima. Oni će takođe priznati da su Božje reči istina i shvatiće ih na pravi način, bez pogrešnih razumevanja ili sopstvenih predstava. To znači biti dobrog kova. Kada čuju te reči, njihova prva reakcija će biti da procene sebe u odnosu na njih. Shvatiće da je to stanje koje oni takođe doživljavaju i povezaće ove Božje reči sa sopstvenim stanjima i svakodnevnim životima. Zatim će se upustiti u razmišljanje o sebi, jasno sagledati to svoje stanje i prihvatiti da su Božje reči istina. Tako ljudi dobrog kova reaguju kada čuju Božje reči. Osobi prosečnog kova ne možeš jednostavno reći „odlagati” ili „površno”. Moraš direktno ukazati na njihove probleme razotkrivajući njihova ispoljavanja i, kombinujući ovo sa stvarima koje oni rade, reći: „Često si smeten i ne shvataš stvari ozbiljno. Ti si baš površan kada ovako obavljaš svoju dužnost. Kako to ne osećaš? Koliko puta sam ti to rekao? To se zove biti površan i odlagati.” Tako ukažite na njihove probleme. Pošto to čuju, razmisliće o tome kako su odlagali i postupali površno. Nakon što uistinu razmisle o tome i to spoznaju, priznaće svoje greške i biće u stanju da ih isprave. Međutim, ono što prepoznaju je ustaljena stvar, ustaljeno stanje. Mogu da prihvate i priznaju ono što ti govoriš samo ako je u skladu sa njihovim vlastitim uobraziljama. To je ono što nazivamo prosečnim kovom. Rad na ljudima prosečnog kova zahteva napor, i samo ako govorite na osnovu činjenica, možete da ih u potpunosti ubedite. Kakvo je stanje ljudi koji imaju slab kov? Kako njima treba prići? Ljudi slabog kova su ograničeni i fali im po koja daska u glavi. Oni ne mogu da prozru nijednu situaciju sa kojom se suoče i ne tragaju za istinom. Ako im ljudi ne govore o nečemu na jasan i direktan način, oni to ne mogu sami da shvate. Dakle, kada pričaš sa ljudima slabog kova, moraš pričati jasnije i direktnije i isto tako moraš davati primere. Moraš pričati na osnovu činjenica i ponavljati se uvek iznova. To je jedini način na koji tvoje reči mogu da imaju neki učinak. Moraš da govoriš ovako: „Ti odlažeš i površan si kada obavljaš svoju dužnost ovako!” Koja će biti njihova prva reakcija? „Jesam li? Odlagao sam? Čim se probudim ujutru, počnem da razmišljam o stvarima u vezi sa svojom dužnošću i prvo te stvari uradim. Kada izađem, ja takođe razmišljam o tome kako da obavim te stvari dobro. Ne odlažem i ne postupam površno. Ulažem mnogo truda u ove stvari!” Njihova prva reakcija će biti da poreknu ono što si ti rekao. Oni nemaju svest i u osnovi ne shvataju da obavljaju svoje dužnosti površno i da odlažu. Onda ćeš morati da im objasniš koja su to ispoljavanja odlaganja i površnosti i da govoriš na način koji će ih zaista ubediti pre nego što prihvate tvoje reči. Nije im lako da priznaju da nisu radili dobro ili da su grešili u spoljnjim stvarima. Ako nešto uključuje istinu, načela primene ili Božju narav, ljudima slabog kova je još teže. Neće razumeti ništa što kažeš, i što više pričaš, to će se osećati zbunjenije i neupućenije i neće hteti više da slušaju. To su ljudi izuzetno slabog kova; to je ispoljavanje njihove nesposobnosti da postignu istinu. Bez obzira na to kako razgovarate o istini, za ljude slabog kova to je beskorisno. Bez obzira na to kako pokušavaš da razgovaraš sa njima, ne mogu da razumeju. Najviše što mogu jeste da razumeju neke doktrine i pravila. Stoga, nije neophodno da previše detaljno razgovarate o istini sa ljudima izuzetno slabog kova. Samo im na jednostavan način recite šta da rade, i ako mogu da se pridržavaju toga, to je prilično dobro. Ljudi izuzetno slabog kova nemaju nikakvu sposobnost shvatanja, u tolikoj meri da nikada neće biti sposobni da razumeju istinu i svakako se ne može zahtevati od njih da dostignu nivo postupanja u skladu sa načelima. Ako se tim ljudima nešto desi ispred nosa i ako im ti to sve podrobno objasniš, oni ipak to neće moći da povežu sa sobom. To nazivamo slabim kovom. Primera radi, kada je reč o laganju, pogledajte kako reaguju ljudi dobrog kova. Kada ljudi dobrog kova čuju druge da pričaju o tome kako su se nosili sa stanjima laganja i obmana i kako su ih rešili, da govore o svojim stanjima laganja i daju primere, oni će razmisliti o sebi i uporediti to što su čuli sa svojim vlastitim stanjima. Nakon toga, oni će biti u stanju da prepoznaju situacije u kojima su govorili laži i koje su namere imali kada su tako postupali. Na osnovu otkrovenja u svojim svakodnevnim životima i ispitivanjem svojih namera, motiva i misli, ljudi dobrog kova će moći da otkriju koje njihove reči su bile laži a koje su sadržale obmanu. Kada slušaju iskustvena svedočenja drugih ljudi, oni mogu da imaju koristi i da steknu nešto. Čak i ako govoriš o samo nekoliko načela, oni će ih razumeti i naučiti da ih primenjuju. Potom će prihvatiti ove reči kao istina-načela, stvoriće od njih sopstvenu stvarnost i postepeno će se promeniti. Nakon što osoba prosečnog kova čuje iskustvena svedočenja drugih ljudi, biće u stanju da uvidi kako se očigledni slučajevi odnose na nju samu, ali neće biti u stanju da sa sobom poveže manje očigledne stvari ili stvari koje su u dubini srca tih ljudi i koje nisu izražene u njihovim rečima. Uz to, njihovo razumevanje istina-načela je takođe malo površnije, poput doktrina. Njihov nivo razumevanja je mnogo gori od nivoa razumevanja ljudi dobrog kova. Što se tiče ljudi slabog kova, kada slušaju svedočenja drugih, bez obzira na to koliko ti drugi ljudi pažljivo analiziraju koje stvari su laži i prazne reči a koje stvari su varljiva stanja, oni neće biti u stanju da povežu to sa sobom i neće biti u stanju da razmišljaju o sebi i upoznaju sebe. Ne samo da ovi ljudi ne uspevaju da prepoznaju sopstvena lažljiva i varljiva stanja, nego čak za sebe misle da su veoma iskreni ljudi koji ne umeju da lažu. Čak i ako ih drugi lažu i varaju, oni to ne mogu da prepoznaju i lako ih je prevariti. Još manje su sposobni da razumeju istina-načela koja su drugi podelili. Nemaju ni najmanju sposobnost razumevanja. To je ispoljavanje slabog kova.

Od ljudi koji imaju neki od tri tipa kova koja smo upravo pomenuli, koji tip može da postigne promenu naravi? Kakva osoba može da uđe u istina-stvarnost? (Ljudi dobrog kova.) Ljudi dobrog kova mogu da uđu u istina-stvarnost malo brže i dublje. Ljudi prosečnog kova ulaze sporije i površnije. Ljudi slabog kova ne mogu da uđu uopšte. Tu je razlika. Možeš li da vidiš kako se ljudi razlikuju jedni od drugih? (Mogu.) U čemu su njihove razlike? Njihove razlike leže u njihovom kovu i u njihovom stavu prema istini. Ljudi koji vole istinu i dobrog su kova ulaze u istina-stvarnost brzo i sposobni su da zadobiju život. Ljudi prosečnog kova su tvrdoglavi i obamrli. Njihov ulazak u istinu je spor i njihov životni napredak je isto tako spor. Ljudi slabog kova nisu samo budalasti i nadmeni, već su i glupi, sa bezizražajnim i tupim licima; oni su obamrli u svom duhu, sporo reaguju i sporo shvataju istinu. Takvi ljudi su bez života, jer ne razumeju istinu i samo pričaju o doktrinama, uzvikuju slogane i pridržavaju se pravila. Pošto ne razumeju istinu, ne mogu da uđu u istina-stvarnost. Ima li života u onima koji ne mogu da uđu u istina-stvarnost? U njima nema života. Kada se nešto desi ljudima u kojima nema života, oni slede sopstvenu volju i postupaju slepo, idu obilaznicom ponekad u jednom pravcu, a u drugim prilikama u drugom pravcu, nedostaje im precizan put praktičnog delovanja i uvek se osećaju neodlučno i bespomoćno. Oni su bedan prizor. Godinama neprestano slušam kako neki ljudi govore da ne znaju šta da rade kada im se nešto desi. Kako je to i dalje moguće nakon što su čuli toliko mnogo propovedi? Izrazi njihovih lica pokazuju da su zaista zbunjeni. Njihova lica su bezizražajna i tupa. Neki ljudi kažu: „Kako me mogu nazivati glupim? Veoma sam prijemčiv na ono što je popularno u svetu. Znam kako da koristim sve vrste kompjutera, mobilnih telefona i konzola za igrice. Vi ste glupi i ne znate kako da ih koristite. Kako vaš kov može biti toliko slab?” Ali malo njihove pameti je samo veština, malo oštroumnosti – to se ne računa u kov. Ako ih zamolite da slušaju propoved ili da razgovaraju u zajedništvu o istini, ovi ljudi se razotkrivaju: u svom duhu su strašno obamrli. Koliko su obamrli? Godinama veruju u Boga, ali ipak nisu sigurni da li će biti spašeni i ne mogu to da procene, niti im je jasno koja su vrsta ljudi. Ako ih pitaš šta misle o svom kovu, reći će: „Moj kov je malo gori od dobrog kova, ali puno bolji od prosečnog.” To pokazuje koliko je slab njihov kov. Nije li ovo malo glupo? Ljudi koji su zaista slabog kova otkrivaju ovu vrstu gluposti. Bez obzira na to o čemu se radi, ako nešto uključuje istinu ili načela, oni neće razumeti ništa od toga i neće moći da se uzdignu do njegovog nivoa. To znači biti slabog kova.

Sada kada smo razgovarali u zajedništvu o ovim stvarima, da li biste bili u stanju da procenite šta je dobar kov a šta je slab kov? Ako možete da shvatite šta je dobar kov a šta je slab kov, i da jasno sagledate sopstveni kov i svoju priroda-suštinu, to će vam pomoći da spoznate sebe. Onda kada budete imali jasnu sliku o vlastitoj poziciji, imaćete malo razboritosti i znaćete sopstvene mogućnosti. Nećete biti skloni tome da postanete nadmeni i bićete postojaniji i smireniji kada obavljate svoju dužnost. Nećete postaviti svoje ciljeve isuviše visoko i moći ćete da se bavite svojim pravim poslom. Kada ljudi ne poznaju sebe, to prouzrokuje mnoge probleme. Kakve probleme? Iako je njihov kov očigledno prosečan, oni uvek misle da imaju dobar kov, bolji nego što imaju ostali. Oni uvek imaju nagone u svojim srcima i uvek žele da služe kao starešine i da vode ostale. Uvek imaju takve stvari u svojim srcima, a da li će to uticati na obavljanje njihovih dužnosti? Ove stvari ih stalno ometaju, njihova srca nisu spokojna i ne mogu da se smire. Ne samo da ne mogu da obavljaju svoje dužnosti dobro, nego oni takođe rade neke glupe, sramne stvari i neke bezrazložne stvari koje Bog prezire. Oni imaju tako ozbiljne probleme – da li je u redu ako ostanu nerešeni? Svakako da nije, ovi ljudi moraju da tragaju za istinom da bi ih rešili. Pre svega, moraju da se mole Bogu i da razmišljaju o tome zašto imaju takve misli, zašto su toliko ambiciozni i odakle te stvari potiču. Ako o tim stvarima razmišljaju samo na jednostavan način, da li će biti u stanju da proniknu u suštinu problema? Svakako da neće. Moraju da se mole Bogu i da čitaju Božje reči kako bi pronašli koren problema – samo tada će moći lako da ga reše. Njihove ambicije i želje se mogu iskoreniti samo kada oni reše svoje iskvarene naravi. Na taj način će moći da obavljaju svoje dužnosti razborito i da budu mnogo savesniji; neće se više toliko šepuriti okolo, verovati da su bolji od svih ostalih, ponašati se toliko nadmoćno i neće osećati da se razlikuju od drugih. Ove iskvarene naravi im više neće smetati i postaće mnogo zreliji. U najmanju ruku, imaće dostojanstvenu i čestitu svetačku pristojnost. Samo na ovaj način mogu biti sigurni da će živeti pred Bogom. Kada ljudi veruju u Boga i dođu u Božju kuću, trebalo bi da imaju makar savest i razboritost da bi prihvatili istinu. Ako su poput nevernika, poput neukroćenih divljih životinja, neće biti u stanju da dođu pred Boga. Neki ljudi kažu: „Šta je toliko teško u vezi dolaska pred Boga? Ja često dolazim pred Boga.” Nije jednostavna stvar doći pred Boga. Moraš imati ispravan stav i bogopokorno srce da bi te Bog prihvatio. Ako ljudi koji su poput zveri dođu pred Boga, Bog će ih zasigurno mrzeti i prezirati. Prema tome, dolazak pred Boga nije nešto što se može postići ljudskim maštanjem, niti bi Bog prihvatio da si došao pred Njega samo zato što to želiš. Pravo da odlučuje u ovoj stvari je u Božjim rukama. Doći ćeš pred Boga tek onda kada te Bog prihvati. Tek onda kada imaš ispravne namere, tragaš za istinom i često se moliš Bogu, možeš primiti prosvećenje od Svetog Duha. Tek tada si uistinu došao pred Boga. Ako Bog kaže da si neuki prostak, neukroćena divlja životinja, da li će On obraćati pažnju na tebe? (Neće.) Bog neće obraćati pažnju na tebe, On će ti davati samo površne stvari, poput malo blagodati i nekoliko blagoslova. U pravom smislu, nećeš moći da se stvarno približiš Bogu ili da uopšte dođeš pred Njega. Dakle, pre nego što te Bog prepozna kao Svog sledbenika, moraš da se unekoliko promeniš kako bi stigao do tačke gde te Bog prepoznaje kao člana Svoje kuće. Tek tada će Bog početi da testira tvoju dužnost, da testira svaku tvoju reč i delo, svaku tvoju misao i zamisao, tek tada će Bog početi da radi na tebi. Pre nego što ljudi kroče kroz vrata Božje kuće, neka njihova ponašanja i ispoljavanja, neka otkrovenja njihove ljudskosti, njihova praktikovanja, njihove misli i zamisli i njihovi stavovi prema Bogu su Bogu mrski i odvratni. Da li će Bog uzeti za ruku ljude koje smatra mrskim i odvratnim i provesti ih kroz vrata Svoje kuće? (Neće.) Zašto se onda neki takvi ljudi osećaju toliko zadovoljno i toliko srećno? Odakle potiče taj osećaj? Iz pretvaranja. Nije li ovo malo nerazborito? (Jeste.) Bog – Stvoritelj – svakako ima standarde za odabir Svojih sledbenika. Nije dovoljno da ljudi samo veruju. Bog voli iskrene ljude i Bog blagoslovi ljude koji Mu se iskreno daju. Bog koristi one koji mogu da Ga veličaju i da svedoče za Njega. Božji standardi za ljude su drugačiji od standarda koje ima čovek. Kada biraš prijatelja sa kojim ćeš se družiti, moraš da uzmeš u obzir njegov karakter, da li odgovara tvojim sklonostima, kakvu ličnost ima, da li deli zajedničke hobije sa tobom kao i njegov izgled. Čak i ti imaš standarde kada biraš ljude, a kako tek stvari stoje sa Bogom? Neki ljudi kažu: „Koji standard Bog koristi kada bira ljude? Zar je toliko teško prići Bogu? Zar je toliko teško ljudima da dođu pred Boga i uđu na vrata Božje kuće?” Zapravo, nije teško, lestvica nije postavljena visoko, ali postoje standardi. Prvo, ljudi moraju da imaju makar pobožan stav i da znaju svoje mesto. Uz to, moraju prići Bogu iskrena i čista srca. Takođe, moraju da postupaju sa svetačkom pristojnošću u svemu što rade i govore, i u najmanju ruku, moraju da imaju neke dobre reči i dela, manire i vaspitanje. Ako ne ispunjavaš čak ni ove osnovne uslove, da budem iskren prema tebi, Bog uopšte neće obraćati pažnju na tebe. Znaš li šta se ovde dešava? Što se tiče nekih ljudi koji veruju u Boga, pogledajte šta oni rade, šta ispoljavaju i šta otkrivaju. Zašto su toliko odvratni i mrski Bogu? Zbog toga što ovi ljudi nemaju ljudskosti, savesti ni razboritosti i nemaju čak ni najosnovnije i najelementarnije svetačke pristojnosti. Takvi ljudi žele da ih Bog, držeći ih za ruku, uvede kroz vrata Svoje kuće, ali to je nemoguće. Samo bi budale propovedale jevanđelje ovakvim ljudima kojima nedostaje ljudskosti. Neki ljudi nose jaku šminku i izazovnu odeću u svojim svakodnevnim životima. Oni se oblače čak zavodljivije nego plesačice među nevernicima. U njihovim privatnim životima, u njihovom vladanju i ophođenju sa svetom ne možete videti da su ikako drugačiji od nevernika. Kada su među braćom i sestrama, oni nesumnjivo izgledaju kao nevernici i bezvernici. Takvi ljudi možda izvana deluju kao istinski vernici; možda su ostavili stvari, možda su sposobni da obavljaju svoje dužnosti i neki od njih možda ne uzmiču kada se suoče sa proganjanjem i patnjom, ali mogu li takvi ljudi da prihvate istinu? Mogu li oni da prihvate Božji sud i grdnju? Na osnovu stvari koje proživljavaju, da li su oni dostojanstveni i čestiti ljudi? Da li su iskreni ljudi? Da li su ljudi koji vole istinu? Da li su ljudi koji se iskreno daju Bogu? Da li Bog želi takve ljude? Svakako da ne želi. To su nevernici koji su se ušunjali u Božju kuću. Oni su ispred vrata Božje kuće i još uvek nisu prošli kroz njih. Ono što oni rade za Božju kuću jeste da pomažu i trude se – to su prijatelji crkve, ali nisu deo Božje kuće. Bog ne želi nevernike ni divlje životinje. Isto tako postoje neki ljudi koji, na osnovu svog dugogodišnjeg verovanja u Boga, malo kapitala koji poseduju i važnih dužnosti koje su obavljali u prošlosti, demonstriraju silu u Božjoj kući, žele da kontrolišu crkvu i da imaju sav autoritet. Stavovi ovih ljudi prema Bogu i istini su mrski Bogu. Na osnovu njihove suštine i stvari koje se nalaze u dubinama njihovih srca, Bog ne priznaje takve ljude za članove Svoje kuće. Pošto Bog ne priznaje takve ljude za članove Svoje kuće, zašto im Bog dopušta da rade u Njegovoj kući? Bog im dopušta da pripomažu ili da obavljaju privremeni posao. U procesu pripomaganja i obavljanja privremenog posla, ako zaista imaju savest i razboritost, ako umeju da slušaju, da se pokore i prihvate istinu i ako imaju svetačku pristojnost i nešto bogobojažljivog srca i obavljaju stvari iskrena srca, ako prođu ove testove, Bog će ih uvesti u Svoju kuću i oni će postati članovi Božje kuće. Tada će posao koji obavljaju i ono što im Bog poveri postati njihove dužnosti. Ono što ljudi rade van Božje kuće nije obavljanje dužnosti, to je rad za Božju kuću i pomaganje Božjoj kući i ti ljudi su službenici.

Možete li sada da procenite da li ste član Božje kuće? Ako sudite prema tome koliko dugo verujete u Boga, onda bi trebalo da ste član, ali da li je to ispravna metoda procenjivanja? (Nije.) Koju osnovu bi trebalo da koristite za procenjivanje? Osnova je to da li imaš ikakvu unutrašnju reakciju kada čuješ istinu, da li se duboko u svom srcu osećaš krivim, ukorenim i disciplinovanim kada prekršiš istinu ili kada se opireš Bogu i buniš protiv Njega. Neki ljudi budu disciplinovani tako što obolevaju od čireva u ustima nakon što govore osuđujuće reči; drugi se ponašaju površno, ne shvataju svari ozbiljno, pa ih Bog izlaže bolesti. Kada se ove stvari spomenu, ako ti ljudi osećaju kajanje duboko u sebi i mogu da se pokaju – ako pokazuju ova ispoljavanja – onda su oni članovi Božje kuće. Bog se ophodi prema ovim ljudima kao prema članovima Božje kuće, Svoje vlastite porodice. On ih prekoreva, disciplinuje, ukorava i orezuje – to znači biti član Božje kuće. Kada se tvoj stav prema Bogu promeni i možeš da se pokaješ, Bog će takođe promeniti Svoj stav prema tebi. Kada uđeš u život, i tvoja gledišta o stvarima i pravac tvog života pretrpe neke promene, a vera i strah od Boga koje nosiš u dubini svog srca postepeno porastu i preobraze se, postaćeš deo Božje kuće. Neki ljudi veruju u Boga dugi niz godina, ali nisu učinili mnogo da bi bili od koristi Božjoj kući. Zapravo, oni su učinili mnogo loših stvari. Lagali su i varali, radili stvari površno, postupali proizvoljno i jednostrano, krali priloge, širili razdor, izazivali prekidanja i ometanja i upropaštavali rad crkve. Počinili su mnoga nedela, ali nikada se nisu prekorili. Njihova srca ne osećaju kajanje i nemaju ni najmanji osećaj krivice. Ovo su ljudi koji stoje ispred vrata Božje kuće. Ova vrsta ljudi uvek živi ispred vrata Božje kuće. Oni ne slede načela u onome što rade i Božje reči i istina ih ne interesuju. Usredsređuju se isključivo na obavljanje zadataka, trčanje unaokolo, zalaganje, skretanje pažnje na sebe i gomilanje ličnog kapitala. Postupaju površno kada su u pitanju rad crkve i njihove dužnosti; lažu i obmanjuju Boga i čak navode na stranputicu i kontrolišu braću i sestre. Ne osećaju ni najmanji ukor ili kajanje, a ne osećaju ni Božje disciplinovanje. Ti ljudi nisu članovi Božje kuće. Spolja, ovakva osoba pokazuje mnogo žara za trčanje okolo i davanje sebe; ima veliku veru i voljna je da se da. Čini se da zaista voli istinu, da voli Boga i da je voljna da primenjuje istinu. Međutim, kada sluša propovedi, ona zadrema, ne može da sedi mirno i oseća gađenje. U svom srcu misli: „Zar razgovor u zajedništvu o ovim stvarima nije samo ukazivanje na ljudska stanja, pričanje ljudima da spoznaju sebe, a zatim navođenje ljudi da shvate malo istine i da konačno postignu pokornost? Ja sve to razumem, pa zašto mora ponovo da se razgovara o tome?” Ovi ljudi uopšte ne vole istinu, i čak ne osećaju ukor i ne primaju disciplinu, kao da uopšte nemaju srca. Svi ovi ljudi su van Božje kuće. Oni su nevernici. Od trenutka kada su prvi put prihvatili Božje delo do danas, oni nikada nisu istinski priznali da su stvorena bića i da je Bog njihov Stvoritelj. Oni ne prihvataju istinu ni najmanje i ne obavljaju voljno svoje dužnosti. Međutim, zbog toga što imaju malo lukave inteligencije i nešto entuzijazma u kombinaciji sa ambicijom, oni se usredsređuju na trčanje svuda okolo i na obavljanje posla da bi zadobili divljenje ljudi, a sve to kako bi sebi osigurali položaj u Božjoj kući. Oni razmišljaju: „Obavljajući ove zadatke i ovako trčkarajući okolo, izgradio sam ugled i stekao poverenje na različitim mestima. Osigurao sam svoj položaj u crkvi, i gde god odem, braća i sestre mi se dive. Imati takav ugled među braćom i sestrama je dovoljno; to znači da imam život. Što se tiče toga kako Bog to definiše, nema potrebe biti previše strog u vezi toga.” Kakvi su to ljudi? Strogo govoreći, oni su bezvernici. Koja je osnova za ovu tvrdnju? Osnova je njihov stav prema istini i prema Bogu. Nikada se nisu pokajali, nikada nisu spoznali sebe i nikada nisu shvatili šta znači pokoriti se Bogu. Umesto toga, rade šta god žele, baveći se svojim poslovima pod izgovorom obavljanja dužnosti i udovoljavajući sopstvenim željama i sklonostima. Veruju u Boga dugi niz godina i odslušali su mnoge propovedi, ali nemaju pojma o istini i ne shvataju da verovanje u Boga zahteva primenjivanje istine. Nakon što su odslušali mnoge propovedi, još uvek nisu shvatili o kakvom putu je zapravo reč. U dubini svojih srca ne osećaju da je čovek izuzetno iskvaren i da mu je potrebno Božje spasenje. Takođe nemaju iskrenu želju i čežnju za istinom i Bogom iz dubine svojih srca. Nije li to problematično? (Jeste.) Veoma je problematično. Za njih, Bog, istina i spasenje su samo retorika, samo neka vrsta argumentacije ili slogana. To je veoma problematično.

Šta vidite kao najočigledniju razliku između Pavla i Petra? Pavle je radio dugi niz godina, putovao, davao se, davao doprinose i podnosio mnogo patnje, ali put kojim je on išao nije podrazumevao istinu, nije podrazumevao pokornost Bogu, nije podrazumevao promenu naravi i svakako nije podrazumevao spasenje. Stoga, bez obira na to koliko je velik Pavlov ugled, bez obzira na to koliko su njegovi spisi uticali na buduće generacije, on nije bio neko ko je zaista voleo Gospoda Isusa. Nije imao istinsko razumevanje Gospoda Isusa, nije priznavao Gospoda Isusa kao jednog istinitog Boga, već je samo prepoznavao Gospoda Isusa kao Sina Božjeg, kao običnog čoveka. Posledica toga je bila to da on nije imao istinsku pokornost Gospodu Isusu; samo je činio sve što je mogao da propoveda jevanđelje i da pridobije ljude, osniva crkve i da ih lično kao pastir čuva u nadi da zadobije Božje odobravanje, ali Bog je ispitao Pavlovo srce i nije ga odobrio. S druge strane, Petar je obavljao stvari tiho, i njegovo srce je uvek bilo ispunjeno onim što mu je Gospod Isus rekao. On je tražio da voli i spozna Boga u skladu sa zahtevima Gospoda Isusa. Tokom ovog perioda, prihvatio je da ga Bog prekorava, orezuje i čak da ga ukorava. Koje reči je Bog upotrebio da bi ukorio Petra? („Odlazi od mene, Satano!” (Matej 16:23).) Tačno, „Odlazi od mene, Satano!” Bog je izgovorio ove reči, ali ove reči nisu odredile Petrov ishod, one su bile samo ukor. Da li je Bog ukorio Pavla tokom njegovog rada? (Nije.) S jedne strane, gledajući subjektivne činioce, Bog ga nije ukorio. S druge strane, sa stanovišta objektivnih činilaca, Pavle nije prihvatao istinu, nije tragao za istinom, i uopšte nije tragao za načinom da primi spasenje, tako da nije mogao da primi ni da doživi te stvari. Delo koji je Bog obavljao na njemu je bilo da iskoristi Njegovo služenje – ako bi mogao da služi do kraja, a da ne počini nikakva velika zla, mogao bi da ostane kao službenik; međutim, ako bi počinio neko veliko zlo, ishod bi bio drugačiji. To je razlika. Petar je, s druge strane, primio mnogo disciplinovanja, prekorevanja i ukora od Boga. Izvana, činilo bi se da Petar nije bio usklađen sa Božjim namerama, da je činio Boga nezadovoljnim, ali sa stanovišta Božjih namera, takva osoba je bila upravo ona koju je On želeo i koja Mu je prijala. Zbog toga ga je Bog stalno prekorevao i orezivao, tako da je on postepeno rastao, ušao u istinu i shvatio Božje namere, konačno postigavši istinsku pokornost i pravu promenu. To je bila Božja ljubav i Božje spasenje.

Da li vam je sada jasno u srcu da li ste član Božje kuće? Da li ste zaista ušli u Božju kuću? Na osnovu onoga što sam upravo podelio, možete li to da procenite? Možete li biti sigurni da ste ušli na vrata Božje kuće i da ste član Božje kuće? (Sigurni smo.) Dobro je što možete biti sigurni. To je dokaz da vaša vera u Boga već ima temelj i da ste pustili korene u Božjoj kući. Oni kojima nedostaje temelj su van Božje kuće i Bog ih ne priznaje. Šta ako ti svedočiš za Boga i kažeš drugima da si Božji sledbenik i član Crkve Svemogućeg Boga, ali Bog kaže da te ne poznaje? To bi bio problem, zar ne? Da li bi to bio blagoslov ili kletva za ljude? To nije dobar znak. Stoga, ako želiš da zadobiješ Božje priznanje i da te Bog prizna kao istinskog vernika u Boga, moraš da činiš neke stvari koje koriste radu Božje kuće, da pripremaš neka dobra dela, usmeravaš svoje srce prema Bogu i imaš srce koje poštuje Boga kao velikog. Tek tada će te Bog priznati. Prvo, moraš da izmeniš greške u svojim gledištima, stavovima i praktikovanjima koja se tiču Boga i istine, kao i pogrešan put kojim si krenuo. Te stvari moraju da se promene. To je temelj. Zatim moraš da prihvatiš sve istine koje je Bog izrazio i da ispuniš svoje dužnosti kako Bog zahteva. Kada postigneš ove stvari, Bog će biti zadovoljan i priznaće te kao Svog sledbenika. Drugo, moraš postepeno omogućiti Bogu da te prizna kao istinsko stvoreno biće, ono koje ispunjava standard. Ako si još uvek van Božje kuće i Bog te još uvek nije priznao za člana svoje kuće, ali ti kažeš da želiš da budeš spašen, nije li to samo san budale? Sada ste doživeli prekor i disciplinovanje, imate Božju blagodat i blagoslove i vaša vera u Boga ima temelj. To je dobro. Sledeći korak je da budete sposobni da postignete život-ulazak zasnovan na razumevanju istine, da pretvorite te istine u sopstveni život i da ih proživite, da ih primenjujete u obavljanju svoje dužnosti i u svim stvarima koje vam je Bog poverio. Tada ćete imati nadu za spasenje. Većina vas nije slabog kova, može se smatrati da ste svi prosečnog kova. Ima nade za spasenje, ali svi vi imate neke mane i nedostatke u svojoj ljudskosti. Neki od vas su lenji, neki se hvališu, neki su nadmeni, a neki su pomalo glupi, otupeli i nepopustljivi. Ovo su problemi naravi. Za neke probleme ljudskosti i naravi, morate tragati za istinom kroz iskustvo, preispitivati sebe i prihvatati orezivanje da biste ostvarili naprednu promenu i postigli iskustvo i dubinu u vezi sa svojim razumevanjem i shvatanjem istine. Na ovaj način postepeno ćete rasti u životu. Dok ima života, ima i nade. Bez života, nema nade. Da li sada imate život? Da li imate razumevanje i iskustvo istine u svom srcu? Koliko i u kojoj meri se pokoravate Bogu? Ove stvari vam moraju biti jasne u srcu. Ako vam nisu jasne, već ste smeteni, biće teško imati rast u život.

U crkvi postoje oni koji misle da ulaganje velikog napora ili činjenje nekoliko rizičnih stvari znači da su nagomilali zasluge. Zapravo, prema njihovim delima, oni su zaista vredni pohvale, ali njihova narav i stav prema istini su gnusni i odvratni. Oni nemaju ljubav prema istini, već imaju odbojnost prema istini. Sama ta činjenica ih čini odvratnima. Takvi ljudi su bezvredni. Kada Bog vidi da su ljudi slabog kova, da imaju određene nedostatke i da imaju iskvarene naravi ili suštinu koja Mu se suprotstavlja, On nije zgrožen njima i ne drži ih podalje od Sebe. To nije Božja namera i to nije Njegov stav prema čoveku. Bog ne prezire slab kov ljudi, On ne prezire njihovu glupost i On ne prezire to što imaju iskvarene naravi. Šta je to što Bog najviše prezire kod ljudi? Najviše prezire kada oni imaju odbojnost prema istini. Ako imaš odbojnost prema istini, onda samo zbog toga, Bog nikada neće naći zadovoljstvo u tebi. To je zapisano u kamenu. Ako imaš odbojnost prema istini, ako ne voliš istinu, ako je tvoj odnos prema istini ravnodušan, prezriv i nadmen, ili čak grozan, otporan i odbijajući – ako se tako ponašaš – onda je Bog sasvim zgrožen tobom i ti si totalno propao, bez mogućnosti spasenja. Ako zaista voliš istinu u svom srcu, a samo si donekle slabog kova i nedostaje ti uvid, pomalo si glup; i ako često grešiš, ali ti nemaš nameru da činiš zlo i jednostavno si učinio nekoliko glupih stvari; ako si u srcu voljan da čuješ Božju besedu o istini i u srcu čezneš za istinom; ako je stav koji zauzmeš u svom odnosu prema istini i Božjim rečima iskren i čeznutljiv, i možeš visoko da ceniš i obožavaš Božje reči – to je dovoljno. Bog voli takve ljude. Iako si ponekad možda pomalo glup, Bog te ipak voli. Bog voli tvoje srce koje čezne za istinom i On voli tvoj iskren stav prema istini. Dakle, Bog ima milosti prema tebi i uvek ti pruža blagodati. On ne uzima u obzir tvoj slab kov ili tvoju glupost, niti uzima u obzir tvoje prestupe. Zbog toga što je tvoj stav prema istini iskren i čežnjiv, i tvoje srce je istinito, onda – uzevši u obzir istinitost tvog srca i taj tvoj stav – On će uvek biti milostiv prema tebi i Sveti Duh će delovati na tebi i ti ćeš imati nadu za spasenje. S druge strane, ako si nepopustljiv u srcu i ugađaš sebi, ako imaš odbojnost prema istini, nikada ne obraćaš pažnju na Božje reči i na sve ono što uključuje istinu, osećaš otpor i prezir iz dubine svog srca, kakav je onda Božji stav prema tebi? Prezir, odvratnost i neprestani gnev. Koje dve osobine su očigledne u Božjoj pravednoj naravi? Obilna milost i žestok gnev. „Obilna” u „obilnoj milosti” znači da je Božja milost tolerantna, strpljiva, uzdržana i da je to najveća ljubav – to je ono što „obilna” znači. Zbog toga što su ljudi glupi i slabog kova, Bog mora tako da postupa. Ako voliš istinu, ali si glup i slabog kova, Božji stav prema tebi je stav obilne milosti. Šta milost podrazumeva? Strpljenje i toleranciju: Bog je tolerantan i strpljiv prema tvom neznanju, On ti daje dovoljno vere i tolerancije da te podrži, obezbedi i pomogne ti, kako bi ti mogao malo po malo da razumeš istinu i postepeno sazriš. Na kom temelju je ovo zasnovano? Zasnovano je na temelju čovekove ljubavi i čežnje za istinom, kao i njegovog iskrenog stava prema Bogu, Njegovim rečima i istini. Ovo su osnovna ponašanja koja ljudi treba da ispoljavaju. Ali ako neko u svom srcu ima odbojnost prema istini, zgrožen je njome ili je čak i mrzi, ako nikada ne shvata istinu ozbiljno i uvek govori o svojim dostignućima, kako je radio, koliko iskustva ima, kroz šta je prošao, kako ga Bog poštuje i kako mu je poverio ozbiljne zadatke – ako govori samo o ovim stvarima, svojim veštinama, postignućima i svojim talentima, uvek se pravi važan i nikada ne razgovara o istini, ne svedoči za Boga, niti razgovara o razumevanju stečenom kroz iskustvo Božjeg delovanja ili o svom znanju o Bogu, nema li on odbojnost prema istini? Ovako se ispoljavaju osećanje odbojnosti prema istini i nevoljenje istine. Neki ljudi kažu: „Kako oni mogu da slušaju propovedi ako ne vole istinu?” Da li svi koji slušaju propovedi vole istinu? Neki ljudi to samo rutinski rade. Prisiljeni su da se pretvaraju pred drugima, bojeći se da ako ne učestvuju u životu crkve, Božja kuća neće priznati njihovu veru. Kako Bog karakteriše ovaj stav prema istini? Bog kaže da oni ne vole istinu, da oni imaju odbojnost prema istini. U njihovoj naravi postoji nešto što je najpogubnije, čak pogubnije od nadmenosti i varljivosti, a to je imati odbojnost prema istini. Bog to vidi. Uzevši u obzir Božju pravednu narav, kako se On ophodi prema takvim ljudima? On je gnevan na njih. Kada je Bog gnevan na nekoga, On ga ponekad ukorava ili ga disciplinuje i kažnjava. Ako se on ne suprotstavlja Bogu namerno, Bog će biti trpeljiv, čekaće i posmatraće. Zbog situacije ili zbog drugih objektivnih razloga, Bog može iskoristiti ovog bezvernika da Mu služi. Ali čim okruženje dozvoli i kada dođe pravo vreme, takvi ljudi će biti izbačeni iz Božje kuće jer nisu pogodni čak ni da služe. Takav je Božji gnev. Zašto je Bog toliko žestoko gnevan? To je izraz ogromne mržnju koju Bog ima prema onima koji imaju odbojnost prema istini. Žestok Božji gnev ukazuje na to da je On odredio ishod i odredište takvih ljudi koji imaju odbojnost prema istini. Gde Bog svrstava ove ljude? On ih svrstava u tabor Sotone. Zbog toga što je gnevan na njih i gnuša ih se, Bog im zatvara vrata, On im ne dozvoljava da kroče u Božju kuću i ne daje im šansu da budu spašeni. To je jedno ispoljavanje Božjeg gneva. Bog ih takođe stavlja na isti nivo kao Sotonu, kao pogane đavole i zle duhove, kao bezvernike, i kada dođe pravo vreme, On će ih ukloniti. Nije li ovo jedan od načina da se pobrine za njih? (Jeste.) Takav je Božji gnev. A šta ih očekuje nakon što budu uklonjeni? Mogu li ikada ponovo imati Božju blagodat i blagoslove i Božje spasenje? (Ne mogu.) U Doba blagodati ljudi su često govorili nešto poput ovog: „Bog svakog čoveka želi da spase i da ne želi da ikoga zadesi propast.” Većina ljudi može da razume značenje ovih reči. To je emocija i stav Boga u spašavanju iskvarenog čovečanstva. Ali kako Bog spašava čovečanstvo? Da li On spašava čitavo čovečanstvo ili samo deo njega? Koji deo Bog spašava a koje ljude napušta? Većina ljudi ne može da pronikne u srž ovog problema. Oni sa ljudima mogu da razgovaraju samo o doktrinama. „Bog svakog čoveka želi da spase i da ne želi da ikoga zadesi propast.” Previše je ljudi koji to govore, ali uopšte ne razumeju Božju nameru. U stvari, Božja namera je da spase samo one koji vole istinu i koji mogu da prihvate Njegovo spasenje. Oni koji imaju odbojnost prema istini i odbijaju da prihvate Božje spasenje su oni koji poriču Boga i opiru Mu se. Ne samo da ih Bog neće spasiti, već će na kraju On uništiti te ljude. Iako oni koji veruju u Boga znaju da je Njegova ljubav beskonačna, neuporedivo velika i moćna, Bog nije voljan da ovu blagodat i ljubav da onima koji imaju odbojnost prema istini. Bog neće dati Svoju ljubav i spasenje ovim ljudima nizašta. To je Božji stav. Oni koji imaju odbojnost prema istini i ne prihvataju Božje spasenje su poput prosjaka koji traži hranu – bez obzira na to od koga prosi hranu, u svom srcu, ne samo da nema poštovanje prema svojim dobrotvorima, već ih i ismeva i mrzi. On bi čak radije oteo imovinu svojih dobrotvora za sebe. Da li bi dobrotvori bili voljni da daju hranu takvom prosjaku? Svakako da ne bi, zato što on nije istinski za žaljenje, već je isuviše mrzak. Kakav je stav dobrotvora prema takvoj osobi? On bi radije dao hranu psu nego što bi je dao ovakvom prosjaku. Tako se on zaista oseća. Šta mislite kakvi su ljudi koji imaju odbojnost prema istini? Da li su to oni koji se opiru Bogu i suprotstavljaju Mu se? Možda se ne opiru Bogu otvoreno, ali njihova priroda-suština poriče Boga i opire Mu se, što je jednako kao da otvoreno kažu Bogu: „Ne volim da slušam šta ti govoriš, ne prihvatam to, i pošto ne prihvatam da su tvoje reči istina, ja ne verujem u tebe. Verujem u bilo koga ko je koristan i blagotvoran za mene.” Da li je to stav nevernika? Ako je to tvoj stav prema istini, nisi li ti otvoreno neprijateljski nastrojen prema Bogu? A ako si otvoreno neprijateljski nastrojen prema Bogu, da li će te Bog spasiti? Neće. To je razlog za Božji gnev prema svima koji poriču Boga i opiru Mu se. Suština ovakvih ljudi, ljudi koji imaju odbojnost prema istini, jeste suština neprijateljstva prema Bogu. Prema ljudima koji imaju takvu suštinu Bog se ne ophodi kao prema ljudima. U Njegovim očima oni su neprijatelji i đavoli. On ih nikada ne bi spasio. Na kraju, Bog će sručiti katastrofe i uništiće ih. Šta mislite – ako prosjak jede hranu svog dobrotvora i gunđa, ruga se, ismeva i čak napada svog dobrotvora, da li će ga dobrotvor mrzeti? Najverovatnije da hoće. Šta je razlog za ovu mržnju? (Ne samo da prosjak nije zahvalan svom dobrotvoru zato što mu ovaj daje hranu, već umesto toga on ismeva, ruga se i napada dobrotvora. Takva osoba uopšte nema savesti ni razboritosti, kao ni ljudskosti.) Kakav stav bi dobrotvor trebalo da ima prema ovom prosjaku? Dobrotvor bi trebalo da uzme natrag stvari koje je prvobitno dao prosjaku, a zatim da ga izbaci napolje. Bolje bi bilo da hrani ovim stvarima pse i divlje životinje nego da ih daje ovom prosjaku. To je posledica koju je prosjak sam sebi naneo. Postoji razlog zašto je Bog tako žestoko gnevan na jednu osobu ili na jedan tip osobe. Taj razlog nije određen Božjom sklonošću, već stavom te osobe prema istini. Kada osoba ima odbojnost prema istini, to je nesumnjivo pogubno po njeno postizanje spasenja. To nije nešto što može ili ne može da se oprosti, to nije oblik ponašanja ili nešto što se u njoj prolazno otkriva. To je priroda-suština osobe i Bog se najviše gnuša takvih ljudi. Ako povremeno otkrivaš iskvarenost koja se ogleda u odbojnosti prema istini, moraš ispitati, na osnovu Božjih reči, da li su ta otkrovenja posledica tvoje averzije prema istini ili su posledica nedostatka razumevanja istine. To zahteva traganje i zahteva Božje prosvećenje i pomoć. Ako imaš priroda-suštinu odbojnosti prema istini, nikada ne prihvataš istinu, naročito ti se gadi i neprijateljski si nastrojen prema njoj, onda si u nevolji. Sigurno si zla osoba i Bog te neće spasiti.

Koja je razlika između nevernika i onih koji veruju u Boga? Da li je to samo razlika u verskom ubeđenju? Nije. Nevernici ne priznaju Boga i naročito ne mogu da prihvate istinu koju Bog izražava. Ovo dokazuje da svi nevernici osećaju odbojnost prema istini i da mrze istinu. Da li je činjenica, na primer, da je Bog stvorio čoveka? Da li je istina? (Jeste.) Onda, kakav je stav ljudi koji veruju u Boga kada ovo čuju? Oni to priznaju i potpuno veruju u to. Oni prihvataju ovu činjenicu, ovu istinu, kao temelj svoje vere u Boga – to znači prihvatiti istinu. To znači iz dubine naših srca prihvatiti činjenicu o Božjem stvaranju čoveka, rado biti stvoreno biće, voljno prihvatiti Božje vođstvo i suverenost i priznati da je Bog naš Bog. A kakav je stav onih koji ne veruju u Boga kada čuju „Bog je stvorio čoveka”? (Oni to ne prihvataju i ne priznaju.) Osim što to ne priznaju, kakva je njihova reakcija? Oni će te čak ismevati, učiniće sve što mogu da probaju da iskoriste to protiv tebe, rugaće se i podsmevaće se, gledaće na tebe sa prezirom i obasipaće nipodaštavanjem ove reči i ovu činjenicu. Oni čak mogu usvojiti stav podsmeha, sarkazma, prezira i neprijateljstva prema svima onima koji priznaju ove reči. Ne znači li to osećati odbojnost prema istini? (Znači.) Da li mrziš takve ljude kada ih vidiš? Šta misliš? Razmišljaš: „Bog je stvorio čoveka. To je činjenica. To je neosporno istinito. Ti to ne prihvataš, ne priznaješ svoje poreklo, zaista si nezahvalan, ti si nesavestan i nelojalan. Zaista si soj Sotone!” Da li to misliš? (Da.) A zašto tako misliš? Da li tako misliš samo zbog toga što im se ne sviđa ova izjava? (Ne.) I šta dovodi do toga da se takav odbojan način razmišljanja pojavi u tebi? (To je zbog njihovog stava prema istini.) Tvoj bes ne bi bio toliko veliki kada bi oni poštovali ove reči kao obične reči, kao teoriju ili versko uverenje. Ali kada vidiš kako odvratnost, neprijateljstvo i prezir nastaju u njima, kada ih vidiš kako iznose reči, stavove i naravi koje omalovažavaju ovu izjavu istine, ti se razbesniš. Je li tako? Neki ljudi, iako ne veruju u Boga, poštuju veru drugih ljudi i ne pokušavaju da sruše pitanja vere o kojima drugi govore. Ti nemaš nikakvu odbojnost niti gađenje prema njima, i dalje se možeš sprijateljiti sa njima i sa njima živeti u miru. Nećete postati neprijatelji. U stvari, postoji mali broj nevernika sa kojima možeš lepo da se slažeš. Iako oni ne mogu da prihvate pravi put niti da postanu članovi Božje kuće, ipak se možeš slagati i sarađivati sa njima. Barem imaju savest i razboritost. Ne spletkare protiv tebe i neće ti zabiti nož u leđa, pa možeš da se družiš sa njima. Prema onima koji pokušavaju da sruše istinu – koji imaju odbojnost prema istini – osećaš bes u svom srcu. Da li bi mogao da budeš prijatelj sa njima? (Ne bih.) Osim što ne bi bio prijatelj sa njima, šta još misliš o njima? Kada bi te pitali da biraš kako bi se ophodio prema njima, kako bi se ophodio prema njima? Ti bi rekao: „Bog je stvorio čoveka. To je činjenica, to je istina i tako divna i sveta stvar! Ne samo da ti to ne prihvataš, već i pokušavaš to da srušiš – ti zaista nemaš savesti! Kada bi mi Bog dao vlast, prokleo bih te, udario bih te, pretvorio bih te u pepeo!” Da li je to tvoj osećaj? (Jeste.) To je osećaj za pravdu. Ali kada vidiš da su oni đavoli, razumno bi bilo da ih ignorišeš, da se držiš podalje od njih. Kada ti se obrate, u redu je samo se pretvarati da sarađuješ. To je mudro postupanje. Međutim, duboko u sebi znaš da si na drugačijem putu od takvih ljudi. Oni nikada ne bi mogli da imaju veru u Boga i apsolutno nikada neće prihvatiti istinu. Čak i da veruju u Boga, On ih ne bi želeo. Oni poriču Boga i opiru Mu se, oni su zveri, oni su đavoli, oni ne slede isti put kao mi. Oni koji imaju istinsku veru u Boga nisu voljni da dođu u dodir sa đavolima. Oni su dobro kada ne vide đavole, ali kada ih vide, odmah im se suprotstavljaju. Njihova srca će biti spokojna samo ako nikada ne vide đavole. Neki ljudi uvek pričaju o stvarima Božje kuće sa nevernicima, đavolima. To su najgluplji ljudi. Oni ne prave razliku između svojih i tuđih, oni su nespretne budale koje baš ništa ne razumeju. Može li Bog da spasi ljude koji su sposobni za takve besmislenosti? Svakako da ne može. Ljudi koji stalno imaju veze sa đavolima su bezvernici. Oni svakako nisu iz Božje kuće i pre ili kasnije moraće da se vrate Sotoni. Neki ljudi ne mogu da raspoznaju ko je brat ili sestra a ko je nevernik. Oni su najsmeteniji ljudi. Oni pričaju bezvernicima i đavolima o stvarima Božje kuće. To je kao da bacate bisere pred svinje i dajete psima ono što je sveto. Ti bezvernici i đavoli su poput svinja i pasa, svrstavaju su se među zveri. Ako sa njima razgovarate o stvarima koje se tiču Božje kuće, izgledaćete glupo. Nakon što oni to čuju, olako će klevetati Božju kuću i istinu. Ako to uradiš, izneverićeš Boga i imaćeš dug prema Njemu. O stvarima Božje kuće se ne sme pričati sa bezvernicima i đavolima. Ljudi su iziritirani, otporni i nisu voljni da dođu u dodir sa onima koji ne vole istinu, koji osećaju odbojnost prema istini ili kleveću istinu, pa kako milite da se Bog oseća? Božja narav, Božja suština, ono što Bog ima i što jeste, Božji život i Božja suština koju On otkriva – sve su to istine. Osoba koja oseća odbojnost prema istini je, bez sumnje, osoba koja se suprotstavlja Bogu i neprijatelj je Boga. Ovo je više od neusklađenosti sa Bogom. Za takve ljude, Božji gnev je ogroman.

Svi vi sada imate neki temelj i možete se smatrati članovima Božje kuće. Morate revnosno stremiti ka istini i u procesu obavljanja svojih dužnosti neprekidno ispitivati sopstvene reči i dela, ispitivati svoja različita stanja i nastojati da zadobijete neke promene u svojoj naravi. To je dragoceno. Tada ćete zaista biti u stanju da dođete pred Boga. U najmanju ruku, moraš učiniti da te Bog prihvati. Ako ne možeš da dostigneš Jovov nivo i nedostaju ti sposobnosti koje bi navele Boga da se lično opkladi sa Sotonom da te kuša, onda barem svojim delima i vladanjem možeš živeti u svetlosti Boga, a Bog će se brinuti o tebi, štitiće te i priznaće te kao jednog od Svojih sledbenika i člana Svoje kuće. Zašto je to tako? Zato što, od kad si priznao i poverovao u Boga, neprestano si tražio kako da slediš Božji put. Zbog toga što je Bog zadovoljan tvojim ponašanjem i tvojom iskrenošću, On te je uveo u Svoju kuću da budeš obučen, da budeš orezan i da prihvatiš Njegovo spasenje. Kakav veliki blagoslov! Počeo si kao osoba van Božje kuće koja nije znala ništa o Bogu i istini, prihvatio si prvi Božji test, i pošto si ga položio, Bog te je lično uveo u Svoju kuću, doveo te pred Sebe, poverio ti nalog, uredio dužnosti koje treba da obavljaš i omogućio ti da obavljaš neke ljudske dužnosti u okviru Božjeg plana upravljanja. Iako je to neprimetan posao, ipak imaš Božju brigu i zaštitu i primio si Božje obećanje. Ovaj blagoslov je dovoljno veliki. Ostavićemo po strani krunisanje i nagrađivanje u budućem svetu i govorićemo samo o onome što ljudi mogu imati u ovom životu – istine koje čuješ, Božje blagodati, milost, brigu i zaštitu koje imaš, čak i razne vrste disciplinovanja i prekora koje ti Bog daje i obezbeđivanje svih ovih istina koje Bog daje čoveku – reci Mi, koliko toga primaš? Na kraju, pored toga što ćeš razumeti ove istine, Bog će te takođe u potpunosti spasiti iz Sotoninog tabora, tako da se preobratiš u osobu koja poznaje Boga, poseduje istinu kao svoj život i korisna je u Božjoj kući. Nije li ovaj blagoslov veliki? (Veliki je.) To je Božje obećanje. Nakon što te Bog uvede u Svoju kuću, On ti kaže: „Ti si blagosloven. Time što si ušao u crkvu, imaš nade da budeš spašen.” Možda ti ne znaš šta se dešava, ali u stvari, Božje obećanje ti je već dato. U isto vreme, Bog čini sve ove stvari da bi ispunio to obećanje – snabdeva te istinom, orezuje te, daje ti dužnosti i poverava ti naloge – kako bi tvoj život postepeno rastao i kako bi ti postao osoba koja se pokorava Bogu i obožava Ga. Da li su ljudi sada primili ovo obećanje? Još uvek postoji put koji treba preći do dana njegovog ostvarenja i ispunjenja. U stvari, neki od vas su ga već primili, a neki od vas imaju rešenost, ali ga još uvek nisu primili. Zavisi od toga da li imate rešenost da dokučite ovo obećanje i da li ste sposobni da ga ispunite. Sve što Bog radi se daje ljudima korak po korak, u pravo vreme i u pravoj meri. Nikada nema grešaka, pa ne moraš da brineš o tome da li si glup, slabog kova, mlad i da li veruješ u Boga tek neko vreme. Ne dozvoli da ovi objektivni razlozi utiču na tvoj život-ulazak. Bez obzira na to šta Bog kaže, prvo, to omogućava ljudima da tačno spoznaju i procene svoj stvarni rast i kov i da spoznaju sopstvene granice. Drugo, u pozitivnom smislu, to ljudima daje dublje razumevanje istine i omogućava im da uđu u istina-stvarnost i da obavljaju svoje dužnosti kako treba da bi udovoljili Božjim namerama. Ovo je svrha Božjih reči. Postići ove stvari je zapravo veoma jednostavno. Sve dok imaš istinoljubivo srce, nema poteškoća. Koja je najveća poteškoća za ljude? Najveća poteškoća je da osećaš odbojnost prema istini i da uopšte ne voliš istinu. To je najveća poteškoća. Ona uključuje problem prirode. Ako se ne pokaješ iskreno, to može dovesti do nevolje. Ako osećaš odbojnost prema istini i uvek klevećeš istinu i prezireš je, ako imaš ovakvu prirodu, nećeš se lako promeniti. Čak i ako se ti promeniš, ostaje da se vidi da li se Božji stav promenio. Ako ono što radiš može da promeni Božji stav, onda još uvek ima nade da budeš spašen. Ako ne možeš da promeniš Božji stav i u dubini Svog srca Bog odavno oseća odbojnost prema tvojoj suštini, onda nemaš nade za spasenje. Stoga, morate da ispitujete sebe. Ako si u stanju u kome osećaš odbojnost prema istini i opireš se istini, to je veoma opasno. Ako često proizvodiš takvo stanje, često upadaš u takvo stanje ili ako si suštinski takva osoba, to je još veći problem. Ako si povremeno u stanju u kome osećaš odbojnost prema istini, prvo, to može biti zbog tvog malog rasta; drugo, čovekova iskvarena narav sama po sebi sadrži ovakvu suštinu, što neizbežno dovodi do ovog stanja. Međutim, ovo stanje ne predstavlja tvoju suštinu. Ponekad prolazno osećanje može da proizvede stanje koje dovodi do toga da osećaš odbojnost prema istini. To je samo privremeno. To nije prouzrokovano tvojom narav-suštinom koja ima odbojnost prema istini. Ako je to prolazno stanje, može da se promeni, ali kako da ga promeniš? Moraš odmah da dođeš pred Boga, da tragaš za istinom u ovom aspektu i da postaneš sposoban da priznaš istinu i da se pokoriš istini i Bogu. Tada će se ovo stanje rešiti. Ako ga ne rešiš i pustiš da traje i dalje, u opasnosti si. Primera radi, neki ljudi kažu: „U svakom slučaju, ja sam slabog kova i ne mogu da razumem istinu, pa ću prestati da tragam za njom, a ne moram ni da se pokorim Bogu. Kako je Bog mogao da mi da ovakav kov? Bog nije pravedan!” Ti poričeš Božju pravednost. Ne znači li to da osećaš odbojnost prema istini? To je stav osećanja odbojnosti prema istini i to je ispoljavanje osećanja odbojnosti prema istini. Postoji kontekst u kojem se ovo ispoljavanje javlja, pa je neophodno rešiti taj kontekst i osnovni uzrok ovog stanja. Kada se reši osnovni uzrok, tvoje stanje će nestati zajedno sa njim. Neka stanja su kao simptom, na primer kašalj, koji može biti prouzrokovan prehladom ili upalom pluća. Ako lečiš prehladu ili upalu pluća, kašalj će se takođe poboljšati. Kada se osnovni uzrok reši, simptomi nestaju. Ali neka stanja odbojnosti prema istini nisu simptom, već tumor. Osnovni uzrok bolesti je unutra. Možda nećete moći da pronađete nikakve simptome gledajući spolja, ali kada se bolest pojavi, ona je pogubna. To je veoma ozbiljan problem. Takvi ljudi nikada ne prihvataju niti priznaju istinu ili čak neprestano kleveću istinu kao nevernici. Čak i ako im reči nikada ne pređu preko usana, oni u svojim srcima nastavljaju da kleveću, odbacuju i opovrgavaju istinu. Nije bitno koju istinu – da li se radi o poznavanju sebe, priznavanju svoje iskvarene naravi, prihvatanju istine, pokoravanju Bogu, ne postupanju na površan način ili o tome da li ste iskrena osoba – oni ne prihvataju, ne priznaju niti obraćaju pažnju ni na jedan aspekt istine ili čak opovrgavaju i kleveću sve aspekte istine. Ovo je narav odbojnosti prema istini, to je neka vrsta suštine. Kakvom ishodu vodi ovakva suština? Vodi do toga da te Bog odbaci i ukloni, a onda da propadneš. Posledice su veoma ozbiljne.

Da li vam je današnji razgovor u zajedništvu o ovim stvarima pomogao? (Jeste. Znam šta je dobar kov a šta je loš kov, imam pravo razumevanje svog kova i mogu tačno da procenim sebe kada mi se nešto dešava. Neću biti nadmen i samopravedan, već ću obavljati svoju dužnost na razborit način.) Bez obzira na to o kom aspektu istine razgovaramo, to će biti korisno za vaš život-ulazak. Ako možete da uzmete ove reči i da ih integrišete u svoje svakodnevne živote, onda ono što sam rekao nije bilo uzalud. Svaki put kada shvatite malo istine, ispravnije ćete raditi stvari i put će vam se malo više otvoriti. Ako znate nekoliko istina i nemate jasno razumevanje svog stvarnog rasta i kova, uvek ćete raditi stvari pogrešno, uvek ćete precenjivati sebe i isuviše visoko vrednovati sebe i radićete stvari na osnovu predstava i uobrazilja ali bez znanja, misleći da postupate na osnovu istine. Smatraćete ove predstave i uobrazilje istina-načelima. Odstupanje u stvarima koje radite će biti izuzetno veliko. Ako ove ljudske predstave, uobrazilje, znanje i učenje dominiraju u srcima ljudi, oni neće tragati za istinom. Ako istina postane nešto što je drugo, treće ili čak poslednje u tvom srcu, šta onda ima vlast nad tobom? Vlast nad tobom ima tvoja sotonska narav i ljudske predstave, filozofije, znanje i učenje. Ove stvari su suverene nad tobom, pa rad koji Bog obavlja na tebi neće biti delotvoran. Ako Božje reči i istina nisu postale tvoj život u tebi, onda si još uvek daleko od toga da budeš spašen. Nisi zakoračio na put spasenja. Misliš li da Božje srce nije zabrinuto? Koliko milosti Bog mora da ti pokaže da bi te stavio na put spasenja? Ako možete da se oslobodite tradicionalne kulture, znanja i sotonske filozofije, da naučite da procenjujete sve ove stvari pomoću istine zasnovane na Božjim rečima, da koristite istina-načela kao merila za proveravanje stvari i da obavljajte svoje dužnosti dobro, onda ćete stvarno postati osoba sa istina-stvarnošću, osoba koja je sposobna da živi samostalno. Trenutno niste na tom nivou, još uvek ima dosta puta da se pređe. Imate samo malo života i još uvek morate da živite od Božje milosti, ljubavi i tolerancije. To znači da je vaš rast isuviše mali. Kada bi dobio zadatak, da li bi mogao da ga izvršiš samostalno? Da li bi mogao da obaviš posao kako treba? Ako zabrljaš, to je pružanje otpora Bogu i sramoćenje Boga. Ako uradiš pola posla, a onda odeš da se zabavljaš, zar to ne pokazuje da si pomalo nestabilan? To pokazuje da nisi pouzdan delatnik i da ne radiš svoj posao kako treba. Uvek će ti biti potrebni ljudi da te nadgledaju i nadziru da bi ti obavio svoju dužnost. Neki ljudi u svojim tridesetim i četrdesetim godinama još uvek imaju ovakav karakter. Za njih je sve gotovo. Oni neće postići ništa u svom životu. Ako imaš dvadesetak godina i veruješ u Boga samo dve ili tri godine, može ti se oprostiti što si osoba malog rasta. Nestabilnost, nepouzdanost, stalna potreba da o tebi vode računa, da te Bog štiti, podseća, podstiče i vodi, stalna potreba da uživaš u ovim Božjim blagodatima, oslanjanje na ove blagodati da bi živeo i nemogućnost da živiš bez bilo koje od ovih stvari, to znači biti isuviše malog rasta. Sada ste u takvom stanju. Ako vam se stvari podrobno ne objasne, ponekad ćete napraviti grešku i upropastiti svoj posao. Ako vam se neka sitnica ne objasni, vi zalutate, što je neprekidna briga za druge. Izvana, vi ste svi odrasli, ali u stvari, nemate mnogo života u svom duhu. Iako imate pomalo rešenosti i iskrenosti da obavljate svoje dužnosti, a isto tako imate i pravu veru, premalo razumete o istini. U obavljanju svoje dužnosti, u potpunosti se oslanjate na Božje blagodati, blagoslove, vođstvo i podsećanje da biste napredovali. Bilo šta manje od toga i neće ići kako treba. Dakle, koji aspekt Božje pravedne naravi se ispoljava u vama? Njegova obilna milost, i naravno, to je načelo Božjeg delovanja. Zbog čega još uvek niste doživeli Božje kušnje i oplemenjivanja? Zbog toga što nemate takav rast. Isuviše ste mali rastom, razumete premalo istine, ne možete prodreti u srž ničega, zbunite se kada se nešto dogodi, ne znate odakle da počnete, uvek izazivate brigu kod drugih i bez obzira na to koju dužnost obavljate, drugi ljudi moraju da vas uče da je obavljate korak po korak, što iziskuje previše napora sa njihove strane. Sve mora podrobno da vam se objasni i da se ponovi više puta, inače, neće biti kako treba. Obične stvari vam se moraju reći dva ili tri puta, ali nakon nekog vremena zaboravite i mora vam se ponoviti još nekoliko puta. Kakva je to osoba? To je smetenjak koji ne ulaže ni srce ni dušu u ono što radi, čak ni njegovo službovanje nije u skladu sa merilom. Mogu li takvi ljudi da razumeju istinu? Svakako im nije lako da razumeju istinu jer je njihov kov veoma slab i ne mogu dostići nivo istine. Neki ljudi su malog rasta, ali mogu naučiti nešto nakon što prođu kroz to jednom, dva ili tri puta. Ako mogu da shvate, razumeju i dokuče istinu nakon što čuju razgovor u zajedništvu o istini, oni su ljudi kova. Nije veliki problem imati kov i biti malog rasta. To je povezano samo sa dubinom iskustva takvih ljudi i direktno je povezano sa dubinom njihovog razumevanja istine. Nakon više iskustva i dubljeg razumevanja istine, njihov rast će se prirodno povećati.
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Negovanje Božjih reči predstavlja temelj vere u Boga

Prvo ćemo poslušati Božje reči u himni „Sledi Božje reči i nećeš zalutati”.

1  Bog se nada da možeš da jedeš i piješ samostalno, da uvek živiš u svetlosti Božjeg prisustva i da u svom životu nikada ne napuštaš Božje reči; tek tad možeš da budeš u potpunosti ispunjen Božjim rečima. U svakoj tvojoj reči i postupku, Božje reči će te sigurno voditi napred. Ako se zaista do te mere približiš Bogu i stalno komuniciraš sa Bogom, tada nijedan tvoj postupak neće dovesti do pometnje ili neupućenosti. Svakako ćeš moći da imaš Boga pored sebe, uvek ćeš moći da deluješ u skladu sa Božjom rečju.

2  Kad god se susretneš sa nekom osobom, događajem i stvari, Božja reč će ti se pojaviti u svakom trenutku, usmeravajući te da deluješ u skladu s Njegovim namerama i da slediš Njegovu reč u svemu što činiš. Božja reč će te voditi napred u svakom tvom postupku; nikada nećeš zalutati i moći ćeš da živiš u novom svetlu, sa sve više novih prosvećenja. Ne možeš da koristiš ljudske predstave da bi razmislio šta da radiš; treba da se pokoriš vođstvu Božje reči, da imaš čisto srce, da budeš tih pred Bogom i da češće duboko razmišljaš. Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš; češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce.

3  Veruj da je Bog tvoj Svemogući. Moraš da imaš goruću želju za Bogom, da neutaživo tražiš dok odbijaš Sotonine izgovore, namere i smicalice. Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim. Aktivno sarađuj sa Bogom i oslobodi se svojih unutrašnjih prepreka.

– Božje zajedništvo  

Upravo ste odsvirali himnu „Sledi Božje reči i nećeš zalutati”. Posle slušanja te himne, da li ste zadobili neku svetlost ili puteve primene? Od kojih ste reči primili nadahnuće i svetlost? „Sledi Božje reči i nećeš zalutati” – jesu li te reči tačne? Jesu li one istina? (Jesu.) Koje stihove iz ove himne smatraš posebno korisnim za tvoje iskustvo u svakodnevnom životu? Počni da čitaš od: „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš.” („Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš; češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce. Veruj da je Bog tvoj Svemogući. Moraš da imaš goruću želju za Bogom, da neutaživo tražiš dok odbijaš Sotonine izgovore, namere i smicalice. Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim. Aktivno sarađuj sa Bogom i oslobodi se svojih unutrašnjih prepreka.”) Koje reči u ovom odlomku nude put primene? Koji su od njih načela primene za izlaženje na kraj sa situacijama u svakodnevnom životu koje je Bog preneo čoveku? Možete li da ih pronađete? Sve novine, časopisi i razne knjige koje ljudi čitaju imaju delove koje oni smatraju vrednim pažnje. Koji su to delovi? Delovi koji ljudima znače, delovi za koje ljudi misle da su najvažniji i delovi koji pružaju važne informacije koje ljudi treba da znaju u svakodnevnom životu. Dakle, koji su delovi ovog odeljka Božjih reči vredni pažnje? Koji odeljci postavljaju zahteve koje Bog ima prema ljudima? Koji od njih sadrže načela koja je Bog odredio da ljudi primenjuju i poštuju kada se suočavaju sa situacijama u svakodnevnom životu? Možete li da vidite koji su to? (Ne najbolje.) Pročitajte ponovo. („Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš; češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce. Veruj da je Bog tvoj Svemogući. Moraš da imaš goruću želju za Bogom, da neutaživo tražiš dok odbijaš Sotonine izgovore, namere i smicalice. Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim. Aktivno sarađuj sa Bogom i oslobodi se svojih unutrašnjih prepreka.”) Da li razumete značenje svake reči u ovom odeljku? (Da.) Taj odlomak je napisan jednostavnim i lako razumljivim rečima. Nije apstraktan. Lako je razumeti doslovno značenje tih reči, pa šta je onda načelo koje one sadrže? Možete li ga pronaći kada čitate te reči? Šta je načelo? Ako bismo šire govorili, Božje reči i istine jesu načela. Međutim, reći to na ovaj način zvuči prilično šuplje, pa čak i pomalo apstraktno. Tačnije rečeno, načelo je put i kriterijum primene koji čovek treba da ima kada nešto radi. To je ono što zovemo načelo. Dakle, šta je načelo u ovom odeljku? Tačnije rečeno, taj odeljak sadrži put primene. Bog je već rekao ljudima kako da primenjuju i kako da se ponašaju kada ih nešto zadesi. Pročitajte taj odeljak ponovo i obratite pažnju na reči. („Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš; češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce. Veruj da je Bog tvoj Svemogući. Moraš da imaš goruću želju za Bogom, da neutaživo tražiš dok odbijaš Sotonine izgovore, namere i smicalice. Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim. Aktivno sarađuj sa Bogom i oslobodi se svojih unutrašnjih prepreka.”) Svi ste pročitali ovaj odlomak tri puta. Da li je ostavio neki utisak na vas? Pošto ste ga pročitali tri puta, da li se osećate nešto drugačije u odnosu na ranije, kada ste po navici slušali tu pesmu ne unoseći se mnogo? (Da.) Koja načela primene možete da pronađete i shvatite u ovom odeljku? Koji aspekt istine Bog ovde iznosi? Taj aspekt istine povezan je sa načelom primene, ali šta je ovde zapravo načelo? Kakvih se stvarnih problema dotiče? Prva reč se dotiče pravog pitanja – govori o stvarima koje ne razumete. Te stvari koje ne razumete obuhvataju pitanja vezana za istinu, za vašu primenu, za promenu naravi, za probleme vezane za vašu struku i lična stanja koja doživljavate dok obavljate svoju dužnost, kao i za pitanje kako raspoznati suštinu ljudi i tako dalje. Takve se stvari zaista dešavaju oko tebe, a ti si ih video i čuo. Međutim, ti ne razumeš suštinu ovih pitanja ili istine koje se dotiču, a još manje znaš put primene i načela koji su tu uključeni. Naravno, ti takođe ne znaš Božje namere u tome, i druge slične stvari. Kada čovek ne razume, ne zna ili ne može da prozre te stvari, one postaju njegove najveće poteškoće i one treba da budu rešene na osnovu Božjih reči – „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš; češće iznosi takva pitanja pred Boga”. Postoji štošta što ne razumeš, kako u spoljašnjem svetu, tako i u Božjoj kući. Pošto ne razumeš te stvari, šta treba da uradiš? Prvo, moraš da tražiš istinu i da vidiš šta se nalazi u reči Božjoj i koja istina-načela se tamo mogu naći. Moraš pažljivo da razmišljaš, čitajući Božje reči po nekoliko puta. Prvo, pronađi stvarnost istine, zatim shvati šta Bog zahteva od tebe i onda odredi načela za primenu istine – na taj način, biće ti lako da shvatiš istinu. To je proces čitanja Božjih reči u cilju traženja istine. Da li ti je jasno ovo što sam rekao? (Jeste.) Bog je uredio okolnosti i ljude, događaje i stvari oko tebe. Dakle, kakav je Božji stav prema tome? To možeš da vidiš u reči Božjoj. Bog ti kaže da se ne uzbuđuješ oko rešenja, da ne žuriš da definišeš stvari, da ne presuđuješ, niti da donosiš bilo kakav sud. Zašto je tako? Zato što još uvek ne razumeš taj događaj koji ti je Bog uredio. Kada ti Bog kaže da ne žuriš, šta to znači? To znači da se taj događaj desio, da ga je Bog stavio pred tebe i izložio te tom okruženju, i Božji stav je veoma jasan. Bog ti kaže: „Ne žuri mi se da u potpunosti shvatiš šta se dešava u toj situaciji. Ne žuri mi se da odmah presudiš, da izvedeš svoj zaključak ili da predložiš bilo kakvo rešenje za to.” Ta tema ti nije poznata i ne shvataš je, to je nešto sa čim se nikada ranije nisi susreo i nauk koji još nisi stekao, štaviše, nemaš nikakvo iskustveno znanje niti uputstvo o njoj, i nemaš nikakvog ranijeg iskustva s njom, tako da se Bog ne žuri da pronađeš odgovor. Neki ljudi pitaju: „Pošto je Bog uredio ovo okruženje, zašto Mu se ne žuri da vidi rezultate?” U tome takođe leži Božja namera. Božji cilj u uređivanju okruženja nije da ti brzo doneseš teoretski sud ili zaključak o tome. Bog želi da doživiš takvo okruženje i događaj, i želi da razumeš ljude, događaje i stvari koje oni sadrže, kako bi naučio lekciju pokoravanja Bogu. Kada zadobiješ takvo razumevanje i lično iskustvo, taj događaj će ti postati bitan i pridavaćeš mu veliki značaj i vrednost. Na kraju, kada to doživiš, nećeš zadobiti ni teoriju, ni predstavu, ni uobrazilju, ni sud, pa čak ni iskustveno znanje ili nauk do kojih je došao čovek, već lično iskustvo iz prve ruke i istinsko znanje o tome. To znanje će biti blisko istini ili će se poklapati sa istinom. Kroz doživljavanje takvih stvari, moći ćeš da vidiš da je Božji stav prema čoveku veoma jasan i izražen na način u koji je lako proniknuti. Kako Bog to vidi, Njemu se ne žuri da brzo daš odgovor, niti da predaš svoj odgovor. Bog želi da iskusiš to okruženje. To je Njegov stav. A pošto je to Božji stav, On ima zahtev i merilo za čoveka. To merilo je načelo koje ljudi treba da primenjuju. Šta je načelo primene? To je pristup, metod i sredstvo koje koristiš kada naiđeš na određeni događaj. Kada shvatiš Božju nameru i stav u vezi s nekim događajem, treba da sprovedeš Božje zahteve u delo. A šta Bog zahteva od tebe? Bog je rekao: „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja.” To „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja” ima svoju pozadinu. Zašto, dakle, Bog postavlja takav zahtev i merilo prema čoveku? Da li vam je to jasno? Zato što si ti obična osoba. Ti nisi nadčovek, tvoje razmišljanje je razmišljanje normalne osobe. Ti si prosečan čovek. Bez obzira da li doživiš četrdeset, pedeset ili čak osamdeset godina, nikada ne prestaješ da se razvijaš. Ne ostaješ zauvek onakav kakav si bio kada si se rodio. Tvoja trenutna iskustva, iskustveno znanje, razumevanje, stvari koje vidiš i čuješ, tvoja životna iskustva i tako dalje – sve to – zajedno sa svim stvarima koje znaš i razumeš u srcu i umu, sve su to kumulativni rezultati godina usavršavanja. To se zove normalna ljudskost. To je proces normalnog ljudskog razvoja koji je Bog odredio za čoveka i izraz normalne ljudskosti. Dakle, kada naiđeš na nešto što ne razumeš, na nešto što ti nije poznato, Bog ne zahteva od tebe da na to brzo odgovoriš i da na to odgovoriš spremno kao da si robot. Pošto robot unosi sve informacije u svoju memoriju odjednom, kada ga pitaš za odgovor, on odgovara posle jedne pretrage – pod uslovom da se odgovor nalazi u njegovoj memoriji. To ne važi za normalne ljude. Čak i kada nešto dožive, to se neće nužno zadržati u njihovom sećanju. Kada je reč o ljudima, samo ih stvari koje se odnose na normalnu ljudskost kao što su iskustveno znanje, iskustva, životno iskustvo i istinsko znanje iz prve ruke odvajaju od nadčoveka, robota i ljudi sa posebnim moćima.

Bog je postavio zahteve i merila za ljude na osnovu onoga što oni sa normalnom ljudskošću treba i moraju da poseduju, i ukazao je na put primene. Kakav je taj put primene? Bog je rekao, ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš. To ti govori da je beskorisno da žuriš da pronađeš rešenja. Zašto je tako? Ti si samo jedna obična osoba. Iako možda imaš malo iskustvenog znanja i razumevanja iz svojih prethodnih iskustava, ako bi se ista stvar ponovila u budućnosti, možda ne bi bio u stanju da u potpunosti dokučiš Božje namere, da primenjuješ u potpunosti u skladu sa istinom, niti da dobiješ najbolje moguće ocene. To je još manje verovatno kada su u pitanju stvari koje ne razumeš, pa bi u tim okolnostima trebalo još manje da žuriš da pronađeš rešenje. Šta uputstvo da se ne uzbuđuješ tražeći rešenja govori ljudima? Poenta je da ljudi shvate normalnu ljudskost. Normalna ljudskost nije izuzetna, izvanredna, niti posebna. Ljudsko razumevanje, iskustveno znanje, prepoznavanje i shvatanje različitih stvari, kao i njihovi pogledi na suštinu različitih vrsta ljudi, postižu se kroz njihovo iskustvo raznih sredina, ljudi, događaja i stvari. To je normalna ljudskost. U tome nema ničeg transcendentnog, i to je prepreka koju niko ne može da preskoči. Ako bi želeo da ideš dalje od zakona koje je Bog stvorio za čoveka, to ne bi bilo normalno. S jedne strane, to bi samo pokazalo da ne znaš šta je normalna ljudskost. A s druge, to bi otkrilo tvoju preteranu nadmenost i nepraktičnost. Bog je rekao ljudima da se ne uzbuđuju tražeći rešenja za ono što ne razumeju. Pošto si normalna osoba, potreban ti je Bog da uredi više okruženja za tebe, da bi ti mogao da iskusiš, razumeš i prepoznaš ljudsku iskvarenost prikazanu u njima, kao i da shvatiš Božje namere kroz te ljude, događaje i stvari. To je ono što ljudi normalne ljudskosti treba da rade. Koji onda put primene može da se nađe u „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš”? (Ne uzbuđuj se tražeći rešenja.) Kada se čovek nađe u nekoj situaciji i ne može da je prozre niti shvati, kada se s njom nikada ranije nije susrela niti mogla da je zamisli, i kada joj je nemoguće da čak i zamisli kako da reši tu stvar oslanjajući se na ljudske predstave, šta treba da radi? Koje načelo Bog zahteva? (Ne uzbuđuj se tražeći rešenja.) Bog je to zahtevao od tebe, te kako onda treba da primenjuješ? S kakvim stavom treba da pristupiš takvim stvarima? Kada ljudi normalne ljudskosti naiđu na nešto što ne mogu da prozru, ne mogu da shvate i s čime nemaju iskustva, ili čak naiđu na situacije u kojima su potpuno bespomoćni, prvo treba da usvoje pravilan stav i kažu: „Ne razumem, ne mogu da vidim i nemam iskustva s takvim stvarima, niti znam šta da radim. Ja sam samo obična osoba, tako da su moje mogućnosti ograničene. Nije sramota ne uspeti prozreti ili shvatiti neke stvari, a svakako nije sramota nemati iskustva s njima.” Kada dođete do saznanja da to nije sramota, da li se stvar tu završava? Da li će problem biti rešen? Ne brinuti o tome da se osramotimo je samo razumevanje i stav koji ljudi mogu da usvoje prema takvim stvarima. To nije isto što i primena u skladu sa Božjim zahtevima. Kako se onda može primenjivati u skladu sa Božjim zahtevima? Recimo da ovako razmišljaš: „Nikada ranije nisam doživeo tako nešto, i ne mogu to ni da prozrem. Ne znam šta znači Božje uređenje takvog okruženja, ili kakav ishod ono treba da postigne. Niti znam kakav je stav Božji. Stoga ne vidim potrebu da se mučim oko toga. Pustiću ga da ide svojim tokom i ignorisaću ga” – šta mislite o takvom stavu? Da li je to stav traženja istine? Da li je to stav primene u skladu s Božjim namerama? Da li je to stav sledbeništva reči Božje? (Nije.) Drugi ljudi, kada se susretnu s takvom situacijom, pomisle: „Ne mogu da prozrem, niti da shvatim tu stvar i nikada je ranije nisam doživeo. O tome nikada nisam učio na fakultetu. Magistrirao sam, doktorirao, čak sam radio i kao profesor – ako ja to ne mogu da razumem, ko onda može? Zar ne bi bilo isuviše neprijatno da svi znaju da ne mogu to da prozrem i da nemam iskustva u tome? Zar me ne bi svi gledali sa visine? Ne, ne mogu da kažem da je to nešto što ne mogu da prozrem. Moram da kažem: ’Što se tiče takvih pitanja, okreni se reči Božjoj, traži, i naći ćeš odgovor.’ Radije bih umro nego priznao da ne mogu to da prozrem ili shvatim.” Kako ti se čini takav stav? (Nije dobar.) Šta taj čovek zamišlja da je? Misli da je svetac, savršen čovek. Misli: „Da li zaista može da postoji nešto što ja, odličan student, renomirani naučnik, magistar i doktor nauka, važna i poznata ličnost, ne mogu da shvatim ili da prozrem? Nemoguće! A čak i da postoji, to bi bilo nešto što niko od vas ne bi mogao da shvati, tako da to nije problem. Čak i da ne mogu nešto da prozrem, sigurno vam ne bih dozvolio da to saznate. ’Ne mogu to da prozrem’, ’Ne shvatam’, ’Ne mogu’, takve reči nikada ne smeju da izađu iz mojih usta!” Kakav je to čovek? (Nadmen.) To je nadmen i uobražen čovek kome nedostaje razum. Ako takva osoba pročita reči „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš”, da li bi zadobila put primene? Da li bi primila iskru nadahnuća? Ako ne, uzaludne bi bile sve reči koje je pročitala. Te reči su jasno napisane i lako razumljive, pa zašto onda ne može da ih razume? Sve te godine koje si proveo učeći i proučavajući reči nisu bile od koristi. Ako ne možeš da razumeš ni ove jednostavne i jasne reči, onda zaista nisi ni za šta!

Hajde sada da još jednom pogledamo koji je put primene sadržan u rečima „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš”. Pre svega, treba da usvojiš stav da se ne uzbuđuješ oko rešenja i, umesto toga, da prvo prepoznaš šta tvoje unutrašnje sposobnosti mogu da postignu, da prepoznaš šta je normalna ljudskost i da razumeš na šta Bog misli kada govori o normalnoj ljudskosti. Trebalo bi da razumeš šta Bog zaista misli kada kaže da ne želi da ljudi budu nadljudi ili transcendentni, izvanredni pojedinci, i da samo želi da budu obični ljudi. Prvo to moraš da razumeš. Beskorisno je pretvarati se da znaš ono što ne razumeš. Ma koliko se pretvaraš da je drugačije, i dalje to nećeš znati. Čak i ako možeš da prevariš sve ostale, nećeš moći da prevariš Boga. Kada te tako nešto zadesi, ako ga ne razumeš, onda samo reci da ne razumeš. Moraš imati iskren stav i pobožno srce i dozvoliti onima oko tebe da vide da postoje stvari koje ne znaš i koje ne možeš da prozreš, stvari koje ranije nisi doživeo i da si samo običan čovek, koji se ne razlikuje od bilo koga drugog. To nije nikakva sramota. To je ispoljavanje normalne ljudskosti i moraš da prihvatiš tu činjenicu. I šta onda, kada prihvatiš tu činjenicu? Reci to svima, govoreći: „Nikada ranije nisam doživeo tako nešto, ne mogu da ga prozrem i ne znam šta da radim. Ja sam baš kao vi, iako je moguće da vas nadmašujem u jednoj oblasti: video sam svetlost i pronašao put primene u Božjim rečima, imam nadu i znam kako da primenjujem.” Gde leži ta nada? Leži u Božjim rečima: „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš; češće iznosi takve stvari pred Boga i ponudi Mu iskreno srce.” To znači primati stvar u srce i iznositi je pred Boga s vremena na vreme da bismo je tražili. Moraš da primiš pitanje u svoje srce, da ga pretvoriš u neku vrstu odgovornosti da razumeš istinu i Božju nameru u njoj, i pretvoriš ga u svoju odgovornost i pravac i cilj svog traženja. Ako tako primenjuješ, doći ćeš pred Boga, moći ćeš da rešiš svoj problem i ući ćeš u stvarnost tih reči. Kako bi konkretno trebalo da primenjuješ? Moraš da staneš pred Boga da se moliš i da tražiš, a takođe treba da nađeš prilike da na skupovima to podeliš kroz razgovor u zajedništvu i da prisno razgovaraš i razmišljaš o tome sa svima. „Češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce.” Srce mora da ti bude iskreno i istinito. Ne smeš to samo da otaljavaš ili da se ponašaš površno i moraš da stojiš iza onoga što govoriš. Moraš da preuzmeš breme u vezi sa tim pitanjem i da dođeš sa srcem koje je gladno i žedno pravednosti, koje želi da shvati Božju nameru po tom pitanju i da prozre suštinu tog pitanja, dok u isto vreme želiš da rešiš probleme i zbrku sa kojima se ljudi suočavaju kada se susretnu s tim pitanjem, pa i probleme kao što su tvoja lična iskvarena narav ili razna nenormalna stanja. „Češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce.” To je celokupan put primene koji je Bog saopštio čoveku. Šta shvatate iz tih reči? Da je Božji cilj u uređivanju okruženja za čoveka, s jedne strane, da omogući ljudima da iskuse različite stvari na mnoštvo načina, da izvuku nauk iz njih, da uđu u različite istina-stvarnosti sadržane u Božjoj reči, da obogate iskustva ljudi i da im pomognu da steknu sveobuhvatnije i višestrano razumevanje Boga, sebe, svog okruženja i čovečanstva. S druge strane, Bog želi da ljudi održavaju normalan odnos sa Njim tako što orkestrira neke posebne okolnosti i uređuje neke posebne lekcije za njih. Tako ljudi češće staju pred Njega, umesto da žive u bezbožnom stanju, govoreći da veruju u Boga, ali delujući na način koji nema nikakve veze sa Bogom ili istinom, što dovodi do nevolje. Stoga, u okolnostima koje je Bog uredio, ljudi su, u stvari, nerado i pasivno dovedeni pred Boga od strane Sȃmog Boga. To pokazuje Božje brižno razumevanje. Što manje nešto razumeš, to više treba da imaš bogobojažljivo i pobožno srce, i da često staješ pred Boga da tražiš Božje namere i istinu. Kada nešto ne razumeš, potrebno ti je Božje prosvećenje i usmerenje. Kada naiđeš na nešto što ne razumeš, treba da zamoliš Boga da više radi na tebi. To je Božje brižno razumevanje. Što češće budeš dolazio pred Boga, tvoje srce će biti bliže Bogu. A zar nije istina da što je tvoje srce bliže Bogu, to će Bog više prebivati u njemu? Što je više Bog u nečijem srcu, to će biti bolja njegova potraga, put kojim ide i stanje u njegovom srcu. Što je prisniji tvoj odnos sa Bogom, to će ti biti lakše da često staješ pred Boga da ponudiš svoje iskreno srce, i za toliko će iskrenija biti tvoja vera u Boga. Istovremeno, tvoj život, postupci i ponašanje će biti suzdržani. Kako nastaje takva suzdržanost? Nastaje kada se ljudi često mole Bogu, traže istinu i prihvataju Božje ispitivanje. To je najvažnije. Dakle, u kojem kontekstu i pod kojim uslovima neko može da prihvati Božje ispitivanje? (Kada ima normalan odnos sa Bogom.) Tako je, kada ima normalan odnos sa Bogom. Ako imaš normalan odnos sa Bogom, zar to ne znači da je Bog u tvom srcu i da si Mu veoma blizak? To će značiti da Bog uvek ima mesto u tvom srcu i da u njemu Bog zauzima veoma istaknuto mesto. Stoga ćeš ti uvek misliti na Boga, mislićeš na Božju reč, na Božji identitet i suštinu, na Božju neprikosnovenost i misliti na sve što je od Boga. Da upotrebim staru izreku, tvoje srce će do vrha biti ispunjeno Bogom, i Bog će zauzimati istaknuto mesto u tvom srcu. Ako je tvoje srce ispunjeno Bogom, onda ćeš imati normalan odnos sa Bogom, moći ćeš da prihvatiš Božje ispitivanje, a istovremeno ćeš imati i bogobojažljivo srce. Tek tada ćeš moći da postupaš suzdržano. „Češće iznosi takva pitanja pred Boga” je jednostavna rečenica, ali ima višeslojno značenje. Sadrži Božje namere prema čovečanstvu i stav kojim Bog zahteva od ljudi da delaju, istovremeno prenoseći zahteve koje Bog postavlja čovečanstvu. Dakle, koji su Božji zahtevi prema čovečanstvu? Da ne odustaneš, ne pobegneš ili ne zauzmeš ravnodušan stav prema stvarima koje te zadese. Šta treba da uradiš ako se suočiš sa nečim što ne shvataš i ne možeš da prozreš, ili što ne možeš da prevaziđeš, ili što te čak čini slabim? Ne uzbuđuj se tražeći rešenja. Bog ne goni ljude preko njihovih mogućnosti. Bog nikada ne zahteva od ljudi da čine ono što je izvan okvira ljudskih sposobnosti. Ono što će te Bog terati da radiš i ono što On zahteva od tebe jesu sve stvari koje mogu da postignu, dostignu i ostvare ljudi normalne ljudskosti. Stoga, Božji zahtevi i merila za čoveka nisu nimalo prazni niti nejasni. Božji zahtevi prema čoveku nisu ništa drugo do merilo koje pokriva obim onoga što ljudi normalne ljudskosti mogu da postignu. Ako uvek slediš svoju uobrazilju i želiš da budeš bolji, nadmoćniji i sposobniji od drugih, ako uvek želiš da nadmašiš druge, onda si pogrešno shvatio Božju poruku. Nadmeni i samopravedni ljudi su često takvi. Bog kaže da se ne uzbuđujemo tražeći rešenja, On kaže da tražimo istinu i da delamo principijelno, ali nadmeni i samopravedni ljudi ne razmatraju pažljivo te Božje zahteve. Umesto toga, oni uporno pokušavaju da postignu stvari u naletu snage i energije, da rade stvari uredno i lepo, i da za tren oka sve nadmaše. Žele da budu nadljudi i odbijaju da budu obični ljudi. Zar to nije u suprotnosti sa zakonima prirode koje je Bog postavio čoveku? (Jeste.) Očigledno je da oni nisu normalni ljudi. Nedostaje im normalna ljudskost i previše su nadmeni. Oni zanemaruju zahteve koji su u okviru normalne ljudskosti i koje je Bog stavio pred čovečanstvo. Oni zanemaruju merila koja mogu da postignu ljudi normalne ljudskosti, a koje je Bog odredio čovečanstvu. Stoga preziru Božje zahteve i misle: „Božji zahtevi su preniski. Kako vernici mogu da budu normalni ljudi? Oni moraju da budu izuzetni ljudi, pojedinci koji prevazilaze i nadmašuju obične ljude. Moraju da budu važne i ugledne ličnosti.” Ti ljudi zanemaruju Božje reči, misleći da su Božje reči, iako tačne i istinite, naprosto previše uobičajene i svakodnevne, pa ignorišu Njegove reči i gledaju na njih sa visine. Ali upravo u tim normalnim i običnim rečima, toliko prezrenim od strane tih takozvanih nadljudi i važnih ličnosti, Bog ukazuje na načela i puteve kojih ljudi treba da se pridržavaju i primenjuju ih. Božje reči su vrlo iskrene, objektivne i praktične. One uopšte ne postavljaju visoke zahteve prema ljudima. Sve to ljudi mogu i treba da postignu. Dokle god ljudi imaju imalo normalnog razuma, ne bi trebalo da pokušavaju da lebde u vazduhu, već bi trebalo da prihvate Božje reči i istinu čvrsto stojeći na zemlji, da dobro obavljaju svoje dužnosti, da žive pred Bogom i da se prema istini ophode kao prema načelu svog ponašanja i postupaka. Ne bi trebalo da budu preterano ambiciozni. U rečima koje glase „češće iznosi takva pitanja pred Boga”, ljudi treba još bolje da shvate da su Božje reči istina i da su istine načela koja ljudi treba da primenjuju. Na koga se ovde odnosi reč „ljudi”? Odnosi se na normalne ljude koji imaju normalnu razumnost i normalno rasuđivanje, koji vole pozitivne stvari, i koji razumeju šta je objektivno, šta je praktično, šta je uobičajeno, a šta obično. Odvoj vreme da uživaš u rečima „češće iznosi takva pitanja pred Boga”. Iako su to jednostavne, obične reči, one opisuju nešto što bi ljudi koji poseduju razum normalne ljudskosti trebalo da budu u stanju da urade i one su takođe istina-načelo koje osoba normalne ljudskosti najviše treba da primenjuje kada se susreće sa poteškoćama u svom svakodnevnom životu. One su istina koja je najpotrebnija ljudima koji poseduju razum normalne ljudskosti. To uopšte nisu prazne reči. Mnogo puta ste pevali i slušali te obične reči, ali niko od vas nije shvatao te reči kao istinu o kojoj treba pažljivo razmisliti i pažljivo razgovarati u zajedništvu. Tako ste dozvolili da vam te dragocene reči promaknu. U stvari, te reči sadrže Božje namere, Božje podsetnike i opomene ljudima i Božje zahteve za ljude. Sadrže toliko toga. Ljudi su bezdušni i nerazumni, i te reči shvataju kao obične reči; ne cene ih, ne razmišljaju o njima, niti ih primenjuju, i ko će zbog toga na kraju patiti i biti na šteti? Sami ljudi. Zar to nije nauk?

Normalnim ljudima je veoma lako da primenjuju zahteve koje Bog postavlja u ovom odeljku. U toj primeni nema ničeg teškog niti iscrpljujućeg, a delotvorna je. Ona na kraju može da ti omogući da postepeno rasteš i napreduješ. Naravno, tek pošto sprovedeš u delo načelo „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja; češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce”, napredovaćeš po pitanjima istine, promene naravi, razumevanja koja zadobijaš nalazeći se u različitim okolnostima i tako dalje. Kako su to samo divne reči! Ako su ljudi razumni i sprovedu te reči u delo, onda će pod vođstvom i upravom Božjih reči spoznati šta su Božje namere kada On uredi razne okolnosti. Posle izvesnog vremena će, na kraju, moći da poberu nagrade, da zadobiju iskustvo i da uspeju da shvate istinu u tim okolnostima. Kada pobereš takve nagrade, znaćeš zašto je Bog uredio takve okolnosti, šta su Božje namere i šta Bog želi da ljudi zadobiju zahvaljujući tim okolnostima. Štaviše, stranputice kojima ljudi idu, neuspesi koje doživljavaju, iskrivljena shvatanja koja gaje, nerealne ideje koje poseduju, predstave i otpor prema Bogu koji su se pojavili u njima, i tako dalje, sve će se to postepeno razotkriti i otkriti dok prolaze kroz te okolnosti. Bez obzira na to da li se radi o pozitivnim ili negativnim stvarima, potreban je period iskustva da bi se jasno uvidelo i razumelo ono što je razotkriveno i otkriveno kroz te okolnosti. Na taj način se ispunjava pravi smisao Božjih reči „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš”. To jest, kada Bog uredi nešto što ne možeš ni da prozreš ni da shvatiš, nešto što nisi ranije doživeo, nešto što Bog želi da shvatiš, da zadobiješ i lično doživiš u takvoj situaciji, to se ne može postići za samo par dana. Tek nakon nekog vremena i uz Božje usmerenje, prosvećenje i vođstvo na svakom koraku ćeš postepeno zadobijati razumevanje i postizati rezultate. Nije kao što ljudi zamišljaju, da u naletu prosvećenja odjednom shvatiš sve ili da u bljesku nadahnuća spoznaš šta Bog želi da kaže. Bog ne čini takve stvari natprirodnim sredstvima, Bog ne postupa tako. Ovako Bog deluje. Bog ti dozvoljava da iskusiš uzroke i posledice situacije i ti postepeno shvataš: „Dakle, suština te vrste osobe je ovakva, a stvarnost i suština te vrste stvari je onakva, a ovo se slaže sa tim i tim Božjim rečima. Konačno shvatam šta je Bog mislio kada je to rekao. Konačno shvatam zašto je Bog rekao ono o takvim pitanjima i o takvim ljudima”. Bog ti dozvoljava da dođeš do takvih zaključaka kroz svoja iskustva. Zar nije potrebno neko vreme da se do tih zaključaka dođe? (Jeste.) Znanje koje dostigneš i istine koje shvatiš kroz period iskustva nisu doktrine niti teorijska pitanja, već tvoja lična iskustva i istinsko znanje. To je istina-stvarnost u koju ulaziš. Tu leži uzrok i izvor Božjih reči „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja”. Kada ti Bog dozvoli da pobereš nagrade iz događaja koje doživljavaš, On ne želi da naprosto prolaziš kroz proces ili da učiš teoriju, već da stekneš razumevanje, nešto znanja, pozitivnu tačku gledišta i ispravan metod primene. Iako ovaj odeljak sadrži samo nekoliko redova i ne pokriva mnogo sadržaja, zahtevi koje Bog iznosi u njemu i načela primene koje On daje ljudima kroz njega su veoma bitni. Ljudi ne treba da postupaju prema Božjim rečima sa istim stavom koji zauzimaju prema ljudskom znanju i doktrinama. Da bi primenjivao Božje reči, moraš da imaš načela. To znači da moraš da imaš načelo, metod koji ćeš sprovesti u delo kada se susretneš sa određenom situacijom. To znači primenjivati istinu. To je ono što zovemo načelo. Dakle, to se ne svodi na samo nekoliko jednostavnih reči. Iako je način na koji su izražene i predstavljene jasan i pristupačan, a reči deluju vrlo jednostavno i nisu ukrašene lepim, kitnjastim jezikom ili elegantnim pojmovima, niti retoričkim frazama, i sigurno nisu izražene snishodljivim tonom, već su samo iskrene opomene i zahtevi izgovoreni licem u lice i najiskrenije, one zapravo prenose ljudima najvažnija načela i puteve primene.

Mnogi nikada ne shvataju ozbiljno najobičnije reči koje je Bog izgovorio. Oni za Njegove reči smatraju samo one koje su duboke i tajanstvene. Zar to nije ispoljavanje iskrivljenog shvatanja? Svaka rečenica Božjih reči je istina. Bez obzira na to da li su obične ili duboke, sve Božje reči sadrže istine i tajne, a da bi se one shvatile i spoznale potrebne su godine iskustva i određeni rast. Baš kao i dobre i važne Božje reči sadržane u himni koju ste upravo otpevali – niko te reči ne shvata ozbiljno. Iako su uklopljene u melodiju i svi ih godinama pevaju, niko nikada nije pronašao ovo najvažnije načelo primene koje sadrže. Čak i ako neki ljudi u svojoj svesti imaju osećaj da im Božje reči govore: „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja; češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce” i osećaju da su to zahtevi koje Bog ima prema ljudima, ko je ikada istinski primenjivao, sprovodio i ušao u stvarnost tih Božjih reči u stvarnom životu? Da li je iko to uradio? (Nije.) Niko to nije uradio. Te Božje reči su vrlo jednostavne, ali niko ne može da ih sledi. Zar u tome nije sadržan suštinski problem? (Jeste, to ukazuje da ljudi imaju odbojnost prema istini.) Još nešto? (Te reči koje nam je Bog izgovorio veoma su praktične. Sve su to principijelne reči. Ali mi nismo ozbiljno shvatili Božje reči, nismo obratili pažnju na njih i nismo ih sproveli u delo.) Pa kako onda najčešće čitate Božje reči? (Kada čitamo Božje reči, obično samo preletimo pogledom preko njih. Kada shvatimo njihovo doslovno značenje, idemo dalje. Ne razumemo šta su Božje namere u tim rečima ili koja istina-načela treba da primenjujemo. Nismo se u njih udubljivali.) Odgovorili ste nekim teorijskim idejama i to što kažete zvuči tačno, ali niste prozreli koren uzroka toga, a to je da ljudi ne cene reč Božju. Ako ceniš Božje reči, moći ćeš da otkriješ blago, zlato i dijamante koje one sadrže i uživaćeš u njima celog života. Ako ne ceniš Božje reči, nećeš moći da zadobiješ ta blaga. Šta znači ne ceniti Božje reči? To znači da ne poštuješ Božje reči. Imaš utisak da ima mnogo Božjih reči i da su sve one istina, ali ne znaš koje da ceniš. Osećaš da su sve obične, a to je nevolja u najavi. Šta znači ne ceniti Božje reči? To znači da znaš da su sve Božje reči istinite i da su te istine najkorisnije i neprocenjivo blago za život i postojanje ljudi. To znači da se prema Božjim rečima odnosiš kao prema blagu koje previše voliš da bi se rastao od njega. Takav stav prema Božjim rečima znači da ih ceniš. Ceniti Božje reči znači da si otkrio da su sve Božje reči najvrednije blago, da su stotinu, hiljadu puta vrednije od životnih krilatica bilo koje poznate ili važne ličnosti. To znači da si zadobio istinu Božjih reči i da si otkrio najveće i najvrednije blago u životu. Zadobijanje tog blaga može ti pomoći da povećaš svoju vrednost i da postigneš Božje odobravanje. Zato ti posebno ceniš te istine. Navešću primer iz života. Recimo da žena kupi prelepu haljinu i kada se vrati kući, isproba je ispred ogledala. Ogleda se s jedne strane, s druge, i misli: „Ova haljina je tako lepa, tkanina je odlična, izrada je izuzetna, a udobna je i prijatna za nošenje. Kako sam samo blagoslovena što mogu da kupim tako lepu odeću. Ovo je moj omiljeni komad odeće, ali ne mogu stalno da ga nosim. Nosiću je kada budem prisustvovala svečanostima i kada se budem susretala sa najuglednijim ljudima”. Kada ima malo slobodnog vremena, često vadi haljinu da joj se divi i isprobava je. Šest meseci kasnije i dalje je jednako uzbuđena zbog haljine i ne može da se odvoji od nje. To znači ceniti nešto. Da li je vaš stav prema Božjim rečima dostigao taj nivo? (Nije.) Kako je žalosno što još uvek ne cenite reči Božje onoliko koliko žena ceni svoju omiljenu haljinu! Nije ni čudo što ste pročitali mnoge Božje reči, ali niste uspeli da otkrijete mnogo istina i nikada niste bili u stanju da uđete u stvarnost. Vi uvek kažete da su sve Božje reči istina, ali te tvrdnje ostaju samo u teoriji i na rečima. Ako bi vam neko izneo neki od najjednostavnijih i najstarijih odeljaka Božjih reči i pitao vas koje istine su sadržane u tim rečima, šta su tu Božje namere, ili koje zahteve i merila Bog daje čoveku, vi biste ostali nemi i ne biste bili u stanju da odgovorite nijednom rečju. Mnogo ste čitali i slušali Božje reči, pa zašto ih onda ne biste zaista razumeli? U čemu je suština problema? Zapravo, radi se o tome da ljudi ne cene dovoljno Božje reči. Prema sadašnjem stepenu po kojem cenite reči Božje, daleko ste od otkrivanja istine u Božjim rečima i daleko ste od otkrivanja zahteva, načela i puteva primene koje Bog daruje čoveku kroz njih. To je razlog zašto ste uvek zbunjeni kada vas nešto zadesi i nikada ne možete da pronađete načela. Zbog toga doživljavate mnoge stvari, ali nikada ne spoznate Božje namere, ne razvijate se mnogo niti se menjate, niti ubirete nešto više od skromnih nagrada. Zar takvi ljudi nisu vrlo žalosni?

Pročitajte taj odeljak ponovo. („Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš; češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce. Veruj da je Bog tvoj Svemogući. Moraš da imaš goruću želju za Bogom, da neutaživo tražiš dok odbijaš Sotonine izgovore, namere i smicalice. Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim. Aktivno sarađuj sa Bogom i oslobodi se svojih unutrašnjih prepreka.”) Dozvolite mi da vam skrenem pažnju na važna mesta i objasnim vam načela za čitanje Božjih reči i kako da u njima pronađete put primene. Pročitajte odeljak ponovo, red po red. („Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš.”) Ta rečenica sadrži načelo koje ljudi moraju da shvate. To je sledeće: ne trčite, ne paničite, ne žurite da vidite rezultate. To je stav. Taj prvi red sadrži ispravan stav koji ljudi treba da usvoje prema stvarima. Taj ispravan stav leži u okviru razuma normalne ljudskosti; on spada u okvir razuma i sposobnosti ljudi koji poseduju normalnu ljudskost. Sada pročitajte drugi red. („Češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce.”) Šta to znači? (To je put primene koji Bog daje čoveku.) Tačno, vrlo jednostavno. To je put primene. Ovde, „češće” znači da to ne treba da se radi kad god ti se prohte, a svakako ne jednom u sto godina; to znači da čim ti ta pitanja padnu na pamet, treba da ih izneseš pred Boga da se moliš i da tražiš. Ako nosiš breme povodom tih pitanja, ako imaš srce koje je gladno i žedno pravednosti, ako si željan da razumeš Božje namere i Božje zahteve o tim stvarima, kao i suštinu problema koje želiš da prozreš, onda treba što više da staješ pred Boga, što znači veoma često. U zavisnosti od okolnosti u kojima se nalaziš, kada si zauzet, pronađi trenutak slobodnog vremena da razmotriš ta pitanja, kao da razmišljaš o njima, ili da se moliš Bogu i tražiš odgovore na njih. Da li ti takav način primene nije sasvim jasan? (Jeste.) Na primer, kada napraviš pauzu posle obroka, razmišljaj i moli se, govoreći: „Bože, doživeo sam takve i takve okolnosti. Ne razumem Tvoju nameru i ne mogu da shvatim zašto mi se to dogodilo. Koja je tačno namera te osobe? Kako da rešim takav problem? Šta želiš da shvatim iz toga?” U tih nekoliko jednostavnih reči, ti se moliš i tražiš od Boga u vezi pitanja na koja tražiš odgovor i u vezi problema čiju suštinu želiš da shvatiš. Koja je svrha takve molitve? Ti ne samo da postavljaš problem pred Boga, ti od Njega tražiš istinu, pokušavaš da navedeš Boga da ti otvori izlaz i da ti kaže šta da radiš po tom pitanju i tražiš od Boga da te prosveti i usmerava. Koji su neophodni uslovi da bi to mogao da uradiš? (Ne smem da se uzbuđujem tražeći rešenja.) Ne uzbuđivati se zbog rešenja je samo stav – ne radi se o tome da se ne uzbuđuješ zbog rešenja, već da pod važnim preduslovom da se ne uzbuđuješ zbog rešenja imaš srce koje je gladno i žedno pravednosti i da nosiš breme po tom pitanju. Drugim rečima, to pitanje deluje kao neka vrsta pritiska na tebe i taj pritisak stavlja teret na tvoja pleća, tako da imaš problem koji želiš da shvatiš i rešiš. To je tvoj put primene. U slobodno vreme, tokom perioda redovne posvećenosti, ili kada ćaskaš sa svojom braćom i sestrama, možeš da izneseš svoje praktične poteškoće i probleme i da razgovaraš u zajedništvu i tražiš sa svojom braćom i sestrama. Ako i dalje ne možeš da rešiš probleme, onda ih iznesi pred Boga da se moliš i da tražiš istinu. Kada to učiniš, reci: „Bože, još uvek ne znam kako da doživim okolnosti koje si mi Ti uredio. I dalje ih ne shvatam i ne znam odakle da počnem, niti kako da primenjujem. Rast mi je mali i ne shvatam mnoge istine. Molim te prosveti me i vodi me. Ne znam šta želiš da zadobijem ili shvatim iz ovih okolnosti, ili šta želiš da otkriješ o meni kroz ove okolnosti. Molim Te, prosveti me i dozvoli mi da shvatim Tvoju nameru”. To je put primene koji se nalazi u redu: „češće iznosi takva pitanja pred Boga”. Primenjuj tako, ponekad razmišljaj u svom srcu, ponekad se tiho moli Bogu, a ponekad naglas i ponekad razgovaraj u zajedništvu sa svojom braćom i sestrama. Takva ispoljavanja dokazuju da već živiš pred Bogom. Ako često tako komuniciraš sa Bogom u svom srcu, onda imaš normalan odnos sa Bogom. Posle nekoliko godina takvog iskustva, prirodno ćeš ući u istina-stvarnost. Postoje li poteškoće u vezi sa tom primenom? (Ne.) To je dobro. Na primer, ponekad kada čitaš Božje reči, što više čitaš, sve ćeš više svetlosti osećati u srcu – to znači da si pročitao reči koje si doživeo, a sve tvoje ranije predstave i uobrazilja će se odjednom razjasniti. Tada treba da se moliš Bogu i kažeš: „Bože, čitanje ovog odeljka mi je obasjalo srce. Problemi koje sam imao ranije sada su mi odjednom jasni. Znam da je to Tvoje prosvećenje i zahvaljujem Ti što si mi dozvolio da razumem ovaj segment Tvojih reči”. Zar to nije molitva i ponovni dolazak pred Boga? (Jeste.) Da li je to teško učiniti? Da li možeš da izdvojiš vreme za to? (Da.) Od početka traženja do ove molitve, zar nećeš stalno primenjivati načelo Božjih reči: „češće iznosi takva pitanja pred Boga”? Kada stalno živiš u primeni ovih reči i uvek se držiš načela primene koja one sadrže, i uvek živiš u takvoj stvarnosti, to znači da se pridržavaš načela primene. Da li je to teško? (Nije teško.) Potrebno je samo da upotrebiš srce, da pomeraš usne, da odvojiš malo vremena i malo misli, da povremeno pronalaziš trenutke da proćaskaš sa Bogom i da se poveriš i podeliš reči koje su ti u srcu. To znači češće stati pred Boga. To je baš tako jednostavno, nije naporno i lako je. Nema ničega teškog u tome. Ti u srcu nosiš nešto što smatraš veoma važnim i smatraš ga za teret, i nikada ga ne zaboravljaš niti ga otpuštaš – imaš nešto takvo u svom srcu i s vremena na vreme staješ pred Boga da Mu se moliš i da razgovaraš i ćaskaš s Njim o tome. Kakvo srce treba da imaš kada razgovaraš s Bogom? (Iskreno.) Tako je, treba da imaš iskreno srce. Ako nosiš teret, onda će tvoje srce biti istinito. Kada se drugi upuštaju u isprazno ćaskanje, ti ćeš se moliti i u zajedništvu razgovarati sa Bogom u svom srcu. Ponekad, kada si umoran od posla i praviš pauzu, setićeš se tog pitanja i reći ćeš: „Ovo nije u redu, još uvek ne razumem to pitanje. Treba još o tome da razgovaram sa Bogom”. Zašto ćeš se setiti tog pitanja kad god budeš imao vremena? Zato što ga u srcu shvataš veoma ozbiljno, smatraš ga svojim bremenom i nekom vrstom odgovornosti i želiš da ga shvatiš i rešiš. Kada staneš pred Boga i blisko razgovaraš i ćaskaš s Njim, tvoje srce će prirodno postati iskreno. Kada u tom kontekstu i sa takvim načinom razmišljanja budeš u zajedništvu sa Bogom, osetićeš da tvoj odnos sa Njim više nije tako hladan i dalek kao što je bio ranije, i umesto toga ćeš osetiti da se zbližavaš s Njim. Eto koliko su za ljude delotvorni putevi primene koje Bog daje čoveku. Šta misliš, da li je teško ostvariti takvu vezu sa Bogom? Uzmeš neku stvar za ozbiljno, povremeno o njemu razgovaraš s Bogom, staneš pred Boga i pozdraviš Ga s vremena na vreme, razgovaraš s Bogom o onome što ti je u srcu i o svojim teškoćama, govoriš o onome što želiš da razumeš, o stvarima o kojima razmišljaš, o svojim sumnjama, teškoćama i odgovornostima – ako razgovaraš s Bogom o svim tim stvarima, zar ne živiš pred Bogom primenjujući na taj način? To je primenjivanje u skladu sa Božjim zahtevima. Ako neko vreme budeš tako primenjivao, zar nećeš veoma brzo moći da vidiš rezultate i pobereš nagrade? (Moći ću.) Ali to nije tako jednostavno, to je proces. Ako neko vreme budeš primenjivao na taj način, tvoj odnos sa Bogom će postajati sve bliskiji, tvoj način razmišljanja će se popraviti, tvoje stanje će postajati sve normalnije, a tvoje interesovanje za Božje reči i istinu će rasti. To se zove normalan odnos sa Bogom. Ako možeš da shvatiš neke istine i primeniš ih, počećeš da ulaziš u stvarnost Božjih reči. Međutim, to se ne može postići u kratkom vremenskom periodu. Može da prođe šest meseci, godinu dana ili čak dve ili tri godine pre nego što vidiš jasne rezultate. Da li će ljudi biti oslobođeni od iskvarenosti i buntovništva u tom periodu? Neće. Čak i ako si se bezbroj puta molio Bogu i primenjivao na taj način, da li to znači da ćeš sigurno postići rezultate? Mora li Bog da ti pokaže rezultat? Mora li On da ti pruži odgovor? Ne mora. Neki kažu: „Ako nije sigurno da ću imati rezultata i ako rezultati nisu zagarantovani, zašto se Bog i dalje tako ponaša? Zašto tera ljude da primenjuju na taj način?” Ne brinite, takva primena sigurno neće biti uzaludna. Čak i ako tako primenjuješ godinu ili dve i ne misliš da si postigao bilo kakve rezultate u neposrednom ili kratkom roku, može biti da ćeš pet ili deset godina kasnije, kada Bog ponovo uredi slične okolnosti za tebe, brzo shvatiti aspekt istine koji ranije nisi mogao da shvatiš. Međutim, ta istina koju shvataš i razumeš posle pet ili deset godina zahteva osnovu izgrađenu tvojim sadašnjim iskustvima, znanjem i razumevanjem. To kasnije shvatanje mora biti zasnovano na tom temelju. Da li misliš da je ljudima lako da shvate neki aspekt istine? (Nije im lako.) To je značaj i vrednost plaćanja cene da bi se primenjivala istina. To je načelo primene koje sadrži taj drugi red. „Češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce” – taj red je napisan jasnim i pristupačnim jezikom i veoma je jednostavan za razumevanje. To znači da moraš više da se moliš i da poseduješ iskreno srce, jer iskreno srce donosi plodove. Ne može biti jednostavnije. Međutim, te reči su zaista istina-stvarnost u koju svako mora da uđe i jedini put kojim može da se stane pred Boga i na kraju postigne spasenje. Iako je taj red ispisan prostim i jednostavnim rečima, svako mora da doživi i uđe na taj način. To je isto kao i zidanje zgrade. Bez obzira da li ima 30, 50 ili čak stotinak spratova, ona mora da ima temelj. Ako temelj zgrade nije čvrst, onda bez obzira na to koliko je zgrada visoka, ona neće dugo stajati, već će se srušiti za nekoliko godina. To znači da dok žive na ovom svetu, ljudi moraju da imaju istinu kao temelj. To je jedini način da budu postojani i da zasluže Božje odobravanje. Ako ljudi žele da dođu do razumevanja dubljih i viših istina, moraju da imaju ono najosnovnije – to jest ono od čega je temelj sačinjen. Najopasnije je imati klimav temelj. Ne gledajte s prezirom na te najosnovnije istine, na ta najosnovnija načela i puteve primene. Dokle god su istine, one su nešto što ljudi treba da poseduju i primenjuju. Da li su velike ili male, visoke ili niske, to nije bitno. Moraš da počneš od osnova. To je jedini način da se postave čvrsti temelji.

Sada pročitajte treći red. („Veruj da je Bog tvoj Svemogući.”) Na šta se odnosi „Veruj da je Bog tvoj Svemogući”? Odnosi se na veru i viziju. Kada te ova vizija podržava i usmerava, imaćeš put pred sobom. Da li će takva primena biti delotvorna? Neki kažu: „Dosadilo mi je ovo primenjivanje, a Bog me još uvek nije prosvetio, niti mi se obratio. Ne osećam Njegovo prisustvo. Ima li zaista Boga?” Ne možeš tako da razmišljaš. Bog je svemoguć bez obzira na to da li ti se obraća ili ne. Kada Bog želi da ti se obrati, On ti se obraća, On je svemoguć. Kada Bog ne želi da ti se obrati, ne obraća ti se, On je i dalje svemoguć. Bog je svemoguć bez obzira na to da li ti dozvoljava da shvatiš nešto ili ne. Božja suština i identitet su nepromenjivi. To je vizija koju ljudi moraju da shvate. To je treći red, veoma je jednostavan. Iako je jednostavan, ljudi moraju da ga dožive. Kada to učine, potvrdiće im se da su te reči zapravo istina i više se neće usuditi da sumnjaju u njih na bilo koji način.

Pročitajte do četvrtog reda. („Moraš da imaš goruću želju za Bogom.”) „Moraš da imaš goruću želju za Bogom”, to je ono što Bog zahteva od čoveka. Ljudi moraju da razumeju šta se podrazumeva pod „gorućom”. Da li su razmetanje i hvalisavost, velika ambicija, nadmenost i samopravednost, dominantnost i nametanje svoje volje, i neslušanje nikoga „gorući”? Kako treba razumeti reči „goruća želja za Bogom”? Kako se ima „želja za Bogom”? Kao što je navedeno u prethodnom redu, moraš češće „da iznosiš takva pitanja pred Boga i ponudiš Mu iskreno srce” – moraš da imaš želju i težnju da tragaš za razumevanjem istine i da tragaš za spasenjem, a takođe moraš da imaš želju da prihvatiš Božju neprikosnovenost i Božje orkestracije, da postigneš razumevanje Božje namere i pokoriš se Božjoj neprikosnovenosti. To se zove goruća želja za Bogom. Iako Bog koristi ljudski jezik da živopisno opiše to pitanje, ljudi treba da shvate njegovo značenje na čist način, a ne da ga tumače na ekstreman način. Reč „gorući” ovde se ne odnosi na veštačko korišćenje prekomerne količine brutalne sile da bi se stvari nepromišljeno obavile. Ne podrazumeva nasilje, a kamoli neznanje ili nesmotrenost. „Gorući” se uglavnom odnosi na nečiju želju. To je kao kada osoba nešto toliko ceni da to naprosto mora da ima, kada je odlučna da to poseduje i neće odustati dok to ne postigne. Ta „goruća želja za Bogom” je potpuno pozitivna stvar i može da ima samo pozitivne rezultate. Dakle, šta tačno znači „goruća želja za Bogom”? (To znači da češće staješ pred Boga i da imaš želju i odlučnost da shvatiš istinu i da razumeš Božje namere u svemu sa čime se susrećeš.) Tako je, ne može biti jednostavnije. To samo znači da se odrekneš interesa i zadovoljstava svog tela, kao i da se odrekneš svog slobodnog vremena i da to vreme iskoristiš za pozitivne stvari, kao što je traženje od Boga, moljenje Bogu, stupanje pred Boga i traženje razumevanja Božje neprikosnovenosti. Radi se o razumnoj molitvi za nešto, i traženju, davanju svog vremena i energije, i plaćanju određene cene da bi se shvatio neki aspekt istine. To se zove goruća želja za Bogom. Da li je to tačan opis? Da li je to u skladu sa razumom normalne ljudskosti? Da li je lako razumeti te reči? (Jeste.) Dakle, da li ta ispoljavanja podrazumevaju pokazivanje zuba i kandži i nasilno oduzimanje onoga što se želi? Da li se ispoljava u grubosti, nesmotrenosti i nedostatku mudrosti? (Ne.) Šta se onda podrazumeva pod „gorućim”? Ponovite ono što sam vam upravo rekao. (To znači biti u stanju da češće staješ pred Boga, da imaš želju da shvatiš istinu, da budeš u stanju da se odrekneš nekih telesnih zadovoljstava, da trošiš više vremena i energije na traženje istine i da budeš u stanju da posvećuješ energiju i da platiš cenu za to.) Dakle, kako se to konkretno sprovodi u delo? Daću vam jedan primer. Ponekad ćeš iznenada shvatiti da je prošlo dosta vremena od kada si poslednji put video svog omiljenog glumca i zapitaćeš se u kojim filmovima glumi. Želećeš da potražiš vesti o njemu na kompjuteru, ali onda ćeš zastati i pomisliti: „Ovde nešto nije u redu, šta ja imam s filmovima u kojima on glumi? Neprestano gledanje filmova se zove zanemarivanje nečijeg primerenog rada. Moram da stanem pred Boga i da se pomolim”. Zatim ćeš se smiriti i setiti se problema za koji si ranije tražio odgovor u prisustvu Boga. Još uvek ne shvataš to pitanje i uopšte ga ne razumeš, tako da ćeš samo utišati svoje srce pred Bogom i moliti Mu se. „Bože, spreman sam da položim svoje srce pred Tebe. Okolnosti koje doživljavam u poslednje vreme u velikoj meri su uticale na mene. I pored toga, još uvek ne mogu da se pokorim, i još uvek ne mogu jasno da vidim da je to Tvoja neprikosnovenost. Molim te, prosveti me, usmeravaj me i otkrij moju iskvarenost i buntovnost u okolnostima koje uređuješ za mene, da bih mogao da shvatim Tvoju nameru i pokorim se.” Posle molitve ćeš razmisliti i pomisliti: „Ne, moj problem još uvek nije rešen. Moram da pročitam više Božjih reči da bih pronašao rešenje.” Zatim ćeš se odmah baciti na čitanje Božjih reči na neko vreme. Pogledaćeš na sat i reći ćeš: „O, već je prošlo pola sata! Stvarno su dobre ove Božje reči, ali odeljak koji sam pročitao nema veze s mojim problemom, tako da on još uvek nije rešen. Ne znam šta Bog želi da shvatim uređujući ovo okruženje za mene i ne znam Njegovu nameru. Moram brzo da se bacim na posao da obavljam svoju dužnost i ne smem da odlažem važna pitanja. Možda ću jednog dana pročitati odgovarajuće Božje reči i rešiti svoj problem”. Da li to znači davati vreme i energiju? (Da.) Ne može biti jednostavnije. Dok se buniš protiv sopstvenih želja i odustaješ od zabave i slobodnog vremena, zadobićeš malu kap iskrenosti i primenjivaćeš malo goruće želje za Bogom. U srcu ćeš se osećati neverovatno opušteno i mirno. Po prvi put u životu lično ćeš doživeti veliki mir i negovanje pobune protiv tela i napuštanja uživanja u sopstvenom telu. Takođe ćeš lično osetiti kako stišavanje pred Bogom, čitanje Njegovih reči, otvaranje srca Bogu i reči koje Mu upućuješ u svom srcu donose mir i zadovoljstvo – što briga o trendovima i društvenim pitanjima ne postiže – i da takođe možeš da zadobiješ nešto od toga, i da shvatiš istinu i prozreš mnogo toga. Kao posledicu, osetićeš da su Božje reči zaista dobre, da je Bog zaista dobar, i da dostizanje istine zaista jeste zadobijanje blaga. Ne samo da ćeš moći da prozreš mnoge stvari bez zabune, već ćeš moći i da živiš pred Bogom i da živiš prema Božjim rečima. To je dejstvo koje goruća želja za Bogom može da postigne. Takva primena, posvećivanje svog vremena i energije i odustajanje od telesnog uživanja – to je jedno od ispoljenja goruće želje za Bogom. Dakle, šta kažete? Da li je to ispoljavanje isprazno? (Nije isprazno.) Da li je to lako postići? (Jeste.) To je veoma lako postići. To je nešto što ljudi normalne ljudskosti mogu da postignu.

Kada ljudi imaju misli, imaju šta da izaberu. Ako im se nešto desi i pogrešno izaberu, treba da se preokrenu i da ispravno izaberu; nikako ne smeju da se drže svoje greške. Takvi ljudi su pametni. Ali ako znaju da su pogrešno izabrali, a ne preokrenu se, onda su neko ko ne voli istinu i takva osoba ne želi Boga istinski. Recimo, na primer, da želiš da budeš površan kada obavljaš svoju dužnost. Pokušavaš da zabušavaš i da izbegneš Božje ispitivanje. U takvim trenucima požuri da staneš pred Boga da se pomoliš i razmisliš da li je to bio pravi način da postupiš. Zatim razmisli o sledećem: „Zašto verujem u Boga? Takva površnost može da prođe kod ljudi, ali da li će proći kod Boga? Štaviše, moja vera u Boga nije tu da bih zabušavao – tu je da bih bio spašen. Takvo moje ponašanje nije izraz normalne ljudskosti, niti Bog to voli. Mogao bih da zabušavam i radim šta hoću u spoljnom svetu, ali sada sam u Božjoj kući, pod neprikosnovenošću Božjom, pod proverom Božjeg pogleda. Ja sam čovek, moram da postupam po svojoj savesti, ne mogu da radim šta hoću. Moram da postupam u skladu sa Božjim rečima, ne smem da budem površan, ne mogu da zabušavam. Šta onda da radim a da ne zabušavam, niti da budem površan? Moram da se potrudim. Upravo sada sam osetio da mi je isuviše teško da tako radim, želeo sam da izbegnem teškoće, ali sada mi je jasno: možda je mnogo teško da se tako radi, ali je efikasno, i to je pravi način na koji se radi”. Kada radiš i još uvek strahuješ od teškoća, u takvim trenucima moraš da se moliš Bogu: „O, Bože! Lenj sam i prepreden, preklinjem Te da me dovedeš u red, da me prekoriš, tako da to osetim u svojoj savesti i da se postidim. Ne želim da budem površan. Preklinjem Te da me usmeravaš i da me prosvetiš, da mi pokažeš moju buntovnost i ružnoću.” Kada se tako moliš, razmišljaš i pokušavaš da spoznaš sebe, to će izazvati osećaj žaljenja i moći ćeš da mrziš svoju ružnoću i tvoje pogrešno stanje će početi da se menja i bićeš sposoban da duboko razmišljaš o tome i kažeš sebi: „Zašto sam površan? Zašto uvek pokušavam da zabušavam? Takvo ponašanje lišeno je bilo kakve savesti ili razuma – da li sam još uvek neko ko veruje u Boga? Zašto ne shvatam stvari ozbiljno? Zar ne treba samo da uložim malo više vremena i truda? To nije veliki teret. To je ono što treba da radim; ako čak ni to ne mogu, da li sam dostojan da se nazovem ljudskim bićem?” Posledica toga će biti da ćeš doneti odluku i zakleti se: „O, Bože! Izneverio sam Te, zaista sam isuviše iskvaren, nesavestan i nerazuman, nemam ljudskosti, želim da se pokajem. Preklinjem Te da mi oprostiš, obećavam da ću se promeniti. Ako se ne pokajem, hoću da me kazniš”. Posle toga će se tvoj način razmišljanja promeniti i počećeš da se menjaš. Postupaćeš i obavljaćeš svoje dužnosti savesno, manje površno i moći ćeš da patiš i da platiš cenu. Osetićeš da je divno obavljati svoju dužnost na taj način, i u srcu će ti vladati mir i radost. Kada ljudi uspeju da prihvate Božje ispitivanje, kada uspeju da Mu se mole i da se oslanjaju na Njega, njihovo stanje će se uskoro promeniti. Kada se negativno stanje tvog srca preokrene, i ti se pobuniš protiv sopstvenih namera i sebičnih telesnih želja, kada si u stanju da se odrekneš utehe i uživanja u telu i postupaš u skladu sa Božjim zahtevima, i više nisi proizvoljan niti nesmotren, mir će ti zavladati u srcu i savest ti neće prigovarati. Da li je lako pobuniti se protiv tela i na taj način postupati u skladu sa Božjim zahtevima? Dokle god ljudi imaju goruću želju za Bogom, mogu da se pobune protiv tela i da primenjuju istinu. I dokle god si u stanju da primenjuješ na taj način, pre nego što to shvatiš, ući ćeš u istina-stvarnost. Uopšte neće biti teško. Naravno, kada primenjuješ istinu, moraš da prođeš kroz proces borbe i kroz proces promene svog načina razmišljanja, i to mora da se reši traženjem istine. Ako si neko ko ne voli istinu, biće ti teško da rešiš svoje negativno stanje i nećeš moći ni da shvatiš ni da primenjuješ istinu. Količina teškoća s kojom se neko suočava u procesu promene svog razmišljanja zavisi od toga da li može da prihvati istinu. Ako ne može da prihvati istinu, onda će mu biti suviše teško da promeni svoje razmišljanje. Onima koji mogu da prihvate istinu, s druge strane, to uopšte neće biti teško. Oni će prirodno moći da primene istinu i da joj se pokore. Ljudi koji zaista vole istinu mogu da se oslone na Boga da prevaziđu bilo kakve poteškoće. Na taj način će imati iskustveno svedočenje i to je srce koje ima goruću želju za Bogom. Pošto tvoje srce ima goruću želju za Bogom, da li to znači da ti nije dozvoljeno da budeš iskvaren i buntovan? Ne znači. To znači da, pošto imaš srce sa gorućom željom za Bogom, možeš bar da deluješ u skladu sa svojom savešću i razumom i možeš da tražiš istinu. Na taj način možeš da doneseš ispravnu odluku u bilo kojoj situaciji i da primenjuješ i da kreneš u ispravnom pravcu. To se zove srce sa gorućom željom za Bogom. Da li su ta ispoljenja isprazna? (Nisu.) Nisu ni isprazna ni nejasna, veoma su praktična i konkretna i uopšte nisu apstraktna. Neki ljudi kažu: „Verujem ja u Boga dugi niz godina, ali nailazim na poteškoće svaki put kad treba da primenim istinu. Toliko se unervozim da me probije znoj, ali još uvek nemam put. Uvek želim da se, dok primenjujem istinu, ne suočim ni sa kakvim fizičkim tegobama, niti da moji interesi ni na koji način ne budu ugroženi, a kao ishod toga, ne mogu da pronađem put. Tek sada shvatam da je imati srce sa gorućom željom za Bogom tako jednostavno. Eh, da sam samo to ranije znao i te reči ranije sproveo u delo!” Koga treba da kriviš što ne primenjuješ Božje reči? Ko te je naterao da ne ceniš reči Božje sve ove godine, i da umesto toga samo slepo bauljaš? Sada možemo da rezimiramo rečenicu: kada veruješ u Boga, moraš da primenjuješ i doživljavaš Božje reči da bi shvatio istinu; Božje odobravanje možeš da dobiješ samo ako dostigneš tačku u kojoj sa stvarima postupaš u skladu sa istina-načelom. Nikako ne smeš da postupaš po vlastitoj volji, niti da težiš slavi i dobitku, i ne smeš da stvaraš klike niti da tražiš sebi pristalice u crkvi. Oni koji tako postupaju sigurno neće doživeti dobar kraj. Oni koji se ne usredsređuju na dobro obavljanje svojih dužnosti, oni koji ne teže istini i oni koji se uvek ugledaju na druge ljude i oslanjaju se na njih, kao i oni koji vole da slede lažne vođe i antihriste u izazivanju besmislenih nemira, svi oni idu ka sopstvenoj propasti tako što bauljaju naokolo, gubeći svoju priliku za spasenje. To će ih preneraziti. Ako želiš da sprečiš sebe da ideš svojim putem, moraš češće da staješ pred Boga, da Mu se moliš i da tražiš istinu u svemu. Tako možeš da uspeš da shvatiš istinu, da kreneš putem njene primene i da uđeš u stvarnost istine. Ovde je ključno da nikada ne smeš da slediš druge ljude, niti da se povodiš za njima, da jednog dana slediš nekoga jer misliš da je sjajan, a onda sutradan slediš nekog drugog jer misliš da je u pravu, da trošiš mnogo vremena bauljajući naokolo, a da ne zadobiješ istinu. Bez obzira na probleme na koje nailaziš, treba da tražiš istinu i da ih rešavaš u skladu sa Božjim rečima. Ako slepo slediš druge, ako slediš svakoga ko je vešt govornik i koristi milozvučne reči, verovatno ćeš biti prevaren. Ljudi koji veruju u Boga treba samo da veruju da su Božje reči istina, treba samo da slušaju Božje reči i da primenjuju u skladu sa Božjim rečima. To će te sprečiti da slediš druge i da ideš sa njima pogrešnim putem.

Pročitajte sada sledeći red. („Da neutaživo tražiš dok odbijaš Sotonine izgovore, namere i smicalice.”) Ovde se takođe radi o primeni. „Neutaživo traženje” se odnosi na to da želite da primenjujete istinu, ali vam nedostaje put, kao i na to da želite da udovoljite Bogu, ali ne znate kako da primenjujete – kada si tako neutaživ, tražićeš i molićeš se. Stalno osećanje da ima previše toga što ti nedostaje, a posebno da ti nedostaje put kada ti se nešto dešava, da ne znaš kako da udovoljiš Bogu, da se nemirnog srca uvek buniš i postupaš kako ti je volja, da želiš da primenjuješ istinu, ali da ne znaš kako – to je osećaj neutaživosti. Ako si neutaživ, moraš da tražiš. Ako ne tražiš, nećeš imati put. Ako ne tražiš, pašćeš u tamu. Ako nikada ne tražiš, bićeš gotov. Bićeš bezvernik. Šta znači „odbijanje Sotoninih izgovora, namera i smicalica”? Znači da kada se ljudi susretnu sa situacijama, uvek imaju sopstvenu volju, uvek razmišljaju o interesima sopstvenog tela i uvek traže izlaz za svoje telo. U takvim vremenima, tvoja savest će te prekoriti, podstičući te da primenjuješ istinu i da se pokoriš Bogu. U takvim situacijama doći će do borbe u tvom srcu i trebalo bi da odbiješ Sotonine izgovore i različite razloge tela. „Odbijanje” znači da budeš u stanju da prodreš u i prozreš različite izgovore i razloge koje ljudi imaju da ne primenjuju istinu, što su Sotonine namere i smicalice, a zatim da se pobuniš protiv njih. To je proces odbijanja. Ponekad se u ljudima javljaju određene iskvarene ideje, namere i ciljevi, kao i neka ljudska znanja, filozofije, teorije i načini, sredstva, smicalice i spletke za interakciju sa drugima i tako dalje. Kada se to dogodi, ljudi treba odmah da budu svesni da su to iskvarene stvari koje su otkrili, i treba da ih se dočepaju, da traže istinu, da ih temeljno raščlane, da jasno vide njihovu stvarnost i da temeljno odbiju i pobune se protiv njih, da ih saseku u korenu. Bilo kada da se to dogodi, dokle god se u nekome javljaju iskvarene ideje, misli, namere ili predstave, on treba odmah da se uhvati za te stvari, da prodre u njih i da ih prozre, da se pobuni protiv njih, a zatim da se preokrene. Takav je proces. Tako se primenjuje odbijanje Sotone i pobuna protiv tela. Zar nije vrlo jednostavno? Zapravo, o tom procesu se već govorilo u dva primera koja su upravo data. To je načelo primene za pristupanje neprikladnim stanjima koja se javljaju kod ljudi kada ih nešto zadesi.

Nastavite da čitate. („Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim.”) To znači tražiti i iščekivati svim srcem i umom. Te četiri jednostavne rečenice: „Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim” imaju dva značenja. Koja dva značenja? (Prvo je ne očajavaj i ne budi slab. Odnosno, nemoj biti malodušan niti obeshrabren kada naiđeš na poteškoće ili kada trenutno ne možeš da shvatiš ono što se dešava u procesu tvog traženja. Drugo značenje je da tražiš i iščekuješ svim srcem. To jest, moraš da imaš istrajnost u procesu svog traženja, moraš da nastaviš da tražiš i da se moliš kada ne razumeš i da čekaš da se Božje namere otkriju. To je drugo značenje.) „Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab” znači da ljudi moraju da održavaju istinsku veru u Boga, da veruju da je Bog svemoguć i da Bog može da ih prosveti i omogući im da shvate istinu. Zašto onda sada ne možeš da shvatiš istinu? Zašto te Bog sada ne prosveti? Mora da postoji neki razlog za to. Šta je jedan od osnovnih razloga? Naprosto to što Božje vreme još nije stiglo. Bog isprobava tvoju veru, a istovremeno želi da upotrebi taj metod da ojača tvoju veru. To je osnovna stvar koju ljudi treba da shvate i da znaju. Pretpostavimo da si postupio u skladu s načelima koja Bog zahteva, da si se molio, da si tražio, da imaš srce sa gorućom željom za Bogom, da si počeo da ceniš Božje reči, da si zainteresovan za njih i da često podsećaš sebe da primenjuješ i doživljavaš Božje reči, da staješ pred Boga, da se ne udaljavaš od Njega i da tražiš, šta god da činiš. Međutim, ti ovako razmišljaš: „Mislim da nisam jasno osetio da mi je Bog dao neko posebno prosvećenje, prosvetljenje ili usmerenje, a čak nemam ni jasan osećaj da mi je Bog dao neke posebne darove, talente ili posebne sposobnosti za dužnost koju obavljam. Umesto toga, osećam da ljudi koji mi nisu dorasli razumeju više od mene, bolje obavljaju svoje dužnosti i rečitiji su u širenju jevanđelja. Zašto nisam dobar koliko i drugi? Zašto još uvek stojim na istom mestu i malo napredujem?” Za to postoje dva razloga: jedan je da ljudi imaju mnogo svojih problema, kao što su njihovi lični metodi, namere i ciljevi u traženju, kao i njihove namere i motivi u molitvi Bogu i upućivanju zahteva Bogu, i tako dalje. U svemu tome potrebno je da dobro razmisliš, da zadobiješ znanje, da otkriješ probleme u svojoj nutrini i da odmah preokreneš svoj pravac. Tu nema potrebe ulaziti u pojedinosti. Drugi razlog je to što, kada je reč o tome koliko Bog daje različitim ljudima i kako ih daruje, Bog ima sopstveni metod. On je izgovorio reči: „Smilovaću se kome hoću da se smilujem, i iskazaću milosrđe kome hoću da iskažem milosrđe” (2. Mojsijeva 33:19). Možda si ti predmet Božje blagodati, možda si ti predmet Njegove milosti, ili možda nisi nijedna od te dve vrste ljudi o kojima je Bog govorio. Možda Bog misli da si jači od drugih, ili da je za tvoje isprobavanje i kaljenje potrebno više vremena nego kod drugih. Postoji mnogo razloga, ali bez obzira na razlog, sve što Bog čini je ispravno. Ljudi ne bi trebalo da postavljaju bilo kakve ekstravagantne zahteve prema Bogu. Jedino što treba da uradiš jeste da tražiš svim srcem i da iščekuješ svim srcem. Pre nego što ti Bog dozvoli da razumeš i saopšti ti odgovore, jedina stvar koju treba da radiš jeste da tražiš, dok istovremeno čekaš vreme kada će ti Bog nešto dati, vreme kada će ti se Bog smilovati i vreme kada će te Bog prosvetiti i voditi. Suprotno ljudskim predstavama, Bog ne daje svakome jednako, tako da ne možeš da koristiš reč „jednak” da bi nešto zahtevao od Boga. Kada ti Bog nešto da, vreme je da to primiš. Kada ti Bog nešto ne da, očigledno da taj trenutak nije prikladan, niti ispravan u Božjim očima, i zato ne treba tada da ga primiš. Kada Bog kaže da ne treba da primiš nešto i ne želi da ti to dȃ, šta treba da radiš? Razumna osoba bi rekla: „Ako mi ga Bog ne da, onda ću se pokoriti i čekati. Trenutno nisam dostojan to da primim, možda zato što moj rast to ne može da podnese, ali moje srce može da se pokori Bogu bez prigovora ili podozrenja, i svakako bez ikakvih sumnji.” U tom trenutku ljudi ne bi trebalo da gube moć rasuđivanja. Bez obzira na to kako se Bog ponaša prema tebi, treba da odlučiš, koristeći razum, da se pokoriš Bogu. Postoji samo jedan stav koji stvorena bića treba da imaju prema Bogu – da slušaju i pokoravaju se – nema drugog izbora. Međutim, Bog može da ima različite stavove prema tebi. Postoji osnova za to. Bog ima sopstvene namere. On donosi sopstvene odluke i ima sopstvene metode kada je u pitanju činjenje takvih stvari i stav koji usvaja prema svakoj osobi. Naravno, te odluke i metoda su poduprte Božjim namenama. Pre nego što ljudi shvate te namene, jedina stvar koju treba i mogu da urade jeste da traže i iščekuju, izbegavajući da učine bilo šta što bi predstavljalo pobunu protiv Boga. Poslednja stvar koju ljudi treba da urade kada do toga dođe – to jest, kada ne osećaju Božje prosvećenje, vođstvo, blagodat i milost – je da se udalje od Boga i kažu da On nije pravedan, ili da viču na Boga, ili čak da se odreknu Boga kada ne mogu da osete Njegovo prosvećenje i vođstvo. To je poslednje što Bog želi da vidi. Naravno, ako zaista dođeš do tačke da se odrekneš Boga, da se odrekneš Njegove pravednosti, da se odrekneš Njegovog identiteta i Njegove suštine, i da vičeš na Boga, to će potvrditi da je Bog bio u pravu što je zauzeo stav da uopšte ne obraća pažnju na tebe. Ako ne možeš da izdržiš ni tu malu kušnju i proveru, onda ti nemaš nimalo vere u Boga i tvoja vera je veoma šuplja. Kada osoba ne oseća Božje prosvećenje i vođstvo, najvažnije joj je da traži i iščekuje svim srcem. Traženje i iščekivanje su čovekove odgovornosti, a one su i razlog, stav i načelo primene koje ljudi treba da imaju prema Bogu. Kada tražiš i iščekuješ, nemoj da imaš način razmišljanja koji se zasniva na mogućnosti. Nemoj uvek misliti: „Možda će me Bog, ako budem čekao, darovati jasnim rečima. Samo treba da budem malo iskreniji i da vidim da li me Bog prosvećuje ili ne. Možda će me On prosvetiti. Ako ne, smisliću neki drugi način.” Nemoj da imaš takav način razmišljanja koji se zasniva na mogućnosti. Bog se gnuša takvog stava kod ljudi. Kakav je to stav? To je stav mogućnosti koji u sebi nosi probu. To je ono čega se Bog najviše gnuša. Ako ćeš da čekaš, učini to iskreno. Vodi se načinom razmišljanja koji je gladan i žedan pravednosti dok se moliš Bogu i tražiš istinu, dok rešavaš svoje praktične probleme i dok moliš Boga za prosvećenje i vođstvo. Bez obzira na to kako se Bog odnosi prema tebi ili da li ti na kraju dozvoljava da zadobiješ potpuno razumevanje, treba da se pridržavaš načela pokornosti bez ikakvog odstupanja. Tako ćeš se čvrsto držati statusa i dužnosti koje stvoreno biće treba da ima. Bez obzira na to da li Bog naposletku krije Svoje lice od tebe, da li ti pokazuje samo Svoja leđa, ili ti se javlja, sve dok se čvrsto držiš svoje dužnosti i svog prvobitnog položaja stvorenog bića, ti ćeš svedočiti i bićeš pobednik. „Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim.” Te četiri kratke izjave su veoma važne. One obuhvataju razum koji čovek treba da poseduje, prvobitnu poziciju na kojoj čovek treba da stoji i put primene koji čovek treba da sledi. Neki ljudi kažu: „Svi tražimo i iščekujemo svim srcem i umom, pa zašto nas onda Bog ne prosveti? Zašto me ne nadahne?” Bog ima sopstvene namere. Ne zahtevaj ništa od Boga. Takav je razum normalne ljudskosti; takav je razum koji stvorena bića treba najviše da poseduju. Sudeći prema ljudskim umovima, mislima i predstavama, ima previše stvari koje ljudi ne razumeju, i Bog mora ljudima sve to da saopšti. Međutim, Bog kaže: „Nije moja odgovornost niti obaveza da ti kažem te stvari. Ako želim da nešto znaš, znaćeš malo i to će biti znak Moje naklonosti. Kada ne budem hteo da nešto znaš, neću reći ni reč o tome, i ne uobražavaj da ćeš tada moći to da razumeš!” Neki pitaju: „Zašto si u ovome protiv nas?” Bog se ne postavlja protiv tebe. Stvoritelj će uvek biti Stvoritelj i On ima svoje načine i metode za obavljanje stvari. Iako se Njegovi načini i metode ne podudaraju sa čovekovim ukusom, ili idejama i predstavama, a svakako ne sa ljudskom tradicionalnom kulturom, bez obzira na to sa kojim aspektima čoveka se oni ne slažu, jednostavno rečeno, bez obzira na činjenicu da se ne podudaraju sa zahtevima i merilima čoveka – bez obzira na to šta Stvoritelj čini, i bez obzira na to da li ljudi mogu da shvate ili ne, identitet i suština Stvoritelja se nikada neće promeniti. Ljudi nikada ne bi trebalo da koriste ljudski jezik, ljudske predstave ili bilo koji ljudski metod da bi procenjivali Stvoritelja. Takav razum ljudi treba da poseduju. Ako ti nedostaje čak i taj delić razuma, onda ću biti iskren s tobom – nisi sposoban da se ponašaš kao stvoreno biće. Jednog dana, pre ili kasnije, nešto loše će ti se desiti. Ako ti nedostaje čak i taj delić razuma, jednog dana, pre ili kasnije, izbiće na videlo tvoja sotonska narav. Tada ćeš sumnjati u Boga, verbalno ćeš Ga zlostavljati, odreći ćeš se Boga i izdaćeš Ga. Tada ćeš biti sasvim gotov i trebalo bi da budeš eliminisan. Zato je razum koji stvorena bića treba da poseduju veoma važan. „Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim.” Te četiri izjave su razboritost i načela koja stvorena bića treba da imaju kada pristupaju raznoraznim okolnostima s kojima se ljudi često suočavaju u svom stvarnom životu, a koja treba da imaju kako bi poboljšali svoj odnos sa Bogom.

U prvom delu ovog odeljka stoji: „Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš”, a u pretposlednjem redu piše: „Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim”. Neki kažu: „Da li je preneseno značenje reči ’Ne uzbuđuj se tražeći rešenja’ da je konačni ishod neizbežan? Ako tražimo i iščekujemo svim srcem, ako imamo srce sa gorućom željom za Bogom i čeznemo za Božjim rečima, da li je potrebno da nam Bog odgovori i dopusti nam da shvatimo suštinu nečega?” Evo ti Mog odgovora: neizvesno je i ne mora nužno da bude tako. Svaka reč u ovom odeljku je zahtev koji Bog predlaže čoveku, načelo primene kojeg stvorena bića treba da se pridržavaju. Bog daje čoveku put primene, načela koja ljudi treba da primenjuju i posmatraju u situacijama u kojima se zatiču u svakodnevnom životu. Međutim, Bog nije rekao ljudima: „Bez obzira na to koliko razumete ove reči, sve dok se pridržavate tih načela, Ja moram da vam saopštim činjenice, moram da vam odgovorim i na kraju moram da vam dam objašnjenje.” Bog nema tu obavezu. Njemu to nije „moranje”. Ljudi ne bi trebalo da postavljaju tako nerazumne zahteve prema Bogu. To je nešto što svako od vas mora da razume. Reči „ne mora nužno da bude tako” govore ljudima jednu činjenicu: Bog se nikada neće pridržavati pravila igre koja su ljudi postavili u skladu sa svojim ljudskim predstavama, ljudskim filozofijama i ljudskim iskustvom i lekcijama, niti će se čak pridržavati ljudskog zakona. Umesto toga, ljudska bića moraju da se pridržavaju načela Božjih zahteva i da uđu u stvarnost svake istine koju je Bog izneo. Da li vam je to jasno? (Jeste.) Načela kojih ljudi treba da se pridržavaju jasno su objašnjena u ovom odeljku. Počnite sa prvim redom. („Ne uzbuđuj se tražeći rešenja za ono što ne razumeš.”) To je načelo koje je lako primeniti i razumeti. Njegovo sprovođenje u delo ne stvara nikakav teret niti vrši bilo kakav pritisak na tebe. Izuzetno je lako. A drugi red? („Češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce.”) Ti si normalna osoba koja živi u svetu. To je sve što treba da postigneš – „češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce”. Dokle god imaš srce, možeš to da činiš. Imaš dvadeset četiri sata u danu. Da li je pored tvog redovnog posla, odmora, obroka i lične duhovne posvećenosti lako „češće iznositi takva pitanja pred Boga i ponuditi Mu iskreno srce”? (Lako je.) To može da se radi dok hodaš, ćaskaš ili se odmaraš, neće ometati tvoje normalno poslovanje, obavljanje tvoje dužnosti ili posao koji trenutno obavljaš. Zaista je jednostavno! Bez obzira na kov osobe, dokle god ona nudi iskreno srce i teži istini, postepeno će shvatati istinu i s lakoćom ući u tu stvarnost.

Kako ide sledeći red? („Veruj da je Bog tvoj Svemogući.”) Sada ću to preokrenuti i pitati sve vas, da li verujete da je „Bog vaš Svemogući”? Kada si počeo da veruješ u to? Po kojim pitanjima si u to poverovao? Da li si tome svedočio? Da li si imao to iskustvo? Šta ako te neko pita: „Da li veruješ da je Bog tvoj Svemogući?” Možda bi, teoretski, bez oklevanja rekao: „Bog je moj Svemogući! Kako Bog ne bi bio moj Svemogući?” Šta ako bi te ponovo pitali: „Da li je Bog tvoj Svemogući? U kojim pitanjima si se oslanjao na Boga i svedočio Božjim postupcima? U kojoj meri se Božja svemoć otkrila u tebi lično? Kada si otkrio da je Bog tvoj Svemogući? Po kojim pitanjima osećaš da je Bog tvoj Svemogući? Ako priznaješ da je Bog svemoguć i da sa Njim ništa nije nemoguće, zašto ponekad tako kloneš? Zašto si još uvek negativan? Zašto ne možeš da se pobuniš protiv tela i primenjuješ istinu kada ti se nešto dogodi? Zašto uvek živiš po sotonskoj filozofiji u svom ophođenju prema drugima? Zašto još uvek često lažeš, a da pritom ne osećaš Božji prekor? Da li je Bog zaista tvoj Svemogući? Na šta tačno misliš da se odnosi Božja svemoć? Da li je to u skladu sa Božjom suštinom?” Da su ti postavljena ta pitanja, da li bi se i dalje usuđivao da odgovoriš sa takvom sigurnošću? Kada ovako postavljam pitanja, ljudi ostaju bez reči. Ti nemaš takvo iskustvo, nisi uspostavio odnos sa Bogom na tom nivou. Za sve ove godine koliko veruješ u Boga, nikada nisi iskusio Božju neprikosnovenost, nikada nisi video Božju ruku, nikada nisi video neprikosnovenost nad ljudima, događajima i stvarima kojima upravlja Božja svemoguća ruka. To nikada nisi video, nikada čuo, a još manje iskusio ili lično osetio. Stoga, na pitanje „Da li je Bog moj Svemogući?” ne znaš i ne usuđuješ se da odgovoriš. To dokazuje da ti ta vrsta vere nedostaje. Tebi te reči treba da postanu vizija. One moraju da budu najmoćniji dokaz da veruješ u Boga i da Ga slediš. To je takođe jedan aspekt vizije koji ti služi kao podrška dok ideš dalje. A ti se ipak ne usuđuješ da odgovoriš sa sigurnošću. Zašto? Zato što je tvoja vera u Boga samo verovanje da Bog postoji. Još uvek ne slediš Boga istinski, još uvek nisi istinski uspostavio odnos sa Bogom, još uvek nisi ušao u stvarnost Božjih reči, još uvek nisi učestvovao u iskustvu pokoravanja Božjoj neprikosnovenosti i još uvek nisi iz prve ruke shvatio činjenicu o Božjoj neprikosnovenosti nad svim stvarima. Te stvari nisi ni video ni doživeo, a još manje si ih shvatio. Ako bi te naprosto pitali: „Da li je Bog tvoj Svemogući?” ti bi sigurno odgovorio sa „da”. Ako bi te onda pitali kako si to iskusio i kako si došao do tog shvatanja, sigurno bi ostao nem, ne usuđujući se da odgovoriš. Šta je razlog tome? (Nemamo iskustva s tim.) Govoriš sa teorijskog stanovišta. Zapravo, samo se na rečima izjašnjavaš da slediš Boga i da si stvoreno biće. Međutim, od dana kada si počeo da slediš Boga, nikada nisi ispunio odgovornost stvorenog bića. Prihvatanje Božje reči kao temelja tvog postojanja, uzimanje Božje reči kao načela i puta primene za obavljanje tvoje dužnosti i ulazak u stvarnost Božje reči: to je tvoja odgovornost. Ako još nisi ušao u te istina-stvarnosti, šta to podrazumeva? Radi se o tome da, iako slediš Boga, iako si napustio porodicu, posao i karijeru i bio u stanju da slediš Boga do danas, tvoje srce nije prihvatilo istinu i život koje je Bog podario čovečanstvu, već namesto toga težiš stvarima koje ti voliš i koje nikada nisi otpustio. Da li se to računa kao slediti Boga i pokoriti se Božjem delu? Ako u svom srcu ne prihvatiš životne ciljeve, pravce i kriterijume života i življenja koje je Bog postavio čoveku, već samo ponavljaš reči koje čuješ i izgovaraš neke doktrine, da li se to smatra prihvatanjem istine? Iako slediš Boga i naizgled možeš da obavljaš svoju dužnost, tvoje srce nije prihvatilo istinu. Iako veruješ u Boga dugi niz godina, načela i metode po kojima živiš, i put kojim ti se život kreće i dalje su Sotonini. Ti si još uvek onaj stari ti, još uvek živiš u skladu sa svojom sotonskom naravi i navikama iskvarenog čoveka i nisi prihvatio zahteve i načela koji dolaze od Boga. Iz te suštinske perspektive, to što radiš ne znači da istinski slediš Boga. Ti samo priznaješ da si stvoreno biće i da je Stvoritelj tvoj Bog. Na toj teoretskoj osnovi, ti malo činiš za Boga i daješ mu neke sitne priloge. Pod ovom pretpostavkom, ti nevoljno priznaješ da je Bog tvoj Bog i da si ti Njegov sledbenik, ali tvoje srce nikada nije zaista prihvatilo Boga kao svoj život, kao svog Gospoda i svog Boga. To nas vraća na pitanje koje sam upravo postavio: „Da li je Bog tvoj Svemogući?” Iz gore navedenih razloga, ti se ne usuđuješ da odgovoriš sa sigurnošću. Svim stvarima i čitavoj vaseljeni, Bog je svemoguć, ali što se tebe tiče, ti možeš da priznaš da je Bog svemoguć u teoriji, ali ti to u stvari nisi ni doživeo ni video. Kada je u pitanju Božja svemoć, ti u srcu nosiš znak pitanja. Kada će ljudi moći da zaista potvrde reči „Bog je tvoj Svemogući” i učine to viđenje temeljem svoje vere u Njega? Tek kada ljudi prihvate Božji identitet, Božju suštinu i Božji status u svojim srcima, kada uđu u stvarnost Božjih reči i pretvore Božje reči u temelj svog postojanja, zaista će moći da priznaju da je „Bog tvoj Svemogući”. Te reči je zapravo najteže dostići, ali Bog ih je izneo. To ukazuje da su te reči veoma važne za čoveka i da ljudi treba da provedu čitav svoj život da bi doživeli i shvatili te reči. Da bi dao istinit i siguran odgovor na pitanje koje te reči postavljaju iz dubine svog srca, on mora da provede ceo život radeći na uspostavljanju normalnog odnosa između sebe i Boga, to jest odnosa stvorenog bića prema svom Stvoritelju. Sve se to može postići na osnovu sprovođenja u delo načela „češće iznosi takva pitanja pred Boga i ponudi Mu iskreno srce”. To je zapravo prilično jednostavno sprovesti u delo, ali nije lako uistinu postići cilj koji je Bog zadao. Čovek mora da uloži vreme i trud i da plati cenu za to.

Kako ide sledeći red? („Moraš da imaš goruću želju za Bogom, da neutaživo tražiš.”) Sve su to zahtevi koje Bog postavlja čoveku. Ako ljudi žele da shvate istinu i da se spasu, njihova srca moraju da žude za tim, moraju da imaju volju da tragaju za njom i da istinski čeznu. Zatim, oni moraju da primenjuju i da ulaze u skladu sa putem primene koji je Bog odredio. Postepeno će Bog dovesti te ljude u istina-stvarnost i u ispravno i normalno stanje. Takvi ljudi će sve više i više shvatati istine u Božjim rečima na sve praktičniji način. Na kraju, mnoga nenormalna stanja koja poseduju ti ljudi, iskvarenost koja se otkriva u njima i njihova pobuna postepeno će se razrešiti različitim metodama Božjeg dela u mnogim raznovrsnim okolnostima koje On uređuje. Dakle, šta je to što treba da shvatite? Sledeće: sve što ljudi treba da rade, sve što treba da sprovode u delo, mora da se vrši u skladu sa Božjim zahtevima. Kada ljudi primenjuju i postupaju u skladu sa Božjim zahtevima, ići će ispravnim putem koji im je Bog pokazao. Kada ljudi idu tim ispravnim putem, Bog će im, na Svoj način i po Svojim zahtevima i načelima, podariti odgovarajuće sledovanje u dogledno vreme. Šta bi ljudi iz toga trebalo da shvate? Neophodna je saradnja ljudi, cena koju plaćaju i njihovo davanje. Ljudi moraju da postupaju i da primenjuju u skladu sa Božjim zahtevima. Oni ne smeju da postupaju u skladu sa ljudskim željama ili na osnovu ljudske uobrazilje i predstava. Koji krajnji rezultat se postiže, koliko neko može da se promeni, koliko neko može da zadobije: da li su te stvari određene željama pojedinca? Ne, to su Božja posla i to nema nikakve veze s tobom. Na kraju, šta i koliko ti Bog daje, kada ti daje, životno doba u kojem primaš ono što ti je dato: to su Božja posla i to nema nikakve veze s tobom. Šta time želim da kažem? Da samo treba da se usredsrediš na primenu istine, da uđeš u skladu sa putem koji ti Bog daje, da se ponašaš kako je primereno stvorenom biću i da pružiš saradnju koju treba da pružiš. Što se tiče toga šta i koliko ćeš primiti, kada ćeš to primiti i kako će Bog time raspolagati, to su Božja posla i dogodiće se u Božje vreme. Neki kažu: „Ako ovo sprovedem u delo, da li ću na kraju biti spašen?” Recite Mi, da li mislite da oni mogu da budu spašeni? Te reči i istine koje je Bog podario i obezbedio čoveku su čovekov put ka spasenju. Ako primenjuješ u skladu s tim rečima i istinama Božjim i ulaziš u stvarnost Božje reči, da li i dalje treba da brineš da možda nećeš biti spašen? Da li još uvek dane provodiš zabrinut i uznemiren zbog strepnje da će te Bog napustiti? Zar uzrok tome nije premalo vere i nerazumevanje Božjih namera? Ako si zaista ušao u istina-stvarnost, ako u tvom srcu ima mira i radosti, ako možeš da daš stvarno iskustveno svedočenje i ako u srcu imaš normalan odnos sa Bogom, da li ćeš i dalje brinuti da nećeš biti spašen? Ne brini, ti ne treba time da se baviš. Treba samo da primenjuješ i da ulaziš u Božju reč. U Božjoj reči, nijedna rečenica nije nevažna. Cela Božja reč je istina, a istina je život koji čovek treba da ima. Sve Božje reči su ono što ljudima treba i što treba da poseduju da bi postigli spasenje. Ako slediš te Božje reči u primeni, ali si i dalje zabrinut da nećeš biti spašen, da li si nepromišljen i neuk? Da li su ti nervi preosetljivi? Više bi uživao kad bi, umesto da se zanimaš takvim dokonim mislima, pokazao obzir prema Božjim namerama. Ako ideš pravim putem, konačno odredište na koje stigneš sigurno će biti ono pravo – odredište koje ti je Bog odredio. Nećeš pogrešiti. Stoga, ako primenjuješ i uđeš u Božje zahteve, ne moraš da brineš o tome da li možeš da budeš spašen. Samo primenjuj i teži putu spasenja na koji je Bog ukazao, to je pravi put. Neki kažu: „Kakav će biti osećaj postići spasenje? Da li ćemo se osećati kao da lebdimo u vazduhu? Da li ćemo se osećati drugačije nego što se osećamo sada?” To pitanje je malo preuranjeno. To nije nešto što sada treba da znaš. Saznaćeš kada budeš zaista spašen. Neki kažu: „Kada budem spašen, hoće li mi se Bog javiti kao što se javio Jovu?” Da li je to razuman zahtev? Nemoj to da tražiš. Još uvek ne znaš da li možeš da se spaseš, pa čemu onda taj zahtev? Baš ničemu ne služi. Na primer, recimo da si trenutno u osnovnoj školi. Trebalo bi da se usredsrediš na to da se trudiš na svim časovima i da udovoljavaš zahtevima svog nastavnika. Nemoj stalno da razmišljaš koji ćeš fakultet da upišeš, niti kakav ćeš posao imati kasnije u životu. Razmišljanje o tim stvarima je beskorisno. Predaleko je i nerealno. Sve dok primenjuješ i ulaziš u ispravne metode i puteve, sigurno ćeš uspeti da postigneš krajnji cilj. Pored toga, uz Božje vođstvo, čega se još uvek plašite? Da li veruješ da je Bog tvoj Svemogući? (Verujem.) Bog je svemoguć, dakle, da li je Bogu teško da spase nevažnu osobu kao što si ti? Bogu ne bi bilo teško da uzme ceo svet i da ti ga dȃ, pa kako bi onda moglo da Mu bude teško da spasi jedno malo iskvareno ljudsko biće? Da li još uvek treba da budeš zabrinut? Ne brini o tome da li Bog može da te spasi, ne brini o tome da li Božje reči mogu da te spasu. Umesto toga, treba da brineš da li možeš da shvatiš Božje reči i da li možeš da pronađeš put primene u Božjim rečima. Treba da brineš o tome da li si sada ušao u stvarnost Božjih reči i da li, u svojim postupcima, ideš putem na koji je Bog ukazao. To je već mnogo bolje. Razmišljanje o takvim stvarima je praktično i realno. Beskorisno je brinuti o bilo čemu drugom.

Kako ide sledeći red? („Odbijanje Sotoninih izgovora, namera i smicalica.”) Upravo smo o tim rečima razgovarali u zajedništvu, tako da bi taj problem trebalo lako da se reši. Potrebno je samo da čovek shvati da „Sotonini izgovori, namere i smicalice” uglavnom proizilaze iz različitih razloga, izgovora, namera i smicalica koje proizvodi čovekova iskvarena narav, kao i iz metoda koje koriste razni zli ljudi i bezvernici sa kojima dolaziš u kontakt. Što se tiče toga kako ćeš da razaznaješ i odbacuješ takve stvari i odluke koje treba da doneseš, to je deo tvoje lične potrage. Pročitajte sledeći red. („Nemoj se obeshrabriti. Ne budi slab. Traži svim srcem svojim; iščekuj svim srcem svojim.”) Upravo smo o tim rečima podrobno razgovarali u zajedništvu. Svaka od tih reči je čoveku upozorenje i podsetnik, a istovremeno i neka vrsta podrške, pomoći i opskrbe. Naravno, te reči sadrže Božju nameru namenjenu čovečanstvu i nose Njegovu ogromnu nadu za čovečanstvo. Kada se ljudi susretnu sa slabošću i teškoćama, Bog ne želi da ih vidi kako gube srce, nadu, veru, svoju rešenost da streme ka istini i spasenju, niti da ih vidi da gube priliku da zadobiju istinu i da ih Bog usavrši. Bog ne želi da ljudi budu kukavice. Umesto toga, On se nada da bez obzira na to s koliko poteškoća se ljudi susreću, bez obzira na to koliko su slabi i bez obzira na to koliko su iskvarenosti otkrili, ljudi nikada neće odustati, istrajaće u svemu tome, nastaviće da streme ka istini, da slede puteve primene na koje im je Bog ukazao u njihovom stremljenju, te će i nadalje imati srce sa gorućom željom za Bogom. Vera ljudi u Boga treba sve više da raste sa iskustvom i s njihovim razumevanjem Božjih reči, i oni ne treba da se povuku kada su slabi, ne treba da postanu negativni kad se sretnu sa poteškoćama, niti da kukaju i povlače se umesto da idu napred kada otkriju malo iskvarenosti. Bog ne želi da vidi manifestacije poput tih. Bog se nada da će ljudi biti jednog srca i jednog uma pred Njim, da se neće po tom pitanju menjati zbog vremena, okruženja, geografske lokacije niti bilo koje situacije koja može da se desi. Ako se tvoja želja da tražiš Boga ne promeni i tvoja istrajnost da tražiš Boga ne slabi, Bog će videti i spoznati tvoje iskreno srce. Na kraju, ono što ti Bog daruje sigurno će premašiti sve što bi mogao da zatražiš ili na šta da pomisliš. Tokom decenija kada je Jov doživljavao Božju suverenost, nikada se nije usuđivao da zamisli da će mu se Bog obratiti, niti da će mu se lično javiti. Nikada se nije usuđivao da to zamisli, ali mu se Bog pojavio posle poslednje kušnje, razgovarajući sa njim lično iz vihora. Zar to ne nadmašuje sve što čovek može da poželi? (Da.) To nadmašuje sve što bi neko mogao da traži, a niko se ne usuđuje ni da se pozabavi tom idejom. Bez obzira na to šta Bog radi, čovek mora da stoji na mestu koje mu je propisano, da radi ono što treba da radi, da ide putem kojim treba da ide, da obavlja dužnosti koje su mu zadane, ne prekoračujući ono što se od njega traži, i da se uzdrži od toga da čini stvari koje Bog prezire. Kad god osetiš da tražiš previše od Boga, da su tvoji zahtevi proizvod ambicija i želja i nedostatka razuma, moraš odmah da staneš pred Boga, da se baciš ničice pred Njim i da priznaš svoje grehe. Moraš istinski da se pokaješ i preokreneš iz dubine duše. To je ono što Bog zahteva od ljudi i čemu se nada za sve koji Ga slede i vole istinu.

Ovde ćemo završiti naše zajedništvo o tom odeljku. Posle toliko razgovora u zajedništvu, naredio sam ono što treba da se naredi i naveo vas da shvatite ono što je prikladno da čovek razume. Ovakva vrsta zajedništva ima za cilj da vam saopšti kako da čitate Božje reči, da vas nauči kako da čitate Božje reči i da svima pokaže da nijedan odeljak u Božjoj reči nije izgovoren uzalud. Svi su oni puni Božjih namera i nose Božje nade. Posmatrajući ih na taj način, bilo da su dubokomisaone ili jednostavne, sve Božje reči su ono što čovek treba da poseduje i da ih se pridržava. Samo nekoliko jednostavnih reči sadrži načela primene kojih čovek najviše treba da se pridržava, ali niko to ne uspeva. Niko ne pridaje nikakvu važnost toj nekolicini Božjih reči i niko ih ne ceni. Recite Mi, koliko je čovek tup? Zapravo, otupelost je lep način da se to izrazi. U stvari, zbog čovekove bezgranične nadmenosti svi preziru te reči i ne žele da ih vide niti pročitaju. Šta žele da čitaju? Žele da čitaju dubokomisaone, uzvišene, filozofske i sistematične reči. Nema potrebe za tim visokoparnim i dubokim rečima, dovoljno je da ljudi shvate ovih nekoliko jednostavnih reči. Te reči mogu izgledati jednostavno i svako ko ih pročita može da ih razume, ali ko ih zaista primenjuje? Ko zaista može da iznese pred Boga stvari koje mu se dešavaju i da se pomoli? Ko čeka Božje vreme a da se ne uzbuđuje tražeći rešenja? Koliko ljudi to može da primeni? Do sada nisam našao nikoga ko je uočio i primenio te Božje reči, niti sam našao nekoga koga su te reči privukle, ko je cenio Božje reči nakon što je video koliko su one srdačne, iskrene i dragocene. Slušajući vas kako svirate ovu himnu, pitao sam vas kako ste jeli i pili ovaj odeljak reči Božje. Da li je neko otkrio Božju nameru iz ovih nekoliko jednostavnih, jasnih i neposrednih reči tako što ih je molitveno čitao? Da li ih je neko molitveno čitao da bi pronašao put primene koji čovek treba da shvati i na koji treba da zakorači? Da li je neko od njih shvatio neku istinu? Pitam da li su se istine koje one sadrže ostvarile u nekome? Da li su imale dejstva? Naše zajedništvo je pokazalo da zapravo i nisu. Vaš rast je isuviše mali. Čini se da većina reči koje je Bog izgovorio tokom ovih godina tek treba da se zaista ukorene u vašim srcima. Vi niste dostigli nivo na kojem ih cenite kao istine. To nije dobro predskazanje. To nije dobar znak. Neki kažu: „Previše smo zauzeti obavljanjem svojih svakodnevnih dužnosti. Nemamo vremena da se udubljujemo u reči Božje”. U stvari, nije da nemaju vremena, već se ne trude niti obraćaju pažnju. Bez obzira na to koju dužnost neko obavlja, da li to može da utiče na njegov način razmišljanja o rečima Božjim u svom srcu? Zar ne mogu da razmišljaju o Božjim rečima dok jedu i dok se odmaraju? Sve zavisi od toga da li zaista žele. Ljudi misle da su ispunjeni ako su mnogo zauzeti. Zapravo, kada budeš imao slobodnog vremena za razmišljanje, shvatićeš da u srcu nikada nisi istinski razmišljao o bilo kojoj Božjoj reči. Ništa nisi zadržao i one ti nisu postale vodič za život i kriterijum za tvoju primenu. Kada to uzmeš u obzir, postidećeš se. Tvoja zauzetost je samo iluzija koja te obmanjuje. Zahvaljujući njoj osećaš da je, zbog tvoje vere u Boga, tvoj život više pun nego prazan, da se razlikuješ od svetovnih ljudi, da ne juriš za svetovnim trendovima. Tačnije, ti si jedan od najpravednijih ljudi, sarađuješ na Božjem delu, postupaš pravedno. Osećaš da si već spašen ili da si već krenuo putem spasenja. Neki ljudi idu toliko daleko da misle da su već pobednici. Uzimajući sve to u obzir, vi čak zauzimate takav stav prema tako jednostavnoj himni i nekoliko jednostavnih Božjih reči, prema nečemu što je Bog na samom početku izrazio. Niko ništa nije zadobio niti je pronašao bilo kakvo prosvećenje u tim rečima, niti ih je na bilo koji način primenio. Ne primećujem nikoga ko je zadobio bilo kakav dobitak ili rezultat za sebe. Da li je to dobro ili loše? (Loše je.) Tokom svih ovih godina, užurbano ste obavljali svoje dužnosti, a posebno ste bili zauzeti delom koje se tiče rada na jevanđelju. Postigli ste neki uspeh i svi se u srcu divno osećate. Na ovaj ili onaj način, reč Božja i delo jevanđelja su se proširili. Božja reč je prenesena ljudima u svakoj zemlji i oblasti, a sve više ljudi jede i pije Božju reč. Na površini deluje kao da ste postigli uspeh, ali da li išta znate o toj velikoj stvari u životu, o vašem spasenju? Sudeći po stavu koji ljudi zauzimaju prema ovom odeljku Božje reči, oni ništa ne znaju. Prostije rečeno, niko još nije zagrebao ni po površini. Recite Mi, kako mislite da se osećam kada vas vidim takve? To je samo nekoliko jednostavnih reči, ali i dalje moram da ih razložim i podrobno raspravim sa vama. Moje reči su previše iscrpne i previše detaljne. Da li ste spremni da slušate? Hoćete li reći da previše zvocam? Ni ja ne želim ovako da zvocam. Svi vi delujete čestito. Svi vi imate malo pameti i znanja, a većina vas poseduje i veštinu. Uprkos tome, ne obraćate pažnju na nezametljive reči ove himne i niste ih smestili u svoja srca. Do sada nijedna osoba nije ušla u stvarnost tih reči. To je baš problematično i izaziva nervozu! Dakle, u čemu je onda poenta svog tog posla koji obavljate u crkvi? Da li je to zbog cilja o kojem je Pavle govorio kada je rekao: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti”? Ako je to zaista cilj, onda ste svi vi Pavle i ono što sledi ne može biti dobro! Da li je tako? (Jeste.) Ako se ne potrudiš da jedeš i piješ Božje reči, pre ili kasnije ćeš biti eliminisan, i time nećeš ništa zadobiti. Na dan kada budeš bio eliminisan, reći ćeš: „Šta sam zadobio?” Nisi zadobio niti jednu jedinu stvar, stidiš se od glave do pete, radije bi bio mrtav. Previše je to patetično. Božje reči su bogate i obilne, dotiču se svih pitanja. Kakva šteta što nikada svoje srce nisi uložio u potragu za njima, što nikada nisi revnosno iščitao Božje reči. Od svih mnogih reči Božjih, ni jedan jedini red ne zauzima mesto u tvom srcu. Ako ti ne budeš eliminisan, ko bi drugi mogao da bude? Da li je tako? (Jeste.) Jedenje i pijenje Božjih reči, pretvaranje Božjih reči u svoju stvarnost: to je veliki događaj. Važniji je od bilo čega drugog, važniji je od rađanja sledeće generacije, od obavljanja dužnosti, od učenja stručne veštine, od rada na širenju jevanđelja, važniji je od svega ostalog. Ako ne uđeš u stvarnost Božjih reči, bez obzira na to koje dužnosti obavljaš, bez obzira na to koliko truda ulažeš, ništa od toga neće imati vrednost. Na kraju nećeš postići nikakve rezultate i sve što uradiš biće uzalud. Bez obzira na to koliko truda ulažeš sada, bez obzira na tvoju trenutnu poziciju, na posao koji obavljaš ili na velika dostignuća koja si postigao, to je samo pramen dima koji će se na kraju rasplinuti. Tek kada osoba uđe u stvarnost Božjih reči, kada zadobije istinu koju one sadrže i pronađe načela, puteve i pravce primene u Božjim rečima, tada niko neće moći da joj oduzme te stvari. Tek kada ta osoba uđe u te istina-stvarnosti, njeno obavljanje dužnosti i sva cena koju je platila dobiće smisao i vrednost. Tek tada će Bog to prihvatiti. Nakon što uđeš u stvarnost Božje reči i primeniš načela i merila koje zahteva Božja reč u svemu što činiš, tada nećeš uzalud obavljati svoju dužnost i Bog će prihvatiti jedan njen deo. Da li shvataš? (Da.) Ako se oslanjaš samo na svoju samokontrolu, ljudsku istrajnost, ljudsku pamet i nadarenost i na ljudske načine i metode da podneseš patnju i platiš cenu, onda sve što činiš nema nikakve veze s Božjim rečima. Trebalo bi da ti bude jasno kakav će biti konačni ishod. Mnogi ljudi mogu da zbroje svoje finansijske račune i da izračunaju isplativost nečega, ali nema tog ko može da zbroji ovaj račun. Čini se da ste prilično inteligentni u rukovanju spoljnim poslovima, da imate svoja sredstva i metode i da ste prilično promućurni, ali ste zanemarili pitanje svoje vere u Boga i u spasenje i pitanje kako postupati sa Božjim rečima tako što nikada niste obraćali pažnju na te stvari. Da li si mislio da ćeš nedostatkom pažnje izbeći zakon koji Bog zahteva? Da li si mislio da će ti se, uz malo truda, posrećiti i da ćeš izbeći Božji pravedni sud? Nemoj da se zavaravaš! Svi zakoni koje je stvorio čovek su proizvod ljudskog znanja i uvida. Sve je to ljudska pamet. To nisu zakoni proizašli iz pravedne Božje naravi. Ne usvajaj mentalitet mogućnosti kada je u pitanju tvoje spasenje. Možeš da prevariš samo sebe, a Boga nikako.

Koja je prva velika stvar koju treba da uradiš u potrazi za spasenjem? Jedi i pij reči Božje da bi razumeo istinu i zakoračio u stvarnost. To je prva velika stvar. Bez obzira na to koliko si zauzet u obavljanju svoje dužnosti, bez obzira na to koliko ti se posla nagomilalo, ti i dalje moraš da odvojiš vreme da jedeš i piješ Božje reči, da u njima pronađeš načela i puteve za primenu istine u svim stvarima i da uđeš u istina-stvarnost. To je jedini cilj vere u Boga. Kada jednom uđeš u istina-stvarnost i zadobiješ načela primene, onda će sve što budeš činio biti vršenje tvoje dužnosti sa zadovoljstvom, i ona će postati vredna i smislena. U suprotnom, sve što radiš je službovanje, a ne vršenje tvoje dužnosti. Niti će ti to službovanje pomoći da se spaseš. Ako ne jedeš i ne piješ Božje reči, ako ne primenjuješ i ne doživljavaš Božje reči, ne shvataš ulazak u istina-stvarnost kao nešto ozbiljno i zadovoljavaš se time da se samo daješ i radiš stvari ne starajući se da primeniš istinu, zar ne bi ispao budala? Svi misle da su pametni i pouzdani u svom poslu. „Sada kada sam ovde, ovaj posao će sigurno biti dobro obavljen. Dokle god sam ja tu da motrim, ništa neće omesti rad crkve. Sve dok nisam besposlen, sve dok obavljam svoju dužnost u Božjoj kući, biću spasen.” Ne zavaravaj se. Bog nikada nije rekao da će neko biti spasen ako revnosno izvršava svoju dužnost. To je proizvod čovekove mašte i pustih želja. Oni koji to govore uopšte ne poznaju sebe i ne shvataju suštinu i istinu koliko duboko je Sotona iskvario čoveka. Zato su u stanju da izgovore tako blesave reči. Zar nisu kroz sve vekove svi sledbenici Božji obavljali svoje dužnosti? Da li su spašeni? Nisu. Da li ispunjavaju uslove da uđu u nebesko carstvo? Ne ispunjavaju. Božje delo suda u poslednjim danima jasno je otkrilo istinu o čovekovoj iskvarenosti. To omogućava svima da shvate, da promene pravac i zadobiju istinu i zakorače u stvarnost, prolazeći kroz stvarne promene. To je ono što Bog zahteva od čoveka. Da li možeš da postigneš stvarnu promenu ako se samo usredsrediš na stalno obavljanje svoje dužnosti? Možeš li da zadobiješ istinu? Možeš li da postigneš pokornost Bogu? Nikako. Ključna stvar je da čovek mora da sledi istinu, da se pokori Božjem sudu i grdnji i da zadobije istinu da bi bio u skladu sa Božjim namerama. Izgovarajući te reči, Bog plaća cenu krvi Svog srca i nudi Svoj život za čoveka. Ako ne poštuješ Božje reči, već ih uvek zanemaruješ i prezireš u svom srcu, nikada ih ne shvatajući ozbiljno, možeš li da budeš spašen? Može li krajnji ishod ikako da bude dobar? Odgovor je jasan i bez razmišljanja. Koja je prva velika stvar kada veruješ u Boga? Da se jedu i piju Božje reči da bi se shvatila istina i time se bez odlaganja ušlo u istina-stvarnost. Počni sa onim što se dešava oko tebe, s onim što možeš da vidiš i osetiš. Koristi Božju reč da razmišljaš o sebi, da tražiš istinu, da rešavaš sve probleme i da postigneš stvarne promene. Ako ne jedeš i ne piješ Božju reč i ne ulaziš u stvarnost Božje reči, tvoje šanse da budeš spašen su nepostojeće. Potpuno si izgubio svaku šansu za spasenje. Kada se Božje delo završi, reći ćeš: „Ranije, tokom dela širenja Božjeg jevanđelja, obavio sam svoj deo. Tokom rada na širenju jevanđelja, platio sam cenu i posvetio svoje vreme i trud tom i tom važnom koraku”. Ipak, do tog dana još uvek nisi zadobio istinu, ne možeš normalno da jedeš i piješ Božje reči i ne možeš normalno da obavljaš svoju dužnost. U osnovi, ti nisi osoba koja se pokorava Bogu. Tek tada ćeš znati da si već izgubio svoju priliku za spasenje. Da li je već prekasno? Nemaš nikakve šanse, već si zapao u katastrofu, tako da je tvoja smrt neminovna. Stoga je ova šansa za spasenje veoma retka i moraš je negovati iz dana u dan, iz minuta u minut. Počni sa sitnim stvarima oko sebe, a zatim postepeno pređi na druge i veće stvari. Traži Božje reči i traži istinu i uđi u Božje reči i istina-stvarnost. Treba često da se moliš Bogu u srcu i da se zbližiš s Njim. Nikada ne dozvoli da ti srce bude zaokupljeno potrebama tela, svetovnim trendovima i drugim sličnim sotonskim stvarima. Umesto toga, neka Božje reči i istina imaju kontrolu nad tvojim srcem, i ono će početi da ceni reči Božje. Sve dok su ti Božje reči i istina u srcu i usmeravaju ti život, on će imati cilj i svetlost da ga vode, a tvoje srce će spoznati uživanje. Ako prvo razumeš tri, zatim pet Božjih reči, a potom deset i posle sto, te reči će se nagomilati i postepeno će reči Božje sve više zauzimati tvoje srce, usmeravati tvoje misli, usmeravati tvoja dela i tvoj život. Sve više ćeš ulaziti u stvarnost Božjih reči i sve više i više istina-načela ćeš dokučiti. Tvoji postupci više neće biti zasnovani na tvojoj volji i ličnim željama. Sve manje nečistoća će biti pomešano u tvom vršenju dužnosti i sve više ćeš se odnositi prema Bogu iskrenog srca. Polako će se doktrine koje razumeš preobraziti u istina-stvarnost. Na taj način će doći do stvarne promene u tvojoj život-naravi. Tvoja nada u spasenje više neće biti slaba ili nevidljiva, već će postati sve vidljivija i velika. Kada ugledaš to svetlo, to će zapravo biti vreme kada ćeš početi da se interesuješ za Božje reči i da ulažeš veliku nadu u pitanje spasenja. Tada će ti Bog sve više dozvoljavati da shvatiš Njegove reči, da uđeš u Njegove reči, sve više će te štititi od padanja u iskušenje, od upadanja u Sotonine zamke i od padanja pod mračni uticaj, i zaštitiće te, između ostalog, od komplikacija, sukoba, ljubomore i razmirica. Tako će Bog učiniti da živiš u svetlosti i da živiš pod vođstvom Njegovih reči. To su sreća, radost i mir. Ostvarivanje svega ovoga počinje sa uvažavanjem Božjih reči i primenom i doživljavanjem Božjih reči da bi se shvatila istina. U stvari, nije teško. Ako često slušaš propovedi i možeš da primenjuješ i doživljavaš Božje reči, postepeno ćeš shvatiti istinu. Ako se tako budeš preobražavao, postepeno, u sitnim koracima, i budeš napredovao malo pomalo, neće ti biti teško. Ključno je da li neko voli istinu ili ne. Ako voliš istinu, onda ćeš sa verom u Boga moći da se posvetiš ispravnim stvarima, da težiš istini i da se usredsrediš na čitanje i promišljanje o Božjim rečima. Nauči da razmišljaš o Božjim rečima i nauči se molitvenom čitanju Božjih reči. Tada ćeš moći da shvatiš značenje Božjih reči, moći ćeš da pronađeš puteve primene u Božjim rečima, moći ćeš da shvatiš Božje namere i počećeš da shvataš istinu. Zatim preispitaj i prepoznaj svoju iskvarenu narav na osnovu svog shvatanja istine, raščlani suštinu svoje iskvarene naravi, a zatim upotrebi istinu da je razrešiš. Ako tako primenjuješ i zakoračiš, moći ćeš istinski da spoznaš sebe i lako ćeš odbaciti svoju iskvarenu narav. Postepenim zadobijanjem znanja, postepenim zadobijanjem iskustva, postepenim shvatanjem Božjih namera i postepenim odbacivanjem svoje iskvarenosti, ljudi će početi da se menjaju, a da toga neće biti ni svesni. To je proces životnog iskustva. Razumevanje istine je najkritičnija stvar. Jednom kada neko shvati istinu, znaće merila koja Bog zahteva da čovek sledi. Takođe će znati zašto Bog želi to da kaže i dejstvo koje želi da postigne. Takođe će znati da su sva merila koja Bog zahteva od čoveka zapravo ostvariva za ljudska bića. Sve su to stvari koje ljudska savest i razum mogu da postignu. Svi ti procesi su pitanje život-ulaska. Život-ulazak zahteva da marljivo izvršavaš svoje dužnosti, da marljivo tražiš istinu i da je primenjuješ, da se moliš Bogu i da se oslanjaš na Boga da dobro izvršavaš svoje dužnosti. Kroz takvo iskustvo i primenu imaćeš sve bolje rezultate. Ljudi koji ne vole istinu neće pokazati interesovanje za takve stvari. Oni ne osećaju breme u vezi sa život-ulaskom i nemaju interesovanja da to učine. Stoga, iako veruju u Boga dugi niz godina, ne mogu da govore o svom iskustvenom svedočenju. Ljudi koji vole istinu nisu takvi. Oni mogu da pišu svedočenja o svemu što su doživeli i o svakom razdoblju svojih iskustava. Oni zaista imaju koristi od svih svojih iskustava, a ti dobici se gomilaju s prolaskom dana i meseci. Posle deset ili dvadeset godina doživeće velike promene. Tada mogu bez napora da napišu svoja iskustvena svedočenja, i njima uključivanje u razgovor u zajedništvu o istini nije ništa teško. Kada obavljaju svoju dužnost, sve rade kako treba.

Da li ste vi ljudi koji vole istinu? Da li imate srca sa gorućom željom za Bogom? Imate li iskreno srce? Na to pitanje je teško odgovoriti, zar ne? U stvari, u srcu vam je sve jasno po tom pitanju. Možete li da prepoznate kada želite površno da obavljate svoju dužnost, kada želite da budete nepouzdani ili da zabušavate, kada želite da budete svojevoljni i nesmotreni? Možete li da se pobunite protiv tela? Za šta se opredeljuješ? Da li ćeš da primenjuješ istinu ili ćeš da se opredeliš za prohteve tela? Da li se opredeljuješ pozitivno ili negativno? Da li se opredeljuješ da patiš i platiš cenu da bi zadobio istinu, ili da juriš telesnu utehu? To su pitanja koja će se koristiti da se izmeri da li imaš srce koje istinski voli i pokorava se Bogu, i da li se iskreno daješ Bogu. Ako nemaš iskreno srce za Boga, ti onda voliš da postupaš svojeglavo i nesmotreno, srećan si dokle god si ti zadovoljan, ljutiš se i praviš scenu kada nisi i želiš da se odreknteš svoje dužnosti kada stvari nisu po tvojoj volji – da li je to ispravno stanje uma? Da li to znači imati srce koje je pokorno Bogu? Da li je to verno obavljanje vlastite dužnosti? Zašto ne primenjuješ istinu? Da li zato što ne razumeš Božje reči? Ili zato što ne voliš istinu? Neki ljudi misle: „Božje reči su jednostavne, ali ih je teško sprovesti u delo. Božja kuća uvek zahteva od ljudi da primenjuju istinu, ali to je ljudima teško i zadaje im mnogo problema. Ako mi je srce nemirno, ne primenjujem istinu. Sve dok me crkva ne ukloni ili ne eliminiše, izabraću da budem slobodan i opušten i da radim šta god želim”. Da li je to neko ko zaista veruje u Boga? Zar to nije bezvernik? To je stav koji bezvernici zauzimaju prilikom obavljanja svojih dužnosti. Zato što ne prihvataju istinu, vole slobodu i razuzdanost i vole da budu površni. Bez obzira na to kako su orezani, ništa ne vredi. Do njihovih ušiju neće dopreti ništa od zajedništva o istini. Ne preostaje nam ništa drugo nego da ih uklonimo i eliminišemo. Pošto ne prihvataju istinu, već su ljudi koji osećaju odbojnost prema istini, oni su nevernici i Bog ih neće spasiti. Ljudi koji vole istinu, čak i kada se otkrije njihova iskvarena narav, mogu da prihvate da budu orezani, mogu da traže istinu, da preispitaju i spoznaju sebe i znaju kako da se pokaju. To su ljudi koje Bog želi da spase. Kada neko ne voli istinu, teško mu je da prihvati istinu. Koja je najveća opasnost od te nesposobnosti prihvatanja istine? Izdaja Boga. Oni koji ne prihvataju istinu najverovatnije će izdati Boga i mogu da izdaju Boga bilo kada i bilo gde. U stanju su da izdaju Boga čim neka sitnica nije po njihovoj volji. U stanju su da izdaju Boga jer ne mogu da prihvate da budu orezani niti jednom. Kada se suoče sa katastrofom, još je veća verovatnoća da će se žaliti i izdati Boga. Bez obzira na sve, oni koji ne vole ili ne prihvataju istinu su u najvećoj opasnosti. Da li neko može da se spase zavisi od toga u kojoj meri voli istinu i pozitivne stvari, kao i da li može da prihvati istinu i da je primenjuje. Iskoristi zahteve istine da izmeriš svoj pravi rast, da razaznaš sebe i da spoznaš istinu o sopstvenoj iskvarenosti i da prepoznaš kakva je zapravo tvoja priroda. S jedne strane, takvo rasuđivanje ti pomaže da spoznaš sebe i da budeš u stanju da postigneš istinsko pokajanje. S druge ti omogućava da spoznaš Boga i da shvatiš Njegove namere. Nesposobnost prihvatanja istine je ispoljenje pobune i otpora prema Bogu. Jasno razumevanje tog problema pomoći će ti da hodaš putem spasenja. Kada neko zaista voli istinu, može da ima srce sa gorućom željom za Bogom, iskreno srce i nagon da primenjuje istinu i da se pokori Bogu. Kada poseduje stvarnu snagu, on je u stanju da plati cenu, da posveti svoju energiju i vreme, da se odrekne lične koristi i da se oslobodi svih spletki tela, otvarajući tako put za primenu Božjih reči, za primenu istine i za ulazak u stvarnost reči Božje. Ako, zarad ulaska u stvarnost Božje reči, možeš da se odrekneš sopstvenih predstava, da otpustiš interese sopstvenog tela, ugleda, statusa, slave i uživanja u telu – ako možeš da otpustiš sve takve stvari, onda ćeš sve više ulaziti u istina-stvarnost. Kakve god poteškoće i nevolje da imaš, to više neće biti problemi – oni će biti lako rešeni – a ti ćeš lako ući u stvarnost Božjih reči. Dva neophodna uslova da se uđe u istina-stvarnost jesu iskreno srce i srce sa gorućom željom za Bogom. Ako imaš samo iskreno srce, ali se uvek kukavički ponašaš, ako ti nedostaje goruća želja za Bogom i povlačiš se kada naiđeš na poteškoće, to nije dovoljno. Ako u srcu imaš samo goruću želju za Bogom i pomalo si impulsivan i samo imaš tu težnju, ali ti nedostaje iskreno srce kada ti se nešto desi, i povlačiš se i opredeljuješ za sopstvene interese, to takođe nije dovoljno. Potrebno ti je i iskreno srce i srce sa gorućom željom za Bogom. Nivo iskrenosti tvog srca i snaga tvoje goruće želje za Bogom određuju snagu tvog nagona da primenjuješ istinu. Ako nemaš iskreno srce i tvoje srce nema goruću želju za Bogom, nećeš moći da razumeš Božje reči i nećeš imati nagon da primenjuješ istinu. Tako ne možeš da uđeš u istina-stvarnost i biće ti teško da postigneš spasenje.

Mnogi ljudi ne znaju šta tačno znači biti spasen. Neki ljudi veruju da će, ako već dugo veruju u Boga, verovatno biti spaseni. Neki ljudi misle da će, ako razumeju mnoge duhovne doktrine, verovatno biti spaseni, a neki misle da će starešine i delatnici sigurno biti spaseni. Sve su to ljudske predstave i uobrazilja. Bitno je da ljudi moraju da shvate šta znači spasenje. Biti spasen pre svega znači osloboditi se greha, osloboditi se Sotoninog uticaja, iskreno se okrenuti Bogu i pokoriti Mu se. Šta morate da posedujete da biste bili slobodni od greha i Sotoninog uticaja? Istinu. Ako se ljudi nadaju da će steći istinu, moraju da se opreme mnogim Božjim rečima, moraju da budu u stanju da ih dožive i primenjuju, kako bi mogli da shvate istinu i zakorače u stvarnost. Tek tada mogu da budu spaseni. Da li neko može biti spasen ili ne nema nikakve veze s tim koliko dugo veruje u Boga, koliko je njegovo znanje, da li poseduje talente i vrline, ili koliko strada. Jedina stvar koja ima direktnu vezu sa spasenjem jeste da li neko može ili ne može da stekne istinu. Dakle, koliko si istina danas zaista shvatio? A koliko je Božjih reči postalo tvoj život? Od svih Božjih zahteva, za koje si od njih stekao ulazak? Tokom svih godina verovanja u Boga, koliko si ušao u stvarnost Božje reči? Ako ne znaš, ili ako nisi postigao ulazak u stvarnost bilo koje Božje reči, onda, iskreno govoreći, ne možeš da se nadaš spasenju. Ti nikako ne možeš biti spasen. Nije bitno da li poseduješ visok stepen znanja, niti da li dugo veruješ u Boga, dobro izgledaš, lepo govoriš, ili jesi li si bio vođa ili radnik nekoliko godina. Ako ne tragaš za istinom i ne primenjuješ i ne doživljavaš Božje reči na ispravan način, a nedostaju ti stvarna iskustvena svedočanstva, onda nema nade da ćeš biti spasen. Nije Me briga kako izgledaš, koliko naučnog znanja poseduješ, koliko si propatio, niti koliko si veliku cenu platio. Kažem ti sledeće: ako ne prihvatiš istinu i nikada ne uđeš u stvarnost Božjih reči, ne možeš biti spasen. To je sigurno. Ako Mi kažeš koliko si ušao u stvarnost Božjih reči, onda ću ti Ja reći koliko nade imaš za spasenje. Sada kada sam vam rekao koji su kriterijumi merenja, trebalo bi da možete sami to da izmerite. Koju činjenicu vam ove reči saopštavaju? Bog je upotrebio reči da bi stvorio svet, On je upotrebio reči da bi uspostavio sve činjenice, da bi uspostavio sve činjenice koje je Bog želeo da budu obavljene i Bog je upotrebio reči da bi izvršio dve etape Svog dela. Danas Bog obavlja treću etapu Svog dela i u toj etapi Bog je izgovorio više reči nego u bilo kojoj drugoj. To je vreme kada je Bog najviše govorio u Svom delu kroz čitavu istoriju čovečanstva. To što je Bog mogao da koristi reči da stvori svet, da uspostavi sve činjenice, da dovede sve činjenice iz ništavila u postojanje i postojanje u ništavilo – to je autoritet Božjih reči i, na kraju krajeva, Bog će takođe koristiti reči da uspostavi činjenicu spasenja čovečanstva. Danas svi možete da vidite tu činjenicu; tokom poslednjih dana Bog nije učinio nikakvo delo koje nije povezano s Njegovim rečima, On je govorio tokom čitavog vremena, sve vreme je koristio reči da bi čoveka doveo do današnjih dana. Naravno, dok je govorio, Bog je takođe koristio reči da sačuva Svoj odnos sa onima koji Ga slede, On je koristio reči da ih vodi, i te reči su od najvećeg značaja za one koji žele da se spasu, ili koje Bog želi da spase, Bog će koristiti te reči da ostvari činjenicu spasenja čovečanstva. Očigledno, bilo da se posmatraju u smislu sadržaja ili broja, bez obzira na to kakve su reči i bez obzira na to koliki deo Božjih reči to predstavlja, one su od najvećeg značaja za svakoga ko želi da bude spasen. Bog koristi te reči da bi postigao krajnji rezultat Svog plana upravljanja dugog šest hiljada godina. Čovečanstvu – bilo čovečanstvu današnjice ili budućnosti – one su od najveće važnosti. Takav je stav Božji, takav je cilj i značaj Njegovih reči. Dakle, šta bi čovečanstvo trebalo da uradi? Čovečanstvo treba da sarađuje u Božjim rečima i delu, a ne da ih ignoriše. Ali to nije način na koji neki ljudi veruju u Boga: šta god Bog da kaže, deluje kao da Njegove reči nemaju nikakve veze s njima. Oni i dalje tragaju za onim što žele, rade ono što žele i ne traže istinu na osnovu Božjih reči. To nije doživljavanje Božjeg dela. Postoje i drugi koji ne obraćaju pažnju bez obzira na to šta Bog kaže, koji imaju samo jedno uverenje u svojim srcima: „Učiniću sve što Bog traži, ako mi Bog kaže da idem na zapad, ići ću na zapad, ako mi kaže da idem na istok, ići ću na istok, ako mi kaže da umrem, pustiću Ga da vidi kako umirem.” Ali ima tu jedna stvar: oni reči Božje ne primaju u sebe. Oni misle: „Tako je mnogo Božjih reči, trebalo bi da budu malo direktnije i da mi tačno kažu šta da radim. U stanju sam da se pokorim Bogu u svom srcu.” Bez obzira na to koliko reči Bog izgovori, takvi ljudi na kraju nisu sposobni da shvate istinu, niti mogu da govore o svojim iskustvima i znanju. Oni su poput laika kojima nedostaje duhovno razumevanje. Da li mislite da Bog takve ljude voli? Da li Bog želi da bude milostiv prema takvim ljudima? (Ne.) Sigurno ne želi. Bog ne voli takve ljude. Bog kaže: „Izgovorio sam nezamislivu količinu reči. Kako to da ih, kao da si slep ili gluv, nisi ni video ni čuo? O čemu tačno razmišljaš u svom srcu? Vidim te samo kao nekoga ko je opsednut jurnjavom za blagoslovima i divnim odredištem – ti juriš za istim ciljevima kao i Pavle. Ako ne želiš da slušaš Moje reči, ako ne želiš da slediš Moj put, zašto onda veruješ u Boga? Ti ne juriš za spasenjem, ti juriš za divnim odredištem i žudiš za blagoslovima. A pošto se tvoje spletke vrte oko toga, za tebe je najpodobnije da budeš službenik.” U stvari, biti odani službenik takođe je jedno ispoljenje pokoravanja Bogu, ali to je najniža norma. Ostati kao odani službenik mnogo je bolje nego biti bačen u propast i uništenje kao neki nevernik. Dom Božji naročito ima potrebu za službenicima, a sposobnost da se službuje za Boga takođe se smatra blagoslovom. To je daleko bolje – neuporedivo bolje – nego biti lakej đavoljih kraljeva. Međutim, službovanje za Boga ne udovoljava Bogu u potpunosti, jer Božje delo suda postoji da spasi, očisti i usavrši ljude. Ako se ljudi zadovoljavaju pukim službovanjem za Boga, to nije cilj koji Bog želi da postigne radom u ljudima, niti je to ishod koji Bog želi da vidi. Ali ljudi gore od želje, nepromišljeni su i slepi: oni su omađijani, obuzeti nekim sitnim ćarom i odbacuju dragocene reči života koje je Bog izgovorio. Ne mogu ni ozbiljno da ih shvate, a kamoli da im budu drage. Ne čitati Božje reči niti negovati istinu: da li je to pametno ili glupo? Da li ljudi mogu da postignu spasenje na taj način? Ljudi bi trebalo da shvate sve to. Oni imaju nadu u spasenje samo ako ostave po strani svoje predstave i uobrazilju i usredsrede se na stremljenje ka istini.

Neki ljudi pitaju: „Božje reči zahtevaju od čoveka da zauzme položaj stvorenog bića i ispuni svoju dužnost kao stvoreno biće. Od nas se ne traži da budemo natčovek ili veliki čovek, ali ja uvek osećam takve ambicije i želje. Ne zadovoljavam se time da budem obična osoba. Šta onda treba da radim?” To je veoma jednostavan problem. Zašto ne želiš da budeš obična osoba? Ako se najpre probiješ do korena ovog pitanja, tvoj problem će biti lako rešen. Bog zahteva da čovek bude poštena osoba. To je najznačajnija stvar. Ako razumeš istinu o tome šta znači biti poštena osoba, znaćeš da biti poštena osoba znači biti osoba koja poseduje normalnu ljudskost, istinska osoba. Koji su spoljašnji znaci poštene osobe? Biti poštena osoba znači biti normalna osoba. Koji su prirodni instinkti, misli i rezonovanje normalnih ljudi? Kako se javljaju reči i postupci normalnih ljudi? Normalna osoba može da govori iz srca. Ona će reći sve što joj leži na srcu bez ikakve neistine ili obmane. Ako može da razume stvar sa kojom se susreće, postupaće shodno svojoj savesti i razumu. Ako ne može jasno da je prozre, pogrešiće i neće uspeti, imaće zablude, predstave i svoju ličnu uobrazilju, i biće zaslepljena iluzijama koje su joj pred očima. To su spoljašnji znaci normalne ljudskosti. Da li ovi spoljašnji znaci normalne ljudskosti zadovoljavaju Božje zahteve? Ne. Ljudi ne mogu da zadovolje Božje zahteve ako ne poseduju istinu. Ti spoljašnji znaci normalne ljudskosti pripadaju običnom, iskvarenom čoveku. To su stvari sa kojima se čovek rađa, stvari koje su mu urođene. Moraš sebi da dozvoliš da pokažeš te spoljašnje znake i otkrivenja. Dok dozvoljavaš sebi da pokažeš te spoljašnje znake i otkrivenja, moraš razumeti da su to čovekovi prirodni instinkti, kov i urođena priroda. Šta treba da uradiš kada to shvatiš? Trebalo bi da ga pravilno razmotriš. Ali kako to pravilno razmatranje primeniti u praksi? To se postiže čitanjem više Božjih reči, dodatnim snabdevanjem istinom, češćim iznošenjem stvari koje ne razumeš pred Boga, stvari o kojima imaš predstave i stvari o kojima možda donosiš pogrešan sud, da bi o njima razmišljao i tražio istinu kako bi rešio sve svoje probleme. Kad neko vreme imaš takav doživljaj, nije važno ako ne uspeš i posrneš nekoliko puta. Najvažnije je da jasno uvidiš to u Božjim rečima i da znaš kako da praktično postupaš shodno načelima i Božjim namerama. To pokazuje da si naučio lekciju. Posle nekoliko godina neuspeha i spoticanja, ako jasno shvatiš suštinu iskvarenog čoveka, ugledaš koren tame i zla u svetu i razabereš različite vrste ljudi, događaja i stvari, onda ćeš moći da postupaš po istina-načelima. Pošto nisi natčovek, niti veliki čovek, ne možeš da prodreš i razumeš sve. Nemoguće ti je da jednim pogledom prozreš svet, da jednim pogledom prozreš čovečanstvo i da jednim pogledom prozreš sve što se dešava oko tebe. Ti si obična osoba. Moraš da doživiš mnoge neuspehe, mnoge periode zbunjenosti, mnoge greške u rasuđivanju i mnoga odstupanja. To može u potpunosti da razotkrije tvoju iskvarenu narav, tvoje slabosti i nedostatke, tvoje neznanje i nepromišljenost, omogućavajući ti da preispitaš i spoznaš sebe i da spoznaš Božju svemoć, celokupnu mudrost i Njegovu narav. Od Njega ćeš zadobiti pozitivne stvari, shvatićeš istinu i zakoračićeš u stvarnost. Biće mnogo toga u tvom iskustvu što neće ići baš onako kako ti želiš, pred čime ćeš se osećati nemoćno. Kada do toga dođe, moraš da tražiš i čekaš; od Boga moraš da dobiješ odgovor na sve i da iz Njegovih reči razumeš suštinu u osnovi svakog pitanja i suštinu svake vrste ličnosti. Tako se ponaša obična, normalna osoba. Moraš da naučiš da kažeš: „Ne mogu”, „To je van moje moći”, „Ne mogu da prodrem u to”, „Nisam to doživeo”, „Ne znam baš ništa”, „Zašto sam tako slab? Zašto sam tako beskoristan?” „Tako sam lošeg kova”, „Tako sam glup i tup”, „Tolika sam neznalica da će mi trebati nekoliko dana da ovo shvatim i rešim”, i „Moram o tome da razgovaram s nekim”. Moraš da naučiš takvu primenu. To je spoljašnji znak tvog priznanja da si normalna osoba i tvoje želje da budeš normalna osoba. Oni koji sebe smatraju velikim i moćnim, koji misle da nisu obični, već nadmoćni i nadljudi, nikada ne kažu „Ne mogu”, „To je van moje moći”, „Ne mogu da prodrem u to”, „Ne znam, moram da naučim, moram da potražim, moram da pronađem ljude sa kojima ću to podeliti, moram da tražim od Svevišnjeg”. Takve reči nikada ne izgovaraju. Pogotovo kada jednom steknu status, neko takav ne želi da ljudi misle da su oni obične osobe i da, baš kao i svi drugi, nisu za nešto sposobni, da nešto ne mogu da prozru ili shvate. Umesto toga, uvek žele da ljudi za njih pomisle da su nadljudi. Stoga, kada im se nešto dogodi, ne moraju češće da iznose takve stvari pred Boga i da Mu nude iskreno srce. Ne moraju da traže. Oni razumeju, nauče i prozru sve što im se dešava u roku od nekoliko minuta. Nisu nimalo iskvareni niti slabi. Ne postoji ništa što ne mogu da prozru, ne postoji ništa što nisu doživeli. Čak i da postoji nešto što još nisu doživeli, prozreli bi to na prvi pogled. Oni su naprosto savršeni nadljudi. Da li je to ispoljavanje normalne ljudskosti? (Nije.) Dakle, da li su oni normalne osobe? Naravno da nisu. Takve osobe ne priznaju da su obične osobe, da imaju slabosti, mane i iskvarenu narav. Dakle, mogu li češće da dođu pred Boga iskrenog srca da bi tražili i molili se? Naravno da ne mogu. To pokazuje da im još uvek nedostaje savest i razum normalne ljudskosti, kao i da ne proživljavaju normalnu ljudskost.

Recite Mi, kako možete da budete ljudi koji su obični i normalni? Kako možete, kao što Bog kaže, da zauzmete odgovarajuće mesto stvorenog bića – kako možete da ne pokušate da budete nadljudi ili neke važne ličnosti? Kako treba praktično da postupate da biste bili obična i normalna osoba? Kako se to radi? Ko će da odgovori? (Pre svega, moramo da priznamo da smo obični ljudi, vrlo obični ljudi. Postoji mnogo toga što ne razumemo, ne shvatamo i ne možemo da prozremo. Moramo da priznamo da smo iskvareni i manjkavi. Nakon toga, moramo da imamo iskreno srce i da često dolazimo pred Boga da tražimo.) Kao prvo, nemojte sebi dodeljivati titulu i biti vezani njome, govoreći: „Ja sam vođa, ja sam glavni u timu, ja sam nadzornik, niko ne zna ovaj posao bolje od mene, niko u ovome nije veštiji od mene.” Nemojte da se zaglavite u tituli koju ste sami sebi dodelili. Čim to uradiš, ona će ti vezati ruke i noge i to će uticati na ono što govoriš i radiš. To će uticati i na tvoje normalno razmišljanje i rasuđivanje. Moraš da se oslobodiš ograničenja tog položaja. Prvo, spusti se sa nivoa te zvanične titule i položaja i stani na mesto obične osobe. Ako tako postupiš, tvoj mentalni sklop će postati donekle normalan. Takođe moraš da priznaš i izgovoriš sledeće: „Niti ovo znam kako da uradim, niti ono razumem – moraću malo da istražujem i učim” ili „Nikada to nisam doživeo, pa ne znam šta da radim”. Kada budeš sposoban da kažeš ono što zaista misliš i da iskreno govoriš, bićeš posednut normalnim razumom. Drugi će upoznati pravog tebe i na taj način će te videti kao normalnog, pa nećeš više morati da se pretvaraš, niti će biti nekog velikog pritiska na tebe i tako ćeš moći normalno da komuniciraš sa ljudima. Takav život je slobodan i lak; svako kome je život naporan sam je do toga doveo. Ne pretvaraj se i ne navlači masku. Pre svega, budi otvoren o onome što ti leži na srcu, o tvojim pravim mislima, tako da su ih svi svesni i da su svima jasne. Usled toga će sve tvoje brige i prepreke i sumnje između tebe i drugih biti uklonjene. Tebe sputava još nešto. Uvek sebe smatraš glavnim u timu, vođom, radnikom ili nekim ko ima titulu, status i položaj: ako kažeš da nešto ne razumeš ili ne možeš nešto da uradiš, zar ne omalovažavaš sebe? Kada zbaciš okove koji su ti u srcu, kada prestaneš da razmišljaš o sebi kao o starešini ili delatniku i kada prestaneš da misliš da si bolji od drugih ljudi, već osetiš da si obična osoba, isti kao i svi drugi, i da postoje neke oblasti u kojima si inferioran u odnosu na druge – kada sa drugima deliš istinu i pitanja vezana za posao sa takvim stavom, dejstvo je drugačije, kao i atmosfera. Ako u srcu uvek nosiš strepnju, ako si uvek pod stresom i ako si sputan, i ako želiš toga da se oslobodiš a ne možeš, onda treba ozbiljno da se moliš Bogu, da razmisliš o sebi, da uvidiš svoje nedostatke i da težiš ka istini. Ako možeš da sprovedeš istinu u delo, imaćeš uspeha. Šta god da radiš, ne govori i ne postupaj sa određene pozicije ili koristeći određenu titulu. Pre svega, ostavi sve to sa strane i stavi se na mesto obične osobe. Kada neko kaže: „Zar ti nisi vođa? Zar nisi zadužen za tim? Ti bi trebalo ovo da razumeš”, ti odgovori: „Gde u reči Božjoj piše da, ako si vođa ili vođa tima, treba sve da razumeš? To mi nije jasno. Ne osuđuj me pogledom. Previše zahtevaš. Tačno je da sam vođa, ali moje razumevanje istine je još uvek isuviše plitko i ne znam koju odluku da donesem jer mi je ovo iskustvo novo i još uvek ne mogu da proniknem u njega. Moram da se molim i tražim. Bog je rekao, ne brini kako se rešava nešto što ne razumeš. Uvek želiš da odmah shvatim i odmah donesem odluku. Šta ako donesem pogrešnu odluku? Ko bi bio odgovoran za to? Da li si u stanju da preuzmeš odgovornost? Da li želiš da pogrešim? Da li si, dok to činiš, odgovoran za mene? Trebalo bi da radimo zajedno, da se molimo i tražimo zajedno i da sa ovim pitanjem uspešno izađemo na kraj.” Možeš li ti to? Da li je lako to postići? Ako možeš da razgovaraš sa drugima na iskren način, onda možeš da kažeš: „Zapravo, moj rast je takođe veoma mali. Ako ne tražim i ne molim se, mogu da pogrešim u bilo kojem trenutku. Ponekad ne mogu da ne pogrešim. Šta si mislio, koliki je moj rast? Imao si previsoko mišljenje o meni.” Kada druga osoba čuje te reči, osetiće u srcu da si veoma poštena osoba koja može da govori iz srca. Zato neće tražiti previše od tebe, već će umesto toga raditi s tobom. Ako to sprovedeš u delo, postaćeš racionalniji u onome što radiš, nećeš biti ograničen i vezan slavom, dobitkom i statusom, a tvoje srce će biti oslobođeno. Moći ćeš da govoriš i deluješ otvorenog srca, i moći ćeš da sarađuješ u skladu s drugima i da se korektno ophodiš prema braći i sestrama. U tom trenutku tvoje stanje će postajati sve normalnije, a tvoji postupci sve razumniji. Svi će to moći da vide i kažu: „Ovaj vođa se zaista promenio. On zaista poseduje savest i razum i proživeo je normalnu ljudskost. Sa takvom osobom kao našim vođom, i mi ćemo dobiti mnoge pogodnosti!” U tom trenutku, kada se ponovo uključiš u rad, bilo da tražiš i moliš se ili ideš kod drugih radi zajedništva, ono što činiš je dobro i ispravno, i nećeš imati bojazni. U svemu što činiš, postupaš čvrsto i postojano. Ne brineš o rešenjima, već puštaš da stvari idu svojim tokom. Bez obzira na šta naiđeš, možeš da ga izneseš pred Boga i da ponudiš svoje iskreno srce. To je načelo koje možeš da primenjuješ u svemu. Svako, bilo da je vođa i radnik, ili braća i sestre, jeste obična osoba. Svi bi trebalo da primenjuju to načelo. Svako ima udeo i odgovornost u primeni Božje reči. Ti možeš da budeš vođa, radnik, šef tima, odgovorna osoba ili osoba koja je vrlo cenjena u grupi. Bez obzira ko si, trebalo bi da naučiš da primenjuješ na taj način. Skini oreol i titulu koju nosiš na glavi, skini krune koje su ti drugi podarili. Tada će ti biti lako da postaneš normalna osoba i s lakoćom ćeš delovati na osnovu savesti i razuma. Naravno, posle nije dovoljno samo priznati da ne razumeš i ne znaš. To nije krajnje rešenje koje rešava problem. Šta je krajnje rešenje? Donesi pitanja i poteškoće pred Boga, da se moliš i tragaš. Nije dovoljno da se jedna osoba moli sama. Moraš, naprotiv, da se moliš zajedno sa svima u vezi sa tim pitanjem i da nosiš tu odgovornost i obavezu. To je divan način da se nešto obavi! Izbeći ćeš da kreneš putem nastojanja da budeš važna ličnost i natčovek. Ako to uspeš, nesvesno ćeš zauzeti odgovarajuće mesto stvorenog bića i oslobodićeš se ograničenja ambicije i želje da budeš natčovek i važna ličnost.

Da li je lako stajati na odgovarajućem mestu stvorenog bića i biti obična osoba? (Nije lako.) U čemu je teškoća? U sledećem: ljudi uvek imaju utisak da su im glave ovenčane sa više oreola i titula. Oni takođe uobražavaju da su važne ličnosti i nadljudi i upuštaju se u ono pritvorno i lažno ponašanje namenjeno javnosti. Ako to ne otpustiš, ako su ti reči i dela uvek ograničena i kontrolisana tim stvarima, onda će ti biti teško da uđeš u stvarnost Božje reči. Biće ti teško da prestaneš da se uzbuđuješ zbog rešenja za ono što ne razumeš i da češće iznosiš takva pitanja pred Boga i nudiš Mu iskreno srce. Nećeš biti u stanju to da učiniš. Upravo zato što su tvoj status, tvoje titule, tvoj identitet i sve slične stvari lažne i neistinite, jer su protivne i protivrečne Božjim rečima, sve te to sputava i ne možeš da staneš pred Boga. Šta ti sve to donosi? Donosi ti veštinu u prerušavanju, u pretvaranju da shvataš, u pretvaranju da si pametan, u pretvaranju da si važna ličnost, u pretvaranju da si slavna ličnost, u pretvaranju da si sposoban, u pretvaranju da si mudar, pa čak i u pretvaranju da znaš sve, da si sposoban za sve i da možeš sve. To čini da te drugi obožavaju i da ti se dive. Dolaziće kod tebe sa svim svojim problemima, oslanjaće se na tebe i zadivljeno te gledati. Drugim rečima, to je kao da si skočio u vatru da se pečeš. Recite Mi, da li je dobar osećaj peći se na vatri? (Nije.) Znaš da ne razumeš, ali se ne usuđuješ da kažeš da ne razumeš. Ne možeš da prozreš, ali se ne usuđuješ da kažeš da ne možeš da prozreš. Očigledno si pogrešio, ali se ne usuđuješ to da priznaš. Srce ti se muči, ali se ne usuđuješ da kažeš: „Ovog puta sam zaista ja kriv, dužan sam Bogu i svojoj braći i sestrama. Izazvao sam veliki gubitak u Božjoj kući, ali nemam hrabrosti da stanem pred sve i to priznam.” Zašto nemaš hrabrosti da to izgovoriš? Veruješ sledeće: „Moram da živim u skladu sa reputacijom i oreolom koji su mi podarila moja braća i sestre, ne mogu da izneverim veliko poštovanje i poverenje koje imaju prema meni, a kamoli da izneverim žudna očekivanja koja su imali prema meni tokom tolikih godina. Zato moram da nastavim da se pretvaram.” Kakvo je to prerušavanje? Uspešno si od sebe napravio važnu ličnost i natčoveka. Braća i sestre žele da dođu kod tebe da se raspitaju, posavetuju, pa čak i preklinju za tvoje savete o svakakvim problemima sa kojima se suočavaju. Deluje kao da ne mogu da žive bez tebe. Ali zar ti srce ne pati? Naravno, neki ne osećaju tu muku. Jedan antihrist ne oseća tu muku. On u stvari uživa u tome i misli da je njegov status iznad svega. Prosečna, normalna osoba, međutim, pati kada se peče na vatri. Ona oseća da je ništa, baš kao i svaka obična osoba. Ona ne veruje da je jača od drugih. Ona ne samo da misli da ne može da obavi nikakav praktičan posao, već da će takođe zadržavati rad crkve i zadržavati Božji izabrani narod, pa će preuzeti krivicu i podneti ostavku. Takav je neko ko je razuman. Da li je to problem koji je lako rešiti? Razumnim ljudima je lako da reše taj problem, ali teško onima koji nemaju razuma. Ako, jednom kada stekneš status, besramno uživaš u prednostima statusa i na kraju budeš otkriven i eliminisan zato što nisi obavljao pravi posao, sam si to sebi navukao i zaslužuješ ono što si dobio! Ne zavređuješ ni trunku sažaljenja niti saosećanja. Zašto to govorim? Zato što insistiraš da stojiš na visokom mestu. Bacio si se u vatru da se pečeš. Sam si sebi naneo ranu. Ako ne želiš da budeš u vatri i da se pečeš, treba da se odrekneš svih tih titula i oreola i da kažeš svojoj braći i sestrama pravo stanje i misli koje su ti u srcu. Na taj način, braća i sestre mogu ispravno da se ophode prema tebi i ne moraš da se prerušavaš. Sada kada si se otvorio i razjasnio svoje pravo stanje, zar se ne osećaš lagodnije, opuštenije u srcu? Zašto bi nosio tako teško breme na plećima? Ako odaš svoje pravo stanje, da li će te braća i sestre uistinu prezirati? Da li će te zaista napustiti? Ne, nikako. Naprotiv, braća i sestre će odobriti tvoje ponašanje i diviti ti se što se usuđuješ da govoriš iz srca. Reći će da si poštena osoba. To neće sprečavati tvoj rad u crkvi, niti će imati i najmanje negativno dejstvo na njega. Ako braća i sestre zaista vide da imaš poteškoća, dobrovoljno će ti pomoći i sarađivaće s tobom. Šta kažete? Zar ne bi bilo tako? (Bilo bi.) Najgluplja je stvar pretvarati se kako bi se drugi ugledali na tebe. Najbolji pristup je da budeš obična osoba sa normalnim srcem, da budeš u stanju da se otvoriš Božjim izabranicima na čist i jednostavan način i da se često uključuješ u srdačne razgovore. Nikada nemoj da prihvatiš kada ti ljudi ukazuju poštovanje, kada ti se dive, preterano te hvale ili ti laskaju. Sve to treba odbaciti. Na primer, neko može da kaže: „Zar ti nisi univerzitetski profesor? Kad si tako obrazovan, sigurno imaš odlično razumevanje istine.” Reci im: „Kakav sam ja univerzitetski profesor? Nijedno znanje ne može da zauzme mesto istine. To saznanje je u meni izazvalo veliku patnju. Potpuno je beskorisno. Nemoj da imaš visoko mišljenje o meni, ja sam samo običan čovek.” Naravno, neki ljudi teško otpuštaju svoj status. Oni žele da budu obični, svakodnevni ljudi i da stoje na odgovarajućem mestu stvorenog bića. Ne žele da tako pate, ali ne mogu da se odupru. Uvek sebe vide kao superiorne i ne mogu da se povuku sa svog pijedestala. To je problematično. Vole kada se ljudi vrte oko njih i gledaju ih očima punim divljenja. Vole da im ljudi dolaze sa svim svojim problemima, da se oslanjaju na njih, da ih slušaju i da se ugledaju na njih. Vole da drugi veruju da su oni superiorni ljudi, stručnjaci za sve, da sve znaju, tako da ne postoji ništa što ne razumeju, pa čak smatraju da bi bilo vrlo dobro i divno kada bi ih ljudi smatrali pobednicima. Tu već nema leka. Ima ljudi koji prihvataju komplimente i titule koje im drugi daruju i neko vreme igraju ulogu natčoveka i važne ličnosti. Ali osećaju se nelagodno i to ih muči. Šta treba da rade? Ko god želi da ti laska, zapravo te gura u vatru da se pečeš, a ti treba da ga se kloniš. Drugo što možeš da uradiš jeste da nađeš priliku da mu otkriješ istinu o svojoj iskvarenosti, da mu pričaš o svom pravom stanju i da razotkriješ svoje mane i greške. Tako ti se neće klanjati, niti se ugledati na tebe. Da li je lako to učiniti? U stvari, lako je. Ako zaista ne uspeš to da učiniš, to je dokaz da si previše nadmen i samoljubiv. Ti zaista sebe smatraš natčovekom, velikom ličnošću i uopšte ne mrziš takvu narav niti je se gnušaš u svom srcu. Kad je tako, možeš samo da čekaš kada ćeš se spotaći i osramotiti u očima drugih. Ako si zaista razuman, gnušaćeš se i gaditi iskvarene naravi koja uvek želi da izigrava natčoveka i važnu ličnost. U najmanju ruku moraš da imaš taj osećaj. Samo tada možeš da mrziš sebe i da se pobuniš protiv tela. Kako treba da primenjuješ da bi bio svakodnevna, obična osoba, normalna osoba? Prvo treba da porekneš i otpustiš sve ono čega se držiš i smatraš da je veoma dobro i vredno, kao i onih površnih, lepih reči koje drugi koriste kada ti se dive i hvale te. Ako ti je u srcu jasno kakva si osoba, kakva je tvoja suština, koje su ti slabosti i kakvu iskvarenost otkrivaš, treba to otvoreno da podeliš u zajedništvu sa drugima, da bi oni mogli da vide kakvo je tvoje pravo stanje, kakve su ti misli i stavovi, da bi znali kakvo znanje imaš o takvim stvarima. Šta god da radiš, ne pretvaraj se i ne maskiraj se, ne skrivaj sopstvenu iskvarenost i slabosti od drugih, kako niko ne bi znao za njih. Takvo lažno ponašanje je prepreka u tvom srcu, a takođe je i iskvarena narav i može da spreči ljude da se pokaju i promene. Moraš da se moliš Bogu i da promišljaš i raščlanjuješ lažne stvari, kao što su pohvale koje ti drugi upućuju, slava kojom te zasipaju i titule koje ti daruju. Moraš da vidiš štetu koju ti sve to nanosi. Tako ćeš spoznati sopstvenu meru, dostići ćeš samospoznaju i više nećeš sebe videti kao natčoveka ili neku važnu ličnost. Kada imaš takvu samosvest, postaje ti lako da prihvatiš istinu, da u srce prihvatiš Božje reči i ono što Bog traži od čoveka, da od Stvoritelja prihvatiš spasenje, da nepokolebljivo budeš obična osoba, neko ko je pošten i pouzdan, i da uspostaviš normalan odnos između sebe – stvorenog bića i Boga – Stvoritelja. To je upravo ono što Bog traži od ljudi i to je nešto što im je u potpunosti dostižno. Bog dozvoljava samo običnim, normalnim ljudima da stanu pred Njega. On ne prihvata obožavanje od strane onih pretvornih i lažnih poznatih ličnosti, važnih ličnosti i nadljudi. Kada se oslobodiš tih lažnih oreola, kad priznaš da si obična, normalna osoba i staneš pred Boga da tražiš istinu i da Mu se moliš, srce koje imaš za Njega biće mnogo iskrenije i osećaćeš se mnogo opuštenije. U tom trenutku ćeš osetiti da ti je potreban Bog da te podrži i pomogne ti, i moći ćeš češće da staješ pred Boga da Ga tražiš i da Mu se moliš. Recite Mi, da li mislite da je lakše biti velika ličnost, natčovek ili obična osoba? (Obična osoba.) U teoriji je lako biti obična osoba, ali je teško biti važna ličnost ili natčovek, što uvek izaziva muke. Međutim, kada ljudi donose sopstvene odluke i to sprovode u delo, ne mogu da odole da ne budu natčovek ili važna ličnost. Naprosto ne mogu da odole. To je izazvano njihovom priroda-suštinom. Dakle, čoveku je potrebno Božje spasenje. U budućnosti, kada vas neko bude pitao: „Kako neko može da prestane da pokušava da bude natčovek i važna ličnost?” da li ćete moći da odgovorite na to pitanje? Sve što treba da uradite jeste da primenjujete metod koji sam izneo. Budi obična osoba, ne maskiraj se, moli se Bogu i nauči da se otvoriš na jednostavan način i da sa drugima razgovaraš iz srca. Takva primena će prirodno uroditi plodom. Postepeno ćeš naučiti da budeš normalna osoba, više nećeš biti umoran od života, više nećeš biti u mukama i više nećeš biti u bolovima. Svi ljudi su obični. Nema razlike među njima, osim što su njihovi lični darovi različiti i mogu se donekle razlikovati u kovu. Da nije bilo Božjeg spasenja i zaštite, svi bi činili zlo i trpeli kaznu. Ako možeš da priznaš da si obična osoba, ako možeš da iskoračiš iz ljudske uobrazilje i ispraznih iluzija, da nastojiš da budeš poštena osoba i da pošteno postupaš, ako možeš svesno da se pokoriš Bogu, onda nećeš imati problema i u potpunosti ćeš proživeti ljudsko obličje. Prostije ne može biti, a zašto onda ne postoji put? Ono što sam upravo rekao je veoma jednostavno. U stvari, upravo je tako. Oni koji vole istinu mogu u potpunosti da je prihvate, a isto tako će reći: „Zapravo, Bog ne zahteva previše od čoveka. Svi njegovi zahtevi mogu da se ispune uz upotrebu ljudske savesti i razuma. Nije teško da osoba dobro obavlja svoju dužnost. Ako deluje iz srca i ima volju i želju da to sprovede u delo, to je lako postići.” Ali neki ljudi to ne mogu da postignu. Za one koji uvek imaju ambicije i želje, koji uvek žele da budu nadljudi i važne ličnosti, mada u stvari žele da budu obični ljudi, njima nije lako. Uvek osećaju da su superiorniji i bolji od drugih, pa su im celo srce i um obuzeti željom da budu natčovek ili važna ličnost. Ne samo da nisu voljni da budu obični ljudi i da se drže svog statusa stvorenih bića, već se zaklinju da nikada neće odustati od svoje težnje da budu nadljudi i važne ličnosti. Tu nema leka.

Neki ljudi ne traže istinu i ne mole se Bogu bez obzira na ono sa čime se susreću. Postupaju samo na osnovu sopstvenih želja, darova i kova. Čak i kada se mole Bogu, oni samo otaljavaju posao, i u sebi misle: „Da li me Bog prosvećuje ili ne, to je Njegova stvar. Ponašaću se onako kako mislim da je najbolje.” Osećaju se potpuno sposobnim da se sami bave tim pitanjima i potpuno kompetentnim za posao koji obavljaju. Za njih, molitva Bogu je samo nešto što treba otaljati. Kakvi su ti ljudi? Mogu li da priznaju da su obični, normalni ljudi? Da li mogu da uđu u stvarnost reči Božje? (Nikako.) Zar takvi ljudi misle da mogu da urade bilo šta? (Misle.) Oni veruju da, čak i ako ne postupaju u skladu sa Božjim rečima, mogu da se nose sa bilo čim i da mogu da završe posao bez muke ili poteškoća, a da za to ne traže Božje reči. Kojim putem takvi ljudi idu? Da li je to put nastojanja da se bude natčovek i važna ličnost? (Jeste.) Bez obzira na to koliko veliku zbrku naprave ili koliko prestupa počine, to za njih nije ništa. Dokle god su mnogo toga učinili, dokle god su sakupili određena dostignuća i imaju određeni osećaj superiornosti, oni osećaju da poseduju resurse i sposobnosti. Smatraju sebe ljudima koji su vredno radili i postigli mnogo za Božju kuću. Njima nisu potrebne Božje reči. Njima nije potrebno Božje delo. Oni mogu sve sami. Takvi ljudi nikada neće stati pred Boga. Diče se da ne postoji ništa što ne mogu da urade. Kada naiđu na nešto, nikada se ne mole Bogu, niti traže istina-načela, a kamoli zajedništvo sa svojom braćom i sestrama. Niti oni ikada traže od onog Višnjeg, a da ne spominjemo traženje istine u Božjim rečima. Oni smatraju da se mnoge stvari ne spominju i ne objašnjavaju konkretno u Božjim rečima, pa je sasvim u redu da sami rešavaju takve stvari. Oni su nesvesno zanemarili Boga. Oni nesvesno preziru druge i gaze preko svih. Put kojim idu je put ka tome da postanu slavna ličnost, važna ličnost i natčovek. Na kraju krajeva, takva osoba ne može biti postojana. Ako bi ga zamolio da nauči da prizna da je običan čovek, da i on ume da greši, da pravi prestupe, da ima neuspeha i da ima mnogo mana i nedostataka, da li bi mogao to da uradi? (Ne bi.) Da mu kažeš da skine te oreole i titule, da se odrekne velikog poštovanja koje mu ukazuju njegova braća i sestre i da se odrekne svog prestiža i statusa u crkvi, da li bi pristao? (Ne bi.) Rekao bi: „Kako mogu sa zadovoljstvom da se odreknem svoje teško stečene slave i titula? Nisam valjda toliko glup!” On žarko želi da se još više ljudi odnosi prema njemu kao prema natčoveku i važnoj ličnosti. Ne voli da ljudi vide njegove greške i mane i da se prema njemu odnose kao prema normalnom čoveku. Još manje mu se sviđa kada ljudi razotkrivaju njegove greške, neuspehe i vladanje. Mogu li takvi ljudi često da stanu pred Boga da se mole i da traže istinu? (Ne mogu.) Čak i ako stanu pred Boga da se mole, da li će im srce biti iskreno? Neće. Sve što govore i čine je zarad titula i sopstvenog prestiža. Oni čine stvari da bi ih svi videli, ali neće da prihvate Božje ispitivanje i ne mogu da ponude Bogu iskreno srce, jer ga nemaju. Oni ni na koji način ne mogu da shvate Božje namere u reči Božjoj i da postupaju u skladu s onim što Bog zahteva. Stoga, čak i ako takva osoba želi da traži istinu i želi da se oslobodi želje da bude poznata ili važna ličnost, ona nije iskrena. Ona ne može da se pobuni protiv tela, niti može da primenjuje istinu. Kakav je to čovek? To je bezvernik. To je antihrist. Kada antihristi steknu status, uticaj i malo prestiža u narodu, oni će se baciti na uspostavljanje nezavisnog carstva, krenuće putem bez povratka. Bez obzira na to koliko puta ih uključiš u zajedništvo o istini ili ih orezuješ, sve će biti uzalud. Zajedništvo o istini, razgovor o iskustvenim svedočenjima, nastojanje da se voli Bog i svedoči o Bogu i učestvovanje u zajedništvu na osnovu čistog razumevanja i načela istine – te pozitivne stvari su u Božjoj kući delotvorne samo za one koji vole istinu i imaju goruću želju za Bogom. Za one koji ne vole istinu, za one koji tragaju samo za blagoslovima i za one koji vole da igraju ulogu natčoveka i važne ličnosti, te stvari uopšte nisu od koristi. Sve istine, ispravne reči i pozitivne stvari su za one koji vole istinu, vole Božju reč i imaju goruću želju za Bogom. Kada saslušaju istinu, oni koji ne poseduju te sposobnosti takođe će reći da je istina ispravna i da je istina dobra, ali će razmisliti o tome i pomisliti: „Za šta živim? Živim za prestiž, status, titule, oreole i Božju nagradu. Da li bez njih još uvek imam dostojanstvo? Šta je smisao mog života? Zar vera u Boga nije samo sredstvo kojim se juri za nagradama i titulama? Sada kada sam platio cenu s toliko srca i krvi, i posle dugog čekanja, konačno je došlo vreme da Bog nagradi dobre, a kazni zle. To je trenutak kada treba da budem krunisan i da primim svoju nagradu. Kako to mogu da prepustim nekom drugom? Biti normalna osoba, obična osoba, baš kao i svi ostali obični ljudi, u čemu je poenta takvog života? Nisam toliko lud!” Zar takva osoba nije izgubljen slučaj? (Jeste.) Ne pokušavaj da ubeđuješ takve ljude. Istina nije za njih i oni je ne žele. Takve osobe traže samo blagoslove i titule. Njihove želje i ambicije prevazilaze granice onoga što je neophodno za normalne ljude. Neki ljudi ne mogu da shvate zašto se takva osoba drži statusa i moći i ne otpušta ih. To je suština i urođena priroda takve osobe. Ne možeš to da shvatiš jer je tvoja suština drugačija od njene, niti ona može tebe da shvati. Ne zna zašto si tako glup. Ne želiš gotove titule, oreole i prestiž, već namesto toga želiš da budeš obična osoba. Njoj si nedokučiv. Takva osoba misli: „Ti svesno tragaš za istinom, primenjuješ ono što ti Bog kaže, radiš ono što ti Bog kaže da radiš i pokoravaš se svemu što ti Bog kaže da radiš. Kako možeš da budeš tako glup?” Ona misli da je glupo, neuko i tupoglavo biti poštena osoba i primenjivati istinu. Smatra da je snalažljiva u traganju za znanjem i da igra ulogu superiorne osobe. Smatra da joj je sve jasno, zaključuje da je „bezvredan život osobe koja nema ni status ni prestiž, koja nema titule, a ljudi je ne cene i nema nikakav autoritet da nešto kaže. Ako neko ne živi zbog slave, mora da živi zbog zarade. Ako ne zbog zarade, onda mora da živi zbog slave”. Zar to nije Sotonina logika? Pošto žive po Sotoninoj logici, nema im leka. Nikada nisu mogli da prihvate bilo koju Božju reč, pozitivne stvari, niti ispravne savete. Ako to ne mogu da prihvate, šta se tu može? Ove reči koje izgovaramo nisu za njih. Ove reči su upućene samo ljudima sa normalnom ljudskošću, samo ljudima sa gorućom željom za Bogom. One su samo za takve ljude. Samo takvi ljudi mogu revnosno da slušaju i da se udubljuju u Božje reči, da postignu razumevanje istine, da postupaju u skladu sa istina-načelima, da obavljaju svoje dužnosti kako Bog zahteva, da primenjuju i doživljavaju Božje reči u okolnostima koje je Bog uredio i da postepeno ulaze u istina-stvarnost. Što se tiče onih koji gaje prezir i neprijateljstvo prema pozitivnim stvarima i reči Božjoj u svojim srcima, oni ne mogu da se pomire da žive beznačajnim i neuglednim životom, da budu obična osoba, da svesno stanu pred Boga i da traže i iščekuju svim srcem u vezi sa pitanjima koja ne razumeju. Ne zadovoljavaju se time da budu takva osoba. Dakle, nije moguće da takva osoba bude spašena. Carstvo nebesko nije pripremljeno zbog takvih ljudi. Da li vam je jasno? (Jeste.) Ko god je u stanju da bude obično, normalno stvoreno biće o kojem Bog govori i da stoji na odgovarajućem mestu za stvoreno biće, ko god je voljan da bude ta luda na koju drugi gledaju s visine i može da prihvati i pokori se Božjim rečima šta god On da kaže, ko god može često da staje pred Boga, da često traži i da poseduje iskreno srce, može da postane jedan od pobednika o kojima Bog govori. Ko god postane jedan od pobednika o kojima Bog govori, konačno će primiti ono što je Bog obećao čovečanstvu. To je sigurno.

Kada Bog meri da li je neko dobar ili loš, da li stremi istini i da li može da dostigne Božje spasenje, On razmatra njegovo shvatanje Božjih reči i njegov stav prema Božjim rečima. On razmatra da li čovek može da primenjuje istine koje shvata. On razmatra da li može da prihvati istinu kada je orezan i kada prolazi kroz kušnje. On razmatra da li iskrenog srca želi i prihvata Boga. Bog ne procenjuje njegov nivo obrazovanja, njegov kov, koliko je nadaren, koliko je daleko putovao, ili koliko je posla obavio. Bog ne razmatra te stvari, niti ih želi. Recimo da uvek želiš da izneseš svoje želje i ambicije pred Boga i da ih zameniš za nagrade i titule, ali si uvek odbacivao i zanemarivao Božje reči. Iako je Bog izgovorio na hiljade reči, ni jedna jedina Božja reč ti se ne zadržava u srcu. Čak nijedna reč Božjih podsticaja, Njegovih upozorenja ili Njegovih podsećanja, niti čak Njegovih sudova, grdnji ili učenja – nemaš ni jednu jedinu od tih reči u svom srcu. U srcu ne nosiš ni jednu jedinu Božju reč kao svoj moto. Tvoje srce nije zapamtilo nijednu Božju reč i istovremeno ne plaćaš nikakvu cenu da bi primenjivao i ulazio u Božje reči. Ako je sve to istina, onda su, iz Božje perspektive, tvoj ishod i odredište već utvrđeni. Ako se, u prisustvu Boga, u prisustvu Stvoritelja, ne pomiriš sa tim da budeš obična ili svakodnevna osoba; ako se usudiš da se u prisustvu Stvoritelja ponašaš bezobrazno; ako uvek želiš da glumiš važnu ličnost, natčoveka, izuzetnog pojedinca, i ne ostaneš na mestu koje ti je Bog dao, šta onda još želiš da zadobiješ od Boga? Da li će ti Bog to dati? Ako ljudi žele da dobiju ono što je Bog obećao čoveku, prvo moraju da slede Božji put. To je opšte uputstvo. Ako žele konkretno uputstvo, ljudi moraju da slušaju i primenjuju Božje reči. Taj put ih nikada neće odvesti u pogrešnom pravcu. Slušaj i primenjuj Božje reči, pretvori Božje reči u stvarnost svog života, u temelj, načela, pravac i cilj onoga što govoriš, onoga kako se ponašaš, kako vidiš stvari i kako činiš stvari. To jest, ono što govoriš i sudovi koje donosiš moraju za osnovu da imaju Božje reči. Kad god odlučiš da pristupiš nekoj vrsti osobe i da izbegavaš ili odbacuješ drugu vrstu, moraš za to da imaš osnovu u Božjim rečima. Čak i ako si ljut i proklinješ druge, tvoji postupci moraju da imaju načela i kontekst, i u osnovi moraju da budu u skladu sa istinom. Tako ćeš proživljavati stvarnost Božje reči i primiti Božje odobravanje. Nastojanje da se uđe u istina-stvarnost je proces stremljenja istini i proživljavanja normalne ljudskosti da bi se postalo osposobljeno stvoreno biće. To je i proces oslobađanja od pokušaja da budeš natčovek, izuzetna osoba i poznata ličnost ili važna ličnost. Ako želiš da pobegneš od puta na kojem težiš da postaneš natčovek, slavna ličnost i važna ličnost, ili od takvog načina stremljenja, onda prvo moraš da se spustiš na zemlju, da se poniziš, da priznaš da si čovek, beznačajan čovek i čovek koji ne može ništa da učini bez Božjeg vođstva – naprosto običan čovek. Moraš da priznaš da nisi ništa bez Boga i Božjih reči. Ti si osoba koja je spremna da prihvati neprikosnovenost i orkestraciju Stvoritelja. Bez daha koji ti je Bog dao – bez svega što ti je dao – ti si leš i nisi ni za šta. Naravno, iako to priznaješ, moraš da staneš pred Boga i da prihvatiš sve životne reči koje je On izgovorio. Što je najvažnije, moraš da uđeš u stvarnost tih reči koje je Bog izgovorio, da Božje reči postanu tvoj život, da postanu temelj i osnova tvog života i postojanja, i da ih pretvoriš u izvor i oslonac svog opstanka tokom čitavog života. To je Božja namera i Njegov najviši zahtev za čoveka.

Danas je glavna tema našeg razgovora u zajedništvu bila kako se odnositi prema Božjim rečima, kako jesti i piti Božje reči, kako ljudi treba da cene Božje reči i kako treba da primenjuju Božje reči da bi ušli u istina-stvarnost i postigli spasenje. Uglavnom smo razgovarali o značaju reči Božje. Te stvari su upravo ono što vam nedostaje i ono što čovek treba da poseduje. Da nisam tako razgovarao, vi ne biste mogli jasno da vidite takve stvari. Izgleda kao da imate neko podsvesno znanje, ali ne možete jasno da objasnite ono što znate. To je kao pisanje članka, kada imate gotov nacrt, ali i dalje ne možete da oblikujete sadržaj. To je vaša stvarna situacija. Današnji razgovor u zajedništvu o tim stvarima je podsetnik i upozorenje za vas. Za svaku osobu, Božje reči su najvažnija stvar i ništa ne može da zameni istinu. Kada jednom shvatite taj stav, trebalo bi da imate put kako da primenjujete. Morate više da se trudite da jedete i pijete Božje reči i da primenjujete Božje reči da biste ušli u stvarnost Božjih reči. Šta treba da uradiš ako osetiš da ti je rast isuviše mali, da ti nedostaje sposobnost da shvatiš i da ne možeš da prodreš ili dosegneš duboke reči Božje i ne možeš da ih primeniš na sebe? Počni tako što ćeš jesti i piti iz plićaka. U srcu zapamti jednostavne, lako razumljive reči koje možeš sam da primenjuješ, učini ih načelima koja slediš u praksi i postupaj u skladu sa Božjim rečima. Ako Bog kaže idi na istok, onda idi na istok. Ako Bog kaže idi na zapad, onda idi na zapad. Ako Bog kaže više se moli, onda se više moli. Uradi sve što Bog kaže. Bolje je da te drugi smatraju budalom nego da budeš ono što bi Sotona smatrao pametnom i snalažljivom osobom. Samo oni koji odluče da primenjuju istinu sa jedinim ciljem da zadobiju Božje odobravanje, zaista su inteligentni i mudri.

25. septembar 2021. godine


Drugi deo

Razgovori Svemogućeg Boga sa starešinama i delatnicima

 (od 1995. godine do 12. januara 2022. godine)


Kako čovek prelazi u novo doba

Tema našeg današnjeg razgovora u zajedništvu je ulazak čoveka u novo doba, Doba carstva, kao i to kako bi ljudi trebalo da žive u Dobu carstva, kako bi trebalo da dožive Božje delo u Dobu carstva i istinski pređu u novo doba. Šta će biti u središtu diskusije na temu kako čovek prelazi u novo doba? Bog u Dobu carstva izgovara toliko mnogo reči i obavlja delo suda i grdnje i sav Božji izabrani narod trebalo bi da tačno zna kako bi čovek trebalo da veruje u Boga u Doba carstva da bi ispunio Božje zahteve. Većina ljudi u prošlosti je verovala u Gospoda i uživala je veliku blagodat od Boga. U ovom trenutku, ljudi počinju da doživljavaju Božje delo suda i grdnje, pa kako onda da pređu sa svojih starih gledišta o verovanju u Boga na novo gledište koje ispunjava Božje zahteve? Bez obzira na to da li su tvoja gledišta o verovanju u Boga u prošlosti bila ispravna ili pogrešna, to neće biti predmet ispitivanja i trebalo bi da se suočiš sa stvarnošću, i moraš da znaš kako da veruješ i kako sada da stremiš. Ako nastaviš da stremiš na osnovu onoga kako si verovao onomad u Doba blagodati i nastaviš da veruješ u Boga na osnovu svojih starih gledišta, onda nećeš ući u novo doba. Dozvolite Mi prvo da izgovorim jednu izreku koja će objasniti to pitanje. Koja je to izreka? Ova izreka je često izgovarana u Doba blagodati: „Ko u Boga veruje, cela mu je porodica blagoslovena.” Drugim rečima, kada je jedna osoba verovala u Isusa, samim tim je i cela njena porodica, od najstarijeg do najmlađeg člana, imala koristi od tog odnosa i svi su oni uživali u miru i radosti. Pošto je Isus obavljao delo iskupljenja, bio je beskrajno trpeljiv i strpljiv prema ljudima, beskrajno im je praštao i bio milostiv. Bez obzira na to kakav bio tvoj život-ulazak ili kakvog si bio kova, ili koliko si grehova počinio u prošlosti, trebalo je samo da se ispovediš Gospodu i sve bi bilo oprošteno i dobio bi mir i radost na dar. Sve što je bilo potrebno jeste da „veruješ” i to je bilo dovoljno – bilo je tako jednostavno. Da li je danas slučaj da je, kada neko veruje u Boga, cela njegova porodica blagoslovena? Ne. Zašto se to delo danas ne obavlja? Zato što je kucnuo čas i Bog je došao ovde da izvrši delo suda i jednom zauvek spasi ljudski rod od uticaja Sotone. Zato sada Bog zahteva da ljudi prema Njemu budu odani i iskreni, da Ga obožavaju i pokoravaju Mu se, kao i da imaju bogobojažljivo srce – to je ono što ljudi moraju da čine. Ako oni koji veruju u Boga mogu da shvate istinu, prihvate istinu, razumeju istinu i steknu istinu, onda će biti potpuno spaseni. Oni, pak, koji ne prihvataju istinu i koji samo žude za Božjom blagodati, biće eliminisani. Ako sada još uvek zahtevaš da Bog obavlja delo iz Doba blagodati, još uvek misleći da će, kada veruješ u Boga, cela tvoja porodica biti blagoslovena, to je baš glupo! Bog više ne obavlja delo iz Doba blagodati. To doba je svršeno. Shvataš to, zar ne?

Taj takozvani prelazak u novo doba znači ulazak u današnje Doba carstva i tvoja gledišta o verovanju u Boga, tvoje namere, tvoja vera, način na koji živiš svoj život i kako doživljavaš stvari – sve to mora da se promeni. Ako promeniš samo jednu stvar, ako si nekada verovao u Isusa, ali danas veruješ u Svemogućeg Boga i samo se ime Boga u koga veruješ promenilo, onda se, u stvarnosti, način na koji veruješ, put kojim ideš i stvari ka kojima stremiš nisu promenile. Drugim rečima, način tvog stremljenja mora da se promeni, kao i tvoje shvatanje i tvoja gledišta. Tek kada na toj osnovi budeš stremio ka istini, tvoja vera će biti čista i istinita. Zašto su neki ljudi sada uvek negativni, te smatraju da je verovanje u Boga besmisleno i nemaju više toliko žara u svojoj veri kao nekada? Razlog je u tome što se njihova gledišta o verovanju u Boga još uvek nisu preobrazila. Još uvek imaju ista gledišta kao kada su verovali u Isusa; usredsređeni su isključivo na to da dobiju nešto blagodati, ili da se više daju i da više trče naokolo. Usredsređeni su na poklone, površinski rad i površinske propovedi, kao i na entuzijazam. Pa ipak, ne drže korak sa sadašnjim Božjim delom, nisu usredsređeni na jedenje i pijenje Božjih reči i nije ih prosvetio Sveti Duh, pa se stalno osećaju negativno. Takvi ljudi odaju utisak kao da veruju u Boga, a zapravo u svom srcu nisu prihvatili istinu i zbog toga njihovo negativno stanje ne može da se razreši. Uopšte nemaju život-ulazak, i dalje se pridržavaju svojih starih gledišta na verovanje u Boga, bez ikakvog preobražaja. Zar nije tako? Delo Svetog Duha se promenilo i paralelno s delom Svetog Duha mora se promeniti i čovekovo verovanje u Boga. Ako se tvoja potraga, način na koji živiš i doživljavaš, tvoj stav prema verovanju u Boga i tvoje namere i gledišta na verovanje u Boga nisu preobrazili, to pokazuje da nisi pratio tempo dela Svetog Duha. Ako ljudi žele da drže korak sa delom Svetog Duha, da se promene na nove načine i da steknu novo razumevanje, onda moraju da tragaju za istinom, da uđu u nju i da se menjaju u malim detaljima, kao što su svaki njihov pokret i postupak, njihove misli i ideje, svaka njihova namera i gledište, i tek tada će napredovati. Ako ljudi samo pričaju u prazno i samo malčice promene svoje ponašanje, to se ne smatra preobražajem. Najvažnije je da moraš da doživiš preobražaj svojih razmišljanja i gledišta, kao i svog načina života. Ako budeš u stanju da odbaciš svoje stare predstave i maštarije i stekneš sposobnost raspoznavanja i znanje o svojim starim gledištima o verovanju u Boga, to će biti dokaz da si preobražen. Ispitajte sebe da biste videli koji delovi vas nisu još preobraženi, da li još uvek govorite ili gledate na stvari na stari način i koje duboko usađene stvari iz prošlosti još uvek čuvate i koje još uvek nisu obelodanjene. Ako ne budeš kopao po tim stvarima, mislićeš da tu možda nema ničega. Ako, pak, budeš pažljivo kopao, videćeš da ima puno toga za iskopati. Zašto neki ljudi sada nikako ne mogu da prate tempo Božjeg dela? Zato što je u ljudima mnogo toga što ih sprečava da to učine, jer ljudi ne razumeju nove stvari i ne mogu da ih shvate. Zašto ljudi uvek gaje predstave o Bogu? Imaju predstave o Božjim rečima i delu, imaju predstave i o Božjem sudu i grdnji, nisu u stanju da shvate koje ljude Bog spasava, a koje eliminiše; ne mogu da se pomire sa činjenicom da Bog ne pokazuje znakove i čuda. Šta je tačno razlog za to? Jedan razlog je taj što je to određeno čovekovom nadmenom i samopravednom prirodom, to je zato što ljudi uvek imaju svoje predstave i maštarije o svakom pitanju – u tome je koren problema. Drugi razlog je objektivne prirode i odnosi se na to da ljudi gaje mnoge pogrešne predstave o verovanju u Boga koje nisu preobražene, a to je zato što one duboko usađene stvari još uvek nisu preobražene. Taj stari način govora, koji potiče iz njihovog verovanja u Isusa ili Jahvea, još uvek im je ukorenjen u srcu, pa kada se susretnu sa novim Božjim delom, oni prihvataju istiniti put, ali nisu u stanju da shvate nove načine na koje se Bog obraća ili deluje. Zbog čega nisi u stanju da shvatiš te nove stvari? Razlog je u tome što se još uvek držiš tih starih stvari iz prošlosti i ne možeš da ih otpustiš, pa se zbog toga opireš tim novim stvarima. Da u sebi nemaš te stvari iz prošlosti, bio bi u stanju da prihvatiš ono što Bog čini danas. Ako ne možeš da otpustiš te stvari iz prošlosti, bićeš podložan tome da razviješ predstave o Bogu i da se odmetneš od Njega i shodno tome ćeš pretrpeti gubitak. Ako se suprotstaviš Bogu, rizikuješ da te Bog eliminiše i da te kazni.

Svi bi trebalo da kopate i ispitujete u pokušaju da shvatite koji su to stari načini delovanja i shvatanja stvari, kao i stari pogledi iz prošlosti još uvek duboko ukorenjeni u vama. Daću vam jednostavan primer. Neki ljudi nikada nisu videli Hrista, niti su Ga čuli kako govori. Samo su pročitali reči koje je Hristos kazivao i kažu da su te reči dobre i autoritativne i da su to reči suda. Ipak, pošto su došli u dodir s Hristom u stvarnosti, u njima su počele da se javljaju predstave i pomislili su: „Zašto se Bog obraća tako strogo? Zašto Bog tako drži lekcije ljudima? Zašto se tako grandiozno izražava? Način na koji govori je tako strašan, jer uvek razotkriva ljude i sudi im. Ko to može da prihvati? Naša vera u Isusa je drugačija. Svi govore blago i skladno se slažu jedni s drugima. Niko ne govori kao On. Ja jednostavno ne mogu da prihvatim takvog Boga i ne mogu da trpim Boga kao što je On. Da se obraća blago i srdačno kao Gospod Isus, da je blag i ljubazan prema ljudima, onda bih mogao da Ga prihvatim. Međutim, takvog Boga ne mogu da prihvatim. Ne mogu ni da se povežem s Njim!” Priznaješ da je to pravi put, da su to reči ovaploćenja i ubeđen si u to svim srcem. Zašto onda, kada dođeš u dodir s Hristom, gajiš predstave o Njegovom tonu, rečima koje koristi i načinu na koji se obraća? Zbog čega ne možeš da odustaneš od tih predstava? Šta to dokazuje? To dokazuje da su te stare stvari u tvom srcu već prevladale i da su postale predstave i propisi. Sve te stvari zapravo potiču od čoveka, sve su to čovekovi zaključci i maštarije i nisu u skladu sa istinom. Kada bi neko pokušao da te stvari nametne današnjem Bogu, ne samo da mu to ne bi uspelo, već bi se verovatno usprotivio Bogu. Delo koje Bog izvršava u različitim dobima se razlikuje, pa je narav koju On ispoljava različita, a i ono što Bog ima i što jeste je različito. Na to ne možeš da primeniš propise. Ako to učiniš, verovatno ćeš razviti predstave o Bogu i bićeš u stanju da Mu se usprotiviš. Ako se ne promisliš o sebi i kategorički odbiješ da se pokaješ, Bog će te osuditi i kazniće te. Takvo je Božje delo u svakom dobu – uvek će biti ljudi koji prihvataju Boga i pokoravaju Mu se, ljudi koje Bog blagosilja, i onih koji se Bogu opiru i osuđuju Ga i koje On uništava. U svom delu poslednjih dana, Bog kazuje tako mnogo reči i izražava toliko mnogo istina. Nije zabrinjavajuće to što ljudi mogu da gaje predstave; zabrinjavajuće je kada ljudi ne čitaju Njegove reči ili ne prihvataju istine koje On izražava – to je ono najstrašnije. Ako tvoje predstave i gledišta nisu u skladu sa istinama koje Bog izražava, onda su suprotni istini, protive se Bogu i neodrživi su. Ljudi imaju iskvarene naravi, buntovni su i pružaju otpor, i imaju razmišljanja – šta je ono što prevladava u njihovim mislima? Prevladavaju ljudske namere i, ugao i perspektiva iz kojih ljudi gledaju na stvari. Shodno tome, tvoje misli ne potiču od Svetog Duha, niti nastaju na osnovu istine. Zašto kažem da tvoje predstave i gledišta potiču od čoveka i od tela? Zato što istina ne prevladava tvojim mislima, niti tvoje misli nastaju razmišljanjem koje se zasniva na istini. Misli nekih ljudi potiču od razmišljanja zasnovanog na Bibliji i to je još više pogrešno. Ne kažemo da je sama Biblija pogrešna, već samo da nije prikladno porediti delo koje je Bog obavio u prošlosti sa Njegovim novim delom – ne smeš da porediš Njegovo delo na taj način. Da li bi, na primer, bilo prikladno u Doba blagodati da su ljudi poredili Jahveovo delo sa delom Gospoda Isusa? Da li je prikladno da porediš delo Gospoda Isusa sa Božjim delom danas, u Doba carstva? Naravno da nije, jer nisu uporediva. Razlog je u tome što je svaka etapa Božjeg dela na višem nivou od poslednje i zato što On ne ponavlja Svoje delo. Zbog čega se svaki put kada Bog izvršava novu etapu dela i započinje novo doba, uvek pojavljuje grupa ili većina ljudi koji se opiru Božjem delu i protive se Bogu? Zašto se to dešava u svakom dobu? Zato što su se u srcima ljudi, bilo da su oni prihvatili novo Božje delo ili ne, njihova tumačenja Biblije iz prošlosti, njihova gledišta o Božjem imenu i liku, kao i o verovanju u Boga i načinima na koji oni veruju u Boga, već uobličili. Štaviše, oni te stvari visoko cene i veruju da su ostvarili neki dobitak. Postaju beskrajno nadmeni i za sebe misle da su sjajni i tako važni, te kada vide koliko se delo koje Bog izvršava danas razlikuje od dela koje je izvršavao u prošlosti, oni mu sude. Uvek uzimaju stvari iz Doba blagodati i porede ih sa današnjim Bogom, sa delom koje Bog danas izvršava i sa današnjim istinama. Da li je sve to uporedivo? Ne primenjuj propise na stvari, već budi svestan sledećeg: „Sada sam prihvatio novo Božje delo, ali postoje stvari koje nisam u stanju da shvatim. Doživeću ih i upoznati postepeno, malo po malo ću tragati za njima i polako ih savladati kao mrav koji glođe kost i vremenom ću ih shvatiti.” Božje delo je beskrajno tajanstveno i nedokučivo je – čovek ne može da ga u potpunosti shvati. Nakon što ga dožive godinu-dve dana, ljudi će ga donekle shvatiti. Posle tri ili četiri godine, ljudi će ga shvatiti možda malo više i malo pomalo će rasti i menjati se. Njihova gledišta o tim starim stvarima postepeno će se menjati i malo po malo, ljudi će ih odbaciti. Tek kada budu odbacili te stare stvari, uspeće da shvate nove. Te stare stvari su još uvek duboko usađene u tebi i nisi ni počeo da ih otkrivaš, a ipak se usuđuješ da tvrdoglavo širiš svoje predstave i izražavaš svoja mišljenja i govoriš šta ti padne na pamet – to zaista nema smisla. Zašto kažem da ljudi postaju izuzetno nadmeni? Ovo je razlog. Te trule stvari su bezvredne, a oni se ipak usuđuju da ih namerno ispoljavaju i šire. Zar to nije potpuno besmisleno? Prema tome, neki ljudi su prihvatili ovu etapu dela i pročitali Božje reči, ali nisu stvarno odbacili te stare stvari koje nose u sebi. Zašto su starešine i delatnici na nekim mestima u stanju da obavljaju i sprovode poslove koji su u skladu sa njihovim predstavama, ali kada posao nije u skladu sa njihovim predstavama i ne žele da ga obavljaju, onda ga ne sprovode? Kako nastaje takva situacija? To je zato što ljudi nisu u stanju da odbace te stare stvari koje nose u sebi. Što se više te stare stvari u tebi uobliče, to ćeš se jače opirati. Zar nije tako? Zašto postoje neke vođe u verskom svetu danas koji, što su na višem položaju i što je više ljudi koje predvode, postaju nadmeniji i manje sposobni da prihvate Božje delo poslednjih dana? To je zato što se ljudi uvek pridržavaju stvari iz prošlosti, ne odnose se prema Božjim rečima kao da su istina i život i nisu u stanju da poštuju Boga kao vrhovnog i velikog. Umesto toga, sopstvene verske predstave i sopstvene misli i gledišta smatraju istinom i pravim putem – zar to nije strašna greška? Da li ćeš na taj način igde uspeti da pronađeš istinu? Ako veruješ da su te tvoje stvari istina, da li ćeš biti u stanju da zadobiješ istinu od Boga? Da li ćeš i dalje moći da tragaš za istinom i žudiš za njom?

Neki ljudi kažu: „Pročitao sam mnoge Božje reči, čuo sam Božji glas, prihvatam istiniti put i znam kako da čitam Božje reči. Sam rešavam svoje probleme, nije mi potrebna tuđa pomoć i time će moj život sigurno rasti.” Preuveličavaš stvari kada tako govoriš. Ako čitaš Božje reči oslanjajući se samo na sebe i ako te Sveti Duh ne prosveti, da li ćeš biti u stanju da ih shvatiš? Ako te Božje reči nisu razotkrile i ako nisu raščlanile tvoju iskvarenost, bićeš nesposoban da se promeniš i da shvatiš – biće ti teško da bilo šta razumeš. Kada ljudi čitaju romane, dobro ih razumeju i u stanju su da zapamte mnoge scene. Kada pročitaju jedan roman, mogu odmah da ga prepričaju drugima. Životna pitanja su, međutim, potpuno drugačija od svega ostalog. Životna pitanja izuzetno su duboka i moraš da budeš dugogodišnji vernik da bi iole mogao da ih razumeš. Jednu Božju izjavu možeš da doživljavaš ceo život i da je i dalje ne doživiš dovoljno. Bez obzira na to kakvu izjavu Bog izgovori, do kraja života je nećeš dovoljno doživeti; koliko god da si dobrog kova, svejedno moraš da se osloniš na doživljavanje i primenu Božjih reči pre nego što uspeš da shvatiš istinu. Uzmimo za primer iskrenu osobu. Koliko godina moraš da doživljavaš pre nego što uspeš da rešiš problem laganja? Nisu ti dovoljne samo jedna ili dve godine iskustva da stvar bude rešena i da više ne lažeš, da više nisi prevrtljiv i da si postao iskrena osoba. To nije moguće. Moraš da imaš višedecenijsko iskustvo pre nego što postigneš takav rezultat. Razlog je u tome što su ljudi veoma komplikovani, imaju duboko ukorenjenu iskvarenu narav, njihove predstave ih sprečavaju da uđu u istinu i spoznaju Boga; njihove namere im ne daju da promene narav i zbog toga ne mogu da primenjuju istinu. Njihova gledišta i stavovi koje zauzimaju u svojim postupcima i rečima sprečavaju ih da shvate istinu. Ako si u stanju da govoriš i delaš na strani istine – istine čije dostizanje u Doba carstva Bog zahteva od čoveka, onda ćeš lako uspeti da se pokoriš Njegovom delu i moći ćeš da zakoračiš na pravi put verovanja u Boga. Ako ne budeš na strani istine, onda ćeš se udaljiti od Boga ili ćeš se, pak, naći na suprotnoj strani od Boga. Nemoj da misliš da tvoj rast, samo zato što si slušao toliki broj propovedi i tako dugo verovao u Boga, nije i dalje izuzetno manjkav! Stremljenje ka istini stvar je sticanja života, zadobijanja večnog života. Istina je zauvek nepromenjiva i uvek primenjiva; ne sme se nikada odbaciti, nepobitna je i neosporiva – u tome je vrednost i značaj istine. Istina je najuzvišenija, najdublja i najvrednija stvar. Dragocena je, te i posle celoživotnog iskustva postoji granica u onome što čovek može da razume i stekne.

Neko kaže: „Verujem u Svemogućeg Boga i svoju veru sprovodim sȃm kod kuće i isto tako pevam crkvene pesme i molim se Bogu. Pratim delo ma u kojoj se etapi odvijalo i ako takvu veru budem gajio do kraja, Bog me neće napustiti.” Šta misliš o tome? Kako možeš da stremiš ka istini ako praktikuješ svoju veru kod kuće? Kako možeš da doživiš Božje delo bez izvršavanja svoje dužnosti? Ako ne izvršavaš svoju dužnost, neke iskvarene naravi neće biti otkrivene, a kako ćeš onda promisliti o sebi? Kako ćeš doživeti sud i grdnju Božjih reči? Kako će te Božje reči razotkriti i orezati? Ljudi nisu u stanju da dožive te stvari kod kuće. Da li možeš da istinski upoznaš sebe bez praktičnog iskustva? Da li možeš stvarno da se promeniš? Promena bi bila nemoguća. Da bi doživeo Božje delo, moraš da živiš crkveni život i samo obavljajući svoju dužnost možeš pravilno da doživiš stvari. Ako svoju veru praktikuješ kod kuće desetak godina, dvadesetak godina, i velika crvena aždaja bude zbačena i velike nesreće se završe, da li ćeš moći da govoriš o pravom iskustvenom svedočenju? Da li si tada propatio podjednako kao što je Bog propatio? Božji ljudi, koji su tada već dali divno svedočanstvo, koji su se stvarno promenili, stvarno će se pokoriti Bogu i biti Mu istinski odani – da li bi ti mogao tako da svedočiš? Bojim se da bi, u tom trenutku, bio potpuno posramljen. Zašto je Bog rekao da je mnogo pozvanih, ali malo odabranih? Razlog je u tome što je, među iskvarenim ljudskim rodom, malo onih koji vole istinu. Većina ljudi ne voli istinu, a još manje ih je u stanju da je prihvati. Zašto to kažem? Neki ljudi počnu da veruju u Boga, i dok god im je kod kuće sve u redu, ne žale se. Kada, međutim, nešto krene po zlu, kada se član porodice razboli i završi u bolnici ili im dete ne upiše fakultet ili se desi neka nesreća, oni lupe šakom o sto i žale se na Boga: „Uf, šta mi je donelo verovanje u Boga? Bog me nije blagoslovio! Moraš da me blagosloviš, da blagosloviš sve moje, uključujući celu moju porodicu, moju decu, mog muža (ili moju ženu), kao i mog oca i majku, sve. Da se to nije dogodilo mojoj porodici, zar ne bih iskreno stremio ka istini?” To su im izgovori za to što nisu stekli istinu! Da li njihovi izgovori mogu da zamene istinu? Oni veruju da su njihovi izgovori sasvim dovoljni i održivi i da imaju pravo da se žale. Ljudi se ne žale na Boga kada ne prolaze kroz kušnje i nedaće. Glasno govore o tome kako je Bog veliki i čudesan. Međutim, istog trenutka kada ih zadese iskušenja i nedaće, njihova želja da se žale na Boga svakog trenutka može da izbije na površinu. Ne razbijaju glavu i ne razmišljaju previše, već jednostavno daju oduška svojim osećanjima. Kod nekih ljudi, dovoljno je da se nešto desi njihovoj stoci, a ne njihovoj porodici, pa da se požale na Boga. Zar to nije besmisleno? Ako je neko u stanju da dostigne stanje u kojem se, ma šta se desilo njegovoj porodici ili ma kakva ga nesreća snašla, ne žali na Boga, niti prima stvari k srcu, kada ne kasni u obavljanju svoje dužnosti, niti u davanju sebe za Boga, ma šta se desilo, kada ostaje pokoran Bogu bez obzira na sve i kada ga ono što se desilo ne sprečava da hvali Boga, to onda dokazuje da mu je srce koje veruje u Boga čisto. Gledište da „ko u Boga veruje, cela mu je porodica blagoslovena” je pogrešno. Ako se uvek pridržavaš takvog gledišta u svojoj veri u Boga, nikada nećeš steći istinu. Pogledaj svoje neverničke članove porodice i rodbinu, svakodnevno zaokupljene sopstvenim životom. Kada nastupe nesreće, da li će biti u stanju da ih izbegnu? Neće. Ako u svom verovanju u Boga ne stremiš ka istini i ako, baš kao tvoja rodbina, ne uspeš da izbegneš kaznu u vidu nesreće, stradaćeš zajedno sa njima. Ako, pak, budeš stremio ka istini i uspeš da pronikneš u njihovu suštinu, moći ćeš da odbaciš Sotone i pomislićeš: „Oni ne veruju u Boga. Oni su demoni i trebalo bi da u nesreći stradaju. Nekada su pokušavali da me spreče da verujem u Boga i govorili su stvari prkoseći Bogu, to je bilo bogohuljenje. Dobili su ono što su zaslužili kada su stradali u nesrećama. Time su Božje reči stvarno ispunjene.” Ranije nisi imao takvu veru i nisi se usuđivao da proklinješ demone. Sada vidiš prava lica demona i tvoje srce će ih zamrzeti jer prkose Bogu i ako umru, preostaće ti samo da ih zakopaš. Takav tvoj pristup njima pokazuje da se tvoje srce istinski okrenulo Bogu. Ako još uvek u srcu čuvaš predstave i maštarije i ako stalno veruješ da „ko u Boga veruje, cela mu je porodica blagoslovena, da su čak i životinje u tom domaćinstvu blagoslovene i da su i usevi u zemlji blagosloveni, da je kuća blagoslovena”, onda će te stvari da te sprečavaju da stremiš ka istini i da slediš Boga i obavljaš svoju dužnost. Ako se čovekovo srce potpuno okrene Bogu i samo Bogu, onda njegovo srce postaje tako čisto i jednostavno i veoma malo će propatiti kada dođe taj trenutak. Zbog čega sada toliko patiš? To je zato što po ceo dan jurcaš okolo i radiš za svoju porodicu, za svoju decu i ulažući toliko truda za njih. Da se trudiš isključivo za crkvu, zasigurno bi bio mnogo opušteniji, zar ne? Upravo zbog toga što se danas previše baviš porodičnim pitanjima, a premalo crkvenim, i zato što su ti porodična pitanja postala toliko tegobna da to više ne možeš da podneseš, ti počinješ da se žališ na Boga. Koliko si se ti, međutim, stvarno žrtvovao za Boga? Nisi žrtvovao ništa vredno pomena! I dalje toliko jurcaš i trudiš se oko porodičnih pitanja i svojih telesnih potreba, pa kako onda možeš da se žališ na Boga? Ne smeš više da se žališ na Boga. Ko god veruje u Boga u stanju je da stekne istinu i ima priliku da spozna Boga – to je presudno, važnije od svega ostalog i direktno je povezano sa pitanjem da li ćeš postići spasenje ili ne. Međutim, prvo moraš da sagledaš svoje pogrešne namere, gledišta i shvatanja iz prošlosti, kao i stvari kojima u sebi težiš, da ih detaljno analiziraš i spoznaš ih u skladu sa Božjim rečima. Kada uspeš da te stvari jasno sagledaš, onda možeš da vežbaš da ih umanjiš i odustaneš od njih. Što jasnije i pronicljivije uspeš da sagledaš te stvari, to ćeš više stvari odbaciti, sve dok ne budeš u stanju da odustaneš od svih tih starih, pogrešnih stvari. Onda ćeš se osetiti mnogo opuštenije i kada u praksi budeš primenio istine koje razumeš i uspeš da o njima svedočiš, počećeš postepeno da se menjaš. Sada treba da počneš da primenjuješ i vežbaš u tom pravcu i te stvari te vremenom više neće sputavati i ometati – tada ćeš već biti na pravom putu verovanja u Boga.

Da li ste zaista shvatili sve ovo što sam rekao? Da li znate kako da pređete u novo doba? I da li znate koje aspekte treba da promenite, iz kojih aspekata da uđete? Možda vi to ne razumete. Iako su ljudi u prošlosti stekli nekakav ulazak, još uvek su im nedostajali brojni aspekti i nisu bili u stanju da ispune Božje zahteve. Sada, Bog izgovara tako mnogo reči da bi poveo ljude u novo doba. Zašto ljudi uvek gaje predstave o Božjim rečima i Njegovom delu? To pokazuje da ranije nisu stekli istinu i da im nedostaje istina-stvarnost. Iako si možda u stanju da prihvatiš Božje reči kada ih sada čitaš, zašto u stvarnom životu ne uspevaš da primeniš istinu u stvarnosti, već se uvek buntovnički ponašaš prema Bogu i opireš Mu se? Zašto, kada ti se nešto dešava, uvek imaš sopstvene ideje i ponašaš se kako ti je volja, a nisi u stanju da budeš pokoran Bogu? Zato što u sebi imaš previše telesnih i svojevoljnih stvari, pa uvek misliš da je tvoj put onaj pravi. Osećate se sjajno kada slušate propoved i ne gajite nikakve predstave, ali kada vam se nešto desi, želite da primenite istinu, ali gubite kontrolu i buntovne stvari u vama izbijaju na površinu. Kažem da ste previše buntovni a, ako mi ne verujete, možete da beležite. Svaki put kada čuješ neku Božju izjavu, zabeleži koje ti se predstave javljaju u srcu i kakve su ti misli, a zatim pronađi stvari u sebi, detaljno ih analiziraj, uporedi ih sa Božjim rečima i saznaćeš koliko daleko ide tvoje buntovništvo. Takav način primene je koristan za tvoj život-ulazak. Moraš da se odvažiš i suočiš se sa činjenicama i da razotkriješ sebe. Kada se osmeliš da razotkriješ sebe, to će biti dokaz da imaš srce koje prihvata istinu, srce koje odbacuje predstave i pokorava se Bogu. Moraš da se pobuniš protiv sebe. Nemoj da se stalno buniš protiv Boga, jer je to pogrešno. Neće biti dovoljno da veruješ u Boga, a da ne znaš kako da Mu se pokoriš. Onog trenutka kada ti postane lako da se pokoravaš Bogu imaćeš spokoj i radost u srcu. Tada ćeš osećati veliku radost kada budeš čitao Božje reči, nadolazeće ti reči kada se moliš Bogu i bićeš Mu sve bliži. Oni koji se uvek bune protiv Boga nikada ne žele da primene istinu i kada čitaju Božje reči, te reči nikada ne dopiru do njih – kakvog mira i radosti onda može biti u njihovom srcu? Kada ljude snađu problemi, njihove predstave i maštarije izbijaju na površinu i oni ne mogu da ih izbegnu. Moraš tada da se zamisliš i zapitaš se: „Kako je ovaj problem nastao? Kako su se pojavile takve predstave? Gde se može naći njihov izvor?” Moraš da se moliš Bogu, čitaš Božje reči, pronikneš u to pitanje i kada problem bude rešen, steći ćeš život-ulazak. Ako ne budeš na taj način praktično rešio svoje probleme i ako budeš stalno verovao da nije strašno ako gajiš neke predstave, da će te predstave nestati same od sebe i da, kada ih ne bude bilo, to znači da više ne gajiš nikakve predstave, stalno ćeš misliti da nemaš nikakve predstave, a kada su se one pojavile, ti si ih zapravo ignorisao i pustio da idu svojim tokom. U to vreme si mislio da nikakva šteta nije učinjena i posle si odbijao da priznaš da si uopšte imao ikakvih predstava. Kada ljudi ne prođu orezivanje, kada ne moraju da se suoče ni sa kakvom teškom situacijom, obično ne gaje nikakve predstave i zaboravljaju da su ih ikada imali. Za sebe misle da su sjajni i da nemaju predstava. Međutim, kada se nešto desi predstave se pojavljuju i oni se usprotive Bogu. Posle izvesnog vremena, predstave nestaju i ljudi na njih zaborave i ponovo smatraju da su u sjajnom stanju i da ne gaje nikakve predstave o Bogu. U čemu je njihov problem? U tome da ne shvataju istinu u potpunosti i nisu razrešili sopstvene predstave na njihovom izvoru. Zbog toga se te predstave iznova i iznova pojavljuju, sve do trenutka kada neko detaljno ne porazgovara u zajedništvu sa njima o istini i njihove predstave ne budu razrešene do kraja. Kada je reč o rešavanju sopstvenih predstava, nije dovoljno ozbiljno tragati za istinom – samo poznavati doktrinu je beskorisno. Oni koji ne razumeju istinu imaju ograničeno, površno znanje o sebi. Ponekad, kada se u njima jave predstave, oni nisu u stanju da ih otkriju, niti čak da ih osete. Čovek se neće spotaknuti o manju predstavu koju nije razrešio, ali će se odmah spotaknuti o veću. Da bi spoznao sebe, prvo moraš da razrešiš sopstvene predstave i maštarije i prevaziđeš svoja pogrešna gledišta koja često iskrsnu. Zatim razreši sve svoje razne iskvarene naravi, od onih površnih, pa sve do onih dubljih, i time ćeš postepeno ući u istina-stvarnost. Samospoznaja počinje sa spoznajom predstava i maštarija koje postoje u tebi. Kako se tvoje razumevanje istine bude produbljavalo i sebe ćeš upoznati još dublje. U pogledu samospoznaje, moraš da budeš temeljan. Ako nikada ne budeš spoznao sebe, nećeš steći život-ulazak, jer život-ulazak počinje samospoznajom. Ako želiš da stekneš život-ulazak, onda moraš da predano tragaš za istinom, koristiš prilike da rešiš svoje probleme i ne dozvoliš nijednom od njih da ti izmakne. Jednom kada zabeležiš svoje predstave, moraš da tragaš za istinom, otvoriš se i uključiš u razgovor u zajedništvu, i raščlaniš ih u skladu s Božjim rečima. Kada shvatiš istinu, ta vrsta predstava biće u potpunosti razrešena. Ako se ponovo suočiš sa istim pitanjem i tvoje predstave se ponovo pojave i sputavaju ti srce, to pokazuje da nisi stvarno shvatio istinu. Shvatio si samo doktrinu i samim tim tvoje predstave su još uvek tu. Tek kada uspeš da zaista shvatiš istinu, tvoje predstave će potpuno nestati. Čak i ako se ponovo pojave u budućnosti, lako ćeš ih razrešiti i neće te sputavati, jer razumeš istinu. Reci Mi, da li je teško vežbati samospoznaju i ulazak u istinu na taj način? Da li to zahteva veliki trud? Da! Ako tvoje poznavanje sebe podrazumeva samo letimično prepoznavanje površinskih stvari – ako samo kažeš da si nadmen i samopravedan, da se buniš protiv Boga i opireš Mu se – onda to nije pravo znanje, već doktrina. Moraš da uzmeš u obzir činjenice: moraš da na svetlost dana izneseš sva pitanja u vezi sa kojima imaš pogrešne namere i poglede, ili o kojima gajiš iskrivljena mišljenja, radi razgovora u zajedništvu i detaljne analize. Samo to je stvarna samospoznaja. Ne treba da stekneš razumevanje sebe samo na osnovu sopstvenih postupaka. Moraš da dokučiš šta je ono što je ključno i razrešiš glavni uzrok problema. Nakon nekog vremena, moraš da promisliš o sebi i napraviš kratak pregled problema koje si razrešio, i onih koje nisi. Dakle, takođe, moraš da tragaš za istinom da bi rešio ove probleme. Ne smeš da budeš pasivan, ni da te drugi uvek nagovaraju ili primoravaju da nešto uradiš, niti da te vuku za nos. Moraš da imaš sopstveni put za život-ulazak. Moraš često da ispituješ sebe i sagledaš koje si sve stvari rekao i uradio koje su u suprotnosti sa istinom; koje su tvoje namere pogrešne i koje si iskvarene naravi otkrio. Ako uvek primenjuješ i ulaziš na taj način – ako si strog sam prema sebi – onda ćeš postepeno uspeti da shvatiš istinu i da imaš život-ulazak. Kada budeš istinski shvatio istinu, videćeš da si zapravo – ništa. Prvo, narav ti je izuzetno iskvarena. Drugo, imaš previše nedostataka i ne razumeš nijednu istinu. Ako jednog dana stvarno budeš spoznao sebe, više nećeš biti sposoban za nadmenost i po mnogim pitanjima ćeš biti razuman i biti u stanju da se pokoriš. Šta je u ovom trenutku ključno pitanje? Kroz razgovor u zajedništvu i detaljnu analizu suštine predstava, ljudi su uspeli da shvate razlog zašto se predstave javljaju u njima. Uspevaju da razreše neke predstave, ali to ne znači da mogu da jasno sagledaju suštinu svake predstave, već samo da imaju određenu samospoznaju, ali njihova spoznaja još nije dovoljno duboka i jasna. Drugim rečima, i dalje ne mogu da jasno proniknu u sopstvenu priroda-suštinu, niti mogu da vide koje su se iskvarene naravi ukorenile u njihovom srcu. Znanje o sebi koje čovek može da stekne na taj način je ograničeno. Neki ljudi kažu: „Svestan sam da je moja narav izuzetno nadmena – zar to ne znači da poznajem sebe?” Takvo poznavanje je previše površno i ne može da razreši problem. Ako istinski poznaješ sebe, zašto onda još uvek težiš ličnom napretku, zašto i dalje žudiš za statusom i priznanjima? To znači da tvoja nadmena priroda nije iskorenjena. Prema tome, promena mora da krene iz tvojih misli i gledišta i namera koje stoje iza tvojih reči i postupaka. Da li priznajete da je veliki deo onoga što ljudi govore zlobno i otrovno i da u tonu kojim govore postoji element nadmenosti? Njihove reči ukazuju na njihove namere i lična mišljenja. Oni koji su pronicljivi moći će da raspoznaju te reči kada ih čuju. Neki ljudi govore na određeni način i u većini slučajeva koriste određene izraze kada se njihova nadmenost ne otkriva u njima. Međutim, njihovo ponašanje je znatno drugačije kada se otkrije njihova nadmenost. Katkad beskrajno trabunjaju o sopstvenim bombastičnim idejama, katkad visoko uzdignute glave pokazuju zube i kandže. Misle da su glavni i time se otkriva Sotonino ružno lice. U svakoj osobi postoje razne namere i iskvarene naravi. Baš kao u slučaju lažljivih osoba koje namiguju kada govore i gledaju ljude ispod oka – u tim postupcima se krije iskvarena narav. Neki ljudi govore neodređenim rečima, pa drugi nikada ne znaju šta oni stvarno misle. Iako njihove reči uvek sadrže skriveno značenje i smicalice, spolja deluju veoma mirno i pribrano. Takvi ljudi su još lažljiviji i još im je teže da prihvate istinu. Njih je veoma teško spasiti.

U prošlosti, kada su ljudi verovali u Boga, zadovoljavali su se time da imaju mir u kući i da im sve što rade polazi od ruke. Verovali su da to znači da ih Bog sigurno voli i da je zadovoljan njima. Ako se zadovoljiš samo tim stvarima, nikada nećeš krenuti putem stremljenja ka istini. Nemoj se zadovoljavati time da ti u životu naizgled sve ide dobro i glatko. Te površinske stvari nisu bitne. Božje spasenje za ljude sada podrazumeva čišćenje i promenu stvari koje imaju veze sa Sotanom a koje su duboko usađene u ljudima, te čupanje tih stvari iz korena i njihovo vađenje iz čovekove suštine i prirode. Zašto Bog stalno detaljno analizira čovekova gledišta i namere? Zato što je čovekova priroda tako duboko ukorenjena. Bog ne gleda na to kako radiš stvari ili kako izgledaš i koliko si visok, niti gleda na to kakva ti je porodica ili da li si zaposlen ili ne – Bog ne gleda na te stvari. Ključna stvar na koju Bog obraća pažnju je tvoja suština, da bi razrešio tvoje probleme iz suštine i da bi ih iskorenio. Prema tome, nemoj se zadovoljavati samo time da imaš mir u kući i da ti sve ide glatko, misleći da te tada Bog blagosilja – to je pogrešno. Nemoj da težiš tim spoljašnjim stvarima i nemoj sebi da dozvoliš da te one zaokupe. Ako se zadovoljiš njima, onda to pokazuje da je cilj kojem težiš u svom verovanju u Boga prenisko postavljen i da si daleko od onoga što Bog zahteva. Moraš da se usredsrediš na promenu naravi, počev od tvoje naravi i ljudskosti, kao i tvojih namera i gledišta koje imaš u svom verovanju u Boga. Na taj način, kada dođeš u dodir sa ljudima koji su tek počeli da veruju u Boga ili koji Ga nisu prihvatili, oni će po tvom izgledu moći da vide da si se promenio i da je ono ka čemu stremiš zaista drugačije. Oni kažu: „U našem verovanju u Boga, stremimo ka većoj zaradi, ka statusu, ka tome da naša deca upišu fakultet i da naše ćerke pronađu odgovarajućeg partnera. Zašto ti ne stremiš ka tim stvarima? Gledaš na sve to kao na balegu i kao na nešto potpuno bezvredno. Kako onda ti veruješ u Boga?” Ti onda razgovaraš sa njima u zajedništvu o tome kakvo je tvoje iskustvo, o svojim iskvarenim naravima, o tome kako te Bog orezuje, grdi te i sudi ti. Pričaš im kako razmišljaš o sebi i kako razumeš stvari i na koji način se kaješ i menjaš se. Kada te ljudi upoznaju, stiču osećaj da je tvoj razgovor u zajedništvu veoma praktičan, da im nešto pruža i da je to nešto korisno za njih; nemaju utisak da ti jednostavno držiš površne propovedi da bi nagovarao i podsticao ljude. Moći ćeš da govoriš o život-ulasku i samospoznaji i to će dokazati da si zaista osoba novog doba, novi čovek. Neki sada još uvek govore o stvarima iz prošlosti i kažu: „Nekada sam verovao u Gospoda Isusa i gde god sam išao da radim, Sveti Duh je činio velika dela. Kada sam širio jevanđelje, mnogi su bili spremni da me slušaju i ako bih se za nekog molio, taj bi se veoma brzo oporavio…” Oni i dalje govore o tim stvarima i to je tako zaostalo! Trebalo bi da provodite više vremena razgovarajući u zajedništvu o istini, razgovarajući o stvarima kao što su život-ulazak, promene naravi, samospoznaja, i drugim bitnim stvarima u vezi sa život-ulaskom. Nemojte da pričate o pitanjima koja nemaju nikakve veze sa istinom. Ako često budete tako primenjivali, steći ćete neke istina-stvarnosti. Imajući u vidu vaš trenutni rast, niste u stanju da obavljate posao koji donosi život ili da koristite istinu da biste razrešili probleme. Sve što možete je da nagovarate i podstičete ljude i da kažete: „Nemojte da se bunite protiv Boga ili da Mu se opirete. Iako smo tako iskvareni, Bog nas svejedno spasava, pa treba da poslušamo Njegove reči i da Mu se pokorimo.” Kada to čuju, ljudi shvataju doktrine, ali im ipak nedostaje energije i ne znaju kako da primene ili dožive Božje reči. To dokazuje da ni vi, kao starešine i delatnici, ne posedujete istina-stvarnost. Ako vi sami niste postigli ulazak, kako onda da ga pružite drugima? Ne možeš da pronikneš u glavni uzrok tuđih poteškoća i iskvarenih naravi i ne možeš da dokučiš šta je ključno, jer još uvek nisi spoznao sebe. Stoga, pružanje života vašim radom u crkvi je izvan vaših mogućnosti; možete samo da podstičete ljude, govorite im da budu dobri i da budu iskreno poslušni, ali nemate sposobnost rešavanja stvarnih problema. To je dovoljan dokaz da zaista niste shvatili istinu niti postigli bilo kakav život-ulazak. Većina vas zna samo kako da propoveda duhovne doktrine i prazne bogoslovske teorije, ali ne možete da pružite život. Kao takvima, rast vam je premali. Tvoja gledišta na veru u Boga još se nisu promenila. Tvoja shvatanja i namere ostale su iste. Da li ćeš imati put kada zahtevaš od drugih da se promene ako sam nisi razrešio sopstvene probleme? Da li ćeš biti u stanju da se staraš o drugima? Da li ćeš moći da rešiš njihove probleme? Kakve ćeš rezultate moći da ostvariš zahtevajući od drugih da se promene, ako ti nisi u stanju ništa od toga da postigneš? Ako budeš u stanju samo da propovedaš reči i doktrine da bi držao ljudima lekcije i podsticao ih, da li možeš drugima da pomogneš da shvate istinu? Ako ni sam istinski ne razumeš Božje delo, da li bi Božji izabrani narod mogao da shvati Božje delo slušajući tvoj razgovor u zajedništvu? Kako ćeš učiniti da Božji izabrani narod valjano obavi svoju dužnost, kada je sam obavljaš bez načela? Kako će oni skupiti energiju da slede Boga? Oni koji rade kao starešine i delatnici trebalo bi da razumeju i savladaju stanja svih mogućih vrsta ljudi u crkvi. Moraju da ustanove koji među njima imaju iskustvo i razumeju Božje reči i Božje delo i koji su među njima stvarno spoznali sebe i istinski se kaju. Te starešine i delatnici, koji su u stanju da savladaju te stvari, biće u stanju da obavljaju neki praktičan posao. Ako su oni koji zajedno sa tobom rade na tvojim dužnostima isti kao ti i ako drže ljudima lekcije, a da nemaju nikakvu samospoznaju, onda to dokazuje da ni ti ne poseduješ istina-stvarnost, da ne poznaješ sebe i da između vas nema razlike. Da li ste ikada ranije razmišljali o tim stvarima? Vi samo znate za „Ovde mi je data moć, imam status, ja sam funkcioner crkve i sada imam mesto gde mogu da držim lekcije drugima”. Usredsređen si isključivo na status i prestiž i na to kako da drugima držiš lekcije i pridike; fokusiraš se na to šta da kažeš da bi te drugi ljudi slušali i omogućili ti uticaj u nekoliko crkava kako bi ti zavredio visoki prestiž i čvrsto se ušančio u svojoj poziciji. To što si se usredsredio isključivo na te stvari dokazuje da si skrenuo sa puta. Ulazak u novo doba iz starog doba znači ne samo da ljudi moraju da promene način na koji postupaju i govore, već je potrebno i da imaju viši ulazak, da plate veću cenu, da budu u stanju da se jednom zauvek pobune protiv svog tela, odustanu od svojih telesnih sklonosti, da streme samo ka istini kao svom životu i da žive u stvarnom ljudskom obličju. Samo na taj način mogu da dožive temeljan preobražaj. U obavljanju novog dela, Bog nužno mora da čoveku ispostavi nove zahteve, i time što ne odustaje od tih starih, tradicionalnih predstava čovek samo usporava stvari. Neki ljudi slepo veruju u Bibliju od koje nikada ne odstupaju – da li su u stanju da na taj način steknu život i spoznaju Boga? Ne, definitivno nisu. Fariseji su generacijama čitali Bibliju, dok na kraju nisu prikovali na krst Gospoda Isusa koji je izražavao istinu – kako je to moglo da se desi? Da su stvarno razumeli Bibliju, onda bi poznavali Boga, i kada je Gospod Isus došao, trebalo je da Ga dočekaju, a ne da Ga osude. Još uvek je mnogo ljudi koji nisu u stanju da s razumevanjem proniknu u to pitanje. U srcu stalno misle da, ma koliko reči Bog sada izgovarao, oni moraju da i dalje čitaju Bibliju i da je se obavezno pridržavaju. To znači da će na kraju uspeti da zapamte puno onog što je napisano u Bibliji, ali neće moći da shvate istine koje Bog danas izražava ili da ih primenjuju u praksi. Na kraju, oni nisu uopšte u stanju da zaista iskustveno svedoče i svi bivaju eliminisani. Zar to nije sramno? U stvarnosti, danas mnogi ljudi i dalje često čitaju Bibliju, ali premalo čitaju Božje reči. Da li je pametno ili glupo tako postupati? Ranije, kada su verovali u Gospoda, ljudi su verovali da veliki entuzijazam znači sjajan život i dobru veru. Kada se danas kaže da Bog čoveka neće odobriti ako bude imao samo entuzijazam i ako ne promeni svoju narav, neki uvek smatraju da se Bog nepravedno odnosi prema takvim ljudima. Ranije sam orezao neke takve ljude i neki od njih to nisu prihvatali te su branili takve ljude, rečima: „Toliko godina veruju u Boga. Platili su cenu i puno propatili i naporno su radili, iako nisu dali nikakav doprinos. Kako možeš da se tako odnosiš prema njima?” Neki ljudi nisu u stanju da koriguju svoje poglede. Zar je to teško razumeti? Ljudi vide spolja šta drugi čine, dok Bog vidi njihovu suštinu, a to je potpuno drugačija stvar. Ti vidiš samo kako pobožni ljudi izgledaju spolja, koliko su u stanju da lepo govore i koliko trče okolo i plaćaju cenu. Kako to da ne pominješ koliko predstava gaje i koliko su samopravedni i nadmeni? Zašto te stvari ne vidiš? Zbog toga Ja kažem da su vaši pogledi na stvari još uvek zastareli i nazadni. Bog sada ne gleda cenu koju su ljudi spolja platili; On ne govori o plaćenoj ceni ili o tvom kapitalu, niti o tome koliko si propatio – gleda u tvoju suštinu. Koja su bila načela za upotrebu ljudi u prethodnom dobu? Ko god je imao mnogo entuzijazma, ko god je bio u stanju da trči okolo i da se daje, ko je god najduže verovao u Boga i ko je bio najstariji i neoženjen – što se neko bolje uklapao u taj opis, to je imao veći prestiž i bio sposobniji da postane vođa. Te stvari više nisu bitne, bitna je čovekova suština, jerono što je ključ verovanja u Boga jeste čovekova suština, da li je u stanju da obožava Boga i da li može da prihvati novo Božje delo. Sada kada se Bog ovaplotio, ako Ga ti ne poznaješ, šta to govori o tvojoj suštini? Zar ne govori to da se tvoja suština opire Bogu? To zavisi od toga da li tvoja gledišta i namere mogu da se usklade s Bogom. Ako si u stanju da prihvatiš pravi put i pobuniš se protiv svojih nekadašnjih namera i predstava, onda će ljudi poput tebe moći da budu prihvaćeni i blagosloveni od Boga. Postoje načela po kojima Bog u svom delu upotrebljava ljude. Njemu nisu bitni tvoj kapital, porodično poreklo, prestiž ili status. On ne koristi one koji Mu se opiru – zar to ne bi samo usporilo Njegovo delo? Ljudi stalno govore o svom kapitalu, nadmeni su preko svake mere – to su đavoli! Ne govorimo o stvarima poput prinošenja darova, davanja sebe, kapitalu i prestižu – nema svrhe govoriti o tome! Ko je god najiskreniji prema Bogu i naspremniji da se pokori Bogu, imaće istina-stvarnost i mi odobravamo takve ljude. Ima li bilo kakvog smisla gledati spoljašnjost? Kod čoveka se neke stvari spolja mogu promeniti, a da se u njegovoj prirodi ne promeni mnogo toga i to će, posle izvesnog vremena, izbiti na površinu. Zbog toga moraš da znaš koje su te stvari i da ih pronađeš. Toliko je toga u čovekovoj prirodi! Naravno, čovekova priroda je nadmena, samopravedna i buntovna i to su najveći i najdublje ukorenjeni problemi. Pored njih, u ljudima postoje i mnoge iskvarene naravi. Prema tome, poznavati sebe nije jednostavna stvar. Oni koji imaju nešto kova lako će shvatiti kada urade nešto loše ili počine kakav greh. Međutim, najteže im je da uvide i spoznaju stvari u sopstvenoj prirodi, stvari u svojoj naravi, a posebno one stvari u vezi sa svojim ključnim slabostima. Nemoj da misliš da, kada uradiš nešto loše i pomoliš se Bogu, ili kada učiniš greh i ispovediš se Bogu, to znači da si spoznao sebe – daleko je to od samospoznaje! Ako Mi ne veruješ, jednostavno probaj i videćeš. Možda te jednog dana zadesi neki problem i padneš, ili će možda doći trenutak kada će te uhapsiti i za samo jednu noć postaćeš Juda i nećeš znati šta te je snašlo. Ako želiš da imaš život-ulazak, prvo moraš da spoznaš sebe; ako želiš da ostvariš promenu naravi, onda još više treba da promisliš o sebi i spoznaš sebe kroz Božje reči. Kada ti se samospoznajom otvori put, kada još dublje budeš spoznao sebe i kada budeš znao kako da sprovedeš istinu u delo, prirodno ćeš steći život-ulazak. U tom trenutku počinje i promena naravi. Ako si stvarno u stanju da spoznaš sebe, onda će ti se otvoriti put život-ulaska i promene naravi i te stvari će ti postati lakše.

Krajem 1995. godine


O Božjim upravnim odlukama u Doba carstva

Pre svega, hajde da pričamo o tome šta su upravne odluke i o definiciji tog pojma. To je nešto što je potrebno shvatiti. Kada neki ljudi čuju za pojam „upravne odluke”, pitaju se: „Kakvo je značenje upravnih odluka? Da li su to pravni statuti? Da li su to pravila? Da li su one nekakav sistem? Nekakav skup plemenskih zabrana? Da li su to zapovesti? Šta su uopšte upravne odluke?” Ljudi ne razumeju. Niko ne razume šta su tačno upravne odluke ili kako funkcionišu. Ljudi često kažu: „Bog ima Svoje upravne odluke. Ako si neposlušan, Bog će te tim odlukama ukrotiti i kazniti te.” Deklamuju reči „administrativna odluka”, ne shvatajući njihovo suštinsko značenje. Šta su, dakle, upravne odluke? Radi se o tipu reči koje je odredio Bog i koje se odnose na ljudsku prirodu i iskvarenu narav, da bi ljude ukrotio. Upravne odluke nisu zakoni ili pravni statuti, a još manje se mogu porediti sa ustavima sveta u kojem živi čovek. One su skup parametara koje je Bog definisao, kako bi ukrotio ljudsko ponašanje. Pojedinosti upravnih odluka odnose se na to kako se bojati Boga, kako obožavati Boga, kako biti pokoran Bogu, kako postupati kao stvoreno biće, kako se ponašati kao osoba, kako svedočiti o Bogu i kako ne osramotiti Božje ime. Pojedinosti upravnih odluka odnose se na mnoge stvari. Neki kažu: „Božji duh može mnogo toga. Može da kazni ljude i svakog od njih nagradi tačno onim što zaslužuje. Može da kazni ljude i da im se oduži tačno onim što svako od njih zaslužuje. Zbog čega moraju da postoje upravne odluke?” Istina se tiče život-ulaska ljudi i njihovog razumevanja iskvarenih naravi. Upravne odluke su jasno definisane odredbe. Bez obzira na tvoje stanje, bez obzira na to kakva si osoba, ako veruješ u Boga, moraš da izvršiš sve što je određeno upravnim odlukama u Božjoj kući. Ako to ne možeš, ime će ti biti precrtano i u Božjim očima ćeš s gnušanjem biti odbačen. Upravne odluke su zapravo minimum neophodnih radnji koje Božji vernici moraju da izvrše, baš kao što su Izraelci obožavali Jahvea uz žrtve i poštovanje Šabata. U Doba zakona, Jahve je uradio određeni posao, izgovorio mnoge reči i odredio brojne zakone. Ti zakoni su, naravno, predviđali mnogo toga što bi čovek trebalo da uradi: kako da obožava Jahvea, na primer, ili kako da prinosi žrtve Jahveu, plaća desetinu, prinosi darove, i tako dalje. U to vreme, te odluke su se zvale zakoni i kada je stiglo Doba blagodati, slične odredbe nazivane su zapovestima i svi ljudi su morali da ih poštuju. U Doba carstva, opet, u ovoj fazi dela poslednjih dana, iskazane su zapovesti novog doba i danas se zovu upravne odluke. U Doba carstva, te zapovesti su deo upravnih odluka. Međutim, zapovesti u Doba blagodati ne mogu da služe kao upravne odluke danas, jer Bog od ljudi u različitim dobima zahteva različite stvari.

Svako doba ima svoje zapovesti i u svakom dobu postoje Božji zahtevi i kriterijumi za čoveka, kriterijumi koji se menjaju shodno promenama doba i potrebama Božjeg dela. Bilo bi neprilično danas koristiti neke od zakona iz Doba zakona, iako su, naravno, neki još uvek prikladni. Među zapovestima koje je Isus kazivao u Doba blagodati, većina su aktuelne i dan danas, dok neke to nisu. Neki kažu: „Poštuj svog oca i majku, ne čini greh, ne čini preljubu, ne klanjaj se idolima – zar te zapovesti nisu podobne i dan danas?” Govorim o samo nekoliko njih. Za zapovesti poput „Poštuj svog oca i majku”, sve zavisi od okolnosti, tako da nemojte to da shvatite pogrešno. Neki smešni ljudi kažu: „Bog je rekao da su zakoni i zapovesti od ranije svi ukinuti i da se veoma mali broj još uvek može koristiti.” Ne smeš da prenosiš takvo shvatanje. Širenje takve poruke je greška i dovodi do remećenja. To je pogrešno tumačenje Božjih reči. Oni koji pogrešno tumače Božje reči vređaju Njegovu narav, a oni koji vređaju Njegovu narav su demoni. Bez obzira na vreme, moraš da sačuvaš minimum koji je potreban za pristojnost jednog sveca. Toliko je najmanje potrebno da bi se uopšte imalo iole ljudskog obličja. Svi ti zakoni i zapovesti stvoreni su prema njihovom savremenom dobu i kontekstu i u skladu sa savremenim delom i potrebama čoveka. U ovom sadašnjem dobu, Bog je izgovorio još reči i dao ljudima još pravila kako bi ih ukrotio. Drugim rečima, Bog im je dao kriterijume, na primer o tome kako da veruju u Boga, šta treba i šta ne treba da rade u okviru njihove vere u Boga, i tako dalje. U Doba blagodati, Isus je rekao: „Nisam došao da ukinem zakon, već da ga izvršim.” Ipak, posle je ukinuo mnoge zakone. Ti zakoni nisu bili primereni tom dobu, nisu bili pogodni za delo tog vremena, a nisu ni odgovarali tadašnjoj sredini, pa ih je Isus ukinuo. Danas je naravno, potreba za njihovim ukidanjem još veća. Slično tome, u novom dobu, neke zapovesti iz Novog zaveta moraju da budu ukinute, a neke moraju da ostanu na snazi, jer je okruženje u kojem se delo danas nalazi drugačije i potrebe ljudi su drugačije. Svaka faza dela je viša od prethodne. Neki smešni ljudi kažu: „Gospod Isus je rekao da je došao da izvršava zakon, zašto je onda toliko zakona ukinuo i odstranio? Zašto je Svojim postupcima prekršio zakon?” Ukidanje je, u ovom slučaju, predstavljalo izvršenje. Razlog tome bilo je to što je delo koje je On obavio postiglo takav ishod, pa više nije bilo potrebe za poštovanjem tih zakona. Baš kao što, pošto je Isus poslužio kao žrtva za grehe, više nije bilo potrebno pratiti taj zakon prinositi žrtve za greh, jer Božje delo ne podleže propisima. Neki zakoni i zapovesti mogu se ukinuti i umesto njih se može koristiti novo delo. Da krenete da širite poruku da su „sve prethodne zapovesti ukinute i da više nisu korisne,” to bi bilo besmisleno. Danas, Bog je doneo upravne odluke u skladu sa stanjem i potrebama ljudskog roda. Neki pitaju: „Zašto bi Bog donosio upravne odluke u svakom dobu? Već su jednom donete, ljudi su upoznati sa njima i mi radimo ono što je propisano. I to bi trebalo da bude kraj priče. Zašto nastaviti sa donošenjem novih odluka?” Recite Mi, zar bi bilo moguće ne donositi upravne odluke, imajući u vidu koliko su ljudi danas iskvareni? Svi imaju iskvarenu narav. Da li ljudi mogu da se pokoravaju Bogu dok njima upravlja njihova iskvarena priroda? Ne možete da tvrdite da su, jednom kada steknu veru u Boga i postanu sposobni da izvršavaju i slušaju zapovesti, ljudi postali sveti i pravedni. To tako ne funkcioniše. Ljudi imaju iskvarenu narav i stalno žive u toj iskvarenoj naravi, pa uvek postoji potreba za odgovarajućim upravnim odlukama kako bi se njihovo ponašanje ukrotilo. Ukoliko stvarno dođe do kršenja tih upravnih odluka, ljudi mogu biti disciplinovani i mogu im biti uvedene određene restrikcije, ili mogu biti eliminisani i proterani. Posledice mogu biti razne. U Doba zakona i Doba blagodati, postojali su zakoni i zapovesti. U Doba carstva, međutim, pored zapovesti, moraju postojati upravne odluke. Koje su, dakle, najvažnije upravne odluke Doba carstva? Biće ih doneto deset.

1. Čovek sebe ne treba da veliča niti sebe treba da uzdiže. On treba da obožava i uzdiže Boga.

„Čovek sebe ne treba da veliča niti sebe treba da uzdiže. On treba da obožava i uzdiže Boga.” Te četiri stvari zapravo se odnose na jedno pitanje: u svom govoru, ljudi moraju da zauzmu ljudski položaj i ne bi trebalo da se busaju u grudi. Nemoj da se hvališ time kako si dobro vodio neku crkvu, nemoj da se hvališ da ti pripada, niti time da te Bog koristi i da je posebno dobar prema tebi. Nemoj da govoriš stvari poput „Bog je jeo sa nama i ćaskao je s nama”. To što govoriš ne odgovara stvarnosti. Bog se prema svim Svojim izabranicima odnosi na isti način. Dokle god neko nije otkriven i eliminisan, Bog se prema svima odnosi na isti način. Ako je Bog s tobom razgovarao o istini, to ne dokazuje da si bolji od ostalih, već je to pre zato što si se ti jednostavno našao u toj situaciji. Šta bi onda ljudi mogli a što bi bilo razborito? Ako ne možeš da razgovaraš o istini i ako nisi u stanju da svoju braću i sestre opskrbiš životom, onda moraš da vežbaš samoispitivanje i spoznaš sebe, pomno sebe analiziraš, budeš u stanju da kažeš ono što ti je na srcu, otvoriš se i pred svima se ogoliš. Primeni sve to u praksi i ostvarićeš rezultate. Otvoriti se ne znači pravdati se. To znači izložiti sopstvene pogrešne pobude i misli radi analize, da bi svi mogli jedni druge da upoznaju i da bi i ostali od toga imali koristi. Time ne daješ počast sebi kao velikom. Ako se pravilno odnosiš sam prema sebi i ako si na svom mestu, odnosno ako možeš da izdvojiš i detaljno analiziraš sopstvene pobude, ogoliš prljavštinu u sebi i time sebe razobličiš, to pokazuje da si na pravom mestu. Ustanovio sam da su mnoge vođe samo u stanju da ljudima drže predavanja i pridikuju sa visine, i da ne umeju da komuniciraju sa drugima kao sa sebi jednakima. Nisu sposobni da se normalno odnose prema ljudima. Kada neki ljudi govore, zvuči kao da drže govor ili podnose izveštaj. Njihove reči se uvek odnose na stanje drugih ljudi, ali nikada ne govore o sebi. Nikada ne analiziraju detaljno sopstvenu iskvarenu narav, već samo detaljno analiziraju tuđe probleme, koristeći ih kao primere putem kojih pružaju znanje drugima. Zašto to rade? Zašto šire takve propovedi i govore takve stvari? To je dokaz da nemaju nikakvo znanje o sebi, da im previše nedostaje razuma i da su previše nadmeni i samopravedni. Misle da njihova sposobnost da prepoznaju tuđu iskvarenu narav dokazuje da su iznad drugih, da bolje mogu da proniknu u ljude i stvari i da su manje iskvareni od ostalih. U stanju su da detaljno analiziraju druge i drže im predavanja, ali nikada ne ogole sebe. Ne otkrivaju, niti detaljno analiziraju sopstvenu iskvarenu prirodu, ne pokazuju svoje pravo lice, niti išta govore o sopstvenim pobudama. Samo pridikuju drugima zato što se neprimereno ponašaju. To je samoveličanje i samouzdizanje. Kako možeš da budeš vođa, a opet da si tako nerazumno problematičan? Zašto, pošto si ustoličen za vođu neke crkve, tako ležerno kudiš druge, samovoljno se ponašaš i postupaš kako ti je volja? Zašto nikada ne razmišljaš o posledicama svojih reči, nikada ne razmišljaš o sopstvenom identitetu? Zašto se tako ponašaš? Razlog je u tome što, iako si vođa, ti ne poznaješ sopstveni status ili identitet. Urediti da postaneš vođa znači samo uzdići te i pružiti ti priliku da praktično deluješ. Razlog tome nije to što poseduješ više stvarnosti od ostalih ili što si bolji od drugih. Ti si, zapravo, isti kao i svi ostali. Niko od vas ne poseduje stvarnost i ti si, u određenim aspektima, možda čak iskvareniji od drugih. Zašto bi, onda, bio nerazuman i pravio probleme i samovoljno drugima držao predavanja, kritikovao ih i ograničavao? Čemu primoravati druge da te slušaju, čak i kada nisi u pravu? Šta to dokazuje? Dokazuje da si na pogrešnom mestu. Ne deluješ iz pozicije čoveka, već iz pozicije Boga, iznad svih ostalih. Ako je ono što govoriš tačno i odgovara istini, drugi mogu da te slušaju. U ovom slučaju, to je prihvatljivo. Ali kada nisi u pravu, zašto primoravati druge da te slušaju? Da li imaš autoritet? Da li si ti vrhovni? Da li si ti istina? Kada neko ode negde da propoveda jevanđelje i vidi da tamošnji ljudi i njihovi životni uslovi nisu po njegovom ukusu, to mesto mu se naposletku ne dopadne i on želi da ode negde drugde. Neko drugi može da mu kaže: „Treba nam neko da propoveda jevanđelje. Ako odeš, delo će kasniti.” Ali će se on na to oglušiti i insistirati na odlasku, uz reči: „Zašto, onda, ne ostaneš ti? Ja moram da idem! Treba da me slušate i naučite da budete poslušni.” Takvi ljudi bi radije odložili crkveni posao kako bi radili po svome i izabrali mesto koje se njima dopada. Rade šta god im padne na pamet i zahtevaju od drugih da rade šta god im oni kažu. Zar to nije veličanje samog sebe? Zar to nije uzdizanje samog sebe? Zar nisu nadmeni i uobraženi? U svojoj dužnosti rukovode se sopstvenim sklonostima što je više moguće i nimalo ne primenjuju istinu. I onda, kada vode ljude, ne traže od onih koje vode da primenjuju istinu. Umesto toga, od njih zahtevaju da slušaju ono što govore i da ih slede. Zar time ne traže od ljudi da se prema njima odnose kao prema Bogu i da ih slušaju kao Boga? Da li poseduju istinu? Oni nemaju istine, i demoni su, ispunjeni Sotoninom naravi. Zbog čega onda i dalje traže da im ljudi budu poslušni? Zar takve osobe ne veličaju sebe? Zar ne uzdižu sebe? Da li takvi pojedinci mogu da dovedu ljude pred Boga? Da li mogu da navedu ljude da obožavaju Boga? Oni žele da ljudi budu poslušni njima. Radeći tako, da li time zaista vode ljude ka ulasku u istina-stvarnosti? Da li zaista rade posao koji im je Bog poverio? Ne, oni pokušavaju da uspostave sopstveno carstvo. Žele da budu Bog i žele da ih ljudi tretiraju kao Boga i da im budu poslušni kao Bogu. Zar to nisu antihristi? Antihristi su se oduvek tako ponašali. Ma koliko crkveni posao kasnio i bez obzira koliko oni ometali ili škodili život-ulasku Božjih izabranika, svi moraju da ih slušaju i budu im poslušni. Zar to nije priroda demona? Zar to nije Sotonina narav? Ljudi poput njih su demoni u ljudskoj koži. Možda su im lica ljudska, ali sve u njima je demonsko. Sve što govore i čine demonsko je. Nijedan njihov postupak nije u skladu sa istinom, ne čine ništa što čine razboriti ljudi, pa zato nema sumnje da su to postupci demona, Sotone i antihrista. Trebalo bi da budete u stanju da to jasno razaznate. Dakle, kada nešto činite, govorite i komunicirate sa drugima – u svemu što u životu radite – u srcu imajte sledeću odluku: „Čovek sebe ne treba da veliča niti sebe treba da uzdiže. On treba da obožava i uzdiže Boga.” Na taj način se ljudi obuzdavaju, pa neće ići toliko daleko da vređaju Božju narav. Ova upravna odluka je presudna i svi bi trebalo da dobro razmislite o tome šta ona znači, zbog čega Bog to zahteva od ljudskog roda i šta želi da postigne. Pažljivo razmislite o tome. Nemojte da vam jednostavno uđe na jedno uvo i izađe na drugo. To će vam biti izuzetno korisno.

2. Čini sve ono što je korisno za Božje delo i ništa što je štetno za interese Božjeg dela. Brani Božje ime, Božje svedočanstvo i Božje delo.

Trebalo bi da podržiš i preuzmeš odgovornost za sve što je u vezi sa interesima Božje kuće ili se tiče posla Božje kuće i Božjeg imena. Svako od vas ima tu dužnost i obavezu i vi to morate da uradite.

3. Novac, materijalni predmeti i sva imovina u Božjoj kući jesu darovi koje čovek treba da daje. U ovim darovima ne sme uživati niko osim sveštenika i Boga, jer darovi ljudi jesu na uživanje Bogu. Bog ove darove deli samo sa sveštenikom; niko drugi nije podoban niti ima pravo da uživa u bilo kom njihovom delu. Svi čovekovi darovi (uključujući novac i materijalne stvari u kojima se može uživati) dati su Bogu, a ne čoveku, pa tako čovek ne treba da uživa u ovim stvarima; ako bi čovek u njima uživao, on bi tada te darove krao. Svaki onaj koji to učini jeste Juda, jer se Juda, osim što je bio izdajnik, takođe posluživao onim što je bilo stavljano u vreću s novcem.

Moram da objasnim ove reči. U suprotnom, ima ljudi – debelokožaca – koji se ničega ne stide i koji će pokrasti darove. U ovom trenutku, vođe i radnici na svim nivoima u crkvi su na probnom radu. Oni koji su podobni i dalje će biti korišćeni, a nepodobni će biti otpušteni ili eliminisani. Ta mesta nisu trajna. Nemoj da misliš da, ako si vođa ili radnik, to znači da ti je mesto trajno i da nikada nećeš biti otpušten ili eliminisan. Ne zanosi se tom zabludom. To je ekstravagantna želja. Sveštenik nije običan vođa, već ima pravo i podoban je da direktno služi Bogu. Naravno, to pravo i podobnost mu je Bog dao. To je kao sa sveštenicima u Doba zakona. Mogli su da uđu u hram, za razliku od svih ostalih, i mogli su da jedu žrtvene darove, za razliku od svih ostalih. Danas, u Doba carstva, kakav tip čoveka je sveštenik? Nekoga, ko bi u prošlosti bio poznat kao sveštenik, danas nazivaju čovekom koga koristi Sveti duh. Da li vi, dakle, odgovarate tom opisu? Vi uopšte niste sveštenici! Sveštenik je neko koga koristi Sveti Duh i niko drugi osim te osobe ne može da uživa u darovima. Niko drugi nije dostojan. Ako tvrdiš da si dostojan, činiš to sopstvenom voljom. Neće ti biti dopušteno da uživaš u darovima. Darovi nisu namenjeni tebi.

Reći ću nešto više o vašoj situaciji. Ljudima poput vas, vođama i radnicima koji obavljaju određeni posao u crkvama, crkva može da nadoknadi putne troškove, ali crkva nije odgovorna za vaše dnevne potrebe. Ti veruješ u Boga i dobrovoljno se daješ Bogu. Ako kažeš: „Ne radim ovo dobrovoljno, to je uredila Božja kuća”, onda možeš da ideš. Neki kažu: „Bog me je pozvao, Bog je hteo da me upotrebi, pa sam došao. Nisam došao dobrovoljno.” Ako je tako, onda mi sada ne trebaš. Možeš da ideš. Nikada ne prisiljavam ljude. Čak i ako si ovde dobrovoljno, da li ćeš biti zadržan ili ne zavisi od tvojih kvalifikacija. Ako si nekvalifikovan, nećeš biti upotrebljen. Naći će se neko drugi da zauzme tvoje mesto. To je načelo po kojem Božja kuća koristi ljude. Nema specijalnih izuzetaka. Novac Božje kuće se troši na njen rad, nije namenjen potpomaganju života pojedinaca, niti je za njihovo lično uživanje.

4. Čovek ima iskvarenu narav i, povrh toga, poseduje osećanja. Budući da je tako, izričito se zabranjuje da dvoje članova suprotnog pola bez pratnje rade zajedno kada služe Bogu. Svi koji u tome budu otkriveni biće, bez izuzetka, izbačeni.

Neka braća insistiraju na razgovoru samo sa sestrama, pa čak i na tome da to rade dok su sami sa njima. Poveravaju se sestrama kada razgovaraju sa njima, ali to isto odbijaju sa bilo kim drugim. Ti ljudi nisu dobri! Neke sestre ne razgovaraju sa drugim sestrama i nikada im se ne poveravaju, već samo traže da razgovaraju sa braćom. Kakva je to vrsta ljudi? Zar se ne može naći nijedna jedina sestra koja može da te podrži? Zar nijedna jedina sestra ne želi da razgovara sa tobom? Zar te sve preziru? Zar ti nijedna ne odgovara? Zar se lepo slažeš samo sa braćom? Mislim da imaš druge pobude! Ima ljudi koji uvek očijukaju sa suprotnim polom. To je opasno. Moraš da se suzdržiš, stekneš neki uvid i imaš malo razumnosti. Ljudi imaju iskvarenu narav i zato nemoj bezobzirno da povlađuješ sebi. Moraju ti se postaviti neka ograničenja i na taj način će se tvoje ponašanje popraviti. Bez suzdržavanja i bez bogobojažljivog srca, ljudi postaju besomučno raskalašni. Jednom kada prekrše upravne odluke, posledice su teške, i zato uvek moraju da imaju ovu upravnu odluku na umu.

5. Ne osuđuj Boga i ne razgovaraj opušteno o stvarima koje se odnose na Boga. Radi ono što čovek treba da radi, govori kao što čovek treba da govori, nemoj da prelaziš postavljene granice, niti da izlaziš van postavljenih ograničenja. Svoj jezik drži za zubima i vodi računa kuda koračaš, kako bi izbegao da učiniš bilo šta što vređa Božju narav.

6. Radi ono što čovek treba da uradi, ispunjavaj svoje obaveze, preuzmi odgovornost i drži se svoje dužnosti. Budući da veruješ u Boga, trebalo bi da daš svoj doprinos Božjem delu; ako to ne učiniš, onda nisi podoban da jedeš i piješ reči Božje, niti si podoban da živiš u Božjoj kući.

Odluka šesta odnosi se na dužnosti ljudi. Ma kakav bio tvoj prethodni život-ulazak ili ma kako se odvijalo tvoje lično traganje, i bez obzira na to kakvog si kova ili ljudskosti, dokle god ti se zbog potreba crkvenog posla odredi neki zadatak, bez obzira koliko bilo mučno ili teško, moraš da ga izvršiš. U suprotnom, nisi podoban da ostaneš u Božjoj kući. U Božjoj kući ništa nije besplatno i nema mesta za propalice! Ako neko ne traga za istinom, mora barem da bude u stanju da malo službuje. Ako ta osoba ne želi da službuje bar malo, ili se tek neznatno trudi radi besplatnog zalogaja, mora biti uklonjena bez odlaganja, da vrati svoje knjige o Božjim rečima i prema njoj se mora postupati kao sa bezvernikom. U najmanju ruku, mora se iskreno verovati u Boga, imati donekle bogobojažljivo srce i na neki način ispoljavati bogoobožavanje da bi se bio dostojan ostajanja u Božjoj kući. Božja kuća ne traži mnogo od ljudi. Dokle god neko ima savesti i razuma, može da shvati i prihvati istinu i bude odgovoran u obavljanju dužnosti, to je dovoljno. U najmanju ruku, moraš da se ponašaš i postupaš na prihvatljiv način. Moraš da imaš donekle bogobojažljivo srce i moraš da Mu pokažeš izvesnu pokornost. Ako ni to nisu u stanju, onda treba da se što pre vratiš kući i prestaneš da besciljno tumaraš u Božjoj kući. Ako odbijaš i najsitniju dužnost i samo hoćeš da se šlepaš u Božjoj kući, da li iskreno veruješ u Boga? Po Meni, takva osoba je bezvernik, i ne razlikuje se od nevernika. Gnusno ju je i gledati! Ako želiš da veruješ u Boga, onda to čini kako treba, ili nemoj uopšte. Verovanje u Boga je dobrovoljna stvar. Niko te na to ne primorava. Ako ne možeš to osnovno pitanje da razumeš, šta se onda još može reči o verovanju u Boga? Božjoj kući ne treba otpad. Crkva nije prihvatilište. Oni koji ne prihvataju ni zrnce istine biće eliminisani i uklonjeni! Božjom kućom vlada istina. Ako iko pokuša nekakvu glupost ili izazove neko prekidanje ili ometanje, mora biti uklonjen i potpuno eliminisan.

7. U crkvenom poslu i u crkvenim pitanjima, pored pokoravanja Bogu, u svemu sledi uputstva čoveka koga koristi Sveti Duh. Neprihvatljiv je i najmanji prekršaj. Povinuj se u potpunosti i nemoj analizirati šta je ispravno, a šta pogrešno; ono što je ispravno ili pogrešno nema nikakve veze sa tobom. Tvoje je da se pobrineš jedino za potpunu pokornost.

Moraš da slušaš i pokoriš se čoveku koga koristi Sveti Duh bez obzira na to šta govori ili čini. Uradi ono što ti je rečeno da uradiš, onako kako ti je rečeno da uradiš. Nemoj da kažeš: „Da li Bog zna? Moram da pitam Boga.” Nema potrebe da pitaš, samo uradi ono što ti je čovek koga koristi Sveti Duh rekao da uradiš. Shvataš li? Nema potrebe dalje trošiti reči na ovo. Trebalo bi da vam je već jasno.

8. Ljudi koji veruju u Boga treba Bogu da se pokore i da Ga obožavaju. Nemoj uzdizati niti se ugledati ni na jednu osobu; ne postavljaj Boga na prvo, ljude na koje se ugledaš na drugo, a sebe na treće mesto. Nijedna osoba ne bi trebalo da zauzima mesto u tvom srcu, a ljude ne treba da posmatraš – posebno ne one koje poštuješ – kao da su ravni Bogu ili kao da su Mu jednaki. Bogu je ovo nepodnošljivo.

Neki ljudi su posebno vešti u tome da se priključe većini i ulaguju se drugima. Ako vide da Ja nekog hvalim, dobro se odnosim prema toj osobi ili često provodim vreme razgovarajući sa njom u zajedništvu, oni nastoje da se toj osobi ulaguju. Na pamet im pada sledeća predstava: sada posle Boga, po važnosti dolazi taj-i-taj brat, a posle njega ta-i-ta sestra. Nemoj da u glavi praviš nikakav poredak: Bog je prvi, posle njega sledi neko drugi, na trećem mestu je neko treći, na četvrtom neko četvrti… Ima li takav poredak ikakvu svrhu? Zar to nije poput carskog dvora, na kome je car prvi, premijer drugi, a neki drugi funkcioner treći? Takvog poretka nema u Božjoj kući, tu su jedino Bog i Njegovi izabranici i Božji izabranici bi trebalo da se pokoravaju samo Bogu i obožavaju samo Njega! U stvarnosti, svi ste jednaki. Bez obzira na to da li ste prihvatili Boga prvi, ili ste ga prihvatili kasnije, i bez obzira na vaš pol, starost ili kov, svi ste pred Bogom jednaki. Nemoj da obožavaš ljude i nemoj da umišljaš da si nešto posebno. Nemoj da stvaraš činove ili poretke, jer bi u suprotnom to bilo dokaz da ti je srce zaraženo brojnim ljudskim predstavama i uobraziljama, pa ćeš verovatno kršiti upravne odluke.

9. Usredsredi svoje misli na rad crkve. Ostavi po strani izglede sopstvenog tela, budi odlučan u vezi sa porodičnim stvarima, svim srcem se posveti delu Božjem i postavi Božje delo na prvo mesto, a sopstveni život na drugo. Ovo je pristojnost sveca.

10. Srodnike koji nisu vernici (tvoja deca, muž ili žena, sestre, roditelji i tako dalje) ne treba primoravati da idu u crkvu. Božjoj kući ne nedostaje članova i nema potrebe da se taj broj popunjava ljudima od kojih nema koristi. Svi oni koji svojevoljno ne veruju, ne smeju se uvoditi u crkvu. Ova odluka je upućena svim ljudima. Jedni druge treba da proveravate, nadgledate i da se podsećate na ovu stvar; niko je ne sme prekršiti. Čak i kada srodnici koji nisu vernici nevoljno uđu u crkvu, ne smeju im se izdavati knjige, niti im se sme davati novo ime; takvi ljudi nisu iz Božje kuće, a njihov ulazak u crkvu mora biti zaustavljen na svaki mogući način. Ako se crkva dovede u nevolju zbog najezde demona, onda ćeš i sam biti izbačen ili će ti biti postavljena ograničenja. Ukratko, po ovom pitanju svi imate odgovornost, iako ne treba da budete bezobzirni niti da je koristite za lična razračunavanja.

Ovo su deset Božjih upravnih odluka kojih se Božji izabranici moraju pridržavati u Doba carstva. Zapamtite ih sve.

Krajem 1995. godine


Drugi aspekt značaja ovaploćenja

Koji je smisao ovaploćene Božje običnosti i normalnosti? Da li one postoje samo da bi On mogao da dela? Da li da bi dokazao da je On Hristos? Neki ljudi kažu: „Ovaploćeni Bog svakako mora da ima obično i normalno telo.” Da li je to jedini smisao? Kada kažemo „ako je On Hristos, onda On svakako mora da ima obično i normalno telo”, zar time ne ograničavamo Boga? Šta se podrazumeva pod „svakako”? Neki ljudi kažu: „To je da bi se izrazile reči Božje, kako bi čovek lako mogao da stupi u dodir s Njim.” Da li je to jedina svrha? Gledano u smislu Hristove suštine, Hristova suština je Sȃm Bog, potpuno i sasvim. Sve što Bog čini nosi značenje. Posebno namenjeno telo od krvi i mesa, koje ima posebno namenjen izgled, posebno namenjenu porodicu, posebno namenjenu životnu okolinu – te stvari koje Bog čini sve imaju smisla. Neki ljudi pitaju: „Kako to da ne mogu da vidim veliki značaj iza toga što je Bog zaodenut običnim i normalnim telom? Zar Njegovo telo nije samo spoljašnja ljuštura? Kada Bog završi Svoje delo, zar neće ta spoljašnja ljuštura postati beskorisna?” U ljudskoj mašti i u njihovoj svesti, oni misle da spoljašnja ljuštura ovog običnog i normalnog tela nema veliku upotrebu, da ne služi nekoj velikoj svrsi u Božjem delu ili u Njegovom planu upravljanja i da postoji samo da bi se dovršila ova etapa dela. Ljudi veruju da ona postoji kako bi mogli lako da dođu u dodir s Njim i čuju Njegove reči, kako bi mogli da Ga vide i osete, i da nema druge namene. U prošlosti su ljudi tako shvatali značaj ovaploćenja. Ali, u stvari, tokom delanja običnog i normalnog tela i tokom ovaploćenja, pored toga što treba da obavi posao vezan za Svoje delo, On takođe obavlja i posao koji niko još nije uzeo u obzir. Kakav je to posao? Pored toga što obavlja delo Sȃmog Boga, On takođe dolazi da iskusi ljudsku patnju. U prošlosti, ljudi toga nisu bili svesni.

Ranije ljudi nikada nisu razumeli zašto ovaploćeni Bog uvek pati od bolesti, ili čemu služi ta patnja. Neki ljudi su govorili: „Bog je ponizan i skriven, Bog prolazi kroz ovu patnju da bi spasio čoveka, Bog voli čoveka!” Takvo objašnjenje nije bilo jasno. Da li je apsolutno neophodno da On trpi sve to da bi spasio čovečanstvo? Da ovaploćeni Bog nije pretrpeo ovu patnju, da li bi je Sȃm Bog mogao osetiti? Mogao bi. Neki ljudi su rekli: „U Dobu blagodati trebalo je samo da se molimo Bogu i onda se svaka bolest mogla izlečiti čim bi se pojavila. Nikada nismo uzimali lekove, a neki ljudi su se molili, pa se čak i izlečili od raka. Zašto onda ovaploćenog Boga uvek muči neka bolest? Zašto On nikada nije dobrog zdravlja? Zašto ovaploćeni Bog nije stekao isto onoliko blagodati kao čovek?” To je oduvek bila tajna za ljude. To je nedoumica u čovekovom srcu, a ljudi se ipak ne odnose prema tome previše ozbiljno. Umesto toga, oni nude zbunjujuća objašnjenja, tvrde da Bog voli čoveka, da Bog pati zarad čovečanstva. Čak i sada ljudi to još uvek ne razumeju onako kako treba. Odgovornost ovaploćenog Boga jeste da iskusi jade ovog sveta. Čemu služi doživljavanje jada sveta? To je još jedno pitanje. Bog dolazi da iskusi jade sveta, što je nešto što Duh apsolutno ne može da postigne. Samo ovaploćeni Bog, koji je običnog, normalnog i upotpunjenog tela i koji je u celosti postao ljudsko biće, može u potpunosti da iskusi jade ovog sveta. Ako bi Duh obavio ovo delo, onda On apsolutno ne bi bio u stanju da iskusi bilo kakvu patnju. Mogao bi samo da vidi i razume. Da li su viđenje, shvatanje i doživljavanje jedno te isto? Ne, nisu. Svojevremeno je Bog rekao: „Znam prazninu sveta i znam tegobe kroz koje čovek prolazi u životu. Prošao sam svetom i video veliku bedu. Video sam nevolje, bedu i prazninu u životima ljudi.” Ali što se tiče pitanja da li je On to iskusio, to je sasvim druga stvar. Zamisli, na primer, porodicu koja jedva krpi kraj s krajem. Ti to vidiš i imaš malo razumevanja, ali da li si ti lično prošao kroz tako nešto? Da li si osetio njihove teškoće, njihovu patnju i prošao kroz ta osećanja ili si imao to iskustvo? Ne, nisi. Odnosno, videti i doživeti nisu isto. Može se reći da tu stvar, to delo, nužno mora da obavi ovaploćeni Bog. Po takvim pitanjima, Duh je apsolutno nesposoban. Ovo je još jedan aspekt značaja ovaploćenja: Bog dolazi da iskusi jade sveta i jade koje čovek trpi. Kakve jade On doživljava? On doživljava teškoće koje postoje u ljudskom životu, porodične nesreće, ljudske obmane, napuštanje i progon, kao i telesne bolesti – sve to predstavlja jade ovog sveta. Nevolje prouzrokovane bolešću, napade od strane ljudi, događaja i stvari iz okruženja, nesreće u porodici, ljude koji napuštaju, ljude koji bogohule, kleveću, opiru se, bune se, vređaju i svađaju i šta sve još ne – ovaploćeni Bog sve to doživljava kao atak. Za one koji sve to trpe, to takođe predstavlja atak. Bilo da je reč o uglednoj osobi, izuzetnoj osobi, ili osobi širokih shvatanja, ta patnja, sve to, za njih predstavlja atak. Bog je u svetu progonjen, nema gde da spusti glavu, nema gde da se dene i nema pouzdanika… Sve je to bolno. Iako sve to možda neće dostići vrhunac patnje, ipak On sve to doživljava. Neki ljudi su se pitali: „Zar iz dela ovaploćenog Boga Bog ne može da ukloni ove bolesti? Da Mu dozvoli da obavlja Svoje delo s lakoćom i da ne dozvoli ljudima da se pobune protiv Njega ili da Mu se odupru – zar nije mogao to da uradi? Kada bi kažnjavao ljude, ne bi se usudili da Mu se odupiru. Bog ima autoritet, zašto bi onda dozvolio Sebi da se razboli? Ako je neko bolestan, treba samo da se moli i bolest će biti izlečena, pa zašto je onda Sȃm Bog ophrvan bolešću?” On to čini da bi mogao da iskusi jade ovog sveta. On telo koje koristi kao ovaploćenje ne štedi nedaća ili nevolja izazvanih bolešću, niti ga štedi od napuštanja koja je pretrpeo od strane ljudi. On samo prirodno raste i dela u okviru ovog teškog okruženja. Na taj način On može da iskusi jade sveta. Da ništa od toga ne postoji, On ne bi okusio te jade. Da Ga bolest nije spopala, ili da On nije pretrpeo bilo kakve bolesti koje pogađaju normalne ljude, zar onda Njegovi jadi ne bi bili mali? Da li bi se moglo napraviti tako da On nikada nema glavobolju ili da se ne oseća umorno nakon što je previše koristio mozak, dok je sa drugim ljudima to slučaj? Da, moglo bi se tako napraviti; ali ovog puta stvari se rade drugačije. Tokom doba kada je Isus delao, mogao je da bude bez hrane i vode 40 dana i noći i da ne oseti glad. Ali u sadašnjem dobu, ovaploćeni Bog oseća glad čak i ako propusti jedan obrok. Neki ljudi kažu: „Zar Bog nije svemoguć? Koliko vidim, nije. On ne može da učini ni tako malu stvar kao što je ta. Iz načina na koji On govori vidimo da je On Bog, pa zašto onda ne može to da učini?” Nije da Bog ne može da učini te stvari, već ih ne čini na taj način. Svrha Njegovog ovaploćenja nije da radi stvari koje ljudi misle da Bog može. On doživljava jade sveta i u tome što čini ima značaja. Zatim postoje oni koji pitaju: „Kakva je korist, Bože, od Tvojih patnji u svetu? Možeš li da patiš umesto čoveka? Zar ljudi ne pate još uvek?” Nijedan Božji postupak nije nasumičan. On ne odlazi kada jednom pretrpi jade ovog sveta, kada osmotri i vidi kakav je svet. Umesto toga, On dolazi da temeljno dovrši sve delo koje se zahteva od Njegovog ovaploćenja. Neki ljudi misle da je Bog možda previše navikao da uživa u lagodnom i udobnom životu, da samo želi da malo pati, da živi u blaženstvu i da ne poznaje ukus patnje, te samo želi da oseti njen ukus. Sve je to samo proizvod ljudske mašte. Doživljavanje sadašnjeg jada sveta je nešto što se može učiniti samo za vreme ovaploćenja. Ako je delo ovaploćenog Boga već potpuno dovršeno, a sledeća etapa dela već počela, onda više ne bi trebalo da bude „doživljavanja jada sveta”. Dakle, iz kojeg razloga tačno Bog prolazi kroz jade sveta? Zna li neko? Prorečeno je da čovek neće imati ni suza, ni plača, ni stradanja i da neće biti bolesti u svetu. Ovaploćeni Bog sada doživljava ove jade, a kada završi, On će dovesti čovečanstvo na prelepo odredište i više neće biti nijedne stare patnje. Zašto ih više neće biti? Neće ih više biti jer će Sȃm ovaploćeni Bog već doživeti svu ovu patnju i odstraniće je iz čovečanstva. Zato Bog doživljava ljudske jade.

Ovaploćeni Bog doživljava jade ovog sveta kako bi bolje pripremio buduće odredište čovečanstva, kako bi ga učinio lepšim, savršenijim. To je najvažniji aspekt ovaploćenja i jedan je od elemenata dela ovaploćenja. Postoji ovde još jedno pitanje. Ovaploćujući se i doživljavajući te jade, Bog će ih kasnije odstraniti iz čovečanstva. Ali ako ne bi bilo ovaploćenja i doživljavanja, da li bi se ti jadi mogli odstraniti? Da, i dalje bi mogli. U Doba blagodati, kada je Isus bio razapet, On je bio pravedan čovek koji je postao obličje grešnog tela i učinio Sebe žrtvom za greh, iskupljujući tako čitavo čovečanstvo i izbavljajući ga iz Sotoninih stega. To je bila svrha i značaj Isusovog razapinjanja: On je iskupljivao čovečanstvo Svojom dragocenom krvlju, kako bi ljudski gresi bili oprošteni. Sada Bog doživljava ljudske jade, što znači da ih doživljava umesto čoveka i nakon toga čovek više nikada neće morati da ih trpi. Ne smeš da zaboraviš sledeće reči: u svakoj etapi Božjeg dela, On je u ratu sa Sotonom, i svaka etapa Njegovog dela na neki je način povezana sa tim ratom protiv Sotone. U etapi dela obavljenoj tokom Doba blagodati, svi gresi čovečanstva su oprošteni – oni su iskupljeni kroz raspeće. Da nije bilo te činjenice, činjenice raspeća, i da se umesto toga oproštaj ljudskih greha oslanjao samo na reči, onda Sotona ne bi poverovao. Rekao bi: „Ništa nisi propatio, i nisi uzeo na sebe ljudske grehe. Zar se gresi čovečanstva opraštaju jednom rečju? To je neprihvatljivo. Ljude si Ti stvorio, pa ako Ti ne preuzmeš grehe umesto njih, onda ne možeš da im oprostiš grehe.” Sada, u trenutnoj etapi dela, svi spaseni ljudi treba da budu dovedeni na prelepo odredište, dovedeni u naredno doba. Čovečanstvo više ne treba da pati, ne treba više da ga muči bolest. Ali na osnovu čega čovek više neće patiti od bolesti? Na osnovu čega više neće biti patnje u svetu? Razumno je reći da, pošto ljudi imaju iskvarene naravi i u stanju su da se opiru Bogu, treba da prođu kroz tu patnju. Kako to može da se reši? Dakle, ovaploćeni Bog i ovog puta čini nešto najznačajnije, a to je da zauzme mesto ljudi i trpi sav njihov bol. To „iskustvo” Boga koji se ovaploćuje i doživljava ljudski bol je o Njemu koji pati umesto čovečanstva. Neki ljudi kažu: „Sada kada Bog pati umesto čovečanstva, zašto onda mi i dalje patimo?” Ti trenutno doživljavaš Božje delo. Još nisi potpuno usavršen, još nisi potpuno ušao u sledeće doba, a tvoja narav je još uvek iskvarena. Božje delo još nije dostiglo svoju apoteozu i još uvek traje. Dakle, ljudi ne smeju da se žale na svoju patnju; ovaploćeni Bog i dalje pati, a kamoli čovek. Zar nije od velikog značaja to što Bog doživljava ljudske jade? Ovaploćeni Bog nije došao da obavi nekoliko pojedinosti dela i da zatim ode. Ljudsko shvatanje je isuviše plitko – oni veruju da je ovaploćeni Bog došao da obavi delo Sȃmoga Boga, da je to telo upravo došlo da izrazi reč Božju i da dela u Božje ime. Ima nekih koji čak misle da je ovo telo samo spoljašnji oblik, ali to je potpuno pogrešno gledište i čisto bogohuljenje protiv ovaploćenog Boga. Delo tela znači da je Sȃm Bog došao i ovaplotio se da bi iskusio ljudske jade; to znači da je Bog postao čovek da bi iskusio ljudske jade. Da li su ljudi u pravu kada veruju da je spoljašnji oblik Božjeg tela doživeo ovu patnju i da Njegov Duh ne pati iznutra? Božji Duh pati isto kao što telo pati. Kada je Isus trebalo da bude razapet, On se molio: „Oče moj, ako je moguće, neka me zaobiđe ova čaša. Ali neka ne bude kako ja želim, već kako Ti želiš” (Matej 26:39). On je to želeo jer, baš kao što je Njegovo telo patilo, Njegov Duh je takođe patio u telu. Ako kažeš da pati samo spoljašnja ljuštura tela, da Bog u Svojoj božanstvenosti uopšte ne pati, da ne trpi nikakve muke, onda grešiš. Ako tako to shvataš, onda je to dokaz da nisi shvatio aspekt ovaploćene Božje suštine. Zašto se kaže da se Bog sada materijalizovao u telu od krvi i mesa? Bog je mogao da dođe i ode kad god je hteo, ali On to ne čini. Postao je čovek da bi podneo tu patnju, stvarnu, opipljivu patnju, kako bi ljudi mogli da je vide i osete dok se dešava. On može da oseti patnju kroz koju prolazi, On je Sȃm doživljava. Ni jedan jedini put Njegovo telo ne oseća bilo kakav delić patnje ili mučenja koje Njegov Duh ne oseća – Njegovo telo i Duh su kao jedno u osećanju i podnošenju patnje. Da li je lako razumeti to? Nije lako. Nije lako jer sve što ljudi mogu da vide jeste telo i ne mogu da vide da Duh pati podjednako kao telo. Da li veruješ da kada neko pati, pati i njegova duša? Zašto ljudi kažu da imaju takav i takav osećaj duboko u svom srcu? To je zato što su ljudsko telo i duh jedno. Duh i telo svake osobe su jedno te isto; podjednako trpe i podjednako se raduju. Ne postoji nijedna osoba koja, kada trpi stvarni bol, to oseća samo u svom telu, čak i kada joj se srce raduje; niti postoji neko ko bi rekao da njegovo telo uopšte ne pati, čak i kada njegovo srce pati. Stvari u srcu koje izazivaju osećanja ili bol, ili stvari koje se mogu doživeti u srcu – takve stvari telo takođe može da oseti.

Ovaploćeni Bog je došao da obavi Svoje delo – da iskusi jade sveta – da bi preuzeo na Sebe svu ljudsku bol. Jednom kada On istraje do kraja u toj patnji, takvo delo neće biti potrebno ponavljati u sledećoj etapi dela. Umesto toga, čovečanstvo se može dovesti na prelepo odredište. Pošto je pretrpeo ovaj bol umesto čoveka, On je stoga sposoban da dovede čoveka na prelepo odredište – to je Njegov plan. Neki bezumni ljudi kažu: „Zašto nisam video kako ovaploćeni Bog podnosi svu tu patnju? Nije sve istrpljeno u celosti. Treba podneti sve vrste patnji i u najmanju ruku On treba da pretrpi raspeće.” Bol raspeća je ranije već pretrpeo i ne treba ponovo da se trpi. Osim toga, ljudi ne smeju da govore takve stvari. Zar nije ovaploćeni Bog mnogo patio tokom ovih godina? Tako razmišljaju samo bezumni ljudi. U okviru patnje koju može da podnese ovaploćeni Bog, praktično sva patnja koja pogađa čovečanstvo mogla bi da Ga zadesi. Što se tiče prekomerne patnje, patnje koju može da podnese samo jedan čovek od hiljadu, Bog ne treba to da trpi, jer se kroz svu tu patnju već prošlo. Bog može da iskusi tu vrstu patnje, i to dokazuje da se On ne razlikuje od normalnih ljudi, da ne postoji razlika između Njega i ljudi, da ne postoji odvojenost između Njega i ljudi, i da On pati baš kao i ljudi. Kada ljudi pate, i Bog pati. S vremena na vreme, ljudi se razbole i trpe bol, a Bog to lično doživljava – On je okusio svu tu patnju. Ovog puta, stradanje ovaploćenog Boga nije kao ranije, kada je morao da okusi smrt na krstu. To nije potrebno, jer je već doživljeno. Ovo vreme se svodi samo na doživljavanje ljudske patnje i preuzimanje patnje čoveka na Sebe. Ranije je Jahve delao kao Duh i od toga je čovek mogao da zadobije neke stvari. Delo ovaploćenog Boga, međutim, ljudi mogu i da vide i da osete, čineći ga zgodnijim i pristupačnijim za ljude nego delo Duha. To je jedan aspekt. Drugi aspekt je da ovaploćeni Bog može da iskusi jade sveta. To se apsolutno ne može postići delovanjem Duha; to se, nužno, može postići samo ovaploćenjem. Da Duh dela, On bi rekao ono što ima da kaže i potom otišao. Čak i kada je u dodiru s ljudima, On i dalje ne može da iskusi jade sveta. Neki ljudi možda žele da pitaju: „Ako ovaploćeni Bog pati, zar ne pati i Duh? Zar Duh ne može i to da iskusi?” Nije li i pomisao na to besmislena? Duh može da iskusi patnju tek pošto se obuče u telo. Duh i telo su nedeljivi; Duh takođe doživljava stradanje tela. Da se Duh nije obukao u telo, On to ne bi mogao da iskusi. Osećaj stradanja tela je mnogo podrobniji, stvarniji i konkretniji. To je nešto do čega Duh ne može da dopre. Postoje neke stvari u fizičkom svetu koje delo Duha ne može da zameni. To je najsveobuhvatniji značaj ovaploćenja.

Rečeno je da Hristos nije učestvovao uporodičnoj sreći sveta. Neki kažu: „Hristos je bio dobro ugošćen gde god je išao. Neki ljudi su mu čak kupovali lepe stvari i svuda je bio veoma cenjen. Sigurno je prilično uživao u tome i On uopšte nije mnogo patio, pa kako bi se onda moglo reći da nije učestvovao u tome?” Šta kažete na tu izjavu? Reći da nije učestvovao u tome ne znači da nije uživao u tim stvarima, već da nije patio ništa manje zbog tih stvari. To je ono što se podrazumeva pod „On nije učestvovao u tome”. Na primer, pretpostavimo da si oboleo od neke bolesti i neko ti pokloni lepu odeću. Da li bi ti ta odeća olakšala bolesničke muke? Ne bi. Nimalo ti ne bi olakšala. I dalje moraš da propatiš ono što moraš da propatiš, i to je ono što se podrazumeva pod „ne učestvovati u tome”. Na primer, patnja koja proizilazi iz bolesti, ili iz ograničenja koja nameće okolina, ne može biti olakšana zadovoljstvima tela, a Hristos nije uživao u takvim stvarima. Zato se kaže: „On nije učestvovao u tome.” Neki bezumni ljudi misle: „Ako Bog ne učestvuje u zajedničkoj sreći sveta, onda nije važno kako Ga primamo, jer će Bog patiti bez obzira na to šta mi činili.” Takvo shvatanje je više nego besmisleno i ukazuje na to da u njihovom srcu ima zlobe. Ljudska srca moraju da se iskoriste na najbolji mogući način; ljudske dužnosti moraju da se obavljaju na najbolji mogući način. Zatim postoje oni koji ovako to shvataju: „Bog je nekada uživao u potpunom blaženstvu, a sada je došao da proba nešto drugačije – jade sveta.” Zar je to toliko jednostavno? Morate razumeti zašto Bog dolazi da iskusi jade sveta. Značaj svega što Bog čini poseduje znatnu dubinu. Razmotrimo, na primer, Isusovo raspeće. Zašto je Isus morao da bude razapet? Zar se to nije dogodilo da bi On iskupio čitavo čovečanstvo? Takođe, dakle, postoji veliki značaj u trenutnom ovaploćenju Boga i Njegovom doživljavanju jada sveta – to je zarad prelepog odredišta čovečanstva. U Svom delu, Bog uvek radi upravo ono što je najpraktičnije. Zašto Bog vidi čoveka kao bezgrešnog i zašto čovek može da ima tu sreću da stane pred Boga? Zato što je Isus bio prikovan za krst, zato što je nosio ljudske grehe i iskupio čovečanstvo. Zašto, onda, čovečanstvo više neće patiti, neće osećati tugu, neće liti suze i neće više uzdisati? To je zato što je sadašnje ovaploćenje Boga preuzelo svu tu patnju na sebe i ta patnja je sada pretrpljena u ime ljudi. To je kao majka kojoj se dete razbolelo i ona se moli Nebu, moleći da joj uzme život ako to znači da će njeno dete biti izlečeno. Bog takođe deluje na taj način, nudeći Svoj bol u zamenu za prelepo odredište koje će tada nastati za čovečanstvo. Neće više biti ni tuge, ni suza, ni uzdaha, ni patnje. Bog plaća cenu – cenu ličnog doživljavanja jada sveta u zamenu za prelepo odredište koje će uslediti za čovečanstvo. Reći da se to radi „u zamenu za” prelepo odredište ne znači da Bog nema moć ili vlast da podari čovečanstvu prelepo odredište, već da Bog želi da pronađe praktičniji i moćniji dokaz da potpuno ubedi ljude. Bog je već iskusio ovu patnju, tako da je On osposobljen, On ima silu, a još više ima autoritet da isporuči čovečanstvo na prelepo odredište, da pruži čovečanstvu to prelepo odredište i obećanje. Sotona će u potpunosti poverovati; sve tvorevine vaseljene će u potpunosti poverovati. Na kraju, Bog će dozvoliti čovečanstvu da primi Njegovo obećanje i ljubav. Sve što Bog čini je praktično, ništa što On čini nije isprazno i On sve to Sȃm doživljava. Bog plaća cenu sopstvenog doživljavanja patnje u zamenu za odredište za čovečanstvo. Zar to nije praktično delo? Roditelji su u stanju da plate visoku cenu za svoju decu i to predstavlja njihovu ljubav prema deci. Radeći to, ovaploćeni Bog je, naravno, najiskreniji i najverniji čovečanstvu. Suština Boga je verna; On čini ono što kaže i sve što čini postignuto je. Sve što On čini za ljude je iskreno. On ne izgovara prazne reči; kada kaže da će platiti cenu, On plaća pravu cenu. Kada kaže da će preuzeti jade čovečanstva i patiti umesto njih, On zapravo dolazi da živi među njima, osećajući i doživljavajući tu patnju lično. Nakon toga, sve će stvari u vaseljeni priznati da je sve što Bog čini ispravno i pravedno, da je sve što Bog čini stvarno: to je moćan dokaz. Pored toga, čovečanstvo će u budućnosti imati prelepo odredište, a svi oni koji ostanu hvaliće Boga; s divljenjem će govoriti da su Božja dela zaista učinjena iz Njegove ljubavi prema ljudima. Bog dolazi među ljude ponizno, kao obična osoba. On ne obavlja tamo neko delo, ne izgovara tamo neke reči i zatim odlazi; namesto toga, On govori i praktično deluje dok doživljava bol sveta. Tek kada završi sa doživljavanjem tog bola, On će otići. Eto koliko je stvarno i praktično Božje delo; svi koji ostanu hvaliće Ga zbog toga, i videće Božju vernost čoveku i Njegovu dobrotu. Božja suština lepote i dobrote može se videti u značaju Njegovog ovaploćenja u telu. Sve što čini je iskreno; sve što kaže je ozbiljno i verno. Sve što namerava da učini, Onučini u praksi; kada postoji cena koja treba da se plati, On je i plaća; On ne govori u prazno. Bog je pravedan Bog; Bog je veran Bog.
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Značaj Božjeg doživljavanja ovozemaljske patnje

U zamenu za čovekovo divno odredište u budućnosti, ovaploćeni Bog pati u ime ljudi. Korak dela koje je Isus obavio bio je da bude razapet kao obličje grešnog tela, da bude žrtva za greh, da iskupi celo čovečanstvo, da postavi temelje za čovekov ulazak u divno odredište. On je razapet, nosio je čovekov greh i iskupio je čovečanstvo od greha. Drugim rečima, poslužio je kao dokaz da su čoveku oprošteni gresi i da je on u stanju da stane pred Boga. Isus je bio moneta za raskusurivanje u borbi sa Sotonom. Sada kada su stigli poslednji dani, Bog želi da privede kraju Svoje delo, da okonča ovu eru i da one koji preostanu povede u divno odredište. Bog se ponovo ovaplotio i u isto vreme dok osvaja, osuđuje i pročišćava čoveka, On pati namesto čoveka i nudi to kao dokaz i činjenicu za čovekovo oslobođenje od svakog bola; to jest, Bog nosi Sopstveno svedočanstvo i On koristi taj dokaz, to svedočanstvo, da porazi Sotonu, da osramoti đavole, i kao zamenu za čovekovo divno odredište.

Ima ljudi koji kažu: „Ovaploćeno telo koje dela je Bog na delu. Ne dela to ljudsko telo već Ga Duh Božji kontroliše iznutra.” Da li je to tačno? Nije. Već je rečeno: da bi Božje ovaploćenje izvršilo korak dela osvajanja, on treba da se izvrši usred normalne ljudskosti; ono što vidiš jeste normalna ljudskost, ali to je zapravo Sȃm Bog na delu; kada to ljudsko telo dela, zapravo Sȃm Bog dela. Kada im se tako objasni i besedi, ljudi često veruju da je to ljudsko telo samo oruđe, spoljašnja ljuštura, da On deluje samo kada Božji Duh govori i kontroliše Ga iznutra i da On ne deluje bez te kontrole; ljudsko telo govori sve kako Ga Duh upućuje, a kada nema uputstava, On ništa ne govori. Da li je stvarno tako? Nije. Kada se Duh otelotvori, Duh i telo postaju jedno. Telo koje dela je Duh koji dela, Duh koji dela je telo koje dela – samo se to može nazvati ovaploćenjem. Jedno od najubedljivijih objašnjenja danas je sledeće: kada se tokom poslednjih dana Bog ovaploti, On s jedne strane dolazi da obavi delo osvajanja i privede ovu eru kraju. S druge strane, ljudsko telo koje dolazi da doživi ljudski bol je Sȃm Bog koji dolazi da doživi ljudski bol; Božje telo i Sȃm Bog su jedno. Ljudsko telo nije oruđe za koje ljudi veruju da jeste, ni puka ljuštura – niti, kako ljudi veruju, neka vrsta kontrolisanog fizičkog entiteta. To ljudsko telo je otelotvorenje Sȃmog Boga. Način na koji su ljudi to ranije shvatali bio je suviše površan. Ako bi se zajedništva pridržavala ljudskih predstava, onda bi ljudi bili skloni da odvoje telo i Duh, telo bi bilo telo, a Duh bi bio Duh. To je zastranjivanje. Samim tim, ljudima bi bilo lako da gaje predstave.

Ono što ljudi danas takođe moraju da shvate jeste sledeće: Bog se ovaplotio da bi iskusio ljudsku bol, ali bol i bolesti koje je pretrpeo ovaploćenjem nisu nešto što On treba da trpi. Neki ljudi veruju da je taj bol neizbežan, s obzirom da se radi o običnom, normalnom telu obične osobe, a ne o telu nekog natprirodnog bića. Misle da On treba da trpi glavobolje i ljudske nevolje, da treba da Mu bude vrućina kada je i drugima vrućina i da treba da trpi hladnoću zajedno sa svima ostalima kada je hladno. Ako je to način na koji razmišljaš, onda to obično i normalno ljudsko telo vidiš potpuno isto kao i bilo koju osobu, bez razlike. Ali činjenica je da u tegobama koje ovo telo trpi ima smisla. Normalne ljudske bolesti ili druge teškoće jesu ono što ljudi treba da trpe, to su teškoće koje iskvareno čovečanstvo treba da trpi – to je normalan zakon. Ali zašto ovaploćeni Bog trpi ove teškoće? Da li je Isus bio prikovan za krst zato što je to trebalo da Mu se dogodi? Isus je bio ovaploćenje, bio je bezgrešan, a prema zakonima tog vremena i prema onome što je tada učinio, nije trebalo da bude razapet – pa zašto je onda završio na krstu? Da bi iskupio celo čovečanstvo. Sve nevolje koje je pretrpelo sadašnje ovaploćenje, svi progoni koji su Ga zadesili – da li se sve to desilo slučajno? Ili ih je Bog namerno isplanirao? Nisu namerno isplanirani, niti su se slučajno dogodili; u stvari, odigrali su se u skladu s normalnim zakonima. Zašto to govorim? Zato što je Bog došao među ljude, dao je sebi slobodu da deluje na taj način, i za vreme tog dela, On je pretrpeo isti bol kao i ljudi. Da je Bog namerno isplanirao bol, onda bi patio samo nekoliko dana; veći deo vremena On ne bi patio. I tako, patnja koju Bog doživljava među ljudima dok dela nije namerno isplanirana, ali ni On nije nenamerno pretrpeo malo nevolja; umesto toga, On je došao da iskusi patnju koja postoji među ljudima, On je Sebe smestio među ljude, patio je kao oni i imao je isti tretman, bez ikakvih izuzetaka. Zar nije i Hristos progonjen baš kao što ste i vi? Vas gone; zar nisu i Hrista gonili? Ljude muče bolesti; da li Hristos manje pati? On nije pošteđen. Da li je to teško razumeti? Ima i onih koji veruju da Bog treba da pati nakon dolaska da obavi delo u zemlji velike crvene aždaje – zar nije i to pogrešno? Bogu nije važno da li On treba ili ne treba da pati. Bog lično plaća cenu patnje među ljudima, tako da ljudi više ne bi patili, a zatim vodi čoveka na divno odredište, ostavljajući time Sotonu potpuno uverenog. Bogu je neophodno da trpi te bolove. Da On nije želeo da trpi taj bol tokom ovog koraka dela, već samo da shvati ljudski bol i ništa više, da je upotrebio nekoliko apostola ili ljudi koje bi Sveti Duh iskoristio umesto Njega, koji bi zatim izvestili Boga o bolovima koje su pretrpeli – ili, da je koristio nekoliko posebnih pojedinaca da svedoče i naveo ih da trpe najveće bolove među ljudima – onda bi, da su bili u stanju da trpe taj bol i svedoče, sȃm Sotona bio potpuno uveren, a zauzvrat za ono što čine, ljudi ne bi morali da pate u budućnosti. Da li bi Bog to mogao da uradi? Mogao bi, ali samo Sȃm Bog obavlja delo Sȃmoga Boga. Ma koliko da je uzvišeno svedočenje ljudi, ono nema uticaja na Sotonu, koji bi rekao: „Kad si se već ovaplotio, zašto lično ne doživiš ljudsku bol?” Drugim rečima, da Bog nije tako delao, takvo svedočenje ne bi bilo baš ubedljivo. Božje delo mora da obavi Sȃm Bog, jer će ono tek tada biti praktično. Iz ovog koraka dela koji je obavio Bog, takođe se može videti da ima smisla u svemu što Bog čini, da ima smisla u svem bolu koji ovaploćenje trpi, da On ne čini ništa nasumično, niti obavlja beskorisno delo. Dolazak ovaploćenja da dela i da iskusi ljudski bol nije neobavezan, već krajnje neophodan: on je od najveće potrebe za čovečanstvo i za buduće odredište čovečanstva, sprovodi se i posvećuje radi spasenja ljudi, zadobijanja ljudi i dovođenja ljudi na divno odredište.

O istinama koje se odnose na ovaploćenje treba govoriti iz nekoliko uglova:

1. Neophodnost običnog i normalnog ljudskog tela.

2. Praktični aspekt dela tog običnog i normalnog ljudskog tela.

3. Smisao – što takođe znači neophodnost – Božjeg dolaska među ljude da iskusi ljudsku bol.

Zašto Bog mora lično da iskusi ljudsku bol? Zar nije u redu da On to ne učini? Ovde postoji još jedan aspekt smisla. Delo ovog običnog i normalnog ljudskog tela može osvojiti i usavršiti ljude, ali suština ljudi i zakoni čovekovog postojanja znače da će oni i dalje živeti u ispraznosti, bolu, agoniji i vajkanju i da će i dalje biti nemoćni da se otarase svojih boljki. Na primer, tvoja ljubav prema Bogu je dostigla određenu tačku, imaš izvesno iskustvo u razumevanju Boga, tvoja iskvarena narav je rešena i Bog kaže da si usavršen i da si neko ko voli Boga. Ako Bog spasi ljude do te mere i onda ode – ako se delo ovaploćenja tako završi – onda bi ljudske boljke, ispraznost i tuga i nevolje tela i dalje postojale, što znači da Božje delo spasenja ljudi ne bi bilo dovršeno. Osoba je možda usavršena i možda poznaje, voli i obožava Boga, ali da li je u stanju da reši svoje boljke i nedaće? Posedovanje istine to ne može da reši. Niko nikada nije rekao da ih sada, kada poseduju istinu, bolesti tela više ne pogađaju niti izazivaju patnju – niko ne može da popravi takvu vrstu bola. Možeš samo da kažeš: „Život mi se sada čini tako smislenim, ali i dalje patim kada sam bolestan.” Da li je stvarno tako? I da li je taj osećaj stvaran? Dakle, ako bi ovaploćenje jedino obavljalo delo osvajanja i usavršavanja čoveka, ako bi ovaploćenje samo usavršavalo ljude i ne bi razrešavalo bol koji trpi telo ljudi, onda bi svi bolovi sa kojima se suočavaju ljudi na zemlji – bolesti, radosti i tuge, kao i lične brige – sve bi to bilo nerešivo, pa čak i ako bi se dozvolilo ljudima da žive hiljadu, deset hiljada godina na zemlji, te nevolje, kao ni pitanja rođenja, starosti, bolesti i smrti ne bi bila razrešena. Bog je došao da iskusi taj ljudski bol; iskusivši ga, On ga rešava iz samog korena, a posle toga, čoveka više ne muče pitanja rođenja, starosti, bolesti ili smrti. Isus je iskusio smrt. Ovo ovaploćenje samo doživljava bol rođenja i bolesti (starost se ne mora doživeti, a u budućnosti ljudi neće stariti). Jednom kada On iskusi sav taj bol, ljudski bol će konačno biti otklonjen. Kada Bog bude pretrpeo sav bol u ime ljudi, imaće moćne dokaze koji će na kraju biti razmenjeni za divno odredište čovečanstva, stajući tako na kraj ljudskom rođenju, starosti, bolesti i smrti. Zar to nije smisleno? I tako, bilo da se radi o rođenju, bolesti, teškoćama ili agoniji, ovaploćenje doživljava ljudski bol i bez obzira o kojem se aspektu takvog bola radi, ovaploćenje to čini u ime ljudi, služeći kao simbol i kao predskazanje. On je doživeo sav taj bol, On ga je lično podneo, tako da čovečanstvo više ne treba da ga trpi. U tome leži značaj. Kada ljudi jednom budu usavršeni, biće u stanju da obožavaju Boga i da vole Boga, kao i da postupaju u skladu sa Božjom voljom, da postupaju u skladu sa Božjom rečju i da postupaju u skladu sa Božjim zahtevima, nakon čega se njihove nevolje i bol rešavaju. To je značaj Božje patnje u ime ljudi i ona im omogućava ne samo da obožavaju Boga na zemlji, već i da budu oslobođeni mučenja i opterećenja tim bolestima, da budu oslobođeni pitanja rođenja, starosti, bolesti i smrti, da se oslobode ciklusa života. Dok pati i prepoznaje bol tokom sadašnjeg ovaploćenja, Bog sve to podnosi u ime ljudi, a kada ga jednom podnese, oni koji ostaju ne moraju da trpe taj bol – a to je predskazanje. Neki nesuvisli ljudi pitaju: „Znači Bog to čini u ime ljudi sasvim Sam?” Dovoljno je da se Bog ovaploti i da pati u ime čoveka – zar treba još neko? To je zato što Bog može sve da uradi Sam i može da zauzme mesto svega, može da predstavlja sve i može da simbolizuje sve, sve što je lepo, dobro i pozitivno. Štaviše, sada kada je praktično iskusio čovekov bol, On je još osposobljeniji da koristi još ubedljivije svedočenje i dokaze kako bi stao na kraj svoj budućoj ljudskoj boli.

Kada se tako obavi, delo ovaploćenja iz dva koraka je završeno i ono postaje čvrsta linija koja spaja prvi i drugi korak ovaploćenja. Delo iz dva koraka je rešilo sav bol ljudskog postojanja i pojedinačne ljudske patnje. Zašto Bog mora lično to da učini u ljudskom telu? Pre svega, ljudi moraju da shvate odakle potiče bol rođenja, starosti, bolesti i smrti, te zbog čega čovek mora čitavog života to da trpi. Nije li sve to bilo nepostojeće kad je čovek prvi put stvoren? Odakle potiče sav taj bol? Taj bol je nastao nakon što je čoveka iskušao i iskvario Sotona i nakon toga se čovek izopačio. Bol, nevolje i praznina ljudskog tela, i sve te grozne stvari u ljudskom svetu – sve se to pojavilo nakon što je Sotona iskvario čoveka. Nakon što je čoveka iskvario, Sotona je počeo i da ga muči, te je čovek sve više propadao, sve se ozbiljnije razbolevao, sve ga je više bolelo i sve je više osećao da je svet prazan i jadan, da je u tom svetu nemoguće opstati i da je život na ovom svetu sve beznadežniji. Za sav taj ljudski bol je, dakle, kriv Sotona, i on se pojavio nakon što je Sotona iskvario čoveka i ovaj postao izopačen. Da bi ljude izvukao iz Sotoninog zarobljeništva i da bi im dao divno odredište, neophodno je da Bog lično iskusi taj bol. Čak i ako su ljudi bezgrešni, još uvek ima stvari koje su za njih bolne, Sotona ih i dalje kontroliše, još uvek može njima da manipuliše i da izazove najveću bol i mučenje. Dakle, ovaploćenje lično doživljava te bolove, izbavlja ljude iz Sotoninih kandži i sprečava ih da podnose još više bola – zar to nije dubokosmisleno? Kada je Isus došao da obavi delo iskupljenja, naizgled se činilo da se On ne pridržava zakona i propisa, ali to je zapravo ispunilo zakon, dovelo je do kraja Doba zakona i uvelo Doba blagodati, donoseći milost i blagost čoveku, a nakon toga je Isusovim raspećem čovek bio oslobođen svih grehova. Isus je upotrebio svoju dragocenu krv da bi dao čoveku pravo da se vrati pred Božji presto. Može se reći da je On iskoristio dokaz i činjenicu raspeća da iskupi ljude. Iako je Bog oprostio čoveku grehe, Sotona je već preduboko iskvario čoveka, njegova grešna priroda je opstala, a on je nastavio da greši i prkosi Bogu. To je neosporna činjenica i tako se Bog po drugi put ovaplotio da bi obavio delo čišćenja čoveka od njegove grešne prirode, to jest, On sudi čoveku i grdi ga da bi ga pročistio od njegove iskvarene naravi. Kada se Bog prvi put ovaplotio, bio je razapet radi greha čovečanstva; On je iskupio čovečanstvo i čovek se vratio pred Boga. Kada se Bog drugi put ovaplotio, došao je da osvoji ljude, da spase ljude tako što će ih osvojiti. Iako su mnogi prihvatili Božje delo i često jedu i piju Božje reči, oni i dalje ne poznaju Boga, ne znaju gde je On, ne bi Ga prepoznali čak i da Ga vide pred sobom, takođe su skloni da imaju predstave i zablude o Bogu, a ponekad je način na koji vide stvari protivan Bogu. Zašto je tako? Zato što ne razumeju istinu i nemaju istinsko znanje o Bogu. Kada ljudi imaju znanje o Bogu, drago im je da pate i žive za Boga, ali Sotona i dalje kontroliše slabosti u njima, Sotona i dalje može da ih navede da pate, zli duhovi i dalje mogu da delaju i izazivaju nemir u njima, da uđu u njih, da ih poremete i uznemire i potpuno ometu. Postoje stvari u ljudskim mislima i svesti koje Sotona može da kontroliše i da njima manipuliše. Dakle, ponekad ste bolesni ili uznemireni, ima trenutaka kada osećate da je svet usamljeno mesto, ili da nema smisla živeti, a ima čak i trenutaka kada možda tražite smrt i želite da se ubijete. Drugim rečima, tim bolovima upravlja Sotona i oni su čovekova fatalna slabost. Nešto što je Sotona iskvario i izgazio, Sotona može i dalje da koristi; to je lanac koji Sotona zateže. I tako, Bog se još jednom ovaplotio tokom poslednjih dana da bi obavio delo suda, dok istovremeno obavlja delo osvajanja, On pati umesto čoveka, plaća cenu patnje u ljudskom telu, plaća tu cenu da bi rešio i razrešio bol i fatalnu slabost u čoveku. Kada Bog jednom povrati čoveka plaćajući cenu patnjom među ljudima, Sotona više neće moći da drži čoveka pod kontrolom i čovek će se u potpunosti vratiti Bogu i tek tada će potpuno pripadati Bogu! Zašto si u stanju da živiš za Boga i da Mu se klanjaš, ali Mu ne pripadaš nužno u potpunosti? Zli duhovi još uvek mogu da iskoriste tvoje slabe tačke, još uvek mogu da se poigravaju s tobom, još uvek mogu da te koriste, jer su ljudi previše glupi. Neki ljudi ne mogu da uvide razliku između toga da li ih pokreće Sveti Duh ili ih ometa zli duh. Oni čak ne mogu da uvide razliku ni između dela Svetog Duha i dela zlih duhova. Zar to nije fatalna slabost? Kada zli duhovi deluju, nema tog praznog prostora koji neće iskoristiti. Oni mogu da govore iz tebe ili na tvoje uvo, ili mogu da ti ometaju um i da ti prekidaju misli, čineći te bezosećajnim na dodir Svetog Duha, sprečavajući te da to osetiš, a onda će zli duhovi početi da te ometaju, da ti pometu misli i da čine da izgubiš razum, pa čak i da ti duša napusti telo. To je delo koje zli duhovi čine u ljudima, a ljudi su u velikoj opasnosti ako ne mogu da utvrde šta je to zaista. Danas je Bog podneo taj bol za čoveka i kada čovek bude imao divno odredište, ne samo da će živeti za Boga, već više neće pripadati Sotoni i više neće imati ništa što bi Sotona mogao da zategne; čovekove misli, duh, duša i telo pripadaće Bogu. Možda je danas tvoje srce okrenuto Bogu, ali ima trenutaka kada ne možeš da se odupreš Sotoni, tako da, kada ljudi steknu istinu, u stanju su da se potpuno pokoravaju Bogu i da Ga obožavaju, ali bilo bi nemoguće da budu potpuno slobodni od Sotoninog ometanja, a još manje moguće da ne obolevaju, jer je Sotona pogazio ljudska tela i duše. Ljudske duše su prljava mesta, u njima je Sotona boravio i Sotona ih iskorištava. Sotona je još uvek u stanju da ometa i kontroliše, da spreči tvoj um da bude bistar, sprečava te da prepoznaš istinu. Dakle, to što se Bog ovaplotio da bi iskusio ljudski bol i patio u ime ljudi nije neobavezno, već je krajnje neophodno!

Morate razumeti da se Bog dva puta ovaplotio da bi dovršio delo spasavanja čovečanstva. Da je postojalo samo prvo ovaploćenje, ne bi bilo moguće potpuno spasiti čovečanstvo, jer je prvo ovaploćenje obavilo delo iskupljenja i glavna Mu je svrha bila da rešava problem opraštanja ljudskih greha i da priprema čoveka da bude dostojan da stane pred Boga. Drugo ovaploćenje obavlja delo suda kako bi se očistila čovekova iskvarenost i popravila čovekova iskvarena narav, ali to još uvek ne može da učini da čovek u potpunosti pripada Bogu. Pored toga, ovaploćenje mora da doživi i iskustvo ljudskog bola da bi se deo čoveka koji je Sotona iskvario u potpunosti iscelio – rešavajući tako, iz korena, problem čovekove patnje i mučenja. Takvi su koraci dela dva ovaploćenja. Nijedno od njih nije bespotrebno. Stoga ne smeš olako gledati na bol koji je ovaploćenje pretrpelo. Ponekad plače, ponekad je u bolovima i uznemiren, a ponekad izgleda slab i rastužen. Ne smeš olako gledati ni na šta od toga, a još manje treba da imaš predstave o tome. Ako imaš predstave o tome, onda si izuzetno glup i buntovan. Niti, štaviše, treba da veruješ da je to ono što treba da trpi normalno ljudsko telo; to je još više pogrešno, i ako to kažeš, onda bogohuliš. Ljudi moraju da shvate da je bol koji su pretrpela oba ovaploćenja neophodan. To nije od najveće potrebe za Samog Boga, već za čovečanstvo. Iskvarenost čovečanstva je tolika da to ne može da se ne obavi, mora da se obavi da bi iskvareno čovečanstvo u potpunosti bilo spaseno. Bog deluje tako da bi ljudi progledali sopstvenim očima. Sve što On radi je javno, nije skriveno ni od koga. On ne trpi u tajnosti, sasvim Sȃm, jer strepi da će ljudi videti i steći predstave. On se ne krije ni od koga, bez obzira na to da li su ljudi verovali u Boga dugo ili kratko, da li su stari ili mladi, ili da li su u stanju da proniknu u istinu ili ne. Zato što je to dokaz i svako može da dokaže da je ovaploćenje Boga pretrpelo previše bola, da je On zaista podneo bol čovečanstva. Nije istina da je On pretrpeo samo nekoliko dana bola na mestu za koje niko ne zna i da On provodi većinu svog vremena u stanju lagodnosti i zadovoljstva – to nije slučaj. Delo i stradanje Hristovo nije skriveno ni od koga; On se ne boji da ćeš biti slab, ni da ćeš imati predstave, niti da ćeš prestati da veruješ. A šta znači to što se ni od koga ne krije? Da je od presudnog značaja! Ovaploćenje nikada nije dokono. Ti vidiš da ima trenutaka kada On ne govori niti ispušta bilo kakav zvuk, ali On i tada dela, On još uvek pati u Svom srcu! Da li ljudi to shvataju? Čak i kada ljudi to vide, oni ne shvataju. Ima ljudi koji znaju da Bog danas ima obično i normalno telo, ali da li znaš kakvo delo ovo obično i normalno telo obavlja danas? Ne znaš. Tvoje oči vide samo spoljašnjost, ne možeš da vidiš unutrašnju suštinu. Stoga, bez obzira na to koliko godina izgleda da je ovaploćenje zvanično delalo, Bog zapravo nikada nije imao ni trenutak odmora; iako On ponekad ne govori niti ispušta bilo kakav zvuk i ne dela u velikim razmerama, Njegovo delo ne staje i On još uvek pati namesto ljudi. Neki ljudi, kada pokušavaju da procene da li se Bog ovaplotio i da li jeste ili nije Hristos, gledaju da li Bog govori: ukoliko ne progovori dve ili tri godine, onda On nije Bog i zato oni brže-bolje prestaju da veruju u Boga. Stav takvih ljudi prema svojoj veri u Boga može se opisati sa „živi bili pa videli” i oni nemaju znanje o Bogu. Možda postoje ljudi koji danas „žive da vide” i koji kada vide da se Bog neko vreme nije oglasio, u svojim srcima pomisle: „Da li je Božji Duh otišao i uzašao na nebo?” Da li je pogrešno tako razmišljati? Ne sudite olako. Ako imaš predstave ili sumnje, moli se Bogu, traži istinu, više čitaj reč Božju i svi ti problemi će biti rešeni. Nemoj slepo da razgraničavaš stvari sa „možda ovo, ili možda ono” – to tvoje „možda” je zabluda i to su stavovi đavola i Sotone! Božje delo ne prestaje ni na trenutak. On se ne odmara, On uvek dela i uvek je u službi čovečanstva!

Hristova suština mora biti shvaćena po svim aspektima. Kako možeš da spoznaš Hristovu suštinu? Ključno je da moraš da znaš sva dela koja je obavilo to ljudsko telo. Ako samo veruješ da Duh tako deluje, a da telo ne deluje, da je telo samo kontrolisano Duhom, onda je to pogrešno! Zašto treba reći da je stradanje, razapinjanje, osvajanje celog čovečanstva i doživljavanje ljudske patnje delo koje obavlja Hristos? Zato što je Bog postao čovek i dela među ljudima. Duh i telo delaju istovremeno; nije onako kako ljudi zamišljaju, da telo ne govori i Duh ga tera da govori – to nije slučaj. Namesto toga, postoji velika sloboda: Duh i telo čine istu stvar; kada telo vidi da je neko pitanje skoro završeno, i Duh na isti način vidi to pitanje. Oni delaju istovremeno. Isto tako, da li je pogrešno reći da preovlađuje fizičko telo? Šta bi moglo da znači to da „fizičko telo preovladava”? Postoji kontekst za to: jednom kada Bog postane čovek, sve što čovek vidi jeste delovanje tela i da telo preovladava u doba ovaploćenja. U svakom slučaju, Duh i telo deluju istovremeno. Nikada ne može da se desi da Duh tera telo da govori, a da telo ne želi, ili da telo želi da govori, a da mu Duh ne da reči. To ne može da se desi. Ako ljudi u to veruju, onda greše – i smešni su. Duh i telo su jedno. Duh je otelotvoren u telu, pa kako je onda moguće da Duh želi da govori, a telo ne? Ili da telo želi da govori, a Duh ne da reči? Tako nešto ne može da se dogodi. Ovaploćenje Boga je otelotvorenje Duha u telu. Kada telo dela, On može da govori bilo kada ili bilo gde, što je potpuno drugačije od onoga kada Sveti Duh deluje u osobi. Samo Sveti Duh otelotvoren u telu je ovaploćenje i nema govora o odlasku Svetog Duha. Kada Sveti Duh deluje u ljudima, tu su uključeni izbor i okolnosti. Ako ljudi ne tragaju za istinom, ako idu svojim putem, onda ih Sveti Duh napušta i oni će to osetiti. Uvek postoje izobličenja u ljudskom razumevanju. Oni misle da zato što je Božje delo dostiglo ovu etapu, On više nema reči i da ne može da govori čak i da hoće. Da li je stvarno tako? Bog može da govori bilo kada, nikada nije bilo prekida između Duha i tela. Bez obzira na to koje se delo ili aspekt istine izražava, bez obzira s koje strane ga gledate, ovo je otelotvorenje Duha u telu, Bog je postao čovek, što znači da sav bol koji trpi telo takođe trpi i Duh koji lično doživljava ljudsku bol. O telu i Duhu se nikako ne sme govoriti odvojeno. Istina o ovaploćenju je najdublja od svih i zahteva od ljudi da imaju deset ili dvadeset godina iskustva, ili čak ceo život, pre nego što to zaista shvate.

Proleće 1997. godine


U veri u Boga, najvažnija stvar je zadobiti istinu

Neki ljudi već godinama veruju u Boga, ali i dalje ne odustaju od zadovoljstava koje im pružaju hrana, odeća i druga telesna uživanja. Može li to da zadovolji potrebe čovekovog srca? Ono što je ljudima najpotrebnije nejasno je čak i nekima koji veruju u Boga dugi niz godina. Ima ljudi koji Me vide kako nekome nešto dajem i počinju da se jogune, govoreći: „Kako to da se Bog brine o njima, a ne o meni? Ja to još nemam.” U stvari, ti niti gladuješ, niti ti nedostaje odeće. Ti si samo pohlepan; ne umeš da budeš zadovoljan i voliš da se takmičiš za stvari. Nije Moja obaveza da se brinem o vama. Tvoje ponašanje mora biti principijelno. Nikada se ne svađaj oko svojih interesa ili oko prednosti. Sve su to spoljne stvari; one nisu zamena za zadobijanje istine i života. Bez obzira na to koliko ti je lepa odeća, tvoje srce će i dalje biti prazno ako nisi zadobio istinu. Ljudi razumeju te stvari na nivou priče, ali ne mogu da odole kada se uistinu suoče s njima. Ne mogu da ih spoznaju onakve kakve jesu. Mnogo je ljudi na ovom svetu koji imaju bogatstvo i moć, a kakvi su životi tih ljudi? Sve se svodi na jelo, piće i razonodu; svakodnevno iće i piće; zabavljanje i darivanje gostiju i raskalašno ponašanje. Tako oni žive. Da li su to ljudski životi? Nisu. Usredsređeni su samo na celodnevno prežderavanje i opijanje, na nošenje firmirane robe, na to da budu primećeni gde god da odu i da se razmeću. Šta su takvi ljudi? Oni pripadaju đavolima i Sotoni; oni su zveri. Kada je nekim bogatim ljudima dosta zadovoljstava, oni gube interesovanje za život i ubijaju se. Možda im je bilo dosta uživanja u hrani, odeći i razonodi, ali zašto dižu ruku na sebe? Iz ovoga se vidi da slava i zarada, status, bogatstvo, hrana, odeća i uživanje uopšte nisu ono što ljudima zaista treba. Ne smete da težite tim stvarima. Ako čekate da se izopačite do tačke posle koje nema spasenja da biste se tada promenili, biće prekasno! Kada inteligentna osoba vidi tuđi neuspeh, ona neposredno crpe iskustvo iz toga i nema potrebu da ga sama doživljava. Neuka osoba, s druge strane, može da doživi neuspeh za neuspehom, a da i dalje ne može da izvuče pouku. Takvi moraju biti orezani da bi zadobili ma kakvu svest, ali do tada će biti prekasno. Oni koji su previše neuki nisu u stanju da zadobiju istinu. Samo inteligentni ljudi koji iskuse Božje delo mogu da zadobiju istinu. Činjenica je da je celom čovečanstvu potrebna istina i da samo traganjem za istinom ono može biti spaseno. Bez obzira da li si jedan od Božjih izabranika ili neznabožac, potrebno ti je da budeš opskrbljen istinom i potrebno ti je Božje spasenje. Neki ljudi uopšte nemaju ljudskosti i ni najmanje ne prihvataju istinu – takvi ljudi su zveri. Oni mogu da prisustvuju skupovima, ali ono za čime tragaju u svojim srcima jesu grešna zadovoljstva, zadovoljstva u hrani, odeći i zabavi i oni su ispunjeni tim stvarima. Uopšte ne tragaju za istinom, a srca su im ispunjena ateističkim pogledima i idejama o teoriji evolucije. Koliko god da s njima razgovaraš o istini, oni te ne čuju i, mada znaju da je vera u Boga dobra stvar i da su u stanju da istraju u svojoj veri, oni nisu u stanju da krenu putem traganja za istinom. Zato oni koji ne gaje ljubav prema istini nisu oni koje je Bog odredio za Njegovo spasenje.

Mnogi ljudi trenutno imaju užasno zbrkanu veru u Boga. Ne znaju šta treba da se zadobije verom u Boga; ne razumeju čemu služi vera u Boga – nemaju predstavu o tome. Oni ne znaju ništa o onome zbog čega bi čovek trebalo da živi, ne znaju po kojim pravilima oni treba da žive, niti kako da žive na način koji je vredan i značajan. Ako u svom srcu nisi siguran zašto moraš da veruješ u Boga, onda progon i bol koje trpiš zbog svoje vere u Boga nemaju ni vrednost ni značaj. Šta, tačno, ljudi nameravaju da zadobiju verom u Boga? Ako tvoja vera ne služi tome da zadobiješ istinu i život, nećeš li zažaliti kada Božje delo bude završeno, a ljudski ishod odlučen? Kada si prvi put odlučio da slediš Boga, da li je to bila samo impulsivna odluka, ili si razmislio o pitanju vere u Boga i shvatio o čemu se radi pre nego što si doneo odluku? Za šta tačno živiš? Koji je tvoj životni pravac i koji su tvoji ciljevi? Da li imaš odlučnost da slediš Boga do kraja i da na kraju zadobiješ istinu? Možeš li biti siguran da nećeš odustati na pola puta? Jesi li u stanju da odano izvršavaš svoju dužnost bez obzira na situacije koje mogu da nastanu i bez obzira na nevolje, iskušenja, poteškoće ili probleme sa kojima se suočavaš? Neki ljudi čak nemaju ni to malo vere ili odlučnosti da tragaju za istinom. Onda neće biti lako zadobiti istinu. Kada ljudi nisu zainteresovani za istinu, oni nisu u stanju da svojevoljno obavljaju svoju dužnost i ne daju se iskreno za Boga. Kako takvi ljudi mogu da slede Boga do kraja? Ako ih upitaš: „Zašto veruješ u Boga? Šta želiš od vere u Boga? Kojim putem treba da ideš?” oni ne bi znali zašto i ne bi bili sposobni da odgovore. To dokazuje da oni ne slede Boga da bi zadobili istinu i život, već da jure za prilikom da dobiju blagoslove. Kako neko takav može iskreno da ispunjava svoju dužnost? Što bolje razumeju istinu oni koji je zaista vole, to sa više volje obavljaju svoje dužnosti. Oni koji ne razumeju istinu često postaju negativni u obavljanju svoje dužnosti. Ako ne mogu da prihvate istinu, odustaće. Oni koji tragaju za istinom su drugačiji: što više obavljaju svoju dužnost, to više shvataju istinu, i dok to čine, njihova iskvarenost se čisti. Što neko bolje shvata istinu, to jasnije oseća veličinu onoga što dobija sledeći Boga i može da oseti da put na kojem sledi Boga postaje svetliji što dalje njime ide. To su ljudi koji su zadobili istinu. Ako ljudi zaista razumeju istinu, biće sigurni da će slediti Boga i ostati odani do kraja.

Kada se neki ljudi suoče sa bolešću i kada im život visi o koncu, mole se Bogu da ih spase, a kada to prebrode, počinju da shvataju ponešto od istine. Ali nije neophodno da svako doživi da doziva Boga u trenutku kada mu život visi o koncu. Samo pogledajte iskustva nekih drugih ljudi i slušajte njihove reči i njihova osećanja, i moći ćete da dobijete nešto iz toga. Čak i ako niste sami to doživeli, nešto možete naučiti iz tuđih iskustava. Kada im se bliži smrt, neki ljudi osećaju da se nisu mnogo promenili, da malo znaju o Bogu i da je ono što su učinili za Boga i koliko su Mu se dali, nedovoljno. Oni osećaju da nisu tragali za istinom tokom godina verovanja u Boga, da su dobili premalo i da previše duguju Bogu. Ako se desi da umru, oni to neće učiniti voljno, zato što će tako izgubili priliku da se pokaju. Kada se Jov suočio s kušnjama, rane su mu prekrile telo; njegova žena ga nije razumela i rugala mu se, a nisu ga razumeli ni prijatelji, već su ga čak i osuđivali i optuživali ga, verujući da je sigurno učinio nešto loše i uvredio Jahvea Boga. Govorili su Jovu: „Kako si uvredio Jahvea Boga? Slobodno ispovedi svoje grehe. Jahve Bog je pravedan.” Ali Jov je u svom srcu shvatio i nije osećao da je učinio nešto loše. Ipak, bilo mu je bolno da se suoči s takvom kušnjom! Draže mu je bilo da umre nego da živi u patnji; toliko je patio da je mislio da je smrt jedini način da je se reši, da će smrt biti njen kraj, a ipak je bio u stanju da hvali Boga u svom srcu. To nije nešto što obična osoba može da postigne. Većina ljudi ne hvali Boga kada oseća bol. Oni od Njega samo nešto zahtevaju, govoreći: „Bože, daj mi samo još jedan dah. Požuri i učini da opet budem zdrav! Učiniću sve što poželiš od mene kada mi bude bolje.” Počinju da se cenkaju. Kako treba da doživiš bolest kada se pojavi? Treba da izađeš pred Boga i da se moliš, tražiš i dokučiš Božju nameru; treba da preispitaš sebe da bi otkrio šta si to uradio što je bilo protivno istini, i kakva iskvarenost u tebi nije razrešena. Tvoja iskvarena narav ne može da se reši ako ne iskusiš patnju. Samo ako su prekaljeni patnjom, ljudi mogu da ne budu raspusni i da budu sposobni da žive pred Bogom u svakom trenutku. Kada neko pati, uvek se moli. On ne razmišlja o uživanjima u hrani, odeći i drugim zadovoljstvima; on se stalno moli u svom srcu, ispitujući sebe da vidi da li je učinio nešto loše i gde se možda nedavno protivio istini. Obično, kada se suočiš sa teškom bolešću ili čudnom boljkom zbog koje mnogo patiš, to se ne dešava slučajno. Bez obzira da li si bolestan ili dobrog zdravlja, Božja namera je u tome. Kada Sveti Duh deluje i kada si fizički dobro, obično možeš da tražiš Boga, ali prestaješ da Ga tražiš kada se razboliš i patiš, a i ne znaš kako da Ga tražiš. Živiš u bolesti, samo razmišljaš o tome koja terapija će ti pomoći da brže ozdraviš. Zavidiš onima koji nisu bolesni u ovakvim vremenima i želiš da se što pre oslobodiš svoje bolesti i bola. To su negativne i buntovne emocije. Kada se ljudi razbole, ponekad misle: „Da li sam ja izazvao ovu bolest sopstvenim neznanjem ili je to Božja namera?” Oni to naprosto ne mogu da shvate. U stvari, neke bolesti su uobičajene, na primer, prehlada, upala ili grip. Kada te pogodi ozbiljna bolest koja te iznenada obori, takva da bi radije umro nego patio, takva bolest se ne dešava slučajno. Da li se moliš Bogu i preklinješ Ga kada te susretnu bolest i patnja? Kako te delo Svetog Duha vodi i usmerava? Da li te On samo prosvećuje i prosvetljuje? To nije Njegov jedini metod; On će te takođe isprobati i oplemeniti. Kako Bog isprobava ljude? Zar On ne isprobava ljude tako što ih tera da pate? Patnja ide ruku pod ruku sa isprobavanjem. Ako ne zbog proba, kako ljudi mogu da pate? A bez patnje, kako se ljudi mogu promeniti? Patnja ide ruku pod ruku sa isprobavanjem – to je delo Svetog Duha. Ponekad Bog pruža ljudima nešto patnje jer inače ne bi znali svoje mesto u vaseljeni i postali bi drski. Iskvarena narav ne može u potpunosti da se razreši samo zborom o istini. Drugi mogu da ukažu na tvoje probleme za koje i sam znaš, ali ne možeš da ih promeniš. Bez obzira na to koliko se oslanjaš na snagu svoje volje da se obuzdaš, čak ni to što ćeš šamarati sebe, što ćeš se udarati u glavu, bacati se o zid i samopovređivati, neće rešiti tvoje probleme. Pošto u tebi postoji sotonska narav koja te stalno proganja, uznemirava i zbog nje ti se motaju svakakve misli i ideje, tvoja iskvarena narav će biti otkrivena. Šta onda radiš ako ne možeš to da rešiš? Moraš da budeš oplemenjen kroz bolest. Neki toliko pate tokom oplemenjivanja da ne mogu da ga podnesu i počinju da se mole i da tragaju. Kada nisi bolestan, tako si bezobziran i neobuzdano nadmen. Kada se razboliš, postaješ poslušan – možeš li tada i dalje da budeš neobuzdano nadmen? Kada jedva imaš dovoljno snage da govoriš, možeš li da držiš lekcije drugima ili da budeš nadmen? U takvim prilikama ne tražiš ništa; samo želiš da se oslobodiš patnje, bez razmišljanja o bilo kakvoj hrani, odeći ili uživanju. Većina vas nije iskusila taj osećaj, ali ćete razumeti kada ga iskusite. Sada ima nekih koji se bore za položaj, za telesna zadovoljstva i za sopstvene interese. To je sve zato što je njihova lakoća življenja prevelika, njihova patnja neznatna i oni su omalovaženi. Pred tim ljudima stoje teškoće i oplemenjivanje!

Ponekad će Bog organizovati neke situacije za tebe, orezivaće te kroz ljude oko tebe i izazvaće ti patnju da bi te naučio nekim lekcijama i da bi ti omogućio da razumeš istinu i vidiš stvari onakve kakve jesu. Bog obavlja to delo baš sada, tako što čini da tvoje ljudsko telo prati patnja, tako da možeš da naučiš svoju lekciju, razrešiš svoju iskvarenu narav i dobro obaviš svoju dužnost. Pavle je često govorio da ima trn u telu. Kakav je to bio trn? Bila je to bolest od koje nije mogao da umakne. Dobro je znao kakva je to bolest, da je usmerena na njegovu narav i prirodu. Da ga taj trn nije ometao, da ga nije pratila ta bolest, mogao je, bilo gde i bilo kad da uspostavi svoje carstvo, ali zbog te bolesti nije imao snage. Stoga u većini slučajeva bolest ljudima služi kao neka vrsta „zaštitnog bedema”. Ako nisi bolestan, već si prepun energije, možeš vrlo lako da učiniš neko zlo i da izazoveš nekakvu nevolju. Ljudi lako mogu da izgube razum kada su neobuzdano nadmeni i raspušteni. Zažaliće što su ikada učinili zlo, ali tada već više neće moći da pomognu sebi. Zato je biti malo bolestan dobra stvar; to čuva ljude. Možda si u stanju da rešiš sve probleme drugih ljudi i možeš da rešiš sve probleme u glavi, ali dokle god se ne oporaviš od neke bolesti, ne možeš ništa da uradiš. Obolevanje je zaista van tvoje kontrole. Ako se razboliš i ne postoji način da se izlečiš, onda je to patnja u kojoj treba da istraješ. Ne pokušavaj da je se otarasiš; prvo moraš da se pokoriš, da se moliš Bogu i da tražiš Božje želje. Reci: „O, Bože, znam da sam iskvaren i da sam loše prirode. Umem da činim buntovne stvari koje Ti se protive, stvari koje Te povređuju i nanose Ti bol. Kako je divno što si mi dao ovu bolest. Treba da joj se pokorim. Molim te, prosveti me, dozvoli mi da razumem Tvoju nameru i šta želiš da promeniš i usavršiš u meni. Molim te samo da me vodiš, da bih mogao da shvatim istinu i da krenem pravim životnim putem.” Moraš da tragaš i da se moliš. Ne smeš da budeš zbunjen, da veruješ da nema ničega u tome što si bolestan, da to ne može da bude dovođenje u red sa kojim se suočavaš zato što si uvredio Boga. Ne donosi ishitrene odluke. Ako si zaista neko ko nosi Boga u srcu, onda na šta god da naiđeš, ne dozvoli da to samo prođe pored tebe. Treba da se moliš i da tragaš, da osećaš Božju želju u svakoj stvari i da naučiš da se pokoriš Bogu. Kada Bog vidi da možeš da se pokoriš i da imaš bogopokorno srce, On će ti olakšati patnju. Bog to uspeva da postigne putem patnje i oplemenjivanja.

Tokom vremena, posvećeni hrišćani, učenici, apostoli i proroci kamenovani su do smrti, konjima su ih čerečili, sečeni su na komade, bacani u vrelo ulje, razapinjani… Stradali su na razne načine. Ovim želim da kažem da ne treba da očekuješ bezbrižan život kada slediš Boga. Nemoj to da tražiš; nemoj to da izvoljevaš. Zašto kažem da je pogrešno da ljudi zahtevaju nešto od Boga? To je zato što svaki mali zahtev predstavlja izvoljevanje, a to ne treba da radiš. Ne priželjkuj stvari rečima: „O Bože, Ti me dobro oblačiš, jer imam razloga da nosim lepe stvari. O, Bože, sada vršim svoju dužnost, tako da imam dobar razlog da Te molim da me blagosloviš i daš mi dobro zdravlje.” Ako se jednog dana razboliš, hoćeš li postati negativan? Hoćeš li prestati da veruješ u Boga? Da li ćeš nastaviti da obavljaš svoju dužnost i kad nisi zdrav? Zar u svakom slučaju ne bi trebalo da obavljaš svoju dužnost? To je poziv poslat sa neba, odgovornost koja se ne može prenebregnuti. Trebalo bi da obavljaš svoju dužnost, čak i ako je niko drugi ne obavlja. To je odlučnost koju moraš da imaš. Mnogi ljudi misle: „Ako, kada verujem u Boga, i dalje moram da patim, zašto ga onda sledim? Ja sledim Boga da bih uživao u Njegovim blagoslovima. Ako nema blagoslova u kojima mogu da uživam, neću ni da Ga sledim!” Zar to nije pogrešan način viđenja tog pitanja? Svi ste videli, iz sopstvenog iskustva tokom svih ovih godina, da na onima koji zaista tragaju za istinom nema jasno vidljivih blagoslova kao što ljudi zamišljaju. Da se bude dobro raspoložen i bezbrižan svakog dana, da se bude dobro obučen, da sve ide glatko i da se bude uspešan u životu – ničiji život više nije takav. Svi prolaze kroz život dan za danom, prepreke iskrsavaju jedna za drugom. Negde drugde, ljudi su diskriminisani i maltretirani na svojim radnim mestima; neke ljude uvek prati bolest; drugi su neuspešni u poslu, a članovi njihovih porodica koji nisu vernici ih napuštaju. Život ima svoje uspone i padove; nikada nije med i mleko. Što neko više traga za istinom, to više pati, dok oni koji uopšte ne tragaju za istinom žive lagodnim životom. Nemaju bolesti niti nevolje; sve im ide glatko, a drugi im zavide. Ipak, oni nemaju nikakav život-ulazak i žive kao nevernici. Oni koji iskreno slede Boga neizbežno moraju da trpe progon i teškoće. A šta dokazuje to što trpiš progon i teškoće? Da te Bog nije ostavio, da te Bog nije napustio, da je Božja ruka uvek na tebi i da te ne pušta. Da te On pusti, a ti upadneš u Sotoninu zamku, zar onda ne bi bio u opasnosti? Ako svaki dan živiš u grehu tražeći slavu i dobit, ako žudiš za zadovoljstvima i izopačuješ se pićem, kockanjem i promiskuitetom, Bog će te napustiti. Neće više obraćati pažnju na tebe, i sigurno ćeš biti eliminisan. Možeš da stekneš ovozemaljsko bogatstvo i status, ali ćeš, u stvari, izgubiti najdragoceniju stvar od svih – istinu, koja je večni život – a ti to ni ne znaš!

Neki ljudi kažu: „Zašto me Bog uvek dovodi u red? Zašto su drugi ljudi uvek zdravi dok sam ja stalno bolestan? Zašto ja uvek patim? Zašto je moja porodica tako siromašna? Zašto ne možemo da se obogatimo? Zašto nikada ne mogu da nosim lepu odeću? Kako to da drugi mogu da nose lepu odeću?” Nemojte biti ljubomorni na to u koliko Božje blagodati i blagoslova drugi ljudi uživaju. To može biti zato što je njihov rast mali i Bog razume njihovu slabost, pa im On daruje neku blagodat da uživaju u njoj, dopuštajući im da je iskuse u malim dozama, tako da postepeno počnu da shvataju Njegove postupke. Prema tebi Bog ima izuzetno stroge zahteve. Tvoj život, iz ljudske perspektive, nije nimalo srećan i ti stalno patiš, ali si shvatio mnoge istine, te treba da budeš veoma zahvalan Bogu i da ga hvališ. Takav je neko ko poznaje Božje postupke. Dokle god neko može da razume istinu, to je najveći Božji blagoslov, ma koliko da taj neko pati. To što te Bog često dovodi u red i što se često suočavaš s kušnjama, iz kojih često možeš da naučiš lekcije i razumeš istine – to znači da te Božja ljubav prati. Ako si uvek razuzdan i još uvek nisi doveden u red i nisi disciplinovan, ma koliko da traje tvoja razuzdanost, ako te niko ne orezuje ili ne obraća pažnju na tebe, onda si gotov. To znači da te je Bog napustio. Postoje neki ljudi koji ne obavljaju nikakvu dužnost i ne preuzimaju nikakvu odgovornost. Žive lagodno i bezbrižno, u velikoj udobnosti. Ne mogu ništa da nauče i ništa ne dobijaju. Da li je to sreća? Šta su mogli da dobiju od sopstvene spremnosti da budu razuzdani, od težnje za slobodom i svojih telesnih uživanja? Ti patiš i zamaraš se obavljajući svoju dužnost i svima je stalo do tebe; ponekad te oni orezuju. To pokazuje da te Bog voli i da preuzima odgovornost za tebe. Mnoga pitanja moraš da istražiš i moraš više da se moliš Bogu. Tada ćeš biti u stanju da razumeš Njegove namere. Bez obzira koju dužnost obavljaš, ni pod kojim okolnostima ne smeš da budeš svojeglav, ni razuzdan, ni površan, niti uporan u svojim pogrešnim metodama. Požuri da potražiš istinu kada imaš problem. Da budeš u stanju da ispuniš svoju dužnost i zadovoljiš Boga jeste ono što je najvažnije, a tvoje srce će spontano moći da uživa u miru i dobrom raspoloženju. Ako si previše samovoljan ili razuzdan, ne prihvataš disciplinu i prilično si tvrdoglav, onda ćeš biti u opasnosti. Kada budeš eliminisan, više nećeš imati prilika i biće prekasno za kajanje. Neki ljudi se mole sve vreme kada se prvi put razbole, ali kasnije, kada vide da ih molitve nisu izlečile, utonu u bolest, neprestano se žale i u svom srcu kažu: „Verovanje u Boga mi nije donelo ništa dobro. Bolestan sam a Bog me neće izlečiti!” To nije prava vera. U njoj uopšte nema pokornosti, a ono što iz nje proizlazi jeste njihova smrt, kad jednom završe s prigovaranjem. To je Božji opoziv njihovog ljudskog tela i slanje u pakao; za njih je to kraj svega. Nemaju šanse da zadobiju spasenje u ovom životu, a njihova duša mora da ode u pakao. Ovo je poslednja etapa Božjeg dela spasavanja čovečanstva i, ako neko bude eliminisan, nikada više neće imati drugu priliku! Ako umreš dok Bog obavlja Svoje delo spasenja, ta smrt je kazna, a ne obična smrt. Oni koji za kaznu umru, nemaju šanse da budu spaseni. Zar Pavle ne trpi neprekidno kažnjavanje u Adu? Prošlo je dve hiljade godina, a on je još uvek tamo, gde ga i dalje kažnjavaju! Gore je kada svesno zgrešiš, jer je tada kazna još teža!

Neki ljudi kažu: „Uvek sam bio bolestan, uvek sam patio i bolovao. Uvek su postojale neke okolnosti oko mene, ali nikada nisam osetio delo Svetog Duha.” To je tačno. Tako Sveti Duh uglavnom deluje – za tebe neosetno. To je oplemenjivanje. Ponekad će Sveti Duh da te prosveti i omogući ti da shvatiš neku istinu kroz zajedništvo. Ponekad će te On naterati da nešto shvatiš kroz svoje okruženje i staviće te na probu te, iskaliti i obučiti u tom okruženju, i tako te naterati da rasteš – tako Sveti Duh deluje. Kada ste ranije prolazili kroz razne situacije niste posedovali znanje zato što se niste usredsredili na traženje istine u svom srcu. Kada neka osoba ne razume istinu, ona ne može da vidi ništa onakvo kakvo jeste i uvek ima izobličeno shvatanje. To je isto kao kada se neko razboli i veruje da ga Bog tako dovodi u red, a u stvari neke bolesti čovek sam izazove time što ne razume pravila življenja. Kada ne paziš šta jedeš i ne razumeš šta je zdrav život, onda se razboljevaš na raznorazne načine. Mada tvrdiš da je to Božje dovođenje u red, zapravo si se razboleo usled sopstvenog neznanja. Ali, opet, bilo da je bolest izazvana ljudskim faktorom ili ju je darovao Sveti Duh, radi se o posebnoj Božjoj dobroti; ona je namenjena tome da naučiš lekciju, te moraš da se zahvališ Bogu, a ne da se žališ. Svaka tvoja žalba ostavlja mrlju, a to je greh koji se ne može oprati! Kada izneseš žalbu, koliko će vremena biti potrebno da se tvoje stanje preokrene? Ako si malo negativan, možda će se preokrenuti posle mesec dana. Kada se žališ i daješ glas nekim negativnim emocijama, možda se neće preokrenuti čak ni posle godinu dana, a Sveti Duh neće delati na tebi. Biće užasno za tebe ako se uvek budeš žalio, i biće ti još teže da zadobiješ delo Svetog Duha. Čovek mora da uloži veliki napor u molitvi da bi ispravio svoj način razmišljanja i primio nešto od dela Svetog Duha. Nije lako potpuno preokrenuti način razmišljanja. To se može učiniti samo traženjem istine i dobijanjem prosvećenja i prosvetljenja Svetog Duha. U stvari, postoje trenuci u tvom iskustvu kada primaš delo Svetog Duha. Većina njih se dešava kada si suočen s progonom i teškoćama ili s bolešću i bolom. Tek tada se iskreno moliš Bogu, moliš Ga da te isceli, da ti podari veru i snagu. Moliš se samo za tu jednu stvar. Možda želiš da se više moliš i da tražiš Božju nameru, ali ne znaš šta da kažeš. Želiš da podeliš neke reči iz svog srca sa Bogom, ali nemaš nijednu da ponudiš. Rast ti je isuviše mali. Ponekad će ti Bog otežati situaciju kroz ljude oko tebe. U tim trenucima nemaš drugog izbora do da se vratiš pred Boga i počneš da promišljaš: „Gde sam tačno pogrešio? Molim te Bože, prosveti me i dozvoli mi da razumem. Ako me Bog ne prosveti, samo ću nastaviti da se molim. Ako sam se molio i još uvek ne razumem, onda ću nastaviti da tragam po tom pitanju i tragaću s nekim ko razume istinu.” To znači preuzeti odgovornost za sebe. Neki ljudi nikada ne traže istinu kada im se nešto desi. Oni razumeju neke reči doktrine i misle da razumeju istinu. Zavaravaju sebe, a to je ludost. Oni su najnepromišljeniji i najneupućeniji ljudi, što za posledicu jedino može da ima da će time da povrede i unište sami sebe, a da ne zadobiju baš nikakvu istinu.

U principu se ne molite mnogo, zar ne? Kada se ljudi ne mole mnogo, onda ne tragaju mnogo, a ako ne tragaju mnogo, teško im je da shvate istinu i nisu pokorni. Ako nemaš tragalački stav, kako možeš da budeš pokoran? Kako ćeš moći da razumeš Božje postupke? Ti čak i ne znaš kako Bog deluje na tebe, ne znaš kome treba da se pokoriš niti na čije reči treba da obraćaš pažnju. Pokornost za tebe ne dolazi u obzir. Pokornost nije nešto nejasno. Zahteva svrhu i predmet. Ako ne znaš čak ni zašto Bog izražava istinu niti šta On radi, kako možeš da budeš pokoran? Pokornost postaje prazna reč kada ti o njoj govoriš. Kada ti se nešto dogodi, kako treba da se moliš, i kako treba da tragaš govoreći šta ti je u srcu? Šta treba da tražiš? Sve to mora da ti bude jasno pre nego što zaista uspeš da se pomoliš. U svojim molitvama, ne oponašaj ono što drugi govore, a još manje oponašaj Isusove reči: „Neka bude volja Tvoja.” Nemoj slepo da ponavljaš te reči. To što imaš u sebi je tek prosvećenje i prosvetljenje, a to ne može da dosegne ispunjavanje Božje volje. Kada ponekad prolaziš kroz orezivanje ili trpiš neku patnju, nemoj reći da te Bog usavršava ili da je to Njegova volja. Pogrešno je to reći i ne smeš tako da se moliš. Zauzimaš pogrešan status, pa Sveti Duh neće delati na tebi. Neki ljudi imitiraju Isusovu molitvu, govoreći: „Ali neka ne bude kako ja hoću, nego kako ti hoćeš”. Da li će to biti dovoljno da se izjednačiš sa Bogom? Hristos je iz perspektive ljudskog tela izgovorio tu molitvu Duhu na nebu. Oni su bili ravnopravni, istog statusa. Oni su bili jedan Bog, različiti samo u perspektivi. Hristos se molio na taj način; ako se i ljudi tako mole, to pokazuje da nemaju razboritosti i nije čudo što ih Sveti Duh uopšte ne prosvećuje! Te reči koje izgovaraš su imitacija, a ne reči izgovorene iz srca. Potpuno su prazne i nisu praktične, što pokazuje da je tvoj rast isuviše mali da bi bio sposoban da razumeš Božje reči ili zahteve. Kako će te Sveti Duh prosvetiti? Ljudi su baš zbunjeni! Ako ne mogu čak ni to da shvate, onda nikada neće razumeti istinu. Nemoj nasumično da oponašaš druge kada se moliš. Moraš da imaš svoje misli i stavove. Ako nešto ne razumeš, moraš da tražiš istinu. Moraš često da razmišljaš o tome kako da se moliš kada te zadese razne stvari, a ako nađeš put napred, moraš da usmeriš svoju braću i sestre da se i oni mole na taj način. To je ono u čemu Bog uživa. Svako mora da nauči kako da dođe pred Boga. Ne pokušavaj da sve slepo rešavaš sam i ne zasnivaj ono što radiš na svojoj uobrazilji. Ako pritom činiš nešto što izaziva prekide i ometanje i ideš protiv Božjih namera, onda će to doneti nevolje. Ako se od tebe traži da vodiš crkvu i ako uvek propovedaš reči i doktrine, ali ne razgovaraš sa drugima o tome kako se jedu i piju Božje reči ili kako se moli Bogu, onda si na pogrešnom putu. Ako uvek propovedaš reči i doktrine i ljude podučavaš ispraznim molitvama, u kojima oni samo recituju neke reči iz Biblije i reči doktrine, onda neće biti rezultata, bez obzira na to kako se mole. Njihov život neće napredovati, njihov odnos sa Bogom neće biti normalan, a to znači da ćeš ih i ti odvesti u pogrešnom pravcu. Kakva je molitva delotvorna? To je drugovanje otvorenog srca sa Bogom. Najvažnije od svega jeste to da čovek mora da se moli Bogu i da traži istinu u skladu s Njegovim rečima i Njegovim zahtevima. To od čoveka zahteva da bude svesrdan. Oni koji nisu svesrdni teško će to postići. Koje ljude prosvećuje Sveti Duh? One koji su bistri i dubokoumni. Kada im Sveti Duh da neki osećaj ili ih prosveti, takvi ljudi uspeju da osete da se radi o delu Svetog Duha, da to Bog proizvodi. Ili, ponekad, kada ih Sveti Duh prosvećuje ili kudi, oni to odmah prepoznaju i uspeju da se obuzdaju. Takvi su ljudi koje Sveti Duh prosvećuje. Ako je neko nemaran i nema duhovno razumevanje, neće primetiti kada mu Sveti Duh daje neki osećaj. On ne obraća pažnju na delo Svetog Duha. Sveti Duh može da ga prosveti tri ili četiri puta, a da on to ipak ne prihvati, tako da Sveti Duh više neće delati na njemu. Zašto neki ljudi nastavljaju da veruju, ali ne mogu da dosegnu Boga niti da osete da Sveti Duh dela, i zašto su iznutra mračni, depresivni i bez energije? Oni uopšte ne poseduju prosvećenje Svetog Duha. Kako bi mogli da imaju ikakvu energiju, sa tim beživotnim stvarima i doktrinama? Ne može se dugo opstati samo na entuzijazmu; mora se razumeti istina da bi se imalo snage. Stoga, da bi verovao u Boga, čovek mora biti oštrouman i mora da se usredsredi na čitanje Božjih reči, na spoznaju sebe i na razumevanje i primenu istine. Tek tada može da zadobije delo i vođstvo Svetog Duha. Neki ljudi imaju sposobnost samo da shvate istinu, ali nikada nisu osmotrili niti iskusili delo Svetog Duha. Ubuduće moraš da se usredsrediš na najtananiji osećaj i na najfiniju svetlost. Svaki put kada ti se nešto desi, trebalo bi da to sagledaš i da se prema tome odnosiš u skladu sa istinom. Tako ćeš postepeno doći na pravi put verovanja u Boga. Ako sve posmatraš svojim telesnim pogledom, ako sve analiziraš koristeći doktrinu, logiku i propise, ako sve analiziraš i barataš stvarima na osnovu ljudskog mišljenja, to nije traženje istine i nećeš biti u stanju da budeš pokoran Bogu. Bez obzira na to koliko godina veruješ u Boga, bićeš izvan Božjih reči, bićeš autsajder i nećeš moći da shvatiš istinu. Sada morate postepeno da preusmerite pažnju ka tome i da težite istini. Posle nekoliko godina iskustva, rast će vam se malo povećati i bićete u stanju da shvatite ponešto od istine. Nemoj misliti da zakasnela vera u Boga nije problem, da i ti možeš da uđeš u istina-stvarnost kada i drugi, ili da nikada nećeš zaostati. Ne smeš tako da razmišljaš. Učiniš li to, sigurno ćeš zaostati. Ako si kasno počeo da veruješ u Boga, onda bi trebalo još više da ti se žuri. Moraš da učiniš sve što je u tvojoj moći da nadoknadiš propušteno, jer ćeš tek tada moći da uhvatiš korak sa tragovima Božjeg dela i da ne dozvoliš da zaostaneš i budeš eliminisan.

Bez obzira na to šta ti se dešava, moraš da gledaš na stvari shodno Božjim rečima i da sa njima postupaš iz perspektive istine. Probleme je lako uočiti na taj način, a kada budeš posmatrao stvari shodno Božjim rečima, lako ćeš moći da pronikneš u njihovu suštinu. Neki ljudi uvek vide stvari na osnovu nečeg što su naučili. Uvek proučavaju i analiziraju stvari svojim mozgom ili ih gledaju i razmatraju svojim telesnim pogledom. Oni, dakle, ne mogu da sagledaju suštinu problema, pa uvek skrenu s puta. To može da traje decenijama – mogu i smrti da se primaknu, a da stvari ne vide jasno. Na primer, ponekad se suočavaš sa bolešću i misliš da je to samo obična bolest sa objektivnim razlozima, da to nije Božje dovođenje u red i da ne predstavlja problem, a zapravo u njoj postoji veliki problem. Ako si oštrouman po ovom pitanju i možeš da se moliš Bogu i da tražiš istinu, onda ćeš ponekad, kada ti Sveti Duh prenese značenje, moći da prepoznaš neke nedostatke u sebi ili probleme u svojoj naravi. Bog ti daje bolest da bi te kalio, da te natera da patiš, da te natera da se vratiš u duh radi podrobnog preispitivanja i kontemplacije, da shvatiš o čemu se tačno radi u toj bolesti. Kada se vratiš duboko u duh da preispitaš sebe, možeš da pronađeš koren problema i da dođeš do nekog saznanja o sopstvenoj iskvarenosti. Bez imalo patnje, ti bi uvek mislio da ti ništa ne fali i ne bi uspeo da otkriješ tu iskvarenost. Onda ne bi bio u stanju da razumeš istinu koja ti je potrebna. Da li ste imali takvo iskustvo? Sveti Duh sve čini blagovremeno, sve prema onome što je ljudima potrebno i sve prema njihovom trenutnom rastu i stanju. Ranije je rečeno da je Božje delo tačno i odmereno, i u pravo vreme, bez ikakvog kašnjenja. U to si se uverio kroz vlastito iskustvo. Svaki put kada se susretneš sa nečim, Sveti Duh te odmah dirne i prosveti, ali ti slabo sarađuješ. Previše si neosetljiv. Ponekad dobiješ osećaj šta se dešava i tu se zaustavljaš, ne pokušavaš da to dublje shvatiš. Zadovoljan si pukim perceptivnim razumevanjem i stoga misliš da razumeš, ali zapravo nisi došao do istinskog razumevanja. Tvoje perceptivno razumevanje mora biti uzdignuto do racionalnog razumevanja da bi mogao da imaš put za dalje. Ako te Sveti Duh ponovo dirne, a ti ga i dalje zanemaruješ i ne želiš to da zabeležiš, onda ćeš brzo zaboraviti. Propustićeš tu svetlost, tu praktičnu stvar, i to će biti velika šteta. Marljivi ljudi beleže i osećaju se divno kada se kasnije vrate svojim beleškama. Oni su u stanju da dobiju nešto svetla na osnovu toga. Neko ko je nemaran i nema duhovno razumevanje ne može da oseti tu svetlost – on ne zna ni šta je svetlost. Ta svetlost zatreperi u njemu i nestane, a ako je uvek takav, Sveti Duh neće delati u njemu. Da bi tragao za istinom, moraš biti osetljiv i oštrouman; ne smeš da budeš lenj. Takođe, moraš odmah da sarađuješ. Kada stekneš perceptivno razumevanje, treba da ga zgrabiš, da požuriš da ga razmotriš i da se moliš Bogu. Kako treba da se moliš? Usmeri svoju molitvu na prosvećenje koje si zadobio. Ponekad može izgledati da su to tvoje misli i to je u redu. Dokle god uživaš i sve ti je jasno, treba da se moliš i da tragaš. Najvažnije je shvatiti to novo svetlo i upotrebiti ga na pravi način. Ako ti reči posebno dobro teku dok se moliš i opušten si, to znači da si ponovo prosvećen i da je tvoj um prosvetljen. Tada treba da napraviš zabelešku o toj novoj svetlosti. To je zato što ponekad možeš da se setiš toga kada si u dobrom stanju, ali zaboraviš kada si u lošem stanju. Ljudi mogu da napišu nekoliko stranica kada pišu članak, ali ne mogu da napišu nijednu reč kada se radi o iskustvenom svedočenju ili o njihovom znanju o Bogu. I dalje im nedostaje stvarnost. Oni koji vole istinu usredsređuju se na prosvećenje i prosvetljenje Svetog Duha. Oni koji ne vole istinu ne cene prosvećenje Svetog Duha, što pokazuje da ne znaju šta je važno, šta je sporedno, šta je presudno, ili šta bi trebalo da zadobiju. Zbog toga gube prosvećenje Svetog Duha. Najbolje je da sa sobom nosiš malu svesku, tako da, kad god te Sveti Duh prosveti i dobiješ novu svetlost, možeš odmah da je uhvatiš i zabeležiš. Sveti Duh deluje bilo kad i bilo gde. Bez obzira na situaciju u kojoj se neko nalazi, sve dok razmišlja o Božjim rečima i može da traži istinu, Sveti Duh ga prosvećuje. Čak i kada si zauzet poslom i veoma umoran, Sveti Duh te prosvećuje ako tragaš i moliš se. Sveti Duh te prosvećuje kada čitaš Božje reči ili u zajedništvu razgovaraš o istini. On te prosvećuje kada mniš o Božjim rečima i razmišljaš o sebi. Kada te Sveti Duh prosveti, zapiši to, pa kontempliraj o tome, i u srcu će ti postati jasno. Kada zaista shvatiš istinu, bićeš potpuno oslobođen. Kada iskusiš Božje delo na taj način, žetva koju žanješ biće sve bogatija. Činjenica je da ste upropastili veliki deo prosvećenja Svetog Duha. Vi ste kao rasipnici, propuštate celokupno delo koje Sveti Duh obavlja na njima, i time gube mnoštvo prilika da ih Bog usavrši! Sveti Duh je obavio mnogo posla, ali ti ne uspevaš to da shvatiš. Da li zaista možeš da kažeš da Bog nije dobar prema tebi? Nije činjenica da ti Bog nije pokazao dovoljno dobrote – već da je ti nisi zadobio.

Postoji određeni obrazac u delu Svetog Duha i na osnovu tog obrasca treba donositi zaključke. Ako se neko upusti u donošenje zaključaka, biće u stanju da zaključi mnogo toga. Tu sigurno postoji nešto što može da se zadobije. Uzmimo za primer molitvu. Postoje trenuci kada možeš da zadobiješ mnogo prosvećenja iz molitve, ali ako nisi dovoljno pribran, nećeš biti svestan toga. Iako će neke reči prosvećenja možda izaći iz tvojih usta, nećeš ih primetiti ako tome ne posvetiš pažnju. Znaćeš samo da si se dobro pomolio, a u stvari su u tvojoj molitvi bile reči koje je Sveti Duh prosvetio i prosvetlio. Sve je to bila nova svetlost, ali ti si je pustio da izmakne. Delo Svetog Duha najviše pomaže ljudima time što ih prosvećuje i prosvetljuje, što im omogućava da shvate istinu i Božje namere, da postupaju u skladu s Božjim zahtevima, a ne da skrenu s pravog puta. S kojim ciljem delo Svetog Duha prosvećuje ljude? Ponekad je njegova svrha da te vodi; ponekad služi kao podsetnik, da te urazumi; ponekad te prosvetljava, pomaže ti da shvatiš istinu i pruža ti put do primene. Kada zalutaš i kreneš svojim putem, On ti je podrška i pomaže ti, kao neki oslonac, usmerava te na pravi put i vodi te. Kakvom god svetlošću i znanjem Sveti Duh prosvećuje ljude, a ta svetlost se može razlikovati shodno svačijem ličnom poreklu, to uopšte nije u suprotnosti niti u sukobu sa istinom. Ukoliko bi svako doživeo iskustvo istinskog traganja i molitve i istinske pokornosti, dok ih za to vreme Sveti Duh neprestano prosvećuje i vodi, i ako su bistri, dubokoumni i sposobni da primenjuju i uđu u ono što Sveti Duh prosvećuje, onda bi se njihov rast veoma brzo uvećao. To bi bila iskorišćena prilika. Jedna od osobenosti dela Svetog Duha jeste da je ono veoma brzo. Gotovo da je trenutno, za razliku od dela zlih duhova, koje uvek podstiče i nagoni ljude da nešto rade, te ne mogu da postupaju ni na koji drugi način. Ponekad Sveti Duh deluje tako što ljudima, kada su na rubu opasnosti, da neki osećaj o tome, prožme ih nelagodom i velikim nemirom. To se dešava u posebnim okolnostima. Kad god se ljudi približe Bogu i traže istinu, ili kada čitaju Božje reči, Sveti Duh im daje neki osećaj, ili suptilnu misao, ili ideju. A može i da ti prenese neku izjavu ili poruku. To je kao da postoji neki nečujni glas; kao neki podsetnik čije značenje ti možeš da razumeš. Ako se uhvatiš za značenje koje si razumeo i izraziš ga odgovarajućim rečima, nešto ćeš zadobiti, a to će poučiti i druge. Ako ljudi to uvek tako budu doživljavali, s vremenom će shvatiti mnoge istine. Ako ljudi uvek imaju delo Svetog Duha uz sebe i uvek postoji nova svetlost koja ih vodi, onda su sigurni da nikada neće skrenuti s istinitog puta. Čak i ako niko nikada ne deli svoje misli s tobom i niko te ne vodi, niti imaš radnih obaveza, ako ideš u pravcu kojim te vodi Sveti Duh, budi siguran da nećeš zalutati. Petar je video Gospoda Isusa nakon što je On vaskrsao i uzneo se na nebo, ali tek nekoliko puta. Nije mogao, kao što ljudi zamišljaju, često da vidi Gospoda Isusa, niti da Ga vidi kad god poželi, a nije Ga video ni kad se molio za nešto što nije razumeo. Nije bilo tako. Da li je baš lako videti Boga? Bog se ljudima ne javlja odmah. U najvećem broju slučajeva, Bog je Petru dao da razume stvari kroz delo Svetog Duha. Zašto ne možete da postignete ono što je Petar uspevao? Šta to, na kraju krajeva, dokazuje? To dokazuje da ste nedovoljno dobrog kova, da nemate moć razumevanja i da niste u stanju da promišljanjem shvatate stvari. Sa čime god da se suočavate, uvek to morate da posmatrate shodno istini u Božjim rečima. Ako ljudi, kad god im se nešto dešava, žive u svojim mislima i mozgovima i time se bave ljudskim sredstvima, onda neće ništa zadobiti. Šta je Petar pomišljao kada bi mu se nešto dogodilo? On bi to uzeo u obzir i promišljao bi shodno rečima Gospoda Isusa i tako je bio u stanju da shvati Božje namere. A kasnije, kada se Gospod Isus uzneo na nebo, zašto je Petar još uvek bio u stanju da shvati Božje namere? Uspeo je to kroz prosvećenje Svetog Duha. Da nije mogao da oseti prosvećenje Svetog Duha, i da mu se Gospod Isus nije ukazao nakon Svog vaskrsenja i uznesenja, kako bi mogao da razume Božje namere? Ovaploćeni Bog ne dela tako što, kako ljudi to zamišljaju, svakodnevno lično i neprekidno usmerava ljude da bi ih usavršio. Nije tako. Delo Svetog Duha partnerski učestvuje u tome. Delo Svetog Duha koje u tome sarađuje obavlja veći deo posla. Telo obavlja glavni posao, a kada se taj posao obavi, Sveti Duh prosvećuje ljude da shvate i preostala sporedna pitanja. Ako je to za nekoga previše i u stanju je da zadobije samo jedan deo, on neće moći da zadobije dalje pojedinosti – a ako ne može da ih zadobije, neće se menjati, niti će napredovati.

Onima koji nisu iskusili delo ili prosvećenje Svetog Duha nije lako da razumeju te stvari. Činjenica je da postoji određeni obrazac rada i prosvećenja Svetog Duha. Kad god se pomene delo i prosvećenje Svetog Duha, ljudi to uvek pogrešno shvate, misleći da moraju mnogo da pate i da plate veliku cenu da bi mogli da steknu delo Svetog Duha. Zar to nije ljudska predstava? Pošto su ljudi lenji i prilično grubog srca, oni se, po pravilu, nikada ne usredsređuju na osećanja u svom duhu, a kada tamo stigne imalo svetlosti i prosvećenja, odbacuju ih kao beznačajne. Ako si čitav dan zaokupljen svojim poslovima, ako se stalno pridržavaš reči, doktrina i propisa, živiš život tela i romantične ljubavi, onda Sveti Duh ne može da te prosveti i vodi. Nema načina da On to uradi. Moraš više da se moliš, da tražiš delo Svetog Duha, da tražiš kako da primiš u sebe delo Svetog Duha i da ne dozvoliš da ti izmakne. Moli se Bogu: „O, Bože! Molim te radi na meni, usavrši me i promeni, dozvoli mi da shvatim Tvoje namere u svemu i da se pokorim Tvojim željama. Tvoja velika ljubav i Tvoje namere nalaze se u spasenju koje si mi namenio. Iako su ljudi buntovni i opiru Ti se, iako je njihova priroda izdajnička, sada razumem Tvoju nameru da spasiš ljude i želim da sarađujem s Tobom. Daj mi još situacija, kušnji i teškoća, dozvoli mi da vidim Tvoju ruku u tim teškoćama i da vidim Tvoja dela, tako da mogu da budem neko ko razume Tvoje namere i ko joj im potčinjava. Ne dozvoli mi da budem razuzdan, već da budem neko kome su noge čvrsto na zemlji.” Moli se tako i čini to često; traži da Sveti Duh uvek deluje na tebe i da te vodi. Kada Sveti Duh vidi da hodaš pravim putem i da obavljaš ono što treba, On te prvo stavi u određene situacije da te isproba i u tešku kušnju da vidi možeš li da je prevaziđeš. Neki možda neće moći da izdrže. Reći će: „O, Bože, ova situacija je preteška – ne mogu da je podnesem!” To će značiti da nisu uspeli po tom pitanju. Ako zaista osećaš da je situacija u kojoj se nalaziš preteška za tebe, onda se moli Bogu ovako: „O Bože, situacija u koju si me stavio je preteška. Ne mogu to da podnesem, ali sam voljan da se potrudim. Molim te, opskrbi me shodno mom rastu i dozvoli mi da razumem Tvoje namere, a da Te pritom ne izdam niti da se žalim, bilo da prolazim kroz veliku ili malu patnju. Osposobi me da se potpuno potčinim, tako da to bude na Tvoje zadovoljstvo. Bilo da prolazim kroz veliku ili malu patnju, sve dok su to Tvoje želje, spreman sam da im se pokorim, bez ikakvih pritužbi. Nisam voljan da se protivim Tvojim željama i, ma koliko teška bila patnja, sve dok mogu da je podnesem, molim Te da mi je daš.” Moraš da se moliš samouvereno i hrabro. Nemoj da bežiš, ni da uzmičeš. Kada Sveti Duh vidi da ideš pravim putem, da uglavnom radiš ono što treba, da zaista želiš Boga u svom srcu i da slediš istinu, On može da te smesti u tešku situaciju i da ti da veliku snagu da je prevaziđeš – i tada ćeš pobediti. Za tebe je prevazilaženje posebno teške situacije mnogo veće nego puko razumevanje nekih reči i doktrina. To je pitanje svedočenja.

U svakodnevnom životu, ljudi dolaze u dodir sa svakakvim vrstama ljudi, događaja i stvari, a ako nemaju istinu, ne mole se i ne traže je, onda će im biti teško da odagnaju iskušenje. Uzmimo, na primer, odnose između muškaraca i žena. Neki ljudi nisu u stanju da se odupru takvim iskušenjima, već pokleknu čim se suoče s tom vrstom situacije. Zar to ne pokazuje da su isuviše malog rasta? Ljudi koji nemaju istinu vrlo su jadni i uopšte ne svedoče. Neki ljudi padnu u iskušenje kada se nađu u prilikama u koje je uključen novac. Kada vide da neko drugi ima novca, žale se: „Kako to da oni imaju toliko novca, a ja sam tako siromašan? To nije fer!” Oni se žale kada im se to dogodi, i ne mogu da razumeju Boga niti da se pokore Njegovoj orkestraciji i uređenju. Postoje i ljudi koji su uvek usredsređeni na status, a kada se suoče s takvim iskušenjem, nisu u stanju da ga prevaziđu. Na primer, neki nevernik želi da ih angažuje na nekom zvaničnom položaju, dajući im mnoge privilegije, a oni nisu u stanju da ostanu postojani. Razmišljaju: „Da li da prihvatim?” Mole se, razmišljaju, i zaključuju: „Da – moram!” Oni su doneli odluku i njihovo traženje gubi smisao. Oni su jasno odlučili da prihvate taj zvanični položaj i da dobiju koristi koje im on nudi, ali takođe žele da se vrate i veruju u Boga, bojeći se da ne izgube blagoslove koje im vera u Boga donosi. Zato mu se mole: „Molim te, isprobaj me, Bože.” U vezi sa čim još treba da te isprobam? Već si odlučio da preuzmeš svoj zvanični položaj. Ti nisi bio postojan po tom pitanju i već si posrnuo. Da li su potrebne druge probe? Nisi vredan Božje probe. Da li si joj ti, sa svojim žalosno malim rastom, dorastao? Ima čak i nekih prezira vrednih ljudi koji se otimaju za svaku privilegiju na koju naiđu. Sveti Duh je tik uz njih, posmatra ih da vidi koje poglede iznose i kakav je njihov stav, pa počinje da ih isprobava. Neki ljudi misle u sebi: „Ne želim to, čak i ako je u pitanju Božja dobrota prema meni. Već imam dovoljno, i Bog je isuviše dobar prema meni. Nije mi stalo da budem dobro uhranjen i dobro obučen, samo mi je stalo da tragam za istinom i da budem u stanju da zadobijem Boga. Istinu koju sam primio Bog mi je dao besplatno. Nisam dostojan toga.” Sveti Duh ispituje njihova srca i još više ih prosvećuje, omogućava im da više shvate, da imaju više snage i čini im istinu vidljivijom. Oni odvratni ljudi, međutim, vide da se deli neka korist i misle: „Boriću se za nju pre svih. Ako je daju nekom drugom, a ne meni, dobro ću ih izgrditi i zagorčati im život. Pokazaću im ko sam ja, a onda ćemo videti kome će ga dati sledeći put!” Sveti Duh vidi o kakvom se soju radi i otkriva ga. Razotkriva se njegova ružnoća i takva osoba mora biti kažnjena. Ma koliko godina da je proveo u veri, to mu neće pomoći. Ne može ništa da zadobije! Mnogo puta, kada Sveti Duh pokaže dobrotu prema ljudima, oni je zadobiju kada je ne očekuju. Ako ti Bog ne pokaže dobrotu, tvoja kazna će se takođe dogoditi kada je ne očekuješ. Eto koliko su stvari opasne za one koji ne tragaju za istinom.

Kada ljudima nedostaje uvid u stvari koje im se dešavaju i kada ne umeju da reaguju na pravi način, šta prvo treba da urade? Prvo treba da se mole; molitva je na prvom mestu. Šta molitva pokazuje? Da si revnosan, da imaš donekle bogobojažljivo srce, i da umeš da tražiš Boga, što je dokaz da si stavio Boga na prvo mesto. Kada ti je Bog u srcu i u njemu ima svoje mesto, i kada si u stanju da budeš pokoran Bogu, onda si revnosan hrišćanin. Mnogo je starijih vernika koji se na kolenima svakodnevno mole u isto vreme. Svaki put kleče sat ili dva, ali, ma koliko godina da su tako klečali, to nije rešilo mnoge njihove probleme sa grehom. Za početak, ostavimo po strani da li je takva molitva korisna ili nije. Barem su ta starija braća i sestre malo pobožni. Mnogo su bolji od mladih po tom pitanju. Ako želiš da živiš pred Bogom i iskusiš Božje delo, onda prva stvar koju treba da uradiš kada ti se nešto dogodi jeste da se moliš. Molitva nije samo bezumno ponavljanje napamet naučenih fraza; tako nigde nećeš stići. Moraš da vežbaš da se moliš srcem. Možda ćeš se tako moliti osam ili deset puta bez mnogo uspeha, ali nemoj da te to obeshrabri: moraš da nastaviš da vežbaš. Kad god ti se nešto desi, prvo se pomoli. Prvo reci Bogu, pa pusti Njega da preuzme stvar. Neka ti Bog pomogne, neka te vodi i pokaže ti put. To će dokazati da imaš bogobojažljivo srce i da si Boga stavio na prvo mesto. Kada ti se nešto dogodi ili naiđeš na neku poteškoću, pa si negativan i ljutiš se, to je znak odsustva Boga u tvom srcu i nedostatka bogobojažljivosti. S kakvim god teškoćama da se susrećeš u svakodnevnom životu, moraš da staneš pred Boga; prvo što treba da učiniš jeste da klekneš pred Njega i da se pomoliš – to je najvažnija stvar. Molitva pokazuje da Bog ima Svoje mesto u tvom srcu. Kada si u problemima, to što upireš pogled u Boga i moliš Mu se i tražiš nešto od Njega pokazuje da u tvom srcu ima neke bogobojažljivosti; ti to ne bi uradio da ti Bog nije srcu. Neki ljudi kažu: „Molio sam se, ali me Bog ipak nije prosvetio!” Ne može tako da se kaže. Prvo moraš da pogledaš da li je namera iza tvoje molitve ispravna. Ako iskreno tražiš istinu i često se moliš Bogu, onda svakako postoji određeno pitanje po kojem te Bog prosvećuje i dozvoljava ti da razumeš. U svakom slučaju, Bog će ti pomoći da shvatiš. Ako te Bog ne prosveti, nećeš moći sam da razumeš. Postoje neke stvari koje ljudska misao ne može da dostigne, bez obzira na to da li imaš moć razumevanja i bez obzira na tvoj kov. Kada uspeš da shvatiš, da li to dolazi iz tvojih misli? S namerama Božjim i delom Duha, ako te Sveti Duh ne prosveti, nećeš naći nikoga ko zna. Znaćeš tek kada ti Sam Bog kaže šta On misli. I tako, prva stvar koju treba da uradiš kada ti se nešto dogodi jeste da se moliš. Kada se moliš, treba da izraziš svoje misli, poglede i stav prema Bogu i da tražiš istinu od Njega, s mentalitetom pokornosti; to je ono što ljudi treba da primenjuju. Nećeš postići nikakve rezultate ako samo otaljaš to što imaš i onda ne smeš da se žališ da te Sveti Duh nije prosvetio. Primetio sam da neki ljudi u svojoj veri u Boga samo posmatraju verske obrede i obavljaju verske aktivnosti. Za Njega uopšte nema mesta u njihovim srcima; oni čak poriču delo Svetog Duha. Oni se ne mole niti čitaju Božje reči. Oni samo uporno idu na skupove i to je sve. Da li je to vera u Boga? Oni nastavljaju da veruju kao što veruju, ali u njihovom verovanju nema Boga. Bog nije u njihovim srcima, oni više ne žele da se mole Bogu i više nisu voljni da čitaju Božje reči. Zar onda nisu postali nevernici? Postoje neke vođe, a posebno radnici, koji se često staraju o opštim poslovima. Nikada se ne usredsređuju na život-ulazak, već opšte poslove uzimaju kao svoj glavni posao. Postali su samo rukovodioci koji se bave zadacima i ne obavljaju nijedan od suštinskih poslova vođa i radnika. Kao posledica toga, nakon što su dvadeset ili trideset godina verovali u Boga, oni nemaju nijednu reč da kažu o svom životnom iskustvu, niti imaju istinsko znanje o Bogu. Mogu da izgovore samo nekoliko reči i fraza doktrine. Zar nisu stoga postali lažne vođe? To je zato što u svojoj veri u Boga ne obavljaju vlastite dužnosti niti tragaju za istinom. Puko oslanjanje na to kako neko razume nekoliko reči i doktrina neće ništa rešiti. Oni se žale na Boga čim su podvrgnuti probi, pogođeni nesrećom ili se razbole. Nemaju nikakvo istinsko znanje o sebi niti ikakvo iskustveno svedočanstvo. To pokazuje da oni nisu sledili istinu tokom svih godina verovanja u Boga, da su se bavili samo spoljnim poslovima i, samim tim, upropastili sebe. Bez obzira na to koliko godina ljudi veruju u Boga, oni moraju u najmanju ruku da shvate neke istine ako žele da budu sigurni da neće pokleknuti, počiniti zlo ili biti eliminisani. To je najmanje čime bi trebalo da budu opremljeni. Neki ljudi su malodušni kada slušaju propovedi i ne promišljaju Božje reči. Oni ne traže istinu ma šta da im se desi. Zadovoljni su pukim razumevanjem reči i doktrina, pod pretpostavkom da su zadobili istinu. Onda, kada dođe do kušnje, oni nemaju nikakvog znanja, a srca su im puna pritužbi i žalbi koje se ne usuđuju da izgovore naglas, iako bi to voleli. Zar takvi ljudi nisu vrlo patetični? Mnogi ljudi su uvek površni u obavljanju svoje dužnosti. Ne razmišljaju i ne pokušavaju da razumeju sebe kada prolaze kroz orezivanje. Oni uvek racionalizuju, te tako njihova ružnoća izvire na mnogo različitih načina i oni su otkriveni i eliminisani, nesposobni da spoznaju sebe do kraja. Koja je onda poenta da oni razumeju te doktrine? Nema nikakve poente. Bez obzira na to koliko godina ljudi veruju u Boga, samo razumevanje i sposobnost da se govori doktrina je beskorisna. Oni nisu zadobili istinu, već su zalutali. Dakle, kada ti se nešto dogodi i moliš se Bogu, tražeći Njegove namere, ključno je doći do razumevanja istine da bi se problem rešio. To je ispravan put i u takvoj primeni treba dosledno istrajavati.

1997. godine


Čovekova nadmena priroda je glavni uzrok njegovog opiranja Bogu

Danas ću govoriti o pitanju čovekove iskvarene prirode, suštine i naravi. Šta je priroda? Priroda je urođena suština čoveka, ono u njemu što proizvodi efekat kontrole i upravljanja. Ono što neko mrzi, ne podnosi ili, voli odraz je njegove naravi, što je neposredno povezano sa njegovom priroda-suštinom. Priroda je zapravo suština, a čovekova priroda određuje njegovu suštinu. Narav je ono što se otkriva iz nečije suštine i prirode. Narav koju ljudi otkrivaju u svom govoru, u svojim postupcima i u tome kako se vladaju i bave svetom odraz je njihove prirode, koja je njihova suština. To je koncept prirode. Drugim rečima, ono što neko voli, mrzi ili ne podnosi i ono čemu teži, sve je to odraz njegove prirode. To su ključni elementi koje treba posmatrati ako želimo da ustanovimo da li je, na kraju krajeva, nečija priroda-suština dobra ili loša. Na primer, ako neko voli da čini zlo, onda je njegova priroda-suština prilično loša; ako voli da čini dobro i postupa pravedno, onda je priroda-suština te osobe dobra. Imajući to u vidu, da li svi razumete koncept prirode? Priroda je suština. Ranije je rečeno da su ljudi jednake suštine kao i njihov duh: kakav god da je duh u njima, kakva god vrsta duha, takva je i vrsta prirode koju imaju. Naravno, to nije netačno, ali reći samo da duh određuje prirodu bilo bi prilično neodređeno i ne bi bilo praktično. Čime ću se poslužiti da to objasnim? Upotrebiću narav da objasnim čovekovu prirodu i suštinu, jer je narav ono što se otkriva i ljudi s njom mogu da dođu u dodir, da je vide i opipaju, i samim tim je konkretnija i objektivnija. Što se duha tiče, ljudi misle da duh ima element neodređenosti u sebi, da je tajanstven i relativno prazan, samo zato što ne mogu da ga zamisle, niti da ga vide, opipaju niti imaju način da ga izraze. Stalno govoriti o duhu i duši ne bi bilo prikladno, niti je potrebno. Nije nam to potrebno da bismo objasnili pitanje prirode, jer su te stvari nevidljive, a ne opipljive. Ono o čemu sada razgovaramo je sasvim opipljivo i stvarno i može da reši problem iskvarenosti ljudi. Time što koristimo tu vrstu jezika da iskažemo i objasnimo taj problem možemo postići rezultate.

Upravo smo govorili o konceptu prirode, ali šta je u stvari ljudska priroda? Da li znate? Otkako je Sotona iskvario ljudski rod, promenila se njegova priroda, koja je ujedno i njegova suština. Šta je onda ljudska suština? Ono o čemu sada govorim tiče se suštine i prirode svih ljudi i nije usmereno na neku određenu osobu. Otkako je Sotona iskvario ljudski rod, ljudska priroda počela je da se kvari i ljudi su postepeno izgubili razum koji imaju normalni ljudi. Više se ne ponašaju kao ljudska bića na položaju čoveka, već su puni suludih težnji; prevazišli su položaj čoveka – a opet, svejedno teže da se popnu još više. Na šta se to „više” odnosi? Žele da nadvise Boga, žele da nadvise nebo i sve ostalo. Šta je uzrok tome što ljudi otkrivaju takvu narav? Kada se sve sabere i oduzme, čovekova priroda je previše nadmena. Većina razume značenje reči „nadmenost”. To je pogrdan izraz. Ako neko otkriva nadmenost, drugi ga ne smatraju dobrom osobom. Kad god je neko izuzetno nadmen, drugi uvek pretpostavljaju da je zao čovek. Niko ne želi da mu prikače taj izraz. Međutim, zapravo su svi nadmeni i svi iskvareni ljudi imaju tu suštinu. Neki kažu: „Nisam nimalo nadmen. Nikada nisam želeo da budem arhanđeo, niti sam ikada želeo da nadvisim Boga niti da nadvisim sve ostalo. Uvek sam bio neko ko je lepo vaspitan i savestan.” Ne mora da znači; ove reči nisu tačne. Jednom kada ljudi postanu nadmeni po prirodi i suštini, često su buntovni prema Bogu i opiru Mu se, ne obaziru se na Njegove reči, stvaraju predstave o Njemu i čine stvari kojima Ga izdaju, kao i stvari koje njih same uzdižu i svedoče o njima. Kažeš da nisi nadmen, ali zamisli da ti je data crkva i da ti je omogućeno da je vodiš; zamisli da te nisam orezivao i da te niko u Božjoj porodici nije kritikovao niti ti pomagao: pošto bi je neko vreme vodio, naveo bi ljude da ti padnu pred noge i da ti budu poslušni, pa čak i da ti se dive i obožavaju te. A zašto bi ti to uradio? To bi bilo određeno tvojom prirodom; to bi jednostavno bilo prirodno otkrovenje. Nemaš nikakve potrebe da učiš to od drugih, niti oni imaju potrebe da te podučavaju. Nisu ti potrebni drugi da ti narede niti da te primoraju da to uradiš; takva situacija prirodno nastaje. Cilj svega što radiš jeste da te ljudi uzdižu, da te hvale, obožavaju, budu ti poslušni i u svemu te slušaju. To što ti je omogućeno da budeš starešina prirodno rađa ovakvu situaciju i ona se ne može promeniti. A kako nastaje ta situacija? Određuje je čovekova nadmena priroda. Ispoljavanje nadmenosti je pobuna i otpor prema Bogu. Kada su ljudi nadmeni, uobraženi i samopravedni, oni će osnivati sopstvena nezavisna carstva i raditi stvari kako im se prohte. Takođe će uzeti druge u svoje ruke i uvući ih u svoje naručje. Sposobnost ljudi da čine tako nadmene stvari dokaz je da je suština njihove nadmene prirode Sotonina suština; suština arhanđela. Kada njihova nadmenost i uobraženost dostignu određeni nivo, u njihovom srcu više neće biti mesta za Boga i Bog će biti skrajnut. Oni će onda želeti da budu Bog i nateraće ljude da im se pokoravaju, i postaće baš kao arhanđel. Ako imaš takvu sotonsku nadmenu prirodu, u tvom srcu nema mesta za Boga. Čak i ako veruješ u Boga, Bog te više neće prepoznati, smatraće te zlom osobom i eliminisaće te.

Propovedali smo jevanđelje iznova i iznova mnogim vođama unutar verskog sveta, ali ma kako razgovarali o istini sa njima, oni je ne prihvataju. Zašto je to tako? Zato što im je nadmenost postala druga priroda i Bog više nema mesto u njihovom srcu. Neki će možda reći: „Ljudi pod vođstvom nekih sveštenika u religioznom svetu odista imaju pokretačku snagu; kao da je sam Bog među njima.” Da li entuzijazam tumačiš kao pokretačku snagu? Ma koliko uzvišeno zvučale teorije tih sveštenika, da li oni poznaju Boga? Da se duboko u sebi stvarno boje Boga, da li bi navodili ljude da ih slede i dive im se? Da li bi mogli da kontrolišu druge? Da li bi se usudili da sprečavaju druge da tragaju za istinom i istražuju istiniti put? Ako veruju da su Božje ovce zapravo njihove i da bi sve trebalo njih da slušaju, zar time sami sebe ne smatraju Bogom? Ti ljudi su gori i od fariseja. Zar nisu pravi antihristi? Prema tome, njihova nadmenost je kobna i može da ih navede da čine izdajničke stvari. Zar se te stvari ne dešavaju među vama? Da li tako možete da namamite ljude u zamku? Mogao bi, ali jednostavno nisi imao priliku, i neprekidno te orezuju, pa se ne bi usudio. Neki uzdižu sami sebe izokola, ali govore veoma pametno, pa to obični ljudi ne mogu da raspoznaju. Neki ljudi su toliko nadmeni da kažu: „Neprihvatljivo je da neko drugi vodi ovu crkvu! Da bi stigao ovde, Bog mora da ide preko mene i može da vam propoveda tek pošto Mu objasnim stanje u ovoj crkvi. Osim mene, niko drugi ne može da se pojavi ovde i zaliva vas.” Kakva se namera krije iza ovih reči? Kakvu vrstu naravi ovo otkriva? Radi se o nadmenosti. Kada se ljudi tako ponašanju, opiru se Bogu i bune se protiv Boga. Dakle, nadmena priroda ljudi određuje to što će oni sebe uzdizati, pobuniti se protiv Boga i izdati Ga, druge hvatati u zamku i uproprastiti druge i sebe. Ako umru a ne pokaju se, na kraju će biti isključeni. Zar nije opasno da neko ima nadmenu narav? Ako ima nadmenu narav, ali je u stanju da prihvati istinu, onda još uvek ima nade da se spase. Ta osoba mora da prođe sud i grdnju i da odbaci svoju iskvarenu narav kako bi postigla istinsko spasenje.

Neki stalno govore: „Zašto se Bog služi sudom i grdnjom da bi spasio ljude u poslednjim danima? Zašto su reči suda toliko stroge?” Možda ste čuli za sledeću izreku: „Božje delo se razlikuje od čoveka do čoveka; fleksibilno je i On se ne pridržava propisa.” Delovanje suda i grdnje u poslednjim danima prvenstveno je usmereno protiv nadmene čovekove prirode. Nadmenost obuhvata brojne stvari i mnoge iskvarene naravi; sud i grdnja usmereni su direktno u tu reč „nadmenost” kako bi se čovekova nadmena narav u potpunosti otklonila. Na kraju, ljudi se neće pobuniti protiv Boga, niti će Mu se opirati, pa neće pokušavati da osnuju sopstvena nezavisna carstva, neće uzdizati sami sebe niti svedočiti sami o sebi. Neće se ponašati podlo, niti će imati preterane zahteve prema Bogu – na taj način će odbaciti svoju nadmenu narav. Nadmenost se iskazuje na mnoge načine. Uzmimo, na primer, nekoga ko veruje u Boga i zahteva Njegovu blagodat – po kom osnovu možeš da je zahtevaš? Ti si osoba koju je iskvario Sotona, stvoreno si biće; to što živiš i dišeš već je najveća Božja blagodat. Možeš da uživaš u svemu što je Bog stvorio na zemlji. Bog ti je dovoljno dao, zašto onda od Njega tražiš još? Zato što ljudi nikada nisu zadovoljni svojom sudbinom. Uvek misle da su bolji od drugih, da bi trebalo da imaju više, pa uvek zahtevaju više od Boga. To je odraz njihove nadmene naravi. Iako to možda ne iskazuju rečima, kada ljudi isprva počnu da veruju u Boga, u srcu možda misle: „Želim da idem u raj, a ne u pakao. Želim da blagosloven budem ne samo ja, već i cela moja porodica. Želim da jedem ukusnu hranu, da se lepo odevam i uživam u lepim stvarima. Želim dobru porodicu, dobrog muža (ili ženu) i dobru decu. Najzad, želim da vladam kao car.” Sve se vrti oko njihovih potreba i zahteva. Ta njihova narav, sve o čemu razmišljaju u srcu, te preterane želje – sve su to oličenja čovekove nadmene prirode. Zašto to kažem? Sve se svodi na čovekov status. Čovek je stvoreno biće koje je nastalo iz prašine; Bog je napravio čoveka od gline i udahnuo mu život. Toliko je nizak čovekov status, a ljudi se svejedno pojavljuju pred Bogom i svašta zahtevaju. Čovekov status je toliko prost da ne bi trebalo da otvara usta i bilo šta traži od Boga. Šta bi, dakle, ljudi trebalo da rade? Trebalo bi da vredno rade bez obzira na kritike, da prionu na posao i pokore se s radošću. Ne radi se o tome da treba rado prihvatiti poniznost – nemojte rado prihvatati poniznost; to je status sa kojim su ljudi rođeni; trebalo bi da im je urođeno da budu pokorni i ponizni, jer im je status nizak i ne bi trebalo ništa da zahtevaju od Boga, niti da prema Njemu imaju bilo kakve preterane želje. U njima ne sme biti tih stvari. Evo jednog jednostavnog primera. U jednom bogatom domaćinstvu unajmili su slugu. Status tog sluge u bogatom domaćinstvu bio je izuzetno nizak, ali on je svejedno domaćinu te kuće rekao: „Želim da nosim šešir tvog sina, želim da jedem tvoj pirinač, želim da nosim tvoju odeću i želim da spavam u tvom krevetu. Koje god stvari ti koristiš, bilo to zlato ili srebro, želim ih! Svojim radom dajem veliki doprinos i živim u tvojoj kući, pa ih zato zaslužujem!” Kako bi trebalo da se domaćin odnosi prema tom slugi? Domaćin bi trebalo da mu kaže: „Moraš da znaš ko si, šta si i šta je tvoja uloga: ti si sluga. Dajem svom sinu ono što poželi, jer je to njegov status. Koji je tvoj status, tvoj identitet? Ti ne ispunjavaš uslove da zahtevaš te stvari. Idi i radi ono što treba da radiš, izvršavaj svoje obaveze shodno svom statusu i identitetu.” Ima li takva osoba imalo razuma? Brojni su oni koji veruju Boga i koji nemaju mnogo razuma. Otkad počnu da veruju u Boga, imaju skrivene namere, da bi i kasnije stalno upućivali zahteve Bogu: „Delo Svetog Duha mora da me prati dok propovedam jevanđelje! Moraš da mi praštaš i trpiš me i dok činim loše stvari! Ako puno radim, moraš da me nagradiš!” Ukratko, ljudi uvek žele stvari od Boga i uvek su pohlepni. Neki, koji su uradili nešto posla i prilično dobro vodili neku crkvu misle da su nadređeni drugima i često šire reči poput: „Zašto me Bog postavlja na važan položaj? Zašto stalno pominje moje ime? Zašto mi se stalno obraća? Bog ima visoko mišljenje o meni jer imam kova i zato što sam iznad običnih ljudi. Čak ste i ljubomorni jer se Bog bolje odnosi prema meni. Na šta ste to ljubomorni? Zar ne vidite koliko radim i koliko se žrtvujem? Ne bi trebalo da budete ljubomorni na dobre stvari koje mi Bog dariva, jer ih zaslužujem. Godinama sam radio i puno propatio. Zaslužujem priznanje i stručan sam.” Drugi, pak, kažu: „Bog mi je dozvolio da se pridružim sastancima saradnika i da slušam Njegove razgovore u zajedništvu. Ja imam tu kvalifikaciju – da li je vi imate? Pre svega, visokog sam kova i stremim ka istini više nego vi. Štaviše, dajem se više nego vi i mogu da obavim crkveni rad – da li vi to možete?” To je nadmenost. Različiti su učinci ljudi prilikom obavljanja dužnosti i posla. Neki imaju dobar učinak, dok je učinak drugih slabiji. Neki ljudi su rođeni dobrog kova i u stanju su da tragaju za istinom, pa se njihov učinak u izvršavanju dužnosti brzo popravi. To je zato što su dobrog kova, što je Bog predodredio. Ali kako rešiti problem slabog učinka u izvršavanju dužnosti? Stalno morate da tragate za istinom i da vredno radite, pa ćete i vi tada postepeno postizati dobre rezultate. Sve dok budete stremili istini i trudili se do granica sopstvenih sposobnosti, Bog će to odobriti. Ali bez obzira na to da li vam je radni učinak dobar ili ne, ne smete da imate pogrešne ideje. Nemojte da mislite: „Ja sam kvalifikovan da budem jednak Bogu”, „kvalifikovan sam da uživam u onome što mi je Bog dao”, „kvalifikovan sam da me Bog hvali”, „kvalifikovan sam da predvodim druge” ili „kvalifikovan sam da drugima držim predavanja”. Nemoj da govoriš da si kvalifikovan. Ljudi ne bi trebalo da gaje takve misli. Ako imaš takve misli, to dokazuje da nisi na mestu koje ti pripada i da nemaš ni najosnovniji razum koji mora da ima svako ljudsko biće. Kako onda da odbaciš svoju nadmenu narav? Ne možeš.

Neki kažu da im narav nije iskvarena i da nisu nadmeni. O kakvim se ljudima radi? To su ljudi bez razuma i ujedno su najgluplji i najnadmeniji od svih. Oni su zapravo arogantniji i buntovniji od bilo koga; što više neko govori da mu narav nije iskvarena, to je u stvari nadmeniji i samopravedniji. Zašto su ostali u stanju da upoznaju sami sebe i prihvate Božji sud, a ti nisi? Da li si ti izuzetak? Da li si svetac? Da li živiš pod staklenim zvonom? Ne priznaješ da je Sotona do srži iskvario ljudski rod i da je svačija narav iskvarena. To znači da uopšte ne razumeš istinu i da si najbuntovniji, najneukiji i najnadmeniji od svih. Po tebi, na svetu ima mnogo dobrih ljudi i tek nekoliko rđavih – zašto je onda svet pun mraka, prljavštine i pokvarenosti, zašto je pun sukoba? Zašto se, u svetu čoveka, svi uvek nadmeću i bore jedni protiv drugih? Čak ni vernici u Boga nisu izuzetak. Ljudi se neprestano bore i svađaju jedni sa drugima. Šta je izvor tih sukoba? Oni su naravno posledica iskvarene prirode ljudi, čisto otkrivenje njihovih iskvarenih naravi. Ljudi iskvarene naravi su nadmeni i u njima se otkriva buntovništvo. Oni koji žive u sotonskoj naravi svadljivi su i ratoborni. Oni koji su svadljivi i ratoborni najnadmeniji su od svih i ne pokoravaju se nikome. Zašto ljudi često priznaju svoje grehe, a ne pokaju se? Kako to da veruju u Boga, a nisu u stanju da primenjuju istinu? Kako to da veruju u Boga godinama, a ne mogu da se usklade sa Njim? Uzrok svega toga je čovekova nadmena priroda. Ljudi su se uvek bunili protiv Boga i opirali Mu se, nikako nisu prihvatali istinu i čak su je i mrzeli i odbacivali. To nije zbog toga što su Božji zahtevi od čoveka previsoki, već zato što se ljudi previše podmuklo i nemilosrdno opiru Bogu, i to u toj meri da bi od Boga napravili neprijatelja i razapeli Ga na krst. Zar takvo iskvareno čovečanstvo nije previše podmuklo, nadmeno i nerazumno? Bog iskazuje toliko istine, ima milosti prema ljudima, spasava ih i oprašta im grehe, ali ljudski rod uopšte ne prihvata istinu, već uvek osuđuje Boga, opire Mu se i zauzima nepomirljiv stav prema Bogu. Na kojem je onda nivou odnos čovečanstva sa Bogom? Čovek je Bogu postao neprijatelj, Njegova antiteza. Bog iskazuje istinu da bi razotkrio ljude i sudio im, ali i da bi ih spasao, no ljudi tu istinu ne prihvataju i ne obraćaju pažnju na nju. Ljudi ne rade ono što Bog traži od njih, već čine ono što Bog mrzi i što ne podnosi. Bog iskazuje istinu, ali ljudi Ga odbacuju. Bog osuđuje i grdi iskvarenu narav ljudi, a oni ne samo da ne prihvataju istinu, već se raspravljaju sa Njim i dižu pobunu protiv Njega. Koliko su ljudi nadmeni? Iskvareni ljudski rod drsko negira Boga i opire Mu se. Čak i ako veruje u Boga, uvek teži velikom blagoslovu, nagradama i ulasku u carstvo nebesko. Takođe želi da vlada i da ima autoritet. To je pravi primer nadmenosti, sušta iskvarena čovekova narav.

Bog se ovaplotio da bi spasao čoveka, ali su, za to što su ugostili Boga, ljudi tražili plaćene troškove života, kao i nagrade i blagoslove, a čak su se, da bi im se drugi divili, hvalili unaokolo da su ugostili Boga i tvrdili da su Njegovi miljenici. Mali broj ih je očigledno bio svestan da je Onaj koga su ugostili Bog, ali su, svejedno, zauzvrat tražili novac od crkava. Takvi nadmeni ljudi kažu da im narav nije iskvarena i da je njihova vera nadmoćna u odnosu na veru svih ostalih, da su odaniji Bogu i da se ponašaju bolje od svih ostalih. Neki se hvale: „Već dvadeset godina verujem u Boga. Kada sam se tek preobratio, nije bilo crkve – propovedao sam jevanđelje gde god da sam išao!” Čime se hvališ? Nemaš ništa što je vredno hvale. Ako je suditi po tvom trenutnom ponašanju, trebalo bi da sam sebi lupiš šamar, da kuneš, prezireš i mrziš samog sebe. Zašto se onda hvališ? Tvoja nadmena narav je preteška: već si dostigao vrhunac, krajnost! Govorili ljudi mnogo ili malo, nadmenost se oseća u njihovom tonu, namerama i rečima, a takva im je i suština. Navešću jednostavan primer. Recimo da u crkvi ima neko ko je tek počeo da veruje, ko je prilično pouzdan i s iskrenom težnjom. Neki bi mogli tu osobu da gledaju s visine i oholo je zapitkuju: „Koliko si već godina vernik? Odakle si? Imaš li nekakve predstave? Koje ti istine još nisu jasne? Zar nisi primio te osnovne istine? Jednom kada ih budeš primio, trebalo bi da odeš i da propovedaš jevanđelje!” Kakve kvalifikacije imaš da nekom tako čitaš bukvicu? I ti si čovek, samo si to prihvatio malo ranije. Ipak, nisi još odbacio nadmenost koja se nalazi u srži tvoje sopstvene iskvarene naravi. Kakve kvalifikacije imaš da drugima držiš predavanja? Naravno, možeš da razgovaraš sa njima u zajedništvu, ali su tvoja gledišta i namere pogrešni, tvoj stav je pogrešan i priroda toga je izuzetno gnusna! Kada se Višnji obrati nekim ljudima da bi se uputio u to kako stoje stvari sa radom na jevanđelju i pita ih da li postoje poteškoće sa propovedanjem jevanđelja ili koje probleme treba rešiti u radu sa jevanđeljem, oni kažu: „Radi se normalno, nema problema” i svesno zauzimaju stav nepoštovanja. Retko ukazuju na probleme koji postoje u radu sa jevanđeljem ili na to kako ih treba rešiti, a kamoli kakve su teškoće koje bi Svevišnji trebalo da rešava. U čemu je tu problem? Zar je to znak savesnog ispunjavanja dužnosti? Zar je to ispoljavanje odanosti Bogu? Iznova i iznova govore da se pokoravaju Bogu i da slede Boga, kažu da su videli istinitog Boga, da su doista pokorni, da su stvarno spremni da se daju za Boga, da plate cenu, ali u konačnici, oni mogu da ispoljavaju takvu narav i izgovaraju te reči. Šta mislite kakvu suštinu imaju takvi ljudi? Šta bi moglo da bude njihovo ishodište? Čega su oni vredni? Da ne kazujem ove reči, da ne pokazujem nikakvo interesovanje za ovakva pitanja, do kog bi nivoa, po vašem mišljenju, takvi ljudi mogli da stignu? Previše je strašno i razmišljati o posledicama. Kada se obraćam i razgovaram normalnim tonom sa nekim ljudima, oni postaju nadmeni i misle da sam običan čovek. Zanesu se i krenu da viču, hoće da se mešaju u sve, sve živo procenjuju i stalno žele da se prave važni. Kada vidim da su ljudi takvi, ne pridajem im nikakvu pažnju. Da vam iskreno kažem, vidim da je većina ljudi poprilično odvratna. Tek što sam ih upoznao, ne izgovorim ni tri rečenice, a oni se već klanjaju i cerekaju. Poznajem ih manje od nedelju dana, a oni se već usuđuju da Bogu drže predavanja. Nakon nekog vremena od upoznavanja, ti ljudi mi postanu odbojni, ne obazirem se na njih i kasnije čujem da su uradili nešto loše i da su zli. Stavite se na tuđe mesto i razmislite: da se nađete u takvoj situaciji dok podižete svoju decu, kako biste se osećali? Ljudi vaspitavaju decu da bi ona brinula o njima u starosti i da bi ih sahranila kako dolikuje. Ako njihova deca ne brinu o njima kada ostare, već dižu nos i drže im predavanja, maltretiraju ih i zlostavljaju i ni najmanje im nisu odani, kako će se ti ljudi tada osećati? Zar neće istovremeno biti i besni i tužni? Trenutno ste mladi, bez dubokog životnog iskustva, pa još uvek ne možete ovo da sagledate na pravi način. Bio sam na raznim mestima i upoznao mnoge ljude. Među tim ljudima, niko od onih sa kojima sam mogao da sednem i da na ravnoj nozi porazgovaram u zajedništvu ili da proćaskam o životu, nije rekao: „Bog je dobar prema meni. Moram da budem savestan i razuman, neću učiniti ništa protiv svoje savesti.” Ljudi ni najmanju sitnicu ne mogu da urade savesno i ljudski. Ne mogu čak ni da govore iz sopstvene pozicije niti da izvršavaju svoje dužnosti, a da ne govorimo o primeni istine za koju takođe nisu sposobni. Ako ljudi postanu previše nadmeni, otići će korak dalje i biće gori od arhanđela.

Neki ljudi su neznatno boljeg kova, mogu nešto da urade i izabrani su da budu crkvene starešine. Kada postanu starešine, postanu nadmeni pre nego što obave mnogo stvarnog posla. Ljudi se ne usuđuju da ih orežu niti da im ukažu na njihova odstupanja; ako im se obratite malo oštrije ili strože, naljute se i kažu: „Neću to da uradim. Neka to uradi neko po tvom izboru. Videću da li neko to može da uradi bolje od mene. Neka ih Sveti Duh otkrije!” Kako su samo nadmene te reči! Koliko su ljudi buntovni? U svoje reči i postupke ne unose nikakva osećanja – potpuno su nesvesni. Kada detaljno analiziram njihove nadmene reči i postupke, pobude u njihovom srcu i ružnoću koju postepeno otkrivaju, ljudi polako shvataju sami sebe. Eto koliko su ljudi otupeli. Bez takve analize i pojašnjenja, da li bi ljudi bili u stanju da spoznaju sebe? Da li bi bili u stanju da učine bilo šta ljudski? Bili bi tek nešto pristojniji kada bih ih stalno udarao prutom, eto koliko su ljudi bezvredni! Ljudi su već na tom nivou nadmenosti da nema nikakve svrhe dovoditi ih u red. Neki kažu: „Pošto sam pročitao mnogo Božjih reči, osećam da su one istina i da su Njegove reči o razotkrivanju čoveka tačne, ali već nekoliko godina verujem u Boga, pa zašto me onda nije doveo u red?” Šta vi mislite: kada je arhanđel izdao Boga, da ga je Bog odmah kaznio i doveo u red, da li bi bio u stanju da Ga izda? Da li bi se tako rešila njegova izdajnička priroda? Da li bi pročistila njegova nadmena narav? Ne bi! Dakle, ljudi su danas u toj meri nadmeni da su deset ili dvadeset puta nadmeniji od arhanđela. Puko dovođenje u red nije dovoljno, moraju da prihvate sud i grdnju, moraju da prihvate istinu i da streme ka njoj jer samo tada Bog može da deluje na njih, samo tada može da pokuša da ih oplemeni. Ako ne možeš da prihvatiš istinu, onda nije važno koliko već godina veruješ u Boga, jer On neće delovati na tebe. Ako nemaš ni savesti ni razuma, onda si samo jedna od zveri; On nema ništa da ti kaže, nisi doveden u red ma šta da radiš i ako ometaš crkvu, bićeš uklonjen. Kada izgovoriš toliko istine, vidi da li ljudi streme ka njoj ili ne. Ako kažeš: „Uopšte nisam voljan da stremim ka istini, želim da se valjam u izopačenosti. Spreman sam da postanem izopačen,” onda čekaš da budeš kažnjen. Sada nikoga ne dovodim u red, samo razgovaram sa njima, razotkrivam njihovu iskvarenost i sudim joj. Ako to uzmeš k srcu, onda ideš uzlaznom putanjom, a ako to ne uzimaš k srcu, onda te kasnije očekuje kazna. Osim opskrbe istinom, u ovom trenutku postoje razotkrivanje, sud i grdnja s jedne strane i postoje kazna i odmazda s druge strane. Naravno, odmazda i kazna će nastupiti pre ili kasnije; ko bi mogao da zna kog dana bi mogao da prekršiš neku upravnu odluku, tada ćeš biti mrtav. Ipak, podstičem svakog od vas: nemoj čekati da budeš kažnjen da bi se probudio i stremio ka istini, tada će biti prekasno za kajanje i bićeš proklet. Više neće biti prilike da se pokaješ. U tom trenutku biće prekasno i uzaludno da stremiš ka istini. Bolje iskoristi sadašnji trenutak da se rano probudiš i učiniš neke ljudske stvari, stvari za svoju savest. Nemoj se tvrdoglavo držati pogrešnog puta.

Neki se predstavljaju kao dobri ljudi, ali ako zaista u sebi imaš ljudskosti, zašto bi onda radio nadmene stvari? Zašto ne možeš ništa ljudsko da uradiš? Zašto nemaš ni trunčicu savesti ili razuma? Ljudi su toliko nadmeni da žele sve, osim Boga; obožavaju svaku zvezdu, đavola i Sotonu, ali ne obožavaju Boga, niti Mu se pokoravaju; u stanju su da učine svako zlo. Obišao sam mnoga mesta. Neki ljudi koji su Me ugostili, naplatili su ogromne iznose za hranu i smeštaj; štaviše, hranu i svakodnevne potrepštine plaća crkva. Pitam vas, kako ti ljudi nemaju ni trunku savesti? Zar nisam dostojan da jedem obrok koji su pripremili? Ranije su govorili kako su voljni da Me ugoste, ali kada stignem, ponašaju se ovako sramno. Da li su oni još uvek ljudi? Da li im je ostalo ljudskosti? Ne budi slatkorečiv, ne ide ti to, nemaš ljudskosti. Ti si zver. Osuđen si na propast zbog svoje prirode i svoje nadmenosti. Ljudi nemaju dovoljno vere. Tako su nadmeni i buntovni da u njima nema više mesta za Boga! Da li je neko, ko je u tolikoj meri iskvaren, dostojan da ga nazivaju ljudskim bićem? To je pravi primer đavola i Sotone. Ljudi misle: „Iako ti poseduješ istinu, ipak si samo čovek, šta onda možeš da učiniš? U čemu možeš da mi pomogneš? Šta možeš da mi uradiš? Kuda možeš da me povedeš? Prezirem te. Bašme briga da li si bog ili ne.” Nije ih briga za to. Usuđujem se da kažem da, ukoliko bi ti vođa vaše kompanije došao u kućnu posetu, ti ga ne bi pustio da ode čak i kada bi pokušao; morao bi da ga ubediš da ostane kod tebe dva dana i lepo bi ga ugostio. Dakle, ljudi ne treba da uvek govore nadmeno, ne treba da kažu da žele Boga više od svih ostalih, da su bolji u primeni istine od svih ostalih, da se bolje daju za Boga od svih ostalih, da su platili veću cenu od svih ostalih i da su odaniji od svih ostalih. Nemoj da se hvališ, nisi dostojan toga, nisi tu cenu platio niti si obavio mnogo stvarnog posla. Iako jesi pomalo radio, to nije isto što i iskreno davanje sebe za Boga, a kamoli potpuna odanost Bogu i pokoravanje sve do smrti. Možeš da istrajavaš tri do pet godina, ali kako vreme prolazi, više nećeš moći da istrajavaš, postaćeš površan i žalićeš se. Nemoj da misliš da si uzvišeniji od svih ostalih ljudi – to znači da si glupavo nadmen, da si budalast. Ti si daleko ispod onih koji poseduju istina-stvarnost i, štaviše, nisi dorastao svecima iz davno prošlih vremena. Da li si zaista dostojan da se bilo čime hvališ? Svi kažete: „Ako kasnije dođem u dodir s Bogom, garantujem da Ga neću prevariti.” Tvoja garancija mora neko vreme da bude na probi. Ne želim da budem u dodiru sa drugim ljudima; dovoljno je da dođem u dodir s njima i vidim kako se ponašaju, pa da se naljutim! Neki među vama možda znaju koliko se ljutim zbog toga. Posebno sam besan kada vidim one koji uopšte ne streme ka istini i koji uvek hoće da imaju moć nad drugima i da ih kontrolišu. Gnušam ih se. Svi oni koji uopšte ne streme ka istini su prilično loši i nemaju ljudskosti, pa sa takvim ljudima izričito neću stupati u kontakt. Kada ti ljudi vide da ne obraćam pažnju na njih, možda će se žaliti. Tako su nerazumni! U ovom trenutku, većina ne zna kako da stremi ka istini, premalog su rasta i ono malo ljudskosti i razuma što imaju je nedovoljno, pa nemam načina da komuniciram sa njima. Ako sa njima komuniciraš dva dana, oni će te prezreti, postaće nadmeni – užasno nadmeni – i neće sluštli, ma šta im govorio.

Nekada sam prolazio kroz crkve i viđao svakojake domaćinske porodice i razne vernike u Boga. Zbog čega više ne želim da stupam u kontakt sa previše ljudi? Ljudi su previše rđavi, većina nema ni savesti, ni razuma; u njima nema mesta za Boga i uvek spletkare oko Njega, pa sam odlučio da se klonim ljudi i radim samo ono što moram. Neki kažu „Zar Bog ne živi među ljudima?” Ja živim među ljudima, to je tačno, ali ne mogu da se zadržavam među rđavima, previše je opasno. Bilo bi drugačije da imam duhovno telo, mogao bih među ljudima da radim šta god mi je volja – duhovno telo poput Isusovog bi mi odgovaralo; On je mogao da čini šta god želi i ljudi se nisu usuđivali da ga progone, ali ja sada imam normalno ljudsko telo, potpuno normalno ljudsko telo, bez ikakvih natprirodnih svojstava, pa ljudi to ne mogu da prihvate; uvek imaju predstave i žele da istražuju Boga. Da se takva osoba, sa takvom vrstom naravi, malo dovede u red i kazni, da je mesec dana boli glava, da li mislite da bi to bilo korisno? Bilo bi uzalud. Ustala bi posle te jednomesečne glavobolje i iskalila svoj bes. Da li mislite da puko disciplinovanje može da dovede do promene? Ne može. U prošlosti sam, dakle, bio u kontaktu sa velikim brojem ljudi, ali od njih veoma mali broj voli istinu. Mogu samo da vam kažem da ljudi ne treba da veruju u Boga da bi dobili nešto od Njega. Treba da razmišljaš samo o tome da pravilno vršiš svoju dužnost i upotrebiš svu svoju energiju. Ako si slabog kova, nepodesnog za upotrebu, onda bolje požuri da se povučeš. Treba da budeš poslušan i pristojan, da radiš ono što treba da radiš, ne radiš ono što ne treba da radiš i budeš razuman. Ti si čovek. Da ti Bog nije dao dah, život i energiju, ne bi mogao ništa da uradiš. Ljudi ne treba ništa da zahtevaju, niti da upoređuju kvalifikacije; za tebe su kvalifikacije potpuno beskorisne! Ako te crkva učini svojim starešinom, onda je to tvoja odgovornost, a ako nekog drugog postave za starešinu, onda je to njegova odgovornost. Naravno, kada je reč o radu, treba da razgovaraš u zajedništvu, ali ne treba da porediš kvalifikacije i misleći: „Dugo sam kvalifikovan u toj crkvi, treba da me poštuju više od drugih. Ja sam broj jedan, ti si broj dva.” Nemoj to da govoriš, nerazumno je. Neki takođe kažu: „Sopstveni posao sam ostavio po strani da bih se dao Bogu, ostavio sam porodicu, a šta sam dobio? Nisam dobio ništa, a Bog i dalje drži lekcije ljudima.” Šta misliš o tim rečima? Ljudi bi trebalo da zauzmu ispravan stav i da najpre shvate činjenicu da su samo ljudi, da su još uvek deo iskvarenog ljudskog roda. Ako postaneš starešina, onda budi starešina; ako ne postaneš starešina, onda budi običan sledbenik; ako ti daju neki posao, onda imaš priliku da nešto uradiš; ako ti ne daju nikakvog posla, onda ne možeš ništa da uradiš. Nemoj da se hvališ – hvalisanje je loš znak, koji dokazuje da hodaš prema jednoj krajnosti, prema smrti. Nemoj da se hvališ rečima: „Negde sam pridobio grupu ljudi, oni su moji plodovi. Da nisam otišao tamo, nikom drugom to ne bi uspelo. Kada sam ja otišao, Sveti Duh je obavio veliko delo!” Ne hvali se na ovaj način. Umesto toga, reci: „Pridobijanje ovih ljudi rezultat je delovanja Svetog Duha, čovek može tek nešto malo da uradi. Ako završimo sa propovedanjem jevanđelja i ako nas Bog pošalje kući, onda ćemo otići kući.” Nemoj da kažeš: „Šta sam Ti to skrivio da me šalješ kući? Ako mi ne kažeš razlog, onda neću da idem kući!” Nemoj imati ovakve zahteve. Ako imaš takav zahtev, to dokazuje da si izuzetno nadmene naravi. Zar Bog ne može da te pošalje kući čak i ako nisi napravio grešku? Zar ne može da te pošalje kući ako ispravno postupaš? Čak i ako pravilno postupaš i činiš dobro, ako te Bog pošalje kući, onda moraš da se vratiš kući. Ako te Bog oreže, treba to da prihvatiš i pokoriš se. To je obaveza i odgovornost i ne treba da se braniš. Jov je verovao u Boga i usredsredio se samo na to da Ga se boji i da se kloni zla. Jov nije tražio ništa i Jahve ga je blagoslovio. Neki kažu: „To je zato što je Jov bio dobar prema Bogu, pa je normalno što ga je Bog blagoslovio; to je bilo u zamenu za Jovovu veru i pravedno delovanje.” To nije tačno, nije se radilo ni o kakvoj zameni, već je Jahve želeo da ga blagoslovi. Zašto se nije žalio kada mu je Jahve sve oduzeo? Zašto nije rekao: „Postupam pravedno, toliko sam kvalifikovan, pa ne bi trebalo da se tako prema meni odnosiš”? Ne radi se o tome šta bi trebalo, a šta ne! U svojoj veri u Boga, ljudi uvek prave sopstvene izbore i uvek govore o ljudskim predstavama i doktrinama. To nije u redu. To je ljudska nadmenost i buntovništvo. Ljudski izbor je ljudska prevara.

Kada otkrivate sopstvenu nadmenu narav, da li ste toga svesni? Neki ljudi nisu toga svesni i kažu: „Nisam nadmen, nikada nisam rekao ništa nadmeno.” U stvari, iako toga nisi svestan, ipak imaš nadmenu narav, samo još nije otkrivena. To što je nisi još otkrio ne dokazuje da nemaš nadmenu narav; moguće je da ti je srce nadmenije nego kod svih ostalih, samo jednostavno umeš da se pretvaraš tako da se to ne otkrije, ali ljudi koji imaju sposobnost raspoznavanja to ipak mogu da uoče. Dakle, svako ima nadmenu narav, to je uobičajena čovekova osobina. Ljudi nadmene naravi su u stanju da se bune protiv Boga, da Mu se opiru, da čine stvari kojima Ga osuđuju i kojima Ga izdaju dok veličaju sebe i pokušavaju da osnuju sopstvena nezavisna carstva. Recimo da u nekoj zemlji živi nekoliko desetina hiljada ljudi koji su prihvatili Božje delo i da te je Božja kuća poslala tamo da vodiš i kao pastir čuvaš Božji izabrani narod. I recimo da ti je Božja kuća predala autoritet i dozvolila ti da radiš sâm, tako da te ne nadzirem ni Ja niti bilo ko drugi. Posle nekoliko meseci, postao bi nešto poput suverenog vladara, sva moć bila bi u tvojim rukama, o svemu bi odlučivao, svi izabranici bi se ugledali na tebe, klanjali bi ti se, pokoravali ti se kao da si Bog, svakom svojom rečju ti upućivali hvalospeve, govorili da propovedaš pronicljivo i stalno tvrdili da su tvoje izjave ono što im treba, da možeš da ih opskrbiš i vodiš, tako da u njihovim srcima ne bi bilo mesta za Boga. Zar takav rad ne bi bio problematičan? Kako bi to izveo? To što su ti ljudi sposobni za takvu reakciju bio bi dokaz da posao koji si obavljao uopšte nije imao veze sa svedočenjem o Bogu, već naprotiv, svedočio je samo o tebi i tebe je isticao. Kako bi mogao da postigneš takvu posledicu? Neki kažu: „Ono o čemu ja razgovaram u zajedništvu je istina, sigurno nikada nisam svedočio o samom sebi!” Taj tvoj stav, taj manir, to je pokušaj da razgovaraš sa drugima sa Božjeg položaja, a ne sa položaja iskvarenog ljudskog bića. Sve što izgovaraš su pompezne reči i zahtevi upućeni drugima i nema nikakve veze s tobom. Prema tome, postigao bi to da ti se ljudi klanjaju i zavide ti sve dok ti se, na kraju, svi ne pokore, svedoče o tebi, veličaju te i laskaju ti do nebesa. Kada se to desi, bićeš gotov i doživećeš neuspeh! Zar to nije put na kom ste svi vi sada? Da od tebe zatraže da predvodiš hiljade ili desetine hiljada ljudi, bio bi ushićen. Onda bi se rasplamsala tvoja nadmenost i pokušao bi da zauzmeš Božje mesto, govorio bi i gestikulirao i više ne bi znao kako da se odeneš, šta da jedeš ili kako da koračaš. Prepustio bi se životnim zadovoljstvima i poleteo u visine i ne bi se udostojio da se družiš sa običnom braćom i sestrama. Postao bi potpuno degenerisan i bio bi razotkriven i eliminisan, svrgnut kao arhanđel. Svi ste sposobni za tako nešto, zar ne? Šta bi, dakle, trebalo da radite? Ako bi, jednog dana, bilo uređeno da budete zaduženi za rad na jevanđelju u svakoj zemlji, a vi budete sposobni da hodate putem antihrista, kako bi onda delo moglo da se širi? Zar to ne bi bilo problematično? Ko bi se, onda, usudio da vas tamo pusti? Kada te pošalju tamo, ti se ne bi nikad vratio, ne bi obraćao pažnju ni na šta što Bog kaže i samo bi nastavio da se praviš važan i svedočiš o samom sebi, kao da donosiš ljudima spasenje, obavljaš Božje delo i stvaraš im utisak da se sâm Bog pojavio i da tu deluje; a dok bi ti se ljudi klanjali, bio bi presrećan i čak bi pristao da se prema tebi odnose kao prema Bogu. Jednom kada bi dostigao taj stadijum, bio bi gotov, bio bi odbačen. Ta vrsta nadmene prirode bi te nesvesno odvela u propast. To je primer osobe koja hoda putem antihrista. Oni koji su dotle stigli izgubili su svu svest, njihova savest i razum više nemaju nikakvu svrhu i oni više ne umeju ni da se mole, ni da tragaju. Ne čekaj da dotle dođeš, a da sebi ne kažeš: „Moram dobro paziti šta radim, moram da se iskreno molim!” Tada će biti prekasno. Moraš to unapred da znaš, moraš da tražiš: „Kako da postupam da bih svedočio o Bogu, da bih dobro radio svoj posao, ali tako da ne svedočim o samom sebi? Koje metode da koristim da bih sa drugima razgovarao u zajedništvu i predvodio ih?” Na taj način se moraš pripremati. Ako jednog dana bude stvarno uređeno da odete i obavljate poslove, a vi i dalje budete u stanju da sebe uzdižete i svedočite o samima sebi, što bi odvelo u propast mnoge koji su u vašim rukama, bićete u nevolji i Bog će vas kasnije kazniti! Zar bih mogao da vam prećutim ove reči? Pre nego što sam ih izgovorio, bili ste u stanju da to uradite i ako ste još uvek u stanju da to uradite nakon što sam vam se obratio, zar ne biste bili u nevolji? Svi bi trebalo da razmišljate o tome kako da radite svoj posao i postupate na najbolji mogući način. Sve što govorite i radite, svaki postupak i pokret, svaka reč i delo i svaka namera vašeg srca mora biti besprekorna; ništa ne sme da bude izostavljeno i ne smete da koristite nikakve rupe u zakonu. Iako je nadmenost u čovekovoj prirodi i nije lako promeniti se, ljudi svejedno moraju da znaju za svoju nadmenu narav i da imaju načela primene. Moraš da shvatiš: „Kad bi mi stvarno poverili neke crkve, kako bi trebalo da postupam da ne bih zauzeo Božje mesto? Kako bi trebalo da postupam da ne bih bio nadmen? Kako da pravilno postupam? Kako bi trebalo da postupam da bih doveo ljude pred Boga kako bi svedočili o Njemu?” Moraš da razmisliš o tim pitanjima dok ti ne postanu jasna. Recimo da neko pita: „Da li možeš da dobro vodiš crkve?” i ti kažeš: „Mogu”, ali umesto toga dovedeš ljude pred sebe; pokorili bi se tebi, a ne Bogu, zar to ne bi bilo problematično? Kao starešina ili delatnik, ako ne znaš šta znači dovesti ljude pred Boga ili dovesti ih pred sebe, da li možeš da služiš Bogu? Da li si dostojan da te Bog upotrebi? Sigurno da nisi. Zar svi oni koji su u stanju da dovedu druge ljude pred sebe nisu antihristi? Ako neko veruje u Boga, ali u srcu nema mesta za Boga, ne boji Ga se, srce mu se ne pokorava Bogu, niti ima rešenost da Mu se pokori, onda taj neko ne veruje u Boga. U koga, onda, veruje? Analizirajte to sami. Nemojte posle da kažete: „Nisam nadmen, dobar sam čovek, činim samo dobro” – te reči su tako detinjaste! Svi ostali su nadmeni, ali ti nisi? Tako si, dakle, razotkriven, ali i dalje ne poznaješ samog sebe i uporno govoriš da nisi nadmen. Kako si besraman! Toliko si otupeo da nije bitan način na koji si razotkriven! Da li znate s kojim ciljem ovo govorim? Zbog čega tako razotkrivam ljude? Ako ih ne razotkrijem na ovaj način, hoće li moći da spoznaju sami sebe? Ako ih ne razotkrijem na ovaj način, ljudi će i dalje misliti da su prilično dobri, da prilično dobro rade svoj posao, da im se ne može naći mana i da su u svakom pogledu dobri. Čak i da su svi dobri, ne bi trebalo da budu nadmeni, niti bi trebalo da misle da su kvalifikovani, niti da se hvale. Ja ne razotkrivam stanje ljudi na ovaj način da bih ih osudio na smrt, niti da bih im poručio da ne mogu da budu spaseni, već da bih im omogućio da istinski spoznaju sebe; da shvate sopstvenu iskvarenu suštinu i svoju prirodu i steknu samosvest. To je blagotvorno kada pokušavaju da se oslobode svoje iskvarene naravi. Ako možete da pravilno tumačite Moje reči o razotkrivanju i orezivanju ljudi, ako ne postanete negativni, ako izvršavate svoje dužnosti normalno i pitanja Božje kuće postanu vaša pitanja; ako možete da preuzmete odgovornost, a da ne budete površni, ako možete da budete odani Bogu, onda je vaš stav ispravan i moći ćete da dobro vršite svoju dužnost.

Neki ljudi često krše načela u svom postupanju. Ne prihvataju da budu orezani i u srcu znaju da su stvari koje drugi govore u skladu sa istinom, ali ih ne prihvataju. Takvi ljudi su tako nadmeni i samopravedni! Zašto se kaže da su nadmeni? Ako ne prihvataju da budu orezani, onda nisu poslušni – a zar neposlušnost nije nadmenost? Misle da im dobro ide i da ne prave greške, što znači da ne poznaju sebe, a to jeste nadmenost. Dakle, neke stvari treba iskreno analizirati i detaljno ih proučiti. Dok obavljaš crkveni rad, ako zadobiješ divljenje drugih, pa ti daju predloge i otvore ti se u iskrenom razgovoru, to dokazuje da si dobro radio svoj posao. Ako su ljudi stalno sputani zbog tebe, postepeno će te raspoznati i udaljiti se od tebe, što dokazuje da nemaš istina-stvarnost, pa su zato sve što govoriš reči i doktrine namenjene tome da se drugi sputaju. Neke crkvene starešine bivaju smenjene, a zašto bivaju smenjene? Zato što pričaju samo reči i doktrine, uvek se prave važni i svedoče sami o sebi. Kažu da opirati se njima znači opirati se Bogu i da ko god se požali Višnjem, ometa rad crkve. Kakva je to vrsta problema? Ti ljudi su već postali toliko nadmeni da više nemaju razuma. Zar to ne pokazuje njihovo pravo lice antihrista? Zar se to neće razviti u početak uspostavljanja njihovih nezavisnih carstava? Pojedinci, koji su tek počeli da veruju, obožavaće njih i svedočiće njima, a oni će u tome i te kako uživati i biće veoma zadovoljni. Neko ko je toliko nadmen već je osuđen na propast. Onaj koji je u stanju da kaže: „Opirati se meni znači opirati se bogu” već je postao savremeni Pavle, to je potpuno isto kao kada je Pavle rekao: „hristos je za mene život.” Nisu li oni koji tako govore u velikoj opasnosti? Čak i ako ne uspostave nezavisna carstva, i dalje su autentični antihristi. Kad bi takvi vodili crkvu, ta crkva bi brzo postala carstvo antihrista. Nakon što pojedinci postanu crkvene starešine, fokusiraju se na držanje uzvišenih propovedi i prave se važni, pri čemu naročito govore o misterijama da bi se ljudi ugledali na njih, a rezultat toga je da se sve više udaljavaju od istina-stvarnosti. To većinu ljudi navodi da se klanjaju duhovnim teorijama. Narod sluša onoga koji priča uzvišeno i ne obraća pažnju na one koji govore o život-ulasku. Zar to ne navodi ljude na stranputicu? Ako neko razgovara u zajedništvu o istina-stvarnosti, niko ne sluša, što predstavlja problem. Niko osim takve osobe ne može da vodi crkvu, jer svi obožavaju duhovne teorije; oni koji nisu u stanju da govore o duhovnim teorijama ne uspevaju da se održe. Da li takva crkva i dalje može da primi delo Svetog Duha? Da li ljudi mogu da uđu u istina-stvarnost? Zašto se razgovor u zajedništvu o istini i stvarnim iskustvima odbacuje, do te mere da ljudi ne žele da Me slušaju kako razgovaram o istini? Time se dokazuje da su te starešine već navele te ljude na pogrešan put i da ih već kontrolišu. Ti ljudi ih slušaju i pokoravaju im se umesto da se pokore Bogu. Očigledno je da oni pripadaju onoj vrsti ljudi koja se pokorava svojim starešinama umesto Bogu. Jer oni koji iskreno veruju u Boga i streme ka istini nisu po prirodi takvi da obožavaju ili slede ljude; u njihovim srcima ima mesta za Boga i njihova srca su bogobojažljiva; kako bi onda mogli da ih sputaju drugi ljudi? Kako bi mogli da se mirno pokore lažnom starešini koji ne poseduje istina-stvarnost? Lažni starešina se najviše boji onoga ko poseduje istina-stvarnost, onoga ko se boji Boga i kloni se zla. Ako neko nema istinu, a želi da natera druge da ga slušaju, zar on nije najnadmeniji mogući đavo? Ako potpuno prisvojiš crkvu ili kontrolišeš Božji izabrani narod, onda si uvredio Božju narav i uništio sebe, a možda nećeš imati priliku ni da se pokaješ. Svako od vas mora da bude oprezan jer se radi o veoma opasnom pitanju, o nečemu što bi svako lako mogao da učini. Neki će možda reći: „Neću to uraditi, jednostavno neću svedočiti o sebi!” To je samo zato što radiš tek kratko vreme. Kasnije bi se usudio da to učiniš. Polako bi se osmelio i što više bi to činio, to bi se više osmelio. Kada bi te ljudi koje predvodiš slušali i hvalili, prirodno je da bi pomislio da si na visokoj poziciji i da si izvanredan: „Pogledajte me, baš sam dobar. Mogu da predvodim sve ove ljude i svi me slušaju. One koji me ne slušaju ću pokoriti. To dokazuje da imam određenu radnu sposobnost i da sam na visini zadatka.” Vremenom bi nadmeni elementi tvoje prirode počeli da se otkrivaju, pa bi postao toliko nadmen da bi izgubio razum i našao se u opasnosti. Zar ti to nije jasno? U nevolji si čim otkriješ svoju nadmenu i neposlušnu narav. Ne slušaš ni kada Ja govorim, Božja kuća te smeni, a opet se drzneš da kažeš: „Neka istinu otkrije Sveti Duh.” Činjenica da to možeš da kažeš dokaz je da ne prihvataš istinu. Tvoje buntovništvo je preveliko i razotkrilo je tvoju priroda-suštinu. Uopšte ne poznaješ Boga. Dakle, sve ovo vam danas govorim, kako biste pažljivo vodili računa o sebi. Nemojte sebe uzdizati niti svedočiti o sebi. Ljudi su skloni da pokušavaju da osnivaju sopstvena nezavisna carstva, jer svi vole položaj, bogatstvo i slavu, vole taštinu, i svi vole da zauzmu drugo mesto na hijerarhijskoj lestvici i da pokazuju moć: „Vidite koliko sam strogo izgovorio te reči. Čim sam nastupio preteće, izgubili su petlju i postali poslušni.” Ne pokazuj tu vrstu moći, to je beskorisno i ništa ne dokazuje. Dokazuje samo da si posebno nadmen i da imaš rđavu narav. Ne dokazuje da poseduješ bilo kakvu sposobnost, a kamoli da imaš istina-stvarnost. Pošto ste nekoliko godina slušali propovedi, da li svi poznajete sebe? Zar ne osećate da ste u opasnoj situaciji? Da se Bog ne obraća čoveku i ne radi na njegovom spasenju, zar ne biste osnivali nezavisna carstva? Zar ne želite da svojatate crkve za koje ste zaduženi, zar ne želite da podvedete ljude pod svoj uticaj tako da niko ne može da izbegne vašu kontrolu, te moraju da vas slušaju? Ako to ikada uradiš i kontrolišeš ljude, onda si đavo i Sotona. Veoma je opasno da o sebi gajiš takve misli; već si zakoračio na put antihrista. Ako se ne budeš zamislio nad sobom i ako ne budeš u stanju da ispovediš svoje grehe Bogu i pokaješ se, sigurno ćeš biti odbačen i Bog se neće obazirati na tebe. Trebalo bi da znaš kako da se pokaješ, kako da se preobratiš da bi se uskladio sa Božjim namerama, da bi garantovao da nećeš povrediti Božju narav. Nemoj da čekaš da Božja kuća ustanovi da si antihrist i protera te – tada će biti prekasno.

Jesen 1997. godine


Značaj molitve i njene primene

Na koji način se sada molite Bogu i kako to predstavlja poboljšanje u odnosu na verske molitve? Šta zaista razumete o značaju molitve? Da li ste razmišljali o tim pitanjima? Svi oni koji se ne mole su se udaljili od Boga i slede sopstvenu volju. Odsustvo molitve podrazumeva udaljavanje od Boga i izdaju Boga. Kakvo je vaše konkretno iskustvo sa molitvom? Iz molitvi ljudi može se sagledati odnos Boga i čovečanstva. Kako se ponašaš kada ti se braća i sestre dive i hvale te zbog rezultata koje ostvaruješ u svom radu? Kako reaguješ kada ti ljudi daju predloge? Moliš li se pred Bogom? Svi se vi setite da se molite kada se nađete u problemima ili nedaćama, ali da li se okrećete Bogu molitvom kada niste u dobrom stanju? Da li se molite kada otkrijete iskvarenost? Da li se istinski molite? Ako se ne molite istinski, nećete napredovati. Posebno na okupljanjima, trebalo bi da ponudite molitve i hvalospeve. Neki godinama veruju u Boga, ali se nažalost ne mole baš često. Razumeju nekoliko reči i doktrine i postaju nadmeni, misleći da su uspeli da dokuče istinu, da su stekli rast i vrlo su zadovoljni sobom. Samim tim, zaglibe se u nekakvo nenormalno stanje i kada posle dođu da se mole, nemaju šta da kažu i ostanu bez dela Svetog Duha. Kada neko ne može da kontroliše svoje stanje, može, pošto je malo radio, da uživa u plodovima svog rada, ili da postane negativan i krene da popušta u radu i prestane da izvršava svoju dužnost čim naiđe i na najmanju poteškoću, što je veoma opasno. Takvi su ljudi bez savesti ili razuma. Većina odvoji vreme da se moli samo kada ih zadesi nevolja ili kada ne mogu u potpunosti da razumeju neko pitanje. Mole se samo kada ih obuzmu sumnje i neodlučnost ili kada otkriju iskvarenu narav. Mole se samo kada su u oskudici. To je normalno. Međutim, moraš da se moliš i iskazuješ zahvalnost Bogu i kada u svom radu postižeš rezultate. Ako ti je samo važno da budeš srećan i ako se ne moliš, uvek si ushićen, uvek uživaš u tim osećanjima, ali zaboravljaš Božju blagodat, to predstavlja potpuni gubitak razuma. Kada se previše udaljiš od Boga, ponekad si prisiljen da pretrpiš da te dovedu u red. Ili ćeš možda naići na zid kada pokušaš nešto da uradiš; ili ćeš napraviti grešku i biti orezan ili ćeš biti prisiljen da čuješ reči koje te ubadaju pravo u srce i trpiš pritisak ili bedu, a ne znaš šta si tačno uradio da uvrediš Boga. Zapravo, Bog se često služi spoljašnjim okruženjem da te dovede u red, da učini da propatiš i da te oplemeni i kada konačno dođeš pred Boga da se pomoliš i razmisliš, ti shvatiš da ti je stanje rđavo – samozadovoljan si, uobražen i pun narcisoidnosti – zgadiš se sam sebi i krene da te grize savest. Jednom kad se pomoliš Bogu i ispovediš se, počinješ sam sebe da prezireš i želiš da se pokaješ i tada tvoje rđavo stanje počinje da se ispravlja. Kada se ljudi istinski mole, Sveti Duh obavlja Svoje delo, daje određeno osećanje ili prosvećenje, što im omogućava da izađu iz neprirodnog stanja. Moliti se ne znači samo malo tragati, poštovati par formalnosti i gotovo. To ne znači izgovoriti nekoliko reči molitve kada ti je potreban Bog, a ne izgovoriti nijednu kada ti ne treba. Ako se u dužem periodu ne moliš, čak i ako spolja deluješ da si u normalnom stanju, u izvršavanju svojih dužnosti ćeš se oslanjati na sopstvenu volju, radićeš šta god ti je volja i time nećeš biti u stanju da postupaš u skladu sa načelima. Ako se duži period ne moliš Bogu, nikada te Sveti Duh neće prosvetiti ili prosvetliti. Čak i ako izvršavaš svoju dužnost, ti samo poštuješ pravila i vršenje dužnosti na taj način neće uroditi plodom svedočenja o Bogu.

Već sam rekao da mnogi u obavljanju svojih dužnosti vode i sopstveni biznis i bave se sopstvenim poslovima i ljudi su takvi do dana današnjeg. Pošto su radili neko vreme, prestaju da se mole i Bog im više nije u srcu. Pomisle: „Jednostavno ću postupati u skladu sa radnim aranžmanima. U svakom slučaju, nigde nisam pogrešio, nit sam izazvao bilo kakve smetnje ili prekide…” Kada radiš neke stvari, a ne moliš se, i ako se ne zahvališ Bogu kad su te stvari dobro urađene, onda postoji problem sa tvojim stanjem. Ako znaš da ti je stanje rđavo, ali nisi u stanju da ga sam ispraviš, onda ćeš se stalno rukovoditi sopstvenom voljom u svojim postupcima i čak i kada razumeš istinu, ne možeš da je primeniš. Stalno misliš da ti je način razmišljanja ispravan i pridržavaš ga se, radiš šta ti je volja, ne obazireš se na delovanje Svetog Duha, zaglibiš se u sopstvenim poduhvatima i na kraju te Sveti Duh napusti. Jednom kada te Sveti Duh napusti, osetićeš se tmurno i usahlo. Nećeš biti u stanju da osetiš nikakvo okrepljenje ili užitak. Mnogi se istinski ne mole ni jednom u pola godine. Takvi više nemaju Boga u srcu. Neki ljudi se uglavnom ne mole i to čine tek kada su u opasnosti ili ih zadesi nevolja. Iako i dalje obavljaju svoju dužnost, osećaju se duhovno usahli i nužno gaje negativne misli. Ponekad pomisle, „Kada napokon mogu da završim sa svojim dužnostima?” Mogu se javiti i takve misli, sve zato što se dugo nisu molili i udaljili su se od Boga. Ako zbog toga nastane srce koje ne veruje i koje je zlo, onda je to jako opasno. Molitva je presudna! Život bez molitve suv je poput prašine i ne može dobiti delo Svetog Duha. Takvi ljudi ne žive pred Bogom i već su pali u tamu. Prema tome, moraš da se često moliš i razgovaraš u zajedništvu o Božjim rečima, da bi mogao da uživaš u delu Svetog Duha i iz srca hvališ Boga. Jedino tako ti život može biti ispunjen mirom i radošću. Sveti Duh posebno snažno deluje u onima koji u svemu nude molitvu i hvalospeve. Snaga koju Sveti Duh daje ljudima je beskrajna i ljudi je nikada ne mogu iscrpiti ili isprazniti. Mogu da do u nedogled govore ili propovedaju i mogu da razumeju mnoge doktrine, ali bez delovanja Svetog Duha, sve je to beskorisno i jalovo. U mnogim slučajevima, ljudi mogu da se pola dana mole, ali to čine tek sa nekoliko reči, poput; „Bože, hvala Ti i slava Ti!” Posle izvesnog vremena ponovo izgovore istu rečenicu. Ništa im drugo ne pada na pamet da poruče Bogu i nemaju nikakve unutrašnje misli da Mu povere. To je veoma opasno! Ako ljudi koji veruju u Boga nisu u stanju ni da pronađu reči da pohvale Boga, zahvale Mu se i slave Ga, kako onda smatraju da u srcu imaju mesta za Njega? Možeš da tvrdiš da veruješ u Boga i da Ga priznaješ u svom srcu, ali pred Njega ne dolaziš, nisi u stanju da Mu kažeš ono što ti je u srcu dok se moliš i srce ti je predaleko od Boga, pa Sveti Duh neće obaviti Svoje delo. Svakog jutra kada se probudite, morate iskreno da otvorite svoje srce u molitvi, da čitate Božje reči i zatim razmišljate o njima sve dok ne pronađete svetlo i ne pronađete put primene. Uradi to i dan će ti biti naročito dobar i zadovoljavajući i osetićeš da je Sveti Duh uvek sa tobom i da te štiti.

Primetio sam da mnogi ljudi imaju zajednički problem. Kada ih zadese problemi odlaze pred Boga da se mole, ali kada ih ništa ne muči, ne obaziru se na Boga. Upuštaju se u telesne užitke kako im je volja, ali se nikada ne probude. Da li je to vera u Boga? Da li je to istinska vera? Nemati istinsku veru znači nemati put kojim se ide. Bez prave vere, ne može se znati koji su postupci verovanja u Boga u skladu sa Božjim namerama ili kojim se postupcima može postići istina ili napredak u životu. Bez vere, čovek je slep, obuzet željom da stremi, ali bez pravca i cilja. Kako, onda, nastaje vera? Vera nastaje molitvom i razgovorom sa Bogom, a još više čitanjem Božjih reči i sticanjem prosvećenja Svetog Duha. Što bolje budeš razumeo istinu, to ćeš imati više vere. Oni koji ne razumeju istinu nemaju nikakve vere, čak i ako se vrzmaju po crkvi, oni su bezvernici. Oni koji veruju u Boga to ne mogu bez molitve i čitanja Božjih reči. Ako samo prisustvuju okupljanjima ali se retko iskreno mole, biće sve dalje i dalje od Boga. Svi se vi retko istinski molite i neki još uvek ne znaju kako da se mole. Činjenica je da je suština molitve prvenstveno u tome da govorite iz srca. To znači otvoriti srce Bogu i jednostavno se otvoriti pred Njim. Ako je nečije srce onakvo kakvo bi trebalo da bude, onda će taj čovek biti u stanju da govori iz srca i na taj način će Bog čuti i prihvatiti njegovu molitvu. Neki samo umeju da preklinju kada se mole Bogu. Stalno preklinju Boga za blagodat i ništa drugo ne kazuju. Samim tim, što se više mole, to se usahlije osećaju. Kada se moliš, bilo da žudiš za nečim, nešto tražiš od Boga, moliš Boga da ti podari mudrost i snagu u nečemu što radiš, a što ne vidiš jasno, ili moliš Boga za prosvećenje, moraš da imaš razboritost normalne ljudskost. Bez te razboritosti, pašćeš na kolena i reći: „Bože, preklinjem Te da mi daš veru i snagu, preklinjem Te da me prosvetiš i omogućiš da vidim svoju prirodu, preklinjem Te da deluješ i podariš mi blagodat i blagoslove.” To „preklinjanje” ima obavezujući prizvuk. To je način da se napravi pritisak na Boga, da Mu se govori da se nešto mora uraditi, kao da je unapred određeno. To nije iskrena molitva. Zar Sveti Duh, jednom kada si već odredio uslove i odlučio šta ćeš da uradiš, ne vidi to kao otaljavanje? Zar to nije varanje Boga? Moliti se treba radoznalim i pokornim srcem. Kada te je nešto zadesilo, na primer, i ne znaš kako da se s tim uhvatiš u koštac, mogao bi da kažeš, „Bože, ne znam šta da radim u vezi s tim. Želim da Ti udovoljim po tom pitanju i da tražim Tvoje namere. Želim da izvršim Tvoju želju, a ne svoju. Ti znaš da su čovekove želje u potpunosti suprotne Tvojim namerama, da Ti se skroz opiru i da nisu u skladu sa istinom. Nadam se da ćeš me prosvetiti i uputiti me po ovom pitanju i da ćeš mi omogućiti da Te ne uvredim…” To je ton koji doliči molitvi. Ako kažeš, „Bože, tražim od Tebe da mi pomogneš, da me vodiš, da pripremiš odgovarajuće okruženje i odgovarajuće osobe i da me pustiš da dobro radim svoj posao,” posle tvoje molitve i dalje nećeš moći da dokučiš Božje namere, jer si tražio od Boga da postupa prema tvojim željama. E, sad, moraš da utvrdiš da li su reči koje koristiš u molitvi razborite i da li su iz srca. Ako tvoje molitve nisu razborite, Sveti Duh neće delovati u tebi. Prema tome, kada se moliš, moraš da govoriš razborito i doličnim tonom. Kaži, „Bože, poznaješ moju slabost i moju neposlušnost. Samo Te molim da mi daš snagu i pomogneš mi da izdržim situaciju u kojoj se nalazim, ali samo saglasno Tvojim željama. Ne znam šta su Tvoje želje i samo Te ovo molim. U svakom slučaju, neka budu Tvoje želje. Čak iako budem prinuđen da pružim uslugu ili poslužim kao kontrast, rado ću se povinovati. Molim Te da mi daš snagu i mudrost i dozvoliš mi da Ti udovoljim po ovom pitanju. Samo želim da se povinujem kako si Ti uredio…” Posle takve molitve, srce će ti se osetiti naročito rasterećeno. Ako samo budeš moljakao, ma koliko toga rekao, biće to prazne reči. Bog neće delovati u odgovoru na tvoju molbu, jer si bio unapred odlučio šta želiš. Kada klekneš u molitvi, kaži, „Bože, Ti poznaješ čovekove slabosti i poznaješ čovekova stanja. Molim Te da me prosvetiš u ovoj situaciji. Omogući mi da shvatim Tvoje želje. Samo želim da se povinujem svemu što odrediš i moje srce je spremno da Ti se pokori…” Tako se moli i Sveti Duh će te dodirnuti. Ako ti je namera rđava kada se moliš i uvek zahtevaš od Boga ono što ti je volja i tvoje molitve biće usahle i jalove i Sveti Duh te neće dodirnuti. Ako samo zatvoriš oči i deklamuješ otrcane fraze da bi petljao sa Bogom, da li će te Sveti Duh tako dodirnuti? Kada ljudi dođu pred Boga, moraju da se ponašaju poslušno i imaju pobožan stav. Dolaziš pred istinitog Boga i obraćaš se Stvoritelju. Zar da ne budeš pobožan? Moliti se nije jednostavno. Kada ljudi dođu pred Boga, iskeze zube i izbace kandže i potpuno su bez pobožnosti. A kada se mole, leže poleđuške kod svoje kuće, izgovarajući nekoliko prostih, površnih reči i misle da se mole i da Bog može da ih čuje. Zar to nije samoobmana? Kada to kažem, cilj Mi nije da zahtevam da se ljudi pridržavaju nekog određenog pravila. Međutim, najmanje što čovek može je da ima srce koje je pokorno Bogu i da dođe pobožan pred Boga. Vašim molitvama prečesto nedostaje razuma. Uvek se molite sledećim tonom; „O, Bože! Pošto si mi dao ovaj zadatak da ga izvršim, učini da sve što radim bude pogodno, tako da Tvoje delo ne bude ometeno i interesi Božje porodice ne budu oštećeni. Moraš da me zaštitiš…” Takva molitva u sebi nema razboritosti, zar ne? Da li će Bog delovati u tebi ako se pojaviš pred Njim i moliš se na taj način? Da li bih te slušao da dođeš pred Mene i obratiš Mi se bez razboritosti? Ako bi Me naveo da te se gnušam, direktno bih te izbacio napolje! Zar nisi potpuno isti pred Duhom kao pred Hristom? Kada dođeš pred Boga da se moliš, moraš da razmisliš o načinu da Mu se razborito obratiš i kako da svoje unutrašnje stanje prilagodiš tako da postigneš pobožnost i pokornost. Jednom kada u tome uspeš, ponovo će ti prijati da se moliš i osetićeš Božje prisustvo. Ljudi često padnu na kolena dok se mole, zatvore oči i sve što mogu da urade jeste da viču „O, Bože! O, Bože!” Zašto tako viču, dugo i bez i jedne reči? Zbog čovekovog rđavog mentalnog sklopa i nenormalnog stanja. Kada neko ne uspeva da dosegne do Boga u svom srcu, molitve su mu neme. Da li vam se to dešava? Sada znate kakvi ste, ali kada ste u neprirodnom stanju, ne razmišljate o sebi, niti tragate za istinom i ne želite da dođete pred Boga u molitvi ili da jedete i pijete Božje reči. To je opasno. Bilo nečije stanje, normalno ili ne, i ma kakve nedaće ga zadesile, ne smeju da ga udalje od molitve. Ako se ne molite, čak i ako ste sada u normalnom stanju, u dužem vremenskom periodu ono će postati neprirodno. Molitva i čitanje Božje reči mora biti normalno. Čitanje Božjih reči u potrazi za istinom može da dovede do istinske molitve, molitve kojom se može steći Božje prosvećenje i to može da omogući čoveku da razume Božju reč. Moleći se Bogu, najvažnije je pre svega ispraviti svoj mentalni sklop. To je načelo molitve. Ako vam je mentalni sklop rđav, nećete biti pobožni, molićete se mehanički i prevarićete Boga. Ako se bojite Boga i u srcu ste Mu pokorni i ako se molite Bogu, samo će vam tada srce biti u miru. Shodno tome, kada se molite, mentalni sklop vam mora biti ispravan i vaše molitve urodiće plodom. Ako često na taj način primenjujete, govoreći Bogu dok se molite šta vam je stvarno u srcu i ono što vaše srce najviše želi da kaže Bogu, onda ćete biti u stanju da se molite Bogu, a da to nećete ni primetiti, i moći ćete da normalno razgovarate sa Bogom.

Za molitvu nije obavezno da ste obrazovani ili kulturni, to nije pisanje eseja. Samo govorite iskreno i razborito, kao normalna osoba. Uzmite u obzir Isusove molitve. On se u Getsimanskom vrtu molio, „Ako je moguće (…).” Odnosno, „Ako se to može uraditi.” To je rečeno u okviru diskusije. Nije rekao: „Preklinjem Te.” Pokornog srca i u krotkom stanju, molio se, „Ako je moguće, neka me zaobiđe ova čaša. Ali neka ne bude kako ja želim, već kako Ti želiš.” Nastavio je da se moli na isti način drugi put, a treći put se pomolio: „Neka bude volja Tvoja.” Pošto je dokučio želju Boga Oca, rekao je, „Neka bude Tvoja volja.” Uspeo je da se potpuno pokori, bez ikakvog ličnog izbora. Moleći se, Isus je rekao, „Ako je moguće, neka me zaobiđe ova čaša.” Šta je to značilo? Molio se na taj način zato što je razmišljao o ogromnoj patnji krvarenja na krstu do Njegovog poslednjeg daha – to se odnosilo na pitanje smrti – i zato što nije bio još u potpunosti dokučio želju Boga Oca. Moliti se na taj način, razmišljajući o takvim patnjama, pokazuje veliku dubinu Njegovog pokoravanja. Način Njegove molitve bio je normalan. U Svojoj molitvi nije postavljao nikakve uslove, niti je rekao da čašu treba skloniti, već Mu je cilj bio da traži Božju želju u situaciji koju nije razumeo. Prvi put kada se molio, nije razumeo i rekao je, „Ako je moguće (…) ali neka bude kako Ti želiš.” Molio se Bogu u stanju pokornosti. Drugi put se molio na isti način. Ukupno se molio tri puta i u Svojoj završnoj molitvi, uspeo je potpuno da dokuči Božju želju, posle čega više nije molio. U Svoje prve dve molitve, samo je tražio i tražio je u stanju pokornosti. Međutim, ljudi se jednostavno tako ne mole. U svojim molitvama uvek kažu, „Bože, molim Te da uradiš to i to i molim Te da me vodiš kroz to i to, i molim Te da mi obezbediš uslove…” Možda ti Bog neće pripremiti odgovarajuće uslove i učiniće da pretrpiš tu nedaću i naučiće te lekciji. Ako se uvek moliš tako – „Bože, molim Te da sve pripremiš za mene i daš mi snagu” – to je izuzetno nerazumno! Kada se moliš Bogu, moraš da budeš razuman i trebalo bi da Mu se moliš pokornog srca. Ne pokušavaj da određuješ šta ćeš učiniti. Ako pokušaš da odrediš šta ćeš učiniti pre nego što se pomoliš, to nije pokornost Bogu. U molitvi, srce mora da ti bude pokorno i prvo moraš da tražiš sa Bogom. Na taj način, srce će ti se prirodno razvedriti za vreme molitve i znaćeš šta ti je činiti. Stići od tvog plana pre molitve do promene nastale u tvom srcu posle molitve rezultat je delovanja Svetog Duha. Ako si već doneo sopstvenu odluku i odredio šta ćeš činiti, a zatim se pomoliš da bi pitao Boga za dozvolu ili zamolio Boga da uradi ono što ti želiš, ta vrsta molitve je nerazumna. Bog često ne odgovara na molitve ljudi upravo zato što su već odlučili šta će činiti i Boga pitaju samo za dozvolu. Bog onda kaže, „Pošto si odlučio šta ćeš činiti, zašto Mene pitaš?” Ta vrsta molitve pomalo podseća na varanje Boga i samim tim, njihove molitve usahnu.

Iako se ljudi obraćaju Bogu kada kleknu na kolena da se mole, ti moraš jasno da vidiš: molitva je put za Svetog Duha da deluje u ljudima. Sveti Duh uvek prosvećuje, prosvetljava i vodi ljude dok se mole. Ako se ljudi mole i traže dok su u valjanom stanju, onda će istovremeno u njima delovati Sveti Duh. To je neka vrsta prećutnog sporazuma između Boga i ljudi. Moglo bi se isto reći da to Bog pomaže ljudima u njihovim poslovima. Molitva je način da ljudi dođu pred Boga i sarađuju s Njim. To je ujedno i način da Bog spasi i pročisti ljude. Štaviše, to je put za ulazak u život, a ne ritual. Molitva nije samo način motivisanja ljudi, niti nekakav konvencionalni način da se udovolji Bogu. Ta razmišljanja su pogrešna. Molitva je duboko smislena! Ako veruješ u Boga, ne možeš da odustaneš od molitve, a još manje od čitanja Božjih reči. Kroz molitvu, Sveti Duh deluje u ljudima, prosvećuje ih i vodi ih. Ako se ljudi ne mole Bogu, teško će dobiti delo Svetog Duha. Ako se često moliš i primenjuješ molitvu i moliš se često srca pokornog Bogu, onda je tvoje unutrašnje stanje normalno. Ako, kada se moliš, izgovaraš tek nekoliko doktrina i ne otvoriš srce Bogu ili tragaš za istinom, niti razmišljaš o Božjim namerama i zahtevima, onda se ne moliš istinski. Samo ljudi koji često razmišljaju o istini, čije je srce blizu Bogu i koji često žive u Božjim rečima, imaju pravu molitvu i imaju reči u srcu da se obrate Bogu. Samo su oni u stanju da traže istinu od Boga. Da biste naučili kako da se molite, morate često da razmišljate o Božjim rečima. Ako ste u stanju da razumete Božje namere, onda ćete u srcu imati mnoge stvari da Mu kažete i moći ćete da shvatite koje su reči razumne molitve, a koje nisu; koje su molitve pravo bogosluženje, a koje nisu; kojim se molitvama pokušavaju dokučiti Božje namere, a koje si molitve već odredio i od Boga samo tražiš dozvolu. Ako nikada ozbiljno ne shvatiš te stvari, onda tvoje molitve nikada neće uroditi plodom i tvoje unutrašnje stanje nikada neće biti normalno. Kada je reč o tome šta je normalno razmišljanje, šta je prava pokornost, šta je pravo bogosluženje i kakav položaj treba zauzeti za vreme molitve, sve te lekcije podrazumevaju molitvene istine. To su sve detaljna pitanja. Pošto većina ljudi ne može da Me vidi, ograničeni su da se mole pred Duhom. Jednom kada počneš da se moliš, postavlja se pitanje da li su reči koje izgovaraš razborite, da li su stvarno reči bogosluženja, da li Bog odobrava ono što tražiš, da li tvoja molitva ima osobine transakcije ili je ukaljana ljudskom nečistoćom, da li su ti molitve i govor u skladu sa Božjim namerama, da li iskazuješ naročit strah, poštovanje i pokornost Bogu i da li se stvarno prema Bogu odnosiš kao da je Bog. Moraš da budeš ozbiljan u onome što izgovaraš u molitvi, da imaš osećaj za Božje namere i budeš saglasan sa Njegovim zahtevima. Samo ćeš takvom molitvom spoznati mir i radost u srcu. Samo tako možeš da imaš normalno razmišljanje kada se pojaviš pred Hristom. Ako se ne moliš i ne govoriš šta ti je u srcu pred Duhom, onda rizikuješ da, kada dođeš pred Hrista, kreneš da izmišljaš predstave, da se buniš protiv njega i opireš Mu se ili ćeš govoriti nerazumno i neiskreno, ili pak stalno izazivati smetnje tvojim govorom i postupcima, a posle će te uvek prekorevati. Zašto će te uvek prekorevati? Jer generalno gledano ne poznaješ ni delić istine o tome kako da obožavaš Boga i odnosiš se prema Njemu. Shodno tome se zbuniš kada naiđeš na neki problem, ne znaš kako da primenjuješ i stalno grešiš. Kako bi ljudi koji veruju u Boga trebalo da dođu u Njegovo prisustvo? To bi naravno trebalo kroz molitvu. Ako ste popravili svoj stav kada se molite i srce vam je spokojno, onda ste došli pred Boga. Posle molitve morate da ispitate da li su reči izgovorene u molitvi bile razborite, da li ste bili u odgovarajućem položaju, da li imate srce pokorno Bogu ili pak ljudsku nečistoću ili neiskrenost. Ako otkrijete probleme, morate da nastavite da se molite Bogu i pred Njim priznate svoje nečistoće i mane. Govoreći Bogu na taj način ono što ti je u srcu, tvoje stanje će se postepeno unormaliti, imaćeš sve više i više savesti i razboritosti i tvojih rđavih stanja biće sve manje i manje. Pošto se neko vreme budeš tako molio, tvoje molitve biće sve bolje i bolje i Bog će ih u većini slučajeva čuti i prihvatiti. Oni koji su u stanju da se često tako mole Bogu su oni koji su uspeli da žive pred Bogom. Ako molitvi ne priđeš ozbiljno i ne promeniš pogrešan način na koji se moliš, onda nećeš umeti da se moliš. Ako ne budeš umeo da se moliš, biće ti teško da živiš pred Bogom. Takva osoba neće moći da uđe u život i biće izvan Božje reči. Ako ne umeš da se moliš ili govoriš pred Bogom, ako nisi ozbiljan kada Mu se obraćaš, govoriš šta god ti padne na pamet i ne smatraš da postoji bilo kakav problem kada pogrešno govoriš i ako si konstantno zbrkan i nepromišljen, onda ćeš, samim tim, kada dođeš u prisustvo Hrista, strahovati da nešto pogrešno ne kažeš ili ne uradiš. Što više strahuješ da ćeš pogrešiti to ćeš više grešiti i nikada nećeš uspeti da to nadoknadiš. Pošto ljudi ne mogu da budu u stalnom kontaktu sa Hristom ili da često čuju Hrista kako im se obraća oči u oči, pošto Ja ne mogu često da budem pred vama, jedino što možete jeste da tragate i govorite šta vam je na srcu pred Duhom u čestim molitvama. Dovoljno je da postignete pokornost prema Bogu i da vam srce bude bogobojažljivo. Čak iako vam se obraćam oči u oči i dalje je na vama da prihvatite i tragate za istinom i idete putem kojim sledite Boga. Ubuduće, morate više da obratite pažnju na ono što govorite dok se molite. Ne žurite dok se molite, razmišljate i osećate. Onda ćete, jednom kada vas prosveti Sveti Duh, napredovati. Osećaj kada te Sveti Duh prosveti je veoma suptilan. Sa tim suptilnim osećanjima i suptilnim znanjem, ako uradiš određene stvari ili ako imaš kontakte sa Hristom da bi se uhvatio u koštac sa nekim stvarima, moći ćeš da razlučiš koje su reči izgovorene razborito, a koje nisu, šta je učinjeno razborito, a šta nije. Na taj način ćeš postići svrhu molitve.

U Bibliji su zabeležene molitve mnogih ljudi koji, u tim molitvama, nisu bili unapred odredili svoje uslove, već su se služili molitvom da traže i dokuče Božje namere i dozvole Svetom Duhu da donosi odluke. Na primer, Izraelci su napali Jerihon molitvom. Narod Ninive se takođe pokajao i putem molitve dobio Božji oproštaj. Molitva nije vrsta rituala, već svojevrsno pričešće između čoveka i Boga, sa dubokim značenjem. Molitve ljudi pokazuju da oni direktno služe Bogu. Ako smatraš da je molitva ritual, tvoja molitva biće neuspešna i neće biti prava molitva, jer ne iskazuješ svoja unutrašnja osećanja Bogu niti otvaraš svoje srce pred Njim. Za sada, što se Boga tiče, tvoja molitva je uzaludna. Ti u Božjem srcu ne postojiš. Kako da onda Sveti Duh deluje u tebi? Zbog toga ćeš, pošto budeš radio određeno vreme, biti iscrpljen. Bez molitve, ubuduće nećeš moći da radiš. Molitva je ta koja donosi posao i molitva je ta koja donosi službu. Ako si vođa, neko ko služi Bogu, a nisi se nikada posvetio molitvi, niti si je ozbiljno shvatio, onda nemaš misli da izraziš Bogu i na taj način, sklon si da pogrešiš dok obavljaš svoju dužnost i sklon si da se sapleteš jer se, u svom radu, stalno oslanjaš na sopstvene namere. Nedopustivo je verovati u Boga, a ne moliti se dovoljno. Neki se retko mole i misle da je, pošto se Bog ovaplotio, dovoljno direktno čitati Božje reči. Previše jednostavno razmišljaš s tim u vezi. Može li da te prosveti i prosvetli Sveti Duh ako samo čitaš Božje reči, a na moliš Mu se? Ako se neko nikada ne moli Bogu, odnosno ako se ne obraća ili istinski ne razgovara sa Bogom, biće mu izuzetno teško da odbaci svoju iskvarenu narav i udovolji Bogu u obavljanju svojih dužnosti. Čak se i ovaploćeni Bog ponekada moli! Kada se Isus ovaplotio i On se molio kada se radilo o nekim značajnim pitanjima. Molio se na planini, u čamcu i u vrtu. I svoje učenike je vodio u molitvi. Ako često dolaziš pred Boga i moliš Mu se, to dokazuje da se prema Bogu ophodiš kao prema Bogu. Ako se u svojim postupcima često rukovodiš sopstvenim željama i često zapostavljaš molitvu i svašta radiš Bogu iza leđa, onda ne služiš Bogu, već si zaokupljen isključivo sopstvenim poslovima. Zar kao takav nisi već osuđen? Spolja posmatrano, ne izgleda da si učinio bilo šta što izaziva smetnju, niti da si bogohulio, već da si se samo bavio svojim poslovima. Bavićeš se svojim poslovima i težiti slavi, zaradi, statusu i ličnoj koristi. Zar to nije remećenje rada crkve? Čak iako se, na površini, čini da ništa ne remetiš, sveukupno posmatrano, svojim postupcima opireš se Bogu. Ako se nikada ne pokaješ ili promeniš, onda si u opasnosti.

Svi su nekada bili u stanju patnje i žalosti kada ih zadesi neka nesreća i kada ne žele ni sa kim da razgovaraju. Posle izvesnog vremena se osećaju bolje, ali to stanje nije otklonjeno. Ponekad u obavljanju svojih dužnosti otkriju iskvarenu narav i odlažu rad; orezuju ih i oni pate i potreseni su. Ali ako neko ne traga za istinom da bi to rešio, onda to nenormalno stanje neće biti otklonjeno. Koliko ste puta došli pred Boga da biste se pomolili dok ste patili i brinuli? Svi ispoljavate opušten način razmišljanja i kako-tako se snalazite. Tako postoje mnogi koji tvrde da veruju u Boga, ali Ga nemaju u srcu. Ma kakvu dužnost obavljali, kada god ih zadesi neki problem, nikada se ne mole, niti tragaju za istinom. U svojim postupcima slepo se rukovode sopstvenom voljom, kao da navodno pate i troše energiju i misle da obavljaju svoju dužnost kako treba, iako im ništa ne uspeva i trud im je uzaludan. Ljudi se često rukovode sopstvenom voljom i završe na stranputici. Jednom kada nešto malo urade, postaju nadmeni, osete da imaju kapital i onda u njihovom srcu nema mesta za Boga. Jasno je da je u čovekovoj prirodi da izda. Ljudi čak misle; „Kako to da u mom srcu nema mesta za Boga, ako verujem u Njega? Zar trenutno ne radim za crkvu? Kako bi Bog mogao da me napusti?” Ne radi se o tome da Bog želi da te napusti, već da jednostavno u srcu nemaš mesta za Njega. Ma koliko radio, za to nećeš moći da se iskupiš, nećeš moći da stekneš delo Svetog Duha. Ma šta radio, nastavićeš da se udaljavaš od Boga i izdaješ Ga. Pouka molitve je najdublja. Ako obavljaš svoju dužnost i uopšte se ne moliš, onda nećeš biti na visini zadatka i trud će ti biti uzaludan. Što ti je stanje nenormalnije, to više treba da se moliš. Bez molitve, stanje će ti postajati sve gore i gore, a dužnost uzaludna. Molitva ne zavisi od toga koliko dobro zvuče stvari koje govoriš, već zahteva da govoriš iz srca, da govoriš istinu o sopstvenim poteškoćama i da se obraćaš iz pozicije stvorenog bića i sa stanovišta pokornosti: „Bože, Ti znaš koliko su ljudi kruti. Molim Te da me vodiš u ovoj stvari. Znaš da sam slab, da imam velike nedostatke, da nisam prikladan da me upotrebiš, da sam buntovan i da prekidam Tvoje delo kada god nešto radim i da činim stvari koje nisu u skladu sa Tvojim namerama. Molim Te da obaviš Svoje delo i jednostavno želim da Ti se pokorim i sarađujem…” Ako ne možeš ni da izgovoriš te reči, za tebe nema nade. Neki misle: „Kada se molim, ipak moram da razlučim da li se molim s razumom ili ne. Kako, onda, treba da se molim?” Da li je potrebno dosta vremena da razlučiš da li si razuman? Posle svake molitve iskreno razmisli i stvari će ti postati jasnije. Na taj način ćeš postati još razumniji u budućim molitvama, jer kada se moliš, znaćeš da su neke reči neprilične. Kada se čovek moli, njegov odnos sa Bogom je najneposredniji i najbliži. Da li možeš normalno da klekneš i moliš se dok obavljaš neki posao? Ne uvek, to zavisi od okruženja. Kada si sȃm kod kuće i klekneš da se moliš Bogu, tvoj odnos sa Bogom je najbliži. Možeš da kažeš sve što ti je na srcu i osećaš najveću radost. Kada čitaš Božju reč, ako se prvo pomoliš, njegova reč zazvučaće ti drugačije. Kada obavljaš svoju dužnost, prvo se pomoli i traži i srce će ti biti ozbiljno, a kada obaviš svoju dužnost, efekat će biti drugačiji. Ako čitaš Božju reč i pronađeš svetlost, pomoli se Bogu i pronaći ćeš veću radost. Ako se nikada ne moliš, nećeš osetiti Božje prisustvo kada čitaš Božju reč i obavljaš svoju dužnost. Ponekad te čitanje Božje reči neće prosvetiti i pošto pročitaš Njegovu reč, neće biti vidljivog efekta. Ništa što radiš u svom verovanju u Boga ne može se raditi bez molitve. Ako se moliš Bogu često i tvoj odnos sa Bogom postane normalan, imaćeš život-ulazak i vera će ti ojačati. Ako se ne moliš dugo, izgubićeš veru. Kako ćeš onda postići život-ulazak? Ljudi koji imaju pravu veru stiču je živeći pred Bogom kroz molitvu i tragajući za istinom kroz molitvu. Mnogi se samo mehanički mole i ne tragaju za istinom. Oni dolaze pred Boga da se mole i preklinju tek kada im se nešto dogodi i kada im ništa drugo ne preostaje. Uvek teraju Boga da im udovolji i da postupa kako oni žele. Zar je to prava molitva? Zar Bog sluša takve molitve? Molitva i traganje u Božjem prisustvu ne sastoje se u prisiljavanju Boga da uradi ono što ti želiš, a kamoli od toga da od Njega zahtevaš da uradi ovo ili ono. To su sve manifestacije nedostatka razuma. Šta je razumna molitva? Šta je nerazumna molitva? Saznaćeš to iz iskustva, posle određenog vremena. Na primer, nakon molitve, možda ćeš steći utisak da Sveti Duh ne čini ono za šta si se molio ili da te ne usmerava onako kako si Ga molio. Idući put kada se budeš molio, molićeš se drugačije. Nećeš pokušavati da prisiljavaš Boga kao što si pokušao prethodnog puta, niti da mu postavljaš zahteve prema sopstvenim željama. Reći ćeš: „O, Bože! Neka sve bude urađeno po Tvojim željama!” Sve dok budeš usredsređen na takav pristup, onda ćeš, nakon što se malo potrudiš da shvatiš, znati šta je to razumna, a šta nerazumna molitva. Postoji i stanje u kome, kada se moliš prema sopstvenim željama, u svom duhu osećaš da su ti molitve isprazne i uskoro ti reči presahnu. Što se više trudiš da nešto kažeš, to ti postaje neprijatnije. To dokazuje da, kada se tako moliš, činiš to potpuno u skladu s telom, a Sveti Duh ne deluje, niti te vodi na taj način. I ovo je, takođe, stvar potrage i iskustva. Što budeš imao više iskustva s takvim stvarima, prirodno je da ćeš početi da ih shvataš.

Suština molitve je iskreno razgovarati s Bogom i reći Mu ono što ti je na srcu. Kažeš: „Bože! Ti znaš za ljudsku iskvarenost. Danas sam ponovo uradio nešto nerazumno. Gajio sam jednu nameru – ja sam lažljiva osoba. Nisam postupao u skladu sa Tvojim namerama ni sa istinom. Postupao sam kako sam želeo i pokušao da se opravdam. Sada uviđam svoju iskvarenost. Molim Te da me dodatno prosvetiš i da mi omogućiš da shvatim istinu, da je primenim i da odbacim ovu iskvarenost.” Moli se na taj način, govori o pravim stvarima i govori ih na pravi način. Većina ljudi, kada dođe pred Boga da se moli, uglavnom izgovara samo reči doktrine. To nisu prave molitve iz srca. Poseduju nekakvo znanje tek na nivou razmišljanja i srce im je spremno na pokajanje, ali se nisu nimalo potrudili da promišljaju niti da potpuno shvate istinu. To utiče na napredovanje njihovog života. Ako si u stanju da razmišljaš o Božjim rečima i tragaš za istinom kada se moliš, i ako te Sveti Duh prosveti, onda to vredi mnogo više od pukog razmišljanja o tome i razumevanja ̶ moći ćeš da shvatiš istina-načela. Dok deluje, Sveti Duh pokreće ljude i prosvećuje ih i prosvetljuje kroz Božje reči, tako da stvarno razumeju i istinski se pokaju, što je mnogo dublje od njihovih misli i shvatanja. Moraš to temeljno da razumeš. Ako budeš samo razmišljao i ispitivao površno i nasumično, nakon toga nemaš odgovarajući put primene i tek vrlo malo uspevaš da uđeš u istinu, pa nećeš biti u stanju da se promeniš. o Ima trenutaka, na primer, kada si odlučan da se ozbiljno daš za Boga i da Mu iskreno uzvratiš ljubav. Čak i sa tom željom na umu, međutim, moguće je da se ne trudiš dovoljno i da ti srce nije potpuno posvećeno tom poduhvatu. Ako, međutim, pošto si se molio i bio ganut, doneseš odluku i kažeš: „Bože, spreman sam da pretrpim teškoće. Spreman sam da prihvatim Tvoje kušnje i da Ti se potpuno pokorim. Ma koliko teške bile moje patnje, spreman sam da Ti uzvratim ljubav. Uživam u Tvojoj velikoj ljubavi i Ti si meuzdigao. Na tome Ti se od srca zahvaljujem i odajem Ti svu slavu.” Pošto si se na taj način pomolio, celo telo biće ti osnaženo i imaćeš put primene. To je efekat molitve. Nakon što se čovek pomoli, Sveti Duh počinje da deluje u njemu, prosvećuje ga, prosvetljuje i vodi, daje mu veru i hrabrost i omogućava mu da sprovodi istinu u delo. Ima ljudi koji svakodnevno čitaju Božje reči i ne postignu taj rezultat. Međutim, pošto su ih pročitali, razgovaraju o njima i srca im se razvedre i pronađu put. Ako te, povrh toga, Sveti Duh gane i dȃ ti nekakvo breme, kao i neko usmeravanje, rezultati će zaista biti mnogo drugačiji. Kada čitaš Božje reči, možda ćeš u izvesnoj meri biti ganut i možda ćeš zaplakati, ali će taj osećaj ubrzo proći. Ukoliko je, međutim, tvoja molitva plačljiva, ozbiljna, prava i iskrena i ako te Sveti Duh gane, onda će ti srce danima biti radosno. To je efekat molitve. Svrha molitve je da dođeš pred Boga i prihvatiš ono što je On voljan da daruje ljudima. Ako se često moliš, ako često dolaziš pred Boga da sa Njim u zajedništvu razgovaraš i imaš normalan odnos s Njim, onda će te On uvek ganuti. Ako uvek dobijaš Njegovu opskrbu i prihvataš istinu, promenićeš se i tvoje stanje će nastaviti da se popravlja. Konkretno, kada se braća i sestre zajedno mole, posle toga nastaje naročito snažna energija i oni osećaju da su puno toga zadobili. Zapravo, moguće je da nisu puno razgovarali u zajedništvu dok su bili zajedno, ali ih je molitva razgalila, tako da nisu časili časa da se odreknu svojih porodica i sveta; nisu želeli ništa jer im je bilo dovoljno samo da imaju Boga. Kako snažna vera! U snazi koju delovanje Svetog Duha daje ljudima može se beskrajno uživati! Koliko daleko možeš da doguraš ako si tvrdoglav i osloniš se samo na sopstvenu upornost, umesto da se služiš snagom koju ti Bog daje? Samo ćeš hodati i hodati i ponestaće ti snage, a onda, kada naiđeš na neki problem ili poteškoću, naći ćeš se bez izlaza. Pašćeš i izopačićeš se pre nego što stigneš do kraja. Toliko je ljudi koji su na putu kojim slede Boga doživeli neuspeh i pali; bez istine, oni ne mogu da stoje. Prema tome, ljudi se stalno moraju moliti Bogu, oslanjati se na Boga i sa Njim do kraja održavati normalan odnos. Pošto većina ljudi ne može da Me vidi, ograničeni su da se mole pred Duhom. Međutim, ljudi se, hodajući, udaljuju od Boga. Bog je Bog, a ljudi su ljudi i svako sledi svoj put. Bog izgovara Božje reči, a ljudi hodaju svojim putem, koji nije isti kao Božji. Kada čovek izgubi snagu u svojoj veri u Boga, dođe pred Boga da izgovori nekoliko reči u molitvi i pozajmi malo snage. Pošto se okrepi, ponovo odlazi. Posle izvesnog vremena mu ponestane energije i ponovo se vraća Bogu da se osnaži. Ako čovek nastavi da se ponaša na takav način, neće moći dugo da istraje u tome. Ako čovek napusti Boga, neće imati put kojim hoda.

Sada sam otkrio da mnogi ljudi imaju naročito loše razvijenu sposobnost samoregulacije. Šta je tome uzrok? To je zato što ljudi, pre svega, ne razumeju istinu i ako se ne mole, velika je verovatnoća da će postati razvratni. Oni razumeju samo reči i doktrine koje ne funkcionišu i uopšte ne mogu da se uzdrže. U takvom stanju, prosvećenje i prosvetljenje se mogu zadobiti samo od Svetog Duha molitvom i samo ako razumete ponešto od istine, možete se na neki način uzdržati i donekle imati ljudsko obličje. Vernici u Boga moraju često da čitaju Njegove reči, stave naglasak na istinu i često se mole. Samo tako ljudi mogu da napreduju, pokrenu promene i barem donekle prožive u ljudskom obličju. Ako pričaš samo o upoznavanju sebe i proživljavanju normalne ljudskosti, to nije dobro. Bez delovanja Svetog Duha, to neće biti delotvorno. Ako previdiš kako tačno deluje Sveti Duh, kako pogađa ljude i kako bi ljudi trebalo da traže i primenjuju istinu u svom svakodnevnom životu, kako onda možeš da veruješ u Boga? Koju dužnost možeš da obaviš? Ako u svom srcu, ljudi samo veruju u postojanje Boga, ako je sve što je od njihove vere ostalo tek priznanje Boga i ako su Njegove reči i istina skrajnute u stranu, onda oni neće imati život-ulazak i u njihovom srcu neće biti ni Boga ni istine. Misli i predstave ljudi biće ispunjene samo materijalnim svetom. Ta vrsta verovanja u Boga postala je verski ritual. Oni koji ne vole istinu mogli bi čak da prihvate ateizam ili materijalizam i postepeno dovedu u pitanje sȃmo postojanje Boga i poreknu duhovno carstvo i pitanja duhovnog života. To je potpuno odstupanje od istinitog puta i ti ljudi su pali u bezdan. Bez molitve, želja ljudi da primenjuju istinu tek je subjektivna težnja i oni će se samo pridržavati pravila. Čak i ako postupaš u skladu sa uređenjima Višnjeg i ne uvrediš Boga, ti samo poštuješ pravila i nikada nećeš pravilno izvršiti svoju dužnost. Duh ljudi je trenutno otupeo i trom. U odnosima ljudi sa Bogom postoje brojne nijanse, poput onih kada ih Duh gane i prosveti, ali ljudi te nijanse ne osećaju – potpuno su otupeli! Ako ne čitaju Božje reči, ne mole se i nikada ne iskuse pitanja duhovnog života, niti mogu da kontrolišu sopstveno stanje, onda nemaju načina da garantuju da žive pred Bogom. Ako želiš da živiš pred Bogom, neprihvatljivo je da se ne moliš, a još je gore da ne čitaš Božje reči. Nedopustivo je i ne živeti crkvenim životom. Ako se čovek udalji od Božjih reči, više ne veruje u Njega, a udaljiti se od molitve znači udaljiti se od Boga. Da bi čovek verovao u Boga, mora da se moli. Bez molitve nema ni privida vere u Boga. Rekao sam da ne morate da poštujete pravila i da se možete moliti bilo kada i bilo gde, pa ima onih koji se retko mole. Ne mole se ujutro kada se probude, već umesto toga jedva pročitaju par redaka Božjih reči i slušaju himne. Tokom dana se bave nekim spoljnim poslovima i ne mole se pre nego što uveče krenu na počinak. Zar ne mislite da je tačno da, ukoliko samo čitate Božje reči i ne molite se, onda ste poput nevernika koji čita Njegove reči, ali ih ne usvaja? Ako se ljudi ne mole, onda njihovo srce ne može da uđe u Božje reči i oni neće biti prosvećeni čitajući ih. Neće iskusiti tanana osećanja duha i duh im neće biti ganut. Otupeli su i tromi i tek površno razgovaraju o crkvenim poslovima i obavljanju svoje dužnosti. Kada se nešto desi, nisu u stanju da dokuče najdublja osećanja u srcu. Zar to ne utiče na njihov normalan odnos sa Bogom? U njihovom srcu već nema mesta za Boga i ma koliko da se mole, reči ne dolaze i ne mogu da osete Boga. To je već veoma opasno. Znači da su se suviše udaljili od Boga. Zapravo, povlačenje u svoj duh radi molitve neće vas prekidati u obavljanju spoljnih aktivnosti, niti će izazvati bilo kakvo kašnjenje. Ako se pojavi problem i ne bude rešen, onda će doći do kašnjenja. Molitva Bogu ima za cilj da reši probleme i omogući ljudima da žive u Božjem prisustvu i uživaju u Njegovim rečima. To je korisnije za ispunjavanje njihovih dužnosti i za njihov život-ulazak.

1998. godine


Kako hodati Petrovim putem

Konkretno, hodati Petrovim putem u svojoj veri znači hodati putem potrage za istinom; to je ujedno put istinskog upoznavanja sebe i promene sopstvene naravi. Jedino će hodanjem Petrovim putem čovek zakoračiti na put usavršavanja od strane Boga. Treba tačno znati tačno na koji način treba hodati Petrovim putem i kako to sprovesti u praksi. Pre svega, moraju se po strani ostaviti sopstvene namere, nedolična stremljenja, pa čak i porodica i sve povezano sa sopstvenim telom. Mora se biti svesrdno posvećen, odnosno, čovek se mora potpuno posvetiti Božjoj reči, usredsrediti na jedenje i pijenje Božjih reči, koncentrisati na potragu za istinom i Božje želje u Njegovim rečima i u svemu pokušati dokučiti Božje namere. To je ključni i najosnovniji način primene. To je ono što je Petar uradio pošto je video Isusa i jedino takvom primenom se mogu postići najbolji rezultati. Svesrdna posvećenost Božjoj reči pre svega podrazumeva da se traži istina i Božje želje u Njegovim rečima, da se bude usmeren na to da se dokuče Božje namere i da se razume i dobije više istine iz Božjih reči. Kada je čitao Božje reči, Petar nije bio usredsređen na razumevanje doktrina, a kamoli na sticanje teološkog znanja. Umesto toga, koncentrisao se na to da razume istinu i dokuči Božje namere, kao i da shvati Božju narav i divotu. Petar se takođe trudio da iz Božjih reči shvati razna iskvarena čovekova stanja, kao i čovekovu priroda-suštinu i stvarne nedostatke, ispunivši tako Božje zahteve da bi Mu udovoljio. Veoma veliki broj Petrovih postupaka bio je u skladu sa Božjom voljom. To je bilo najviše u skladu sa Božjim namerama i najbolji način da neko sarađuje dok živi Božje delo. Dok je prolazio stotine kušnji koje mu je Bog slao, Petar je strogo procenjivao sebe u odnosu na svaku reč Božjeg suda i razotkrivanja čoveka i u odnosu na svaku reč Njegovih zahteva čoveku, ispitivao sebe i težio tome da precizno razume značenje Božjih reči. Ozbiljno je razmišljao o svemu što mu je Isus kazivao, čvrsto pamteći svaku reč. Ovaj pristup je dao veoma dobre rezultate. Postupajući na taj način, uspeo je da spozna sebe putem Božjih reči i ne samo da je spoznao razna čovekova iskvarena stanja i nedostatke, već je takođe spoznao čovekovu suštinu i prirodu. Ovo pokazuje da je Petar istinski spoznao sebe. Zahvaljujući Božjim rečima, Petar je, u jednom pogledu, dostigao istinsku spoznaju sebe, a u drugom pogledu, uvideo pravednu narav koju je Bog izrazio, ono što Bog ima i što jeste, Božje namere za Njegovo delo i Božje zahteve prema čovečanstvu. Zahvaljujući tim rečima je uspeo da istinski spozna Boga. Spoznao je Božju narav i Njegovu suštinu; spoznao je i shvatio ono što Bog ima i što jeste, kao i Božju divotu i Božje zahteve za čoveka. Iako se Bog u to vreme nije obraćao onoliko često kao danas, Petar je ipak ostvario rezultate po tim pitanjima. To je bilo nešto retko i dragoceno. Petar je prošao stotine kušnji; nije propatio uzalud. Ne samo da je uspeo da spozna sebe zahvaljujući Božjim rečima i delu, već je spoznao i Boga. Pored toga, u Božjim rečima posebno je obratio pažnju na Božje zahteve prema čoveku i aspekte u kojima bi čovek trebalo da udovolji Bogu da bi bio u skladu sa Njegovim namerama, i uspeo je da uloži veliki trud po tim pitanjima i postigne potpunu jasnoću. To je bilo izuzetno korisno u pogledu njegovog život-ulaska. Ma o kom aspektu Božjih reči da se radilo, sve dok su te reči mogle da služe kao život i predstavljale istinu, Petar ih je utisnuo u svoje srce, gde bi o njima često razmišljao i razumeo ih. Pošto je čuo Isusove reči, mogao je da ih utisne u srce, što pokazuje da je bio posebno usredsređen na Božje reči, i na kraju je stvarno postigao rezultate. Drugim rečima, uspeo je da vešto primenjuje Božje reči, verodostojno primenjuje istinu i postupa u skladu sa Božjim namerama, da radi stvari u potpunosti shodno Božjim željama i odustane od svog ličnog mišljenja i svojih maštanja. Na taj način je Petar ušao u stvarnost Božjih reči. Petrova služba uskladila se sa Božjim namerama prvenstveno zato što je to uradio.

Ako neko može da udovolji Bogu dok obavlja svoju dužnost, ako je principijelan u svojim rečima i postupcima i ako ulazi u stvarnost u svim aspektima istine, onda se radi o osobi koju je Bog usavršio. Može se reći da su na toj osobi Božje delo i reči u potpunosti postigli svoj efekat, da su Božje reči postale njen život, da je primila istinu i da je u stanju da živi u skladu sa Božjim rečima. Posle toga, priroda njenog ljudskog tela, odnosno sam stub njenog izvornog postojanja, raspašće se i urušiti. Tek pošto ljudima Božje reči postanu život, moći će da postanu novi ljudi. Ako Božje reči postanu život ljudi, ukoliko vizija Božjeg dela, ukoliko Njegova otkrivenja i zahtevi čovečanstvu i standardi za ljudski život čije ispunjenje Bog zahteva od ljudi postanu njihov život, ako ljudi žive po tim rečima i istinama, onda su usavršeni Božjom reči. Ti ljudi se ponovo rađaju i kroz Božje reči postaju novi ljudi. To je put kojim je Petar tragao za istinom. To je put usavršavanja. Petra su usavršile Božje reči, dobio je život kroz reči Božje, istina izražena od Boga postala je njegov život i postao je čovek koji je primio istinu. Svi znamo da je u vreme Isusovog uspenja Petar imao brojne predstave, buntovništva i slabosti. Zašto su se te stvari kasnije potpuno promenile? To je u neposrednoj vezi sa njegovom potragom za istinom. Tragajući za životom treba se usredsrediti na primenu istine. Od pukog razumevanja doktrine nema nikakve koristi, kao ni od količine doktrine o kojoj je neko u stanju da govori. Te stvari ne mogu da donesu promenu čovekove životne naravi. Ako neko razume tek bukvalno značenje Božjih reči, ne znači da razume istinu. Istina su ona pitanja o suštini i načelima opisana u Božjim rečima. Svaki redak u Njegovim izjavama sadrži istinu, iako je ljudi nužno ne razumeju. Na primer, kada Bog kaže, „Morate da budete pošteni ljudi,” u toj izjavi ima istine. To je još više slučaj sa Njegovim izjavama kao što je: „Morate da postanete ljudi koji se pokoravaju Bogu, koji vole Boga i koji obožavaju Boga. Morate da ispunjavate svoje dužnosti kao ljudi”, u kojoj ima istine. Svaki redak Božjih izjava prikazuje jedan aspekt istine i svaka od tih istina blisko je povezana sa drugim istinama. Prema tome, Bog iskazuje istinu u svemu što govori i Bog naširoko govori o svakoj istini. Cilj je da ljudi shvate suštinu istine. Samo se za one koji u toj meri razumeju Božju reč može reći da razumeju Božju reč. Ako samo razumeš i objašnjavaš Božje reči po njihovog bukvalnom značenju i izgovaraš prazne reči i doktrine, onda ne razumeš istinu. Samo se praviš važan, pričaš i ništa ne radiš, i poigravaš se doktrinama.

Pre nego što ljudi dožive Božje delo i shvate istinu, njih obuzima Sotonina priroda i njima iznutra gospodari. Šta ta priroda konkretno podrazumeva? Na primer, zašto si sebičan? Zašto štitiš sopstveni status? Zašto si pod tolikim uticajem svojih osećanja? Zašto voliš te nepravedne i te zle stvari? U čemu je osnova toga što ti se takve stvari dopadaju? Odakle potiču te stvari? Zašto ih voliš i prihvataš? Do sada ste svi vi shvatili: glavni razlog je u tome što su Sotonini otrovi prisutni u čoveku. Dakle, šta su Sotonini otrovi? Kako se oni mogu izraziti? Na primer, ako pitaš, „Kako bi ljudi trebalo da žive? Za šta bi ljudi trebalo da žive?”, svi će odgovoriti: „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”. Samo tom jednom jedinom rečenicom iskazuje se sâm koren problema. Sotonina filozofija i logika postale su čovekov život. Ma čemu stremili, ljudi to zapravo rade za sebe – i tako svi oni žive za sebe. „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi” – to je životna filozofija čoveka i to ujedno predstavlja ljudsku prirodu. Te reči su već postale priroda iskvarenog ljudskog roda i jesu istinski portret sotonske prirode iskvarenog ljudskog roda. Ta sotonska priroda u potpunosti je postala temelj postojanja iskvarenog ljudskog roda. Nekoliko hiljada godina iskvareni ljudski rod živeo je od tog Sotoninog otrova, sve do dana današnjeg. Sve što Sotona čini je zarad sopstvenih želja, ambicija i ciljeva. Želi da prevaziđe Boga, da se oslobodi od Boga i preuzme kontrolu nad svim stvarima koje je Bog stvorio. Danas je ljude u toj meri iskvario Sotona: svi imaju sotonsku prirodu, svi su skloni tome da poreknu Boga i suprotstave Mu se i žele da preuzmu sudbinu u svoje ruke i nastoje da se usprotive Božjim orkestracijama i uređenjima. Njihove ambicije i želje su već potpuno iste kao Sotonine. Prema tome, čovekova priroda je Sotonina priroda. Ljudsku prirodu zapravo predstavljaju gesla i aforizmi mnogih ljudi i odražavaju suštinu ljudske iskvarenosti. Ljudi biraju ono što sami najviše vole, i te stvari predstavljaju njihovu narav i težnje. Svakom rečju koju čovek izgovori i svime što radi, ma kako to bilo zaodenuto, on ne može da sakrije svoju prirodu. Na primer, fariseji su obično prilično dobro propovedali, ali kada bi čuli Isusove propovedi i istine, umesto da ih prihvate, oni bi ih osudili. Na ovaj način je otkrivena priroda-suština fariseja – da budu odbojni prema istini i da je mrze. Neki ljudi su leporečivi i vešto se prikrivaju, ali nakon što se sa njima određeno vreme druže, drugi ljudi otkrivaju da su po prirodi izuzetno varljivi i dvolični. Posle dužeg druženja sa njima, svi ostali otkrivaju njihovu priroda-suštinu. Na kraju, oni dolaze do sledećeg zaključka: lažljivi su i nikada ne govore ni reč istine. Ova konstatacija opisuje prirodu tih ljudi i najbolji je opis i dokaz njihove priroda-suštine. Njihova filozofija za ovozemaljsko ophođenje je da nikom ne govore istinu, kao i da ne veruju nikome. Sotonska priroda čoveka sadrži mnoštvo sotonskih filozofija i otrova. Ponekad ih ni sam nisi svestan i ne razumeš ih; pa ipak, svaki ti se trenutak života zasniva na tim stvarima. Štaviše, misliš da su te stvari potpuno ispravne i opravdane i da uopšte nisu pogrešne. To dovoljno pokazuje da su Sotonine filozofije postale ljudska priroda i da ljudi, misleći da je takav način života ispravan, žive u potpunom skladu sa tim filozofijama i bez ikakvog osećaja kajanja. Samim tim stalno otkrivaju svoju sotonsku prirodu i neprekidno žive po Sotoninim filozofijama. Sotonina priroda je život ljudi i njihova priroda-suština. Ono što priroda jeste može se u potpunosti iskazati jednim usmenim sažetkom. U čovekoj prirodi su nadmenost, taština i želja da se bude izuzetan. Ona sadrži i koristoljubivu pohlepu koja dobit stavlja na prvo mesto i nema nimalo obzira prema životu. U toj prirodi ima i prepredenosti, pokvarenosti i sklonosti da ljude u svakoj prilici prevari, kao i nesnošljive zlobe i truleži. Takva je, ukratko, ljudska priroda. Ako si u stanju da razlučiš brojne aspekte koji se otkrivaju u tvojoj prirodi, onda si tu prirodu razumeo. Ako, međutim, uopšte ne razumeš stvari koje se otkriju u tvojoj prirodi, onda svoju prirodu nimalo ne razumeš. Petar je nastojao da upozna samog sebe i istraži šta je u njemu bilo otkriveno putem oplemenjenosti Božjih reči i kroz razna iskušenja koja mu je Bog priredio. Kada je istinski razumeo samog sebe, Petar je shvatio do koje mere su ljudi iskvareni, koliko su bezvredni i nedostojni da služe Bogu i da nisu zaslužili da žive pred Bogom. Petar se zatim prostro pre Bogom. Pošto je toliko toga doživeo, Petar je na kraju shvatio: „Poznavati Boga je nešto najdragocenije! Bila bi grehota da umrem pre nego što Ga upoznam. Upoznati Boga je nešto najvažnije i najsmislenije što postoji. Ako čovek ne poznaje Boga, onda ne zaslužuje da živi, isti je kao i životinja i nema život.” Do trenutka kada je Petrovo iskustvo dostiglo tu tačku, on je već bio upoznao svoju prirodu i relativno dobro je sagledao. Iako možda ne bi umeo da je objasni tako jasno kao današnji ljudi, Petar je istinski dostigao to stanje. Prema tome, da bi se hodalo putem traganja za istinom i postigla savršenost potrebno je upoznati sopstvenu prirodu iz Božjih izjava, kao i razumeti različite aspekte sopstvene prirode i precizno objašnjavanje iste rečima, jasno i otvoreno. Samo to znači istinski poznavati samog sebe i samo ćeš na taj način da postigneš rezultate koje Bog zahteva. Ako tvoje znanje još nije dostiglo tu tačku, ali tvrdiš da poznaješ sebe i govoriš da si stekao život, zar to jednostavno nije puko hvalisanje? Ne poznaješ sebe, niti znaš šta si pred Bogom, da li si zaista dostigao standarde ljudskosti ili koliko sotonskih osobina još uvek imaš u sebi. Još uvek ti nije jasno kome pripadaš i ne poseduješ čak nikakvu samosvest – kako onda možeš da imaš razum pred Bogom? Kada je Petar tragao za životom, usredsredio se na razumevanje samog sebe i promenu njegove prirode tokom njegovih iskušenja, i težio je da upozna Boga. Na kraju je pomislio, „Ljudi moraju da streme ka razumevanju Boga u životu; poznavati Boga je najvažnija stvar. Ako ne poznajem Boga, ne mogu da počivam u miru kada umrem. Jednom kada Ga upoznam, ako Bog uredi da umrem, osećao bih se veoma zadovoljno. Neću se uopšte žaliti i ceo moj život do tog trenutka biće ostvaren.” Petar nije mogao da stekne taj stepen razumevanja ili dostigne taj nivo odmah pošto je počeo da veruje u Boga, već je prvo prošao brojna iskušenja. Bilo je potrebno da u svom iskustvu dođe do prekretnice i da u potpunosti razume sebe, pre nego što je shvatio vrednost poznavanja Boga. Prema tome, Petrov put je bio put traganja za istinom, i put sticanja života i usavršavanja. To je bio aspekt na koji je njegovo konkretno delovanje bilo usmereno.

U svojoj veri u Boga, kojim putem danas hodate? Ako ne tragaš za životom, razumevanjem samog sebe i bogospoznajom kao što je to Petar činio, onda ne hodaš Petrovim putem. U današnje vreme, većina ljudi je u sledećem stanju: da bih dobio blagoslove, moram da se dam za Boga i da platim cenu za Njega. Da bih dobio blagoslove, moram sve da ostavim zarad Boga. Moram da ostvarim ono što mi je On poverio i moram dobro da izvršim svoju dužnost. U tom stanju preovladava namera da se dobiju blagoslovi, što je primer potpunog davanja sebe za Boga, kako bi se od Njega dobile nagrade i kruna. Takve osobe u srcu nemaju istinu i sigurno je da se njihovo poimanje sastoji tek od nekoliko reči i doktrina kojima se razmeću gde god da odu. Njihov put je Pavlov put. Oni na svojoj veri stalno i mukotrpno rade i duboko u sebi osećaju da će, što se više budu trudili, više dokazati svoju odanost Bogu; da će, što se više budu trudili, Bog sigurno biti zadovoljan; da će još više zaslužiti da dobiju krunu pred Bogom i primiti veće blagoslove. Misle da će, ako budu mogli da izdrže patnje, ako budu mogli da propovedaju i umru za Hristosa, ako budu u stanju da žrtvuju sopstveni život i ako budu mogli da izvrše sve dužnosti koje im je Bog poverio, oni biti ti koji će dobiti najveće blagoslove i kojima će sigurno biti date krune. To je bilo upravo ono što je Pavle zamišljao i ka čemu je stremio. To je upravo i put kojim je hodao i te misli su ga vodile dok je delao u službi Boga. Zar te misli i namere ne potiču od sotonske prirode? Baš kao ljudi s ovog sveta koji veruju da, dok su na zemlji, moraju da streme ka znanju i, pošto ga budu stekli, mogu da se izdvoje od gomile, da postanu funkcioneri s višim statusom. Misle da, jednom kada steknu status, mogu da ostvare svoje ambicije i da svoje poslove i porodičnu situaciju dovedu do određenog nivoa blagostanja. Zar taj put ne slede i svi nevernici? Oni kojima preovladava ta sotonska priroda u svojoj veri mogu da liče samo na Pavla. Oni misle: „Moram da ostavim sve da bih se dao bogu. Moram da budem posvećen pred bogom i na kraju ću dobiti velike nagrade i velike krune.” To je isti stav koji imaju ovosvetski ljudi koji teže ovosvetskim stvarima. Oni se ni po čemu ne razlikuju i svima vlada ista priroda. Kada ljudi imaju tu vrstu sotonske prirode, u svetu će težiti sticanju znanja, učenju, dobijanju statusa i izdvajanju iz mase. Ako veruju u Boga, trudiće se da dobiju sjajne krune i velike blagoslove. Ako ljudi ne tragaju za istinom kada veruju u Boga, sigurno će stupiti na taj put. To je nepromenjiva činjenica i prirodni zakon. Put kojim hodaju ljudi koji ne streme ka istini sušta je suprotnost Petrovom putu. Kojim putem vi trenutno hodate? Iako možda nisi planirao da hodaš Pavlovim putem, tvoja priroda je odredila da njime hodaš i u tom pravcu ideš sebi uprkos. Iako bi želeo da stupiš na Petrov put, ako nisi siguran kako to da uradiš, nesvesno ćeš zakoračiti na Pavlov put: to je realnost. Kako danas hodati Petrovim putem? Ako nisi u stanju da razlučiš Petrov od Pavlovog puta ili ih uopšte ne poznaješ, ma koliko tvrdio da hodaš Petrovim putem, tvoje reči su isprazne. Prvo, moraš da imaš jasnu sliku o tome šta je Petrov, a šta Pavlov put. Tek kada stvarno budeš shvatio da je Petrov put u stvari put potrage za životom i jedini put ka savršenstvu, moći ćeš da hodaš Petrovim putem, tragajući kao što je on tragao i primenjujući principe koje je on primenjivao. Ako ne razumeš Petrov put, onda će put kojim ćeš hodati sigurno biti Pavlov put, jer drugog puta za tebe neće biti i po tom pitanju nećeš imati izbora. Ljudima koji ne razumeju istinu i koji nisu u stanju da tragaju za njom biće veoma teško da hodaju Petrovim putem, čak i ako su odlučni u toj nameri. Može se reći da Božja blagodat i Božje uzdizanje, koje vam je On sada otkrio, predstavljaju put spasenja i savršenstva. On je Taj koji vas vodi na Petrov put. Bez Božjeg usmeravanja i prosvećenja, niko ne bi mogao da zakorači na Petrov put i jedini izbor bio bi hodati Pavlovim putem, idući Pavlovim stopama u propast. U to vreme, Pavle nije smatrao da greši što hoda tim putem; bio je uveren da je to ispravno. Nije stekao istinu, a posebno nije promenio narav. Previše je verovao u sebe i smatrao da u pogledu tog njegovog uverenja ne postoji nikakav problem. Nastavio je napred, pun samopouzdanja i potpuno siguran u sebe. Na kraju se nije urazumio. I dalje je mislio da za njega, živeti znači hristos. Pavle je takav nastavio tim putem do samog kraja, i kada je bio kažnjen, sve je za njega već bilo svršeno. Pavlov put nije podrazumevao samospoznaju, a kamoli stremljenje ka promeni naravi. Nikada nije raščlanio sopstvenu prirodu, niti je stekao bilo kakvo znanje o tome ko je on. Jednostavno je znao da je on glavni krivac za Isusov progon. Međutim, nije uopšte razumeo sopstvenu prirodu i, pošto je završio svoje delovanje, Pavle je smatrao da živi kao Hristos i da bi trebalo da bude nagrađen. Pavlovo delo bilo je samo služenje Bogu. Što se Pavla lično tiče, iako je primio određena otkrivenja od Svetog Duha, on nije uopšte stekao istinu niti život. Stoga ga Bog nije spasao. Naprotiv, Bog ga je kaznio. Zašto se kaže da je Petrov put put ka savršenstvu? To je zato što je svojim delovanjem Petar stavio poseban naglasak na život, na stremljenje da upozna Boga i na upoznavanje samog sebe. Kroz svoje iskustvo Božjeg dela upoznao je sebe, stekao je razumevanje o iskvarenim stanjima čoveka, saznao za sopstvene nedostatke i otkrio najdragoceniju stvar kojoj bi ljudi trebalo da streme. Bio je u stanju da iskreno voli Boga, naučio je kako da se oduži Bogu, stekao je određenu istinu i posedovao je stvarnost koju Bog zahteva. Po svemu što je Petar izgovorio za vreme svojih iskušenja vidi se da je zaista bio onaj koji je najbolje razumeo Boga. Pošto je u toj meri shvatio istinu iz Božjih reči, njegov put postajao je sve sjajniji i sve usklađeniji sa Božjim namerama. Da Petar nije posedovao tu istinu, put kojim je hodao ne bi bio tako ispravan.

U ovom trenutku i dalje se postavlja pitanje: ako znaš šta je Petrov put, možeš li da hodaš njime? To je razumno pitanje. Moraš da budeš u stanju da jasno razlučiš kakav tip osobe može da hoda Petrovim putem i kakav ne može. Oni koji hodaju Petrovim putem moraju biti ispravni ljudi. Možeš da budeš usavršen samo ako si ispravan čovek. Oni ljudi koji nisu ispravni ne mogu biti usavršeni. Oni koji su poput Pavla ne mogu da hodaju Petrovim putem. Određeni tip osobe hodaće određenom vrstom puta. To je u potpunosti određeno njihovom prirodom. Ma koliko jasno Sotoni objašnjavao Petrov put, on njime ne može hodati. Sve i da hoće, ne bi mogao da zakorači na taj put. Njegova priroda odredila je da ne može da hoda Petrovim putem. Samo oni koji vole istinu u stanju su da stupe na Petrov put. „Vuk dlaku menja, ali ćud nikada,” to je istina. Ako u tvojoj prirodi nema elemenata ljubavi prema istini, onda ne možeš da hodaš Petrovim putem. Ako si neko ko voli istinu, ako si u stanju da prihvatiš istinu uprkos svojoj iskvarenoj naravi i možeš da primiš delo Svetog Duha i razumeš Božje namere, onda ćeš biti u stanju da se pobuniš protiv ljudskog tela i pokoriš se Božjem planu. Kada posle određenih iskušenja promeniš narav, to znači da polako stupaš na Petrov put usavršavanja.

Zima 1998. godine


Šta treba znati o preobražaju naravi

Tokom godina doživljavanja Božjeg dela i slušanja propovedi, neki ljudi su donekle razumeli sebe. U stanju su da govore o nekim stvarnim iskustvima i razgovaraju o svojim stvarnim stanjima, o ličnim ulascima, o ličnom napretku, o svojim nedostacima i o tome kako planiraju svoj ulazak. Drugi, pak, ne razumeju sebe i nisu u stanju da govore o bilo kakvim stvarnim iskustvima. Mogu da govore samo o površnim pitanjima, kao što su reči i doktrine, spoljašnje delovanje, aktuelne situacije i napredak u propovedanju jevanđelja, ali ništa o konkretnom život-ulasku i ličnim iskustvima. To pokazuje da još nisu zakoračili na pravi put za život-ulazak. Preobražaj nečije naravi nije promena u ponašanju, niti nekakva lažirana spoljašnja promena ili privremena izmena učinjena iz revnosti. Ma koliko dobre te promene bile, one ne mogu da zauzmu mesto promenama u život-naravi, jer se te spoljašnje promene mogu ostvariti ljudskim trudom, ali čovek ne može samo sopstvenim snagama da promeni svoju život-narav. Da bi se u tome uspelo potrebno je doživeti Božji sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje, kao i savršenost Svetog Duha. Iako se ljudi koji veruju u Boga donekle dobro ponašaju, niko od njih se istinski ne pokorava Bogu, ne voli stvarno Boga, niti je sposoban da sledi Božju volju. Zašto? Zato što je za to potrebna promena život-naravi i puka promena ponašanja jednostavno nije dovoljna. Promena naravi znači da poznaješ istinu, doživeo si je i istina je postala tvoj život; može da te usmerava i vlada tvojim životom i svime što je u vezi sa tobom. To je promena u tvojoj život-naravi. Samo su ljudi koji imaju istinu kao život oni čija se narav promenila. U prošlosti je možda bilo nekih istina koje nisi mogao da primeniš pošto si ih shvatio, ali danas možeš da primeniš bilo koji aspekt istine koju razumeš bez ikakvih prepreka ili poteškoća. Kada primenjuješ istinu, osećaš se ispunjen mirom i srećom, ali ako ne možeš da primenjuješ istinu, osećaš bol i svest ti je pomućena. Možeš da primenjuješ istinu u svemu, živiš po Božjim rečima i imaš potporu za život. To znači da se tvoja narav promenila. Sada lako možeš da otpustiš svoje predstave i uobrazilje, tvoje telesne sklonosti i stremljenja i one stvari kojih ranije nisi mogao da otpustiš. Osećaš da su Božje reči istinski dobre i da je primena istine nešto najbolje što može da se učini. To znači da se tvoja narav promenila. Promena čovekove naravi zvuči veoma jednostavno, ali je to zapravo proces koji uključuje mnogo doživljaja. U tom periodu, ljudi moraju da istrpe veliku patnju – moraju da obuzdaju sopstveno telo i pobune se protiv svog tela; takođe moraju da istrpe patnju suda, grdnje, orezivanja, kušnji i oplemenjivanja, a moraju i da dožive brojne neuspehe i padove, te da istrpe patnju unutrašnjih borbi i mučenja. Samo posle tih doživljaja ljudi mogu donekle da razumeju sopstvenu prirodu, ali delimično razumevanje ne dovodi odmah do potpune promene; oni moraju da prođu kroz dug proces kušnji, oplemenjivanja i orezivanja i moraju neprekidno da tragaju za istinom i primenjuju istinu; tek tada će moći postepeno da odbace sopstvene iskvarene naravi. Zbog toga je za promenu sopstvene naravi potreban ceo život. Na primer, ako u nečemu otkriješ iskvarenost, da li možeš odmah da primeniš istinu čim to shvatiš? Ne možeš. U toj fazi razumevanja, drugi te orezuju i onda te tvoje okruženje navodi i primorava da postupaš u skladu sa istina-načelima. Ponekad još nisi raspoložen da to uradiš i kažeš sebi: „Zar moram ovako to da uradim? Zašto ne mogu to da uradim onako kako ja hoću? Zašto se od mene uvek zahteva da primenjujem istinu? Ne želim to da uradim, dojadilo mi je!” Da bi se doživelo Božje delo, potrebno je proći kroz sledeći proces: od toga da se nevoljno primenjuje istina, do toga da se ona svojevoljno primenjuje; od negativnosti i slabosti, do snage i sposobnosti da se pobune protiv tela. Kada se dostigne izvesno iskustvo i zatim se dožive neke kušnje i oplemenjivanje i na kraju se shvate Božje namere i neke istine, oni onda mogu biti donekle srećni i spremni za postupanje u skladu sa istina-načelima. Na početku ljudi ne žele da primenjuju istinu. Uzmite, na primer, posvećeno obavljanje dužnosti: u izvesnoj meri razumeš obavljanje svojih dužnosti i posvećenost Bogu i ujedno u izvesnoj meri razumeš istinu, ali kada ćeš biti u stanju da budeš potpuno posvećen Bogu? Kada ćeš biti u stanju da sasvim pošteno obavljaš svoje dužnosti? Za to je potreban proces. Tokom tog procesa, mogao bi da suočiš sa brojnim nedaćama. Neki će te možda orezati, a drugi će te možda kritikovati. Sve oči će biti uperene u tebe, svi će te ispitivati i tek tada ćeš početi da shvataš da grešiš i da si ti taj koji je loše radio, da je nedostatak posvećenosti u obavljanju tvoje dužnosti neprihvatljiv i da ne smeš da budeš površan! Sveti Duh će te prosvetiti iznutra i prekoriti te kada pogrešiš. U tom procesu ćeš shvatiti neke stvari o sebi i uvidećeš da imaš previše nečistoća, da gajiš previše ličnih pobuda i previše neumerenih želja dok obavljaš svoje dužnosti. Jednom kada budeš shvatio suštinu tih stvari, ako budeš u stanju da se pojaviš pred Bogom uz molitvu i istinsko kajanje, onda ćeš biti pročišćen od tih iskvarenih stvari. Ako na taj način često tragaš za istinom da bi rešio sopstvene praktične probleme, postepeno ćeš zakoračiti na pravi put vere; počećeš da imaš prava životna iskustva i tvoja iskvarena narav počeće postepeno da se pročišćava. Što se više tvoja iskvarena narav bude pročistila, to će se više tvoja život-narav preobraziti.

Iako mnogi danas ispunjavaju svoje dužnosti, koliko njih, u suštini, otaljava svoje dužnosti? Koliko je ljudi u stanju da prihvati istinu i izvršava svoje dužnosti u skladu sa istina-načelima? Koliko ljudi obavlja svoje dužnosti prema Božjim zahtevima pošto se njihova narav promenila? Detaljnije proučavajući ta pitanja saznaćeš da li si zaista na visini zadatka kada obavljaš svoju dužnost i jasno ćeš moći da vidiš da li se tvoja narav promenila. Postići preobražaj sopstvene naravi nije mala stvar; to ne znači da treba samo da pretrpiš određene promene u ponašanju, da stekneš neka znanja o istini, da budeš u stanju da ponešto ispričaš o sopstvenom iskustvu u svakom aspektu istine, da se malo promeniš ili postaneš malo pokorniji pošto su te prekorili. Te stvari ne predstavljaju transformaciju život-naravi. Zašto to kažem? Iako si se donekle promenio, još uvek ne primenjuješ stvarno istinu. Možda se tako ponašaš zato što si privremeno u odgovarajućem okruženju i situacija ti to dozvoljava, ili su te, pak, primorale trenutne okolnosti. Pored toga, kada si dobrog raspoloženja, kada si u normalnom stanju i kada imaš delo Svetog Duha, možeš da primenjuješ istinu. Ali zamisli da si usred kušnje, kada u svojim kušnjama patiš kao Jov ili si pred kušnjom smrti. Kada se to desi, da li ćeš i dalje biti u stanju da primenjuješ istinu i postojano svedočiš? Da li ćeš moći da kažeš, kao što je Petar rekao: „Čak i kada bih umro nakon što Te spoznam, kako da to ne učinim rado i srećno?” Šta je Petar cenio? Petar je cenio pokornost i smatrao je da je spoznaja Boga najvažnija, pa je bio u stanju da bude pokoran do smrti. Preobražaj naravi ne dešava se preko noći, već je potreban čitav život prožet iskustvima da bi se postigla. Shvatiti istinu je nešto lakše, ali primeniti istinu u različitim kontekstima je teško. Zašto je ljudima uvek teško da primene istinu? Sve te teškoće su u stvari neposredno povezane sa iskvarenom ljudskom naravi i predstavljaju smetnje koje proističu od iskvarene naravi. Samim tim, moraš mnogo da propatiš i platiš cenu da bi mogao da primenjuješ istinu. Da nemaš iskvarenu narav, ne bi morao da patiš i platiš cenu za primenu istine. Zar ta činjenica nije očigledna? Ponekad može da izgleda kao da primenjuješ istinu, ali u stvarnosti priroda tvojih postupaka ne pokazuje da to činiš. Sledeći Boga, mnogi su u stanju da odbace svoju porodicu i karijeru i obavljaju svoje dužnosti i samim tim veruju da primenjuju istinu. Međutim, nikada nisu u stanju da ponude pravo iskustveno svedočenje. Šta se tu zapravo dešava? Ako ih cenimo prema ljudskim predstavama, čini se da primenjuju istinu, a Bog ipak ne priznaje ono što čine kao primenu istine. Ako iza stvari koje radiš stoje lične pobude i ako su te stvari iskvarene, onda ćeš biti podložan odstupanju od načela i ne može se reći da primenjuješ istinu; to je samo oblik ponašanja. Strogo govoreći, ovakvo tvoje vladanje verovatno će naići na Božju osudu i On ga neće ni odobriti niti će ga upamtiti. Ako bismo nastavili da detaljno analiziramo suštinu i uzroke toga, ti si neko ko čini zlo i ta tvoja spoljašnja ponašanja predstavljaju protivljenje Bogu. Spolja posmatrano, ti ne prekidaš niti remetiš bilo šta i nisi učinio nikakvu stvarnu štetu. Sve izgleda logično i razumno, ali iznutra ima zagađujućih ljudskih faktora i namera, te je i suština toga da se čini zlo i opire Bogu. Prema tome, moraš da odrediš da li ti se narav promenila i da li primenjuješ istinu koristeći Božje reči, posmatrajući motive iza svojih postupaka. To ne zavisi od toga da li su tvoji postupci u skladu sa ljudskim uobraziljama i mislima, ili su po tvom ukusu; te stvari nisu bitne. Naprotiv, Bog je Taj koji kaže da li si se usaglasio sa Njegovim namerama ili ne, da li je istina-stvarnost sadržana u tvojim postupcima ili ne i da li ispunjavaju Njegova zahtevana merila. Jedino je ispravno porediti se u odnosu na Božje zahteve. Preobražaj naravi i primenjivanje istine nije tako lako i jednostavno kao što ljudi zamišljaju. Da li sada to shvatate? Da li imate ikakvog iskustva u tome? Kada se radi o suštini nekog problema, možda je ne razumete; vaš ulazak bio je previše površan. Po čitav dan jurcate okolo, od jutra do mraka, rano ustajete i kasno ležete, a opet niste postigli preobražaj svoje život-naravi i ne možete da dokučite šta je to preobražaj naravi. To znači da je vaš ulazak previše površan, zar ne? Ma koliko dugo verujete u Boga, moguće je da ne uviđate suštinu i duboka pitanja vezana za preobražaj naravi. Može li se reći da vam se narav promenila? Kako znate da vas Bog odobrava ili ne? U najmanju ruku, osetićeš se izuzetno neumoljivo u svemu što radiš i shvatićeš da te Sveti Duh vodi, da te prosvećuje i da deluje u tebi dok obavljaš svoje dužnosti, dok obavljaš bilo koje poslove u Božjoj kući ili uopšte posmatrano. Tvoji postupci će se savršeno uklopiti u Božje reči i jednom kada budeš stekao određeno iskustvo, osetićeš da je način na koji si postupao u prošlosti bio relativno ispravan. Međutim, ako nakon što si neko vreme sticao iskustvo, smatraš da neke stvari koje si činio u prošlosti nisu u redu i nezadovoljan si njima, i ako misliš da nisu bile u skladu sa istinom, to onda dokazuje da je sve što si radio predstavljalo otpor prema Bogu. To je dokaz da je tvoja služba bila puna buntovništva, otpora i načina postupanja svojstvenog ljudima i da si doživeo potpuni neuspeh u pokušajima da promeniš narav. Posle ovog razgovora, da li vam je sada jasno na koji način bi trebalo da shvatite promenu naravi? Verovatno obično ne razgovarate o preobražaju svoje naravi i retko razmenjujete lična iskustva. U najboljem slučaju besedite: „Pre izvesnog vremena bio sam negativan. Onda sam se molio Bogu i On me je prosvetio u pogledu toga da vernici moraju da budu podvrgnuti kušnjama. Razmišljao sam neko vreme o tome i shvatio sam da je stvarno tako. Uz to, u nekim aspektima nisam posvećen dok izvršavam svoju dužnost, pa sam to jednostavno prihvatio. Posle izvesnog vremena, motivacija mi se vratila i više nisam bio negativan.” Posle razgovora, drugi takođe kažu: „Naše stanje je manje-više isto, baš kao i naša iskvarena narav”. Ako stalno razgovarate o tim stvarima, to će biti problem – nećete dokučiti suštinu stvari niti ih jasno videti. Bez obzira na to koliko godina verujete, vaša život-narav neće moći da se promeni.

Transformacija naravi uglavnom se odnosi na transformaciju nečije prirode. Stvari inherentne čovekovoj prirodi ne mogu se opaziti iz njegovog spoljašnjeg ponašanja. One su neposredno povezane sa vrednošću i značajem postojanja tog pojedinca, i sa njegovim stavom o životu i sopstvenim vrednostima; one su povezane sa stvarima u dubini njegove duše i sa njegovom suštinom. Ako neko nije u stanju da prihvati istinu, u tim aspektima neće doživeti preobražaj. Samo ako dožive Božje delo i u potpunosti uđu u istinu, i ako se njihove vrednosti i stavovi o postojanju i životu promene, a njihovi pogledi na stvari usklade s rečju Božjom, te oni postanu sposobni za apsolutnu pokornost i odanost Bogu, tada su postigli promenu naravi. Trenutno se može činiti da ulažeš izvestan trud i da pokazuješ otpornost u suočavanju sa teškoćama dok izvršavaš svoju dužnost. Možda si u stanju da sprovodiš u delo radne aranžmane Višnjeg, ili si možda u stanju da ideš gde god da ti kažu da ideš. Na prvi pogled se možda čini da si u izvesnoj meri poslušan, ali kada se desi nešto što nije u skladu sa tvojim predstavama, na površinu izbija tvoje buntovništvo. Na primer, ne pokoravaš se orezivanju i još si nepokorniji kada dođe do prirodne ili ljudski uzrokovane nesreće; čak u sebi pronalaziš snage da se žališ na Boga. Prema tome, ta mala doza pokornosti i spoljašnje promene predstavljaju tek malu promenu u ponašanju. Nekakva promena postoji, ali to nije dovoljno da se računa kao preobražaj tvoje naravi. Možda si u stanju da mnogo juriš naokolo, da pretrpiš brojne nedaće i velika poniženja; možda se osećaš veoma blisko Bogu i Sveti Duh možda donekle deluje u tebi. Međutim, kada Bog zatraži od tebe da uradiš nešto što nije u skladu sa tvojim predstavama, ti i dalje možeš da odbiješ da se pokoriš, da se pravdaš, buniš se i protiviš Bogu, a u teškim slučajevima čak i da Ga dovodiš u pitanje i suprotstavljaš Mu se. To je ozbiljan problem! To pokazuje da i dalje imaš prirodu koja se protivi Bogu, da istinski ne razumeš istinu, i da uopšte nisi doživeo nikakvu promenu u svojoj život-naravi. Pošto su ih otpustili ili uklonili, neki ljudi su i dalje u stanju da sude Bogu i da kažu da Bog nije pravedan. Čak se i svađaju sa Bogom i bore se protiv Njega, šireći svoje predstave o Bogu i nezadovoljstvo Bogom gde god da idu. Takvi ljudi su zli đavoli koji se opiru Bogu. Ljudi sa đavolskom prirodom se nikada neće promeniti i treba ih napustiti. Samo za one koji mogu da traže i prihvate istinu u svakoj situaciji i pokore se Božjem delu ima nade da će steći istinu i uspeti da promene svoju narav. U tvojim iskustvima, moraš da naučiš da razlikuješ stanja koja spolja deluju normalo. Možeš da jecaš i plačeš za vreme molitve ili da osećaš da tvoje srce mnogo voli Boga i da je jako blizu Bogu, ali su ta stanja samo delovanje Svetog Duha i ne znače da si neko ko voli Boga. Ako i dalje možeš da voliš Boga i pokoriš Mu se čak i bez delovanja Svetog Duha, i kada Bog čini stvari koje nisu u skladu sa tvojim predstavama, samo u tom slučaju si neko ko iskreno voli Boga. Samo si u tom slučaju neko čija se život-narav promenila. Samo takva osoba je neko ko ima istina-stvarnost.

Gde da počneš sa preobražajem svoje naravi? Kreće se od razumevanja sopstvene prirode. U tome je ključ. Dakle, kako da razumeš svoju prirodu? Time što ćeš razaznati koje sve iskvarene naravi imaš. Jednom kada si jasno razaznao te iskvarene naravi, shvatićeš svoju priroda-suštinu. Neki pitaju: „Kako da razumem svoju iskvarenu narav?” Naravno, moraš da je razumeš u skladu sa Božjim rečima i da je razaznaš u skladu sa istinom. Kako, dakle, da to primeniš? Poređenjem iskvarene naravi koju otkrivaš sa Božjim rečima razotkrivanja. Onoliko koliko možeš da povežeš, toliko je potrebno da razaznaš. Ako možeš mnogo toga da povežeš i razabereš, onda ćeš biti u stanju da razumeš svoju iskvarenu narav. Da li oni među vama koji su dugo vernici i koji su na ovaj način postupali mnogo godina sada razumeju sopstvenu prirodu? Najverovatnije su daleko od toga! Tvoje poređenje mora da sledi određeni put; ne mogu se govoriti stvari bez ikakvog osnova. Moraš da čitaš više Božjih reči o tome kako On razotkriva čovekovu iskvarenu suštinu. Moraš da pretražuješ sve te reči, a zatim da ih često čitaš i razmišljaš o sebi i porediš svoje stanje sa tim rečima. Jednom kada se tvoja iskvarena narav potpuno poveže i osetiš da Božje reči tačno i veoma precizno razotkrivaju tvoje stanje i da to ni na koji način nije pogrešno, zar tada nećeš biti ubeđen? Neki kažu: „Ako razumeš svoju prirodu, možeš da je promeniš”. Lako je to reći. Ali kako ti to razumeš? Mora da postoji put. Ako postoji put, onda ćeš znati kako da ga doživiš. Bez puta, samo ćeš uzvikivati slogan: „Svi moramo da shvatimo svoju prirodu. Naša priroda nije dobra i od Sotone je. Kada shvatimo svoju priroda-suštinu, onda ćemo biti u stanju da promenimo svoju narav.” Pošto si završio sa vikom, ništa više nije postignuto i niko ništa ne razume. To je izgovaranje doktrina bez puta. Zar takvo postupanje ne stvara probleme? Šta će biti ishod takvog postupanja? Svi vi obično uzvikujete slogan: „Moramo da razumemo svoju prirodu! Svi moramo da volimo Boga! Svi moramo da se pokorimo Bogu! Svi moramo da padnemo ničice pred Boga! Svi moramo da obožavamo Boga! Ko kod ne voli Boga je neprihvatljiv!” Izgovaranje tih doktrina ne služi ničemu i ne rešava probleme. Kako da shvatiš ljudsku prirodu? Shvatanje sopstvene prirode zapravo znači detaljno analiziranje stvari koje su duboko u tvojoj duši – stvari u tvom životu i svu Sotoninu logiku i filozofiju po kojoj živiš, što je Sotonin život po kome živiš. Samo ćeš otkrivanjem stvari zakopanih u dubini svoje duše shvatiti svoju prirodu. Kako se mogu otkriti te stvari? Ne mogu se otkriti ili raščlaniti pomoću samo jedne ili dve stvari. Mnogo puta, nakon što završiš sa nekim poslom, ti i dalje nisi uspeo da shvatiš. Moglo bi da prođe tri ili pet godina pre nego što uspeš da sve do tančina shvatiš ili razumeš. Dakle, u mnogim situacijama, moraš da promišljaš o sebi i upoznaš sebe. Moraš da kopaš duboko i samog sebe detaljno analiziraš, u skladu sa Božjim rečima, da bi postigao bilo kakve rezultate. Kako sve dublje i dublje budeš razumevao istinu, postepeno ćeš upoznati sopstvenu priroda-suštinu kroz introspekciju i samospoznaju.

Da bi upoznao svoju prirodu, moraš da stekneš izvesno razumevanje iste kroz nekoliko postupaka. Prvo, moraš jasno da razumeš šta voliš. To se ne odnosi na to šta voliš da jedeš ili obučeš, već se odnosi na stvari u kojima uživaš, kojima zavidiš, koje obožavaš, ka kojima stremiš i na koje obraćaš pažnju u svom srcu, na vrstu osoba sa kojima voliš da se družiš i kojima se diviš i obožavaš u svom srcu. Na primer, većina voli ljude koji uživaju veliki ugled, koji imaju otmeno držanje u govoru ili vole one koji su slatkorečivi ili one koji glumataju. Ovo poslednje se odnosi na to sa kakvim ljudima vole da budu u društvu. Što se tiče stvari u kojima ljudi uživaju, to podrazumeva da su voljni da čine neke lake stvari, i da uživaju u tome da rade stvari za koje drugi misle da su dobre i koje bi ljudi odobravali i pohvalili. U prirodi ljudi postoji zajednička karakteristika u pogledu stvari koje vole. Drugim rečima, vole ljude, događaje i stvari na kojima im drugi zavide zbog spoljašnjeg izgleda; vole ljude, događaje i stvari koje izgledaju veoma lepo i luksuzno i vole ljude, događaje i stvari zbog kojih ih drugi obožavaju. Ljudi vole stvari koje su velike, blistave, raskošne i veličanstvene. Svi ljudi obožavaju takve stvari. Vidi se da ljudi ne poseduju ni trunku istine, niti da imaju istinsko ljudsko obličje. U obožavanju tih stvari nema ni trunke značaja, ali ih ljudi ipak vole. Te stvari koje se dopadaju ljudima čine se posebno dobrim onima koji ne veruju u Boga i to su stvari kojima su ljudi posebno skloni da streme. Evo jednostavnog primera: među nevernicima ima lakih devojaka. One jure za glumcima ili pevačima, traže im autograme i ostavljaju im poruke, ili se pak rukuju sa njima i grle ih. Da li te stvari postoje u srcima vernika? Da li s vremena na vreme pevate pesme zvezda koje obožavate? Ili ih s vremena na vreme imitirate i oblačite se u njihovom stilu za kojim žudite? Od tih zvezda i poznatih ličnosti pravite predmete vašeg obožavanja i uzore vašeg obožavanja. To su uobičajene stvari koje ljudi vole. Zar vernici zaista ne obožavaju te stvari, stvari koje nevernici obožavaju? Većina ljudi ih duboko u sebi i dalje obožava. Veruješ u Boga i deluje kao da više očito ne stremiš ka tim stvarima. Ipak, u svom srcu još uvek zavidiš tim stvarima i još uvek ih voliš. S vremena na vreme pomisliš: „I dalje želim da slušam njihovu muziku i još uvek želim da gledam televizijske emisije u kojima glume. Kako oni žive? Gde se sada nalaze? Kada bih mogao da ih vidim i da im pružim ruku, to bi bilo sjajno, ma umro bih i opet bi vredelo.” Ma koga obožavali, svi ljudi, uopšteno govoreći, vole te stvari. Možda nisi u prilici ili nemaš uslove da dođeš u dodir sa tim ljudima, događajima i stvarima, ali su ti te stvari u srcu. Stvari ka kojima ljudi streme i za kojima žude pripadaju mondenskim trendovima, te stvari su od Sotone i đavola, Bog ih mrzi i lišene su bilo kakve istine. Stvari za kojima ljudi obično žude omogućavaju da se razotkrije njihova priroda-suština. Čemu su ljudi skloni se može videti po načinu na koji se oblače. Neki ljudi vole da nose živopisnu odeću koja privlači pažnju ili je jednostavno bizarna. Spremni su da nose modne detalje koje niko pre toga nije nosio i vole stvari koje privlače suprotni pol. Činjenica da nose takvu odeću i modne detalje pokazuje njihovu sklonost ka tim stvarima u svom životu i duboko u srcu. Stvari koje im se dopadaju nisu dostojanstvene, niti su pristojne. To nisu stvari kojima bi normalna osoba trebalo da stremi. U njihovoj sklonosti ka tim stvarima ima nepravednosti. Oni izgledaju isto kao i svi ostali ljudi na ovom svetu. Ne može se uvideti nijedan deo koji odgovara istini. Prema tome, sve ono što ti se sviđa, na šta si usredsređen, što obožavaš, čemu zavidiš i ono o čemu svakodnevno razmišljaš u svom srcu, sve je to odraz tvoje prirode. Tvoja sklonost ka tim mondenskim stvarima dovoljno dokazuje da ti je priroda sklona nepravednosti i u ozbiljnim situacijama, tvoja priroda je rđava i neizlečiva. Trebalo bi da svoju prirodu detaljno analiziraš na sledeći način: ispitaj šta voliš i čega se odričeš u svom životu. Možda si prema nekome dobar neko vreme, ali to ne dokazuje da ti je drag. Ono što zaista voliš je upravo ono što je u tvojoj prirodi; i da ti polome sve kosti, opet bi u tome uživao i nikada se toga ne bi odrekao. To nije lako promeniti. Uzmi, na primer, pronalaženje partnera; ljudi tragaju za osobama istog tipa kao oni. Kada se žena istinski zaljubi u nekog, niko ne može da je zaustavi. I noge da joj polome, opet bi želela da bude s njim; želela bi da se uda za njega, pa makar to značilo da mora da umre. Kako je to moguće? To je zato što niko ne može da promeni ono što je ljudima duboko u srži, duboko u srcu. I da neko umre, njegova duša bi opet volela iste stvari. To su pitanja ljudske prirode i predstavljaju ljudsku suštinu. Stvari koje ljudi vole sadrže izvesnu nepravednost. Neki su otvoreno skloni tim stvarima, dok kod drugih to nije slučaj; neki ih jako vole, a drugi ne. Neki imaju samokontrolu, dok drugi ne mogu da se kontrolišu. Neke osobe su sklone da posrnu u mračne i rđave stvari, što dokazuje da ne poseduju život. Neki su u stanju da prebrode telesna iskušenja i ne budu obuzeti ili ograničeni tim stvarima, što dokazuje da imaju nekakav rast i da je njihova narav doživela mali preobražaj. Neki ljudi razumeju određene istine i osećaju da imaju život i da vole Boga, ali je u stvari još uvek prerano i preobražaj nečije naravi nije uopšte mala stvar. Da li je lako razumeti čovekovu priroda-suštinu? Čak i ako je neko pomalo razume, potrebno je da prođe razne peripetije da bi u tome uspeo; čak i sa izvesnim razumevanjem, promenu uopšte nije lako postići. To su sve poteškoće na koje ljudi nailaze i ne mogu sebe da upoznaju ako nemaju rešenost da streme ka istini. Ma kako se ljudi, događaji i stvari oko tebe menjali i čak i ako bi se svet okrenuo naglavačke, ako te istina iznutra vodi, ako je pustila koren u tebi i ako ti Božje reči vode život, sklonosti, iskustva i postojanje, u tom trenutku bićeš istinski preobražen. U ovom trenutku, takozvani preobražaj ljudi znači tek nešto malo saradnje, i spremnost da se nevoljno prihvati orezivanje, aktivno izvršavanje dužnosti i nešto malo entuzijazma i vere, ali se to ne može smatrati preobražajem naravi i ne dokazuje da ljudi poseduju život. To su samo sklonosti i naklonosti ljudi i ništa više.

Da bismo uspeli da shvatimo prirodu, pored otkrivanja stvari koje ljudi vole po svojoj prirodi, takođe moramo otkriti neke od najvažnijih aspekata u vezi sa njihovom prirodom. Na primer, mišljenja ljudi o stvarima, njihove metode i ciljevi u životu, životne vrednosti i pogledi na život, kao i njihovi stavovi i ideje o svemu u vezi sa istinom. To su sve stvari iz dubine ljudske duše, i neposredno su povezane sa preobražajem naravi. Kakav je, dakle, pogled iskvarenog ljudskog roda na život? Može se reći da je ovakav: „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”. Svi ljudi žive za sebe; iskreno rečeno, žive zarad telesnog. Žive samo da bi jeli. Na koji se način takva egzistencija razlikuje od života životinja? U takvom načinu života nema nikakve vrednosti, a kamoli smisla. Ono na šta se oslanjaš da bi živeo u svetu, ono za šta živiš i način na koji živiš, to je ono što čini tvoj pogled na život i sve je to povezano sa suštinom ljudske prirode. Detaljnom analizom ljudske prirode uvidećeš da se svi opiru Bogu. To su sve đavoli i nema istinski dobrog čoveka. Samo ćeš detaljnim analiziranjem ljudske prirode stvarno upoznati iskvarenost i ljudsku suštinu i shvatiti njegovu pravu pripadnost, šta mu zaista nedostaje, čime bi ga trebalo opremiti i kako bi trebalo da proživi u ljudskom obličju. Detaljno analizirati ljudsku prirodu nije lako i ne može se postići a da se ne dožive Božje reči ili prava iskustva.

Proleće 1999. godine


Kako spoznati čovekovu prirodu

Kako spoznati sopstvenu prirodu? Od čega je sazdana čovekova priroda? Poznaješ samo čovekove nedostatke, mane, namere, predstave, negativnost i buntovništvo, ali nisi u stanju da otkriješ stvari unutar čovekove prirode. Poznat ti je samo spoljašnji sloj, ali nisi u stanju da otkriješ njeno poreklo; a to ne predstavlja znanje o čovekovoj prirodi. Neki ljudi priznaju svoje nedostatke i negativnosti i kažu: „Razumem svoju prirodu. Vidite, ja priznajem svoju nadmenost. Zar to ne znači da poznajem svoju prirodu?” Nadmenost je deo čovekove prirode, to je tačno. Međutim, nije dovoljno to priznati u teorijskom smislu. Šta znači poznavati sopstvenu prirodu? Kako je možemo spoznati i po kojim aspektima? Kako bi se čovekova priroda konkretno mogla sagledati na osnovu stvari koje on otkriva? Pre svega, čovekova priroda se vidi iz njegovih interesovanja. Na primer, neki ljudi posebno obožavaju poznate i ugledne ličnosti, drugi su ljubitelji pevača i filmskih zvezda, dok neki, pak, mnogo vole da igraju igrice. Iz tih sklonosti vidimo kakva je priroda tih ljudi. Evo prostog primera: nekima je idol neki pevač. U kojoj meri im je taj pevač idol? U toj meri da su opsednuti svakim njegovim pokretom, osmehom i rečju. Imaju fiksaciju na tog pevača i čak slikaju sve što on oblači, pa ga oponašaju. Na kakav problem takvo obožavanje neke ličnosti ukazuje? Ukazuje na to da takva osoba ima samo te neverničke stvari u svom srcu, ukazuje da ona nema istinu, da nema pozitivne stvari, a kamoli Boga u srcu. Sve stvari o kojima ta osoba razmišlja, koje voli i ka kojima stremi su od Sotone. Te stvari zaokupljaju njeno srce i ona se njima prepušta. Da li možete da kažete koja je priroda-suština te osobe? Ako se nešto voli do krajnosti, onda to nešto može da postane nečiji život i obuzme njegovo srce, što u potpunosti dokazuje da je ta osoba idolopoklonik koji ne želi Boga, već voli đavola. Prema tome, može se zaključiti da je u prirodi takve osobe da voli i obožava đavola, da ne voli istinu i da ne želi Boga. Zar nije ispravno na taj način posmatrati nečiju prirodu? Potpuno je ispravno, i čovekovu prirodu bi trebalo analizirati upravo na taj način. Na primer, neki ljudi posebno Pavla uzdižu u idola. Vole da izlaze i drže govore i da rade, da održavaju okupljanja i propovedaju, a vole i da ih ljudi slušaju, uzdižu u idole i da se oko njih vrte. Vole da imaju svoje mesto u srcu drugih i vole da drugi obraćaju pažnju na sliku koju oni stvaraju o sebi. Hajde da iz takvih ispoljavanja detaljno analiziramo njihovu prirodu. Kakva je njihova priroda? Ako zaista pokazuju ta ispoljavanja, onda je to dovoljno da pokaže da su nadmeni i uobraženi, da uopšte ne obožavaju Boga, već da teže visokom statusu i žele da imaju autoritet nad drugima, da ih poseduju i da imaju mesto u njihovom srcu. To je klasična slika Sotone. Aspekti njihove prirode koji se naročito ističu su to što su nadmeni i uobraženi, što ne obožavaju Boga i što nastoje da ih drugi obožavaju. Takva ispoljavanja mogu da vam daju veoma jasnu sliku o njihovoj prirodi. Neki ljudi, na primer, zaista vole da nepošteno iskoriste stvari i u svim situacijama teže tome da zadovolje sopstvene interese. Ne žele da rade ništa što im nije od koristi. Neće ni prstom mrdnuti ako ne mogu da ostvare nekakvu prednost i u svemu imaju skrivene namere. Pohvalno govore o svakome ko im je od koristi i zalažu se za svakoga ko im laska. Čak i kada njihovi miljenici imaju probleme, reći će da su ti ljudi ispravni i potrudiće se da ih odbrane i stanu iza njih. Kakva je priroda takvih ljudi? Njihova priroda se potpuno jasno može videti iz takvih ponašanja. Oni u svojim postupcima teže tome da nepošteno iskoriste stvari, stalno i u svakoj situaciji su proračunati i možete biti sigurni da im je u prirodi da svim srcem žude za dobiti. U svemu što rade gledaju sopstveni interes. Neće da porane osim ako im to nije od koristi. Najsebičniji su od svih ljudi i potpuno su nezasiti. Priroda im se ispoljava kroz ljubav prema profitu i nepostojanjem bilo kakve ljubavi prema istini. Neki muškarci su očarani ženama i uvek se i svuda se vrzmaju oko njih. Lepe žene su predmet naklonosti takvih ljudi i u njihovom srcu one uživaju najviše poštovanje. Spremni su da daju svoj život i žrtvuju sve zarad lepih žena. Žene im ispunjavaju srce. Kakva je priroda tih muškaraca? U prirodi im je da vole lepe žene, da ih obožavaju i da vole rđavost. Oni su rđave i gramzive pijavice, to im je priroda. Zašto to kažem? Zato što su to ispoljavanja gramzivosti koja je postala čovekova priroda. Ta ponašanja nisu tek povremeni prestupi, niti su takvi muškarci tek nešto gori od običnih ljudi; oni su jednostavno postali potpuno zaokupljeni tim stvarima, koje su postale sama njihova priroda i suština. Kroz te stvari se, prema tome, otkriva njihova priroda. Sastojci nečije prirode se stalno otkrivaju. Sve što neko radi, ma šta to bilo, može da otkrije prirodu te osobe. Ljudi imaju sopstvene porive i ciljeve za sve što rade i bilo da se radi o pružanju gostoprimstva, propovedanju jevanđelja ili nekoj drugoj aktivnosti, to može da otkrije delove njihove prirode, a da oni toga nisu svesni, jer je čovekova priroda njihov život i čoveka vodi njegova priroda dok je živ. Čovekova priroda ne otkriva se samo povremeno ili slučajno, već može da u potpunosti predstavlja njegovu suštinu. Sve što izbija iz nečije krvi i mesa pokazuje kakva mu je priroda i kakav mu je život. Neki ljudi vole lepe žene. Drugi vole novac. Nekima je posebno stalo do statusa. Neki posebno vrednuju ugled i lični imidž. Neki posebno vole ili obožavaju idole. A neki ljudi su posebno nadmeni i umišljeni, u srcu nemaju mesta ni za koga i teže statusu, vole da se ističu i da imaju određeni autoritet nad drugima. Postoji široka lepeza različitih priroda. Priroda se razlikuje od čoveka do čoveka, ali su im svima zajednički otpor i izdaja Boga. Po tome su sve te prirode iste.

U pogledu toga kako spoznati nečiju prirodu, hajde da pogledamo još nekoliko primera. Uzmimo, na primer, sebičnost. Moglo bi se reći da je sebičnost jedan od elemenata čovekove prirode. Svako u sebi ima taj element. Neki ljudi su strašno sebični, sebični do krajnosti, u svemu samo gledaju sebe, traže isključivo ličnu korist i nemaju ni trunku obzira prema drugima. Ta sebičnost je njihova priroda. Svi su u nekoj meri sebični, ali postoji razlika. Kada su sa drugim osobama, neki ljudi umeju da paze i vode računa onjima, mogu da se brinu za njih i uzimaju ih u obzir u svemu što rade. Drugi, međutim, nisu takvi. Ti ljudi su naročito sebični i uvek sitničavi kada ugoste braću i sestre. Sopstvenoj porodici služe najbolju hranu i najobilnije porcije, a braći i sestrama daju tek manje porcije sa manje ukusnom hranom. Kada im dođu rođaci, čine sve da im bude veoma udobno. Kada im, međutim, braća i sestre dođu u posetu, moraju da spavaju na podu. Misle da je dovoljno to što dozvoljavaju braći i sestrama da ih posete i da kod njih prenoće. Kada se braća i sestre razbole ili imaju druge poteškoće, takve osobe se ne obaziru na njih i ponašaju se kao da to ne primećuju. Takvi ljudi ne mare, niti se imalo brinu za druge. Brinu samo o sebi samima i o njihovim rođacima. Ta njihova sebična priroda je ono što određuje njihovu nebrigu za druge. Oni smatraju da će, ako se budu brinuli za druge, biti na gubitku i da im to može doneti samo probleme. Neki bi rekli: „Sebična osoba ne zna kako da bude obzirna prema drugima.” To nije tačno. Ako ne znaju kako da budu obzirni, zašto su onda sebični ljudi tako dobri prema svojim rođacima i obzirni prema njihovim potrebama? Kako to da znaju šta njima nedostaje i šta priliči odenuti ili jesti u određenim prilikama? Zašto nisu u stanju da budu takvi prema drugima? U stvari, oni sve razumeju, ali su sebični i odvratni. To je odredila njihova priroda. Oni koji su sebični, nesposobni su da se pravično odnose prema drugima. Tu je i aspekt rđavosti. Božja kuća odredila je da svi oni koji neprestano bludniče moraju biti isključeni. Za neke je to, međutim, bio tek trenutni prestup. Da li sa njima treba postupati isto kao i onima koji neprestano bludniče? To je pitanje načela. Oni koji su možda povremeno bludničili ne mogu se smatrati ljudima rđave prirode. Ako se neko stalno i svuda vrzma sa suprotnim polom, ako je besraman i nemoralan u međuljudskim odnosima, to je onda rđava osoba i njegova priroda je rđava. Takva osoba otkriće svoju prirodu ma šta radila ili ma kakav posao obavljala. Njena priroda se ne može kontrolisati i srce joj je ispunjeno tom prljavštinom. Svuda se vucara sa suprotnim polom i čak i ako neko vreme prestane to da radi, to je zato što joj okruženje ne dozvoljava ili zato što nema odgovarajućih partnera. Stvari iz nečije prirode mogu se razotkriti u bilo kom trenutku i na bilo kom mestu i ništa ih ne može zauzdati. Neki ljudi su posebno zaokupljeni odevanjem, lepotom i taštinom i veoma su sujetni. Menjaju odeću nekoliko puta dnevno. Prate ko nosi lepu odeću i ko se lepo odeva i ako ne mogu da dobiju te stvari, ne mogu da spavaju i pozajmiće novac i platiti bilo koju cenu ne bi li ih nabavili. Ukoliko u tome ne uspeju, oni mogu da potpuno izgube interesovanje za veru u Boga, želju da prisustvuju sastancima i volju za čitanjem Božje reči. Te stvari su sve što im zaokuplja misli. Ni o čemu drugom ne mogu da razmišljaju. Ti ljudi su posebno tašti, mnogo više od prosečne osobe. To je nešto što im je u prirodi i u krvi, sama priroda im je tašta. Elementi čovekove prirode ne otkrivaju se u trenutku slabosti, već se ispoljavaju stalno. Ma šta ljudi radili, oni nose u sebi elemente svoje prirode. Čak i kada se to spolja ne vidi, nečistoće ostaju u njima. Primera radi, kada lažljiva osoba na trenutak kaže nešto iskreno, iza njenih reči je uvek skriveno značenje. Njene reči su i dalje zatrovane obmanom. Lažljiva osoba lažljiva je prema svima, čak i prema sopstvenim rođacima i decom. Ma koliko si prema njoj iskren, ona će prema tebi biti lažljiva. To joj je pravo lice, upravo je to njena priroda, ne može lako da se promeni i uvek će biti takva. Poštene osobe ponekad izgovaraju izopačene i lažljive reči, ali su obično poštene, postupaju na relativno pouzdan način, ne iskorišćavaju druge u interakciji sa njima i u razgovoru s njima nemaju nameru da ih testiraju. U stanju su da se otvore drugima i da sa njima iz srca razgovaraju i svi za njih kažu da su bezazlene. Kada ponekad izgovore lažljive reči, to se samo otkriva njihova iskvarena narav. To ne predstavlja njihovu prirodu, jer se ne radi o lažljivim osobama. Prema tome, kada je reč o nečijoj prirodi, morate da razumete šta su elementi te prirode, a šta je iskvarena narav. Morate da budete u stanju da jasno razlikujete jedno od drugog. E, sada, kada se od ljudi traži da raščlane sopstvenu prirodu, neki kažu: „Ponekad sam preoštar u govoru” ili „Nisam kultivisan i ne znam da se ponašam” ili „U obavljanju mojih dužnosti ponekad ima nedostataka”, ali ne govore o tome kakva im je priroda ili da li imaju dobru ljudskost. To uvek izbegavaju i nikako ne mogu istinski da spoznaju sebe. Stalno prikrivanje i strahovanje od bruke i sramote je neprihvatljivo. Ono što je tvoja priroda mora se obelodaniti. Ako se ne može obelodaniti, ne može se ni razumeti, a ako se ne može razumeti, onda se ne može ni promeniti. Moraš da budeš veoma strog kada je reč o spoznavanju samog sebe. Ne smeš da se zavaravaš i tu ne sme biti nikakve konfuzije.

Razumeti sopstvenu prirodu prvenstveno podrazumeva razumeti kakav si zaista tip osobe, a to, opet, ukazuje na to kakve si prirode. Na primer, kada se za nekog kaže da je takav i takav, to najviše govori o njegovoj prirodi. Vrsta nečije prirode određuje kakav je neko tip osobe. Čovekova priroda je njegov život. Kako se može videti kakva je nečija priroda? Morate se često družiti sa tom osobom i provoditi vreme posmatrajući je da biste shvatili o kakvoj osobi je reč. Može se reći da ono što vam najviše upada u oči i što predstavlja njenu suštinu i osobine predstavlja njenu priroda-suština. Ti elementi njene suštine čine njenu prirodu. Tim načinom se preciznije može uvideti kakav je stvarno neko kao osoba. Kakva god da je nečija suština, takva mu je i priroda. Čovekova priroda određuje to kakva je on osoba. Na primer, ako neko naročito voli novac, onda mu se priroda može opisati u nekoliko reči: voli novac. Ako je nečija najistaknutija osobina da voli žene i ako stalno juri za suknjom, onda ta osoba voli rđavost i priroda joj je rđava. Neki ljudi najviše vole da jedu. Pridobićete ih ako im date malo alkohola i malo mesa. Prema tome, to pokazuje da je ta osoba proždrljive prirode, kao svinja. Svako ima iskvarenu narav i svoju slabu tačku i u stvarnom životu je pod kontrolom iskvarene naravi. Takva osoba živi po svojoj iskvarenoj naravi, koja predstavlja njihovu prirodu. Za njihovu prirodu se može reći da je upravo onaj deo njih koji je njihova slaba tačka – njihova slaba tačka je njihova priroda. Čini se da neki ljudi imaju prihvatljivu ljudskost i na površini ne pokazuju bilo kakve ozbiljnije mane, ali njihova najveća slabost leži u tome što su krhki. Nemaju životne ciljeve niti pravac u svom stremljenju, provlače se i posrću pri najmanjem neuspehu i postaju negativni kada stvari krenu naopako. Ako na kraju steknu određene predstave, do te mere da više ne žele da imaju veru, onda im je najveća slabost to što su krhki; njihova priroda je krhka, beskorisni su i nema im pomoći. Neki ljudi su izuzetno sentimentalni. Svakog dana, u svemu što govore i kako god da se vladaju i rešavaju stvari, žive prema sopstvenim osećanjima. Osećaju nešto prema ovoj ili onoj osobi i po čitav dan su zaokupljeni baveći se pitanjima odnosa i osećanja. U svemu što ih zadesi, oni žive u carstvu osećanja. Kada takvoj osobi umre rođak koji nije bio vernik, plaču tri dana i ne dozvoljavaju da se telo sahrani. Još uvek gaje osećanja prema pokojniku i ta osećanja su previše obuzimajuća. Moglo bi se reći da su toj osobi slaba tačka njena osećanja; u svemu je sputana sopstvenim osećanjima, nije u stanju da primenjuje istinu niti da se ponaša u skladu sa načelima i često je sklona tome da se buni protiv Boga. Osećanja su joj najveća slabost, njena slaba tačka, i osećanja mogu da je potpuno unište i odvedu u propast. Ljudi koji su previše osećajni nisu u stanju da primenjuju istinu ili da se pokore Bogu. Zaokupljeni su telom, budalasti su i smeteni. U prirodi takvih osoba je da su veoma osećajni i da žive prema osećanjima. Shodno tome, ako stremiš ka promeni svoje naravi, moraš da poznaješ svoju prirodu. „Vuk dlaku menja, ali ćud nikada.” Nemoj da misliš da se priroda može promeniti. Ako je nečija priroda previše rđava, taj se nikad neće promeniti i Bog ga neće spasiti. Na šta se odnosi preobražaj naravi? Odnosi se na to kada neko ko voli istinu prihvata sud i grdnju Božjih reči i prolazi kroz sve moguće patnje i oplemenjivanje dok doživljava Božje delo i biva očišćen od sotonskih otrova u sebi, potpuno se oslabađa svoje iskvarene naravi i može da se pokori Božjim rečima i svim Njegovim orkestracijama i uređenjima i nikada se ne pobuni protiv Njega niti Mu se opire. To znači preobražaj naravi. Ako je neko rđave prirode i ako je zla osoba, onda ga Bog neće spasiti i Sveti Duh neće delovati u njemu. Drugim rečima, to je kao kada doktor leči pacijenta: neko ko ima zapaljenje može da se leči, ali neko ko ima rak ne može da se spase. Preobražaj naravi znači da neko, zato što voli i može da prihvati istinu, konačno upoznaje svoju prirodu, koja je buntovna prema Bogu i protivi Mu se. Ona shvata da su ljudi iskvareni do srži, razume koliko je ljudski rod besmislen i lažljiv i uviđa njegovo jadno i bedno stanje, i konačno shvata priroda-suštinu ljudskog roda. Znajući sve to, ta osoba uspeva da potpuno porekne i pobuni se protiv sebe, da živi po Božjoj reči i u svemu primenjuje istinu. To je onda neko ko poznaje Boga i čija se narav preobrazila.

Sotona je iskvario ceo ljudski rod i u čovekovoj prirodi je da izda Boga. Međutim, među ljudima koje je Sotona iskvario ima onih koji su u stanju da se pokore Božjem delu i prihvate istinu. To su ljudi koji mogu da dobiju istinu ostvare preobražaj naravi. Neki ljudi ne tragaju za istinom i samo rade ono što i ostali. Slušaju i rade šta im se kaže, mogu da se odreknu nekih stvari i da se daju, i mogu da istrpe svaku patnju. Takve osobe imaju malo savesti i razuma i nadaju se da će biti spasene i da će preživeti, ali im se narav ne može promeniti jer ne tragaju za istinom i zadovoljavaju se time da razumeju doktrinu. Ne govore i ne rade rade stvari koje vređaju savest, u stanju su da iskreno obavljaju svoje dužnosti i mogu da prihvate prisan razgovor o istini u vezi sa svakim problemom. Ipak, ne trude se dovoljno kada se radi o istini, zbunjeni su i nikada ne mogu da shvate suštinu istine. Narav im se ne može promeniti. Ako želiš da budeš pročišćen od iskvarenosti i prođeš kroz promenu svoje životne naravi, onda moraš da gajiš ljubav prema istini i budeš u stanju da prihvatiš istinu. Šta znači prihvatiti istinu? Prihvatiti istinu znači da, ma koliko ti narav bila iskvarena, ili, ma koji ti otrovi crvene aždaje – Sotonini otrovi – bili u prirodi, kada Božje reči razotkriju te stvari, treba da to priznaš i pokoriš se, nemaš drugog izbora i treba da sebe spoznaš u skladu sa Božjim rečima. To znači da budeš u stanju da prihvatiš Božje reči i prihvatiš istinu. Ma šta Bog govorio, ma koliko stroge bile Njegove izjave i bez obzira kakve reči On koristio, možeš da ih prihvatiš pod uslovom da je ono što On govori istina i možeš da ih prihvatiš dokle god odgovaraju stvarnosti. Možeš da se pokoriš Božjim rečima bez obzira na to koliko ih duboko razumeš, i u stanju si da prihvatiš i pokoriš se svetlosti prosvećenja Svetog Duha o kojoj u zajedništvu razgovaraju tvoja braća i sestre. Kada je takva osoba do određene tačke tragala za istinom, može da dobije istinu i da joj se narav u potpunosti promeni. Iako ljudi koji ne vole istinu još imaju nešto ljudskosti, mogu da čine neke dobre stvari i mogu da se odreknu sebe i daju se Bogu, istina ih zbunjuje i ne uzimaju je za ozbiljno, pa im se životna narav nikada ne promeni. Može se reći da je Petrova ljudskost bila slična kao i kod ostalih apostola, ali se on izdvajao žarkom potragom za istinom. Bez obzira na to šta je Isus govorio, Petar je to pažljivo odvagao. Isus je pitao: „Simone, sine Jonin, da li Me voliš?” Petar je iskreno odgovorio: „Volim samo Oca koji je na nebesima, ali nisam voleo Gospoda na zemlji.” Kasnije je shvatio, razmišljajući: „Ovo je pogrešno. Bog na zemlji je Bog na nebu. Zar isti Bog nije na nebu kao na zemlji? Ako volim samo Boga na nebesima, onda moja ljubav nije praktična. Moram da volim Boga na zemlji, jer će samo onda moja ljubav biti praktična.” Tako je iz Isusovog pitanja Petar shvatio pravo značenje Božje reči. Voleti Boga praktičnom ljubavlju znači voleti ovaploćenog Boga na zemlji. Voleti nejasnog i nevidljivog Boga nije ni realno ni opipljivo, dok je voleti praktičnog, vidljivog Boga je istina. Iz Isusovih reči Petar je zadobio istinu i razumeo Božju nameru. Jasno je da je u svojoj veri u Boga, Petar bio usredsređen na traganje za istinom. Na kraju je zavoleo praktičnog Boga – Boga na zemlji. Petar je posebno bio ozbiljan dok je tragao za istinom. Svaki put kada ga je Isus savetovao, ozbiljno je razmišljao o Njegovim rečima. Možda je razmišljao mesecima, godinu dana ili čak nekoliko godina pre nego što ga je Sveti Duh prosvetio, pa je shvatio suštinu Božjih reči. Petar je tako ušao u istinu i time je njegova životna narav promenjena i obnovljena. Ukoliko čovek ne traga za istinom, nikada je neće razumeti. Možeš da govoriš o rečima i doktrinama deset hiljada puta, ali će to i dalje biti samo reči i doktrine. Neki samo kažu: „Hrist je istina, put i život.” Čak i ako deset hiljada puta ponoviš te reči, svejedno će biti uzaludne, jer ne razumeš njihovo značenje. Zašto se kaže da je Hrist istina, put i život? Da li možeš da obrazložiš svoje iskustveno znanje o tome? Da li si ušao u stvarnost istine, puta i života? Bog je izgovorio Svoje reči tako da ih vi doživite i steknete znanje, ali je beskorisno samo govoriti o rečima i doktrinama. Sebe možeš da upoznaš tek kada si shvatio Božje reči i ušao u njih. Ako ne razumeš Božje reči, onda ne možeš da upoznaš sebe. Bićeš u stanju da raspoznaješ tek kada shvatiš istinu. Ako ne budeš shvatio istinu, nećeš biti u stanju da raspoznaješ. Jasno ćeš sagledati stvari tek kada shvatiš istinu. Ako ne budeš shvatio istinu, nećeš biti u stanju da jasno sagledaš stvari. Spoznaćeš sebe samo ako budeš shvatio istinu. Ako ne budeš shvatio istinu, nećeš moći da spoznaš sebe. Tvoja narav može se promeniti samo kada zadobiješ istinu. Bez istine, tvoja se narav ne može promeniti. Tek kada budeš zadobio istinu, moći ćeš da vršiš službu shodno Božjim namerama. Ako ne stekneš istinu, nećeš moći da vršiš službu shodno Božjim namerama. Tek pošto budeš zadobio istinu, moći ćeš da obožavaš Boga. Ako ne shvataš istinu, čak i ako Ga obožavaš, tvoje obožavanje biće puko izvođenje verskih rituala. Bez istine, nijedan tvoj postupak nije stvarnost. Zadobijanjem istine, sve što radiš ima stvarnost. Sve te stvari zavise od zadobijanja istine iz Božjih reči. Neki će pitati: „Šta tačno znači zadobiti istinu iz Božjih reči?” Zar je to uopšte potrebno pitati? Istina je sve što Bog iskazuje i u celini se nalazi u Božjim rečima. Nema istine izvan Božjih reči. Mnogi veruju da, ako je čovek u stanju da govori o rečima i doktrinama, to znači da poznaje istinu i to je besmisleno. Ne može se zadobiti istina pukim izgovaranjem reči i doktrine. Kakva je svrha pukog razgovora o bukvalnom značenju Božjih reči? Potrebno je da dokučiš značenje u Božjim rečima, izvoru Božjih reči i njihovom nameravanom efektu. Božje reči sadrže istinu, život, svetlost, načela i puteve. Svaka Božja reč sadrži mnogo toga. Nije dovoljno samo kazivati kakvo je njihovo bukvalno značenje i zaboraviti na njih. Daću vam primer. Bog je rekao: „Budite pošteni, a ne lažljivi.” Šta ta izjava znači? Neki kažu: „Jednostavno je rekao ljudima da budu pošteni, a ne lažljivi, zar ne?” Ako ih pitate šta još to znači, reći će vam: „To znači da treba biti čestit, a ne lažljiv. Samo te dve stvari.” Onda biste mogli da ih pitate: „Šta tačno znači biti čestit? Kakav je to tip osobe koja je čestita? Kako se to ponaša čestita osoba? Kako se ponaša lažljiva osoba?” Oni bi odgovorili: „Čestita osoba je neko ko govori iskreno, ne ubacuje neistine u svoje reči i ne laže. Lažljiva osoba je neko ko govori izokola, ne govori istinu, reči su joj nečiste i voli da laže.” To je sve što umeju da kažu. Ljudsko razmišljanje je previše prosto. Da li ikada možete da uđete u istina-stvarnost sa tako pojednostavljenim objašnjenjem čestitih ljudi? Šta Božja reč kaže za čestite ljude? Prvo, da čestiti ljudi ne sumnjaju u druge; i drugo, da čestiti ljudi umeju da prihvate istinu. To su dve glavne karakteristike. Šta Bog time želi da kaže? Zašto Bog to govori? Iz Božje reči može se razumeti dublje značenje toga šta znači biti čestita osoba, na šta se to odnosi i koja je tačna definicija čestite osobe. Jednom kada precizno shvatiš tu definiciju, onda ćeš iz Božje reči uvideti kako se čestita osoba ispoljava, šta su lažljivi ljudi i kako se ispoljavaju. Ako onda bude procenjivao to što je ispoljeno, shvatićeš tačno šta je čestita, a šta lažljiva osoba, kao i kako se lažljivi ljudi odnose prema Božjoj reči, kako se odnose prema Bogu i kako se odnose prema drugim ljudima. Na taj način ćeš istinski razumeti Božje reči i saznati koliko se shvatanje različitih ljudi o čestitim i lažljivim osobama razlikuje od onog što kazuje Božja reč. Kada ti Božja reč kaže: „Budi čestit, nemoj biti lažljiv”, tu ima mnogih detalja. Kada budeš stvarno shvatio značenje reči, znaćeš šta je čestita, a šta lažljiva osoba. Kada budeš primenjivao, znaćeš kako da primenjuješ na način koji će sigurno prikazati ispoljenja čestite osobe i jasno ćeš videti put primene i načela primene da bi bio čestita osoba, što ti garantuje da ćeš uspešno proći proveru kod Boga. Ako stvarno shvataš te reči i sprovodiš ih u delo, moći ćeš da zadobiješ Božje odobrenje. Međutim, ako ne shvataš te reči, nećeš biti čestita osoba i nikada nećeš dobiti Božje odobrenje. Istinski shvatiti Božje reči nije jednostavna stvar. Nemoj da razmišljaš ovako: „Mogu da tumačim bukvalno značenje Božjih reči i svi kažu da mi je tumačenje pravilno i podržavaju me, što znači da razumem Božje reči.” To nije isto što i razumevanje Božjih reči. Ako si iz Božjih izjava zadobio nešto svetla i stekao neki osećaj o stvarnom značenju Njegovih reči i ako možeš da izraziš koja to namera stoji iza Njegovih reči i kakav će efekat na kraju one postići – ako ti je sve to jasno – može se smatrati da u određenoj meri razumeš Božje reči. Prema tome, razumeti Božje reči nije uopšte jednostavno. Samo zato što umeš da pružiš lepo upakovano, preuveličano objašnjenje bukvalnog značenja Božjih reči, ne znači da ih razumeš. Ma koliko objašnjavao njihovo bukvalno značenje, tvoje objašnjenje se ipak zasniva na ljudskoj mašti i ljudskom načinu razmišljanja. To je beskorisno! Na koji način možeš onda da razumeš Božje reči? Ključ je u potrazi za istinom unutar njih. Samo ćeš na taj način stvarno razumeti Božje reči. Bog nikada ne izgovara prazne reči. Svaka rečenica koju izgovara sadrži pojedinosti koje će sigurno dalje biti otkrivene u Njegovim rečima i koje se mogu izraziti na različite načine. Čovek ne može da dokuči načine na koje Bog izražava istinu. Božje izjave su veoma duboke i nije ih lako dokučiti ljudskim načinom razmišljanja. Ljudi mogu da otkriju skoro celokupno značenje svakog aspekta istine pod uslovom da se potrude. Preostali detalji biće im objašnjeni tokom njihovih kasnijih iskustava kada ih bude prosvetio Sveti Duh. Jedan deo odnosi se na razmišljanje i razumevanje Božjih reči i čitanje istih kako bi se potražilo njihovo konkretno značenje. Drugi deo je razumevanje značenja Božjih reči iskustvenim putem i dobijanjem prosvećenja od Svetog Duha. Stalnim napredovanjem u ova dva aspekta, na kraju ćeš uspeti da shvatiš Božju reč. Ako je tumačiš samo na bukvalnom, tekstualnom nivou ili samo sopstvenim razmišljanjem i uobraziljom, onda čak i ako je budeš objašnjavao sa kitnjastim ukrasima, svejedno nećeš stvarno razumeti istinu. Sve će se i dalje zasnivati na ljudskom razmišljanju i mašti i neće biti stečeno prosvećenjem Svetog Duha. Ljudi obično tumače Božje reči prema sopstvenim predstavama i mašti i desi se i da pogrešno i van konteksta protumače Božje reči, zbog čega će pogrešno razumeti Boga i suditi Mu, što je problematično. Prema tome, istina se prvenstveno stiče razumevanjem Božjih reči i prosvećenjem Svetog Duha. Ako si u stanju da razumeš i objasniš bukvalno značenje Božje reči, to ne znači da si stekao istinu. Ako bi razumevanje bukvalnog značenja Božjih reči značilo da si shvatio istinu, onda bi ti bilo potrebno samo nešto obrazovanja i znanja, i čemu onda potreba za prosvećenjem Svetog Duha? Da li je Božje delo nešto što ljudski um može da shvati? Prema tome, razumevanje istine ne zasniva se na ljudskim predstavama ili mašti. Potrebno ti je prosvećenje, prosvetljenje i usmeravanje od strane Svetog Duha da bi posedovao stvarno iskustveno znanje. To je proces razumevanja i sticanja istine, ali i neophodan uslov.

Kakvo je vaše shvatanje ljudske prirode? Najvažnije je razaznati je sa aspekta čovekovog shvatanja sveta, pogleda na život i njegovih vrednosti. Svi oni koji su od đavola žive za sebe. Njihovi pogledi na život i slogani uglavnom potiču od Sotoninih izreka, kao što su „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”, „Ptica za hranu gine, a čovek za bogatstvo” i slične zablude. Reči izgovorene od strane tih đavoljih careva, velikih ličnosti i filozofa postale su sâm čovekov život. Posebno je većina reči Konfučija, koga Kinezi smatraju „mudracem”, postala čovekov život. Tu su i čuvene izreke budizma i taoizma, i klasične izreke koje su razne poznate ličnosti često ponavljale. Sve su to sažeci Sotoninih filozofija i Sotonine prirode, ali i najbolje ilustracije i objašnjenja Sotonine prirode. Svi ti otrovi koji su usađeni u ljudsko srce potiču od Sotone i nijedan od njih ne dolazi od Boga. Takve đavolske reči takođe su u potpunoj suprotnosti sa Božjom reči. Potpuno je jasno da stvarnost svih pozitivnih stvari dolazi od Boga, a sve negativne stvari koje truju čoveka su od Sotone. Prema tome, moguće je razaznati nečiju prirodu i spoznati kome ta osoba pripada iz njenih pogleda na život i njene vrednosti. Sotona kvari ljude kroz obrazovanje i oblikovanje od strane državnih vlasti, kao i od strane onih slavnih i velikih. Njihove đavolske reči postale su čovekov život i priroda. „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi” dobro je poznata sotonska izreka koja se uvukla u svakoga i postala je njegov život. Postoje i druge reči iz filozofija za ovozemaljsko ophođenje nalik ovima. Sotona koristi tradicionalnu kulturu svakog naroda da obrazuje, zaluđuje i kvari ljude, zbog čega ljudski rod upada u beskrajni ponor uništenja, a na kraju Bog uništava ljude jer služe Sotoni i opiru se Bogu. Neki ljudi su decenijama služili društvu kao javni službenici. Zamislite da ih upitamo sledeće: „Bili ste veoma uspešni na svom položaju, koje su najvažnije poznate izreke kojima se rukovodite u životu?” Možda će reći: „Jedino što ja razumem jeste sledeće: ’Službenici ne otežavaju onima koji ih časte, a ko ne zna da laska ništa ne završi.’” Ovo je sotonska filozofija na kojoj se zasniva njihova karijera. Zar ove reči ne predstavljaju prirodu takvih ljudi? Beskrupulozno korišćenje svih raspoloživih sredstava da dođu na položaj ušlo im je u prirodu, a službovanje i uspeh u karijeri njihovi su ciljevi. Još uvek postoje brojni sotonski otrovi u ljudskim životima, u njihovom vladanju i ponašanju. Na primer, njihove filozofije za ovozemaljsko ophođenje, način na koji rade stvari i njihove maksime ispunjene su otrovima velike crvene aždaje i sve to potiče od Sotone. Dakle, sve što prožima kosti i krv ljudsku potiče od Sotone. Svi ti službenici, oni koji imaju moć i koji su ostvareni poseduju sopstvene putanje i tajne za uspeh. Zar te tajne savršeno ne predstavljaju njihovu prirodu? Postigli su tako velike stvari u svetu i niko ne može da prozre spletke i intrige koje se nalaze u pozadini. Ovo ukazuje na to koliko je samo podmukla i otrovna njihova priroda. Sotona je duboko iskvario ljudski rod. Sotonin otrov teče kroz svačiju krv i može se reći da je čovekova priroda iskvarena, rđava, neprijateljska i u suprotnosti sa Bogom, ispunjena Sotoninim filozofijama i otrovima i u njima utopljena. Ona je u potpunosti postala priroda i suština Sotone. Zbog toga se ljudi opiru Bogu i protive Mu se. Ljudi lako mogu da upoznaju sebe ako je njihovu prirodu moguće raščlaniti na ovaj način.

Kada ljudi istinski razumeju Božju narav, kada uvide da je Božja narav stvarna, da je istinski sveta i istinski pravedna, i kada iz srca mogu da hvale Božju svetost i pravednost, tada će oni istinski spoznati Boga i zadobiti istinu. Samo oni koji spoznaju Boga žive u svetlosti. Neposredno dejstvo istinske spoznaje Boga jeste u sposobnosti da se Bog istinski voli i da Mu se bude pokoran. Kada ljudi istinski spoznaju Boga, razumeju istinu i zadobiju istinu, njihov pogled na svet i život prolazi kroz stvarnu promenu, nakon čega nastupa i prava promena u njihovoj život-naravi. Kada ljudi imaju ispravne životne ciljeve, kada mogu da tragaju za istinom i vladaju se u skladu sa istinom, kada se u potpunosti pokoravaju Bogu i žive prema Njegovim rečima, kada se osete utemeljeno i osvetljeno u dubini srca i kada su im srca oslobođena tame i kada mogu da žive potpuno slobodno i oslobođeno u Božjem prisustvu, tek tada zadobijaju istinski ljudski život i tek tada dolaze u posed istine i ljudskosti. Osim toga, sve istine koje si razumeo i zadobio potekle su od Božjih reči i od Samoga Boga. Tek kada dobiješ odobrenje od Vrhovnog Boga – Stvoritelja, i kada On kaže da si stvoreno biće koje je u skladu s merilom i da proživiš u ljudskom obličju, tvoj će život biti najsmisleniji. Imati odobrenje od Boga znači da si zadobio istinu i da si neko ko poseduje istinu i ljudskost. U današnjem svetu u kome prevlast ima Sotona, kao i tokom najmanje nekoliko hiljada godina istorije, ko je među celokupnim ljudskim rodom stekao istinski ljudski život? Niko. Jer ljude je duboko iskvario Sotona, žive prema sotonskim filozofijama i sve što rade je protivno Bogu; svaka njihova izjava i teorija rođena je iz iskvarenosti koju je izazvao Sotona i u direktnoj je suprotnosti sa Božjim rečima, te su oni upravo ona vrsta ljudi koja se protivi Bogu. Ako ne prihvate Božje spasenje, biće odgurnuti u propast i uništenje, bez ikakvog života vrednog pomena. Oni streme ka slavi i dobitku, traže da budu nekakav veliki ili poznati pojedinac i nadaju se „da će im se ime prenositi kroz buduća pokolenja” i da će biti „poznati tokom čitave istorije”. Ovo su đavolske reči, i to potpuno neodržive. Svaka velika ili poznata ličnost je, zapravo, od Sotonine sorte i za kaznu je odavno bačena u osamnaesti nivo pakla, da se nikada ponovo ne ovaploti. Kada iskvareni ljudski rod slavi te ljude i prihvata njihove đavolske reči i njihove zablude, iskvareni ljudski rod postaje žrtva đavola i Sotone. Stvorena bića bi trebalo da obožavaju Stvoritelja. Ovo je savršeno prirodno i opravdano, jer je samo Bog istina i kontroliše nebo i zemlju i sva stvorenja, i ima suverenost nad svim. Ako ljudi ne veruju u Boga i ne pokoravaju se Bogu, oni ne mogu da zadobiju istinu. Ako živiš u skladu sa Božjim rečima, u dubini srca osećaćeš se osvetljeno i utemeljeno, a uživaćeš i u neuporedivoj slasti. Kada se ovo dogodi, uistinu ćeš steći život. Ma koliko sjajna bila dostignuća svetskih naučnika, čim se približe umiranju, osetiće da su praznih ruku i da nisu ništa stekli. Čak su se i Ajnštajn i Njutn, ti visoki intektualci, osetili praznim. To je zato što nisu imali istinu i zato što nisu istinski razumeli Boga. Iako su verovali u Boga, verovali su samo u Njegovo postojanje, ali nisu tragali za istinom. Hteli su da se oslone samo na nauku i istraživanje, kako bi otkrili i dokazali da postoji Bog. Zbog toga su čitav život proveli istraživajući i nisu ništa stekli; iako su verovali u Boga čitav život, nikada nisu zadobili istinu. Tragali su isključivo za naučnim saznanjima, ali se nisu trudili da spoznaju Boga. Nisu zadobili istinu, niti su stekli stvarni život. Put kojim hodate danas nije put kojim su oni hodali. Vi danas tragate za spoznajom Boga; stremite tome da Mu se pokorite, da Ga obožavate i da vodite smislen život. To je sve potpuno drugačije od onog što su Ajnštajn i Njutn tražili. Iako su to bili ljudi koji su verovali u Boga, istinu nisu zadobili. Sada vam je ovaploćeni Bog kazivao o svakom aspektu istine i podario vam put istine i života. Bilo biste glupi da ne tragate za istinom.

Vaše shvatanje istine je, dakle, manjkavo. U stanju ste da govorite samo o praznoj teoriji. Osećate da ste i dalje nedorasli i nesigurni ste u vezi bilo kog posla koji preuzmete. To pokazuje da je vaš život-ulazak previše površan i da još niste zadobili istinu. Kada budeš istinski shvatio istinu i ušao u stvarnost Božje reči, imaćeš energiju, neiscrpnu energiju koja ti ispunjava telo. U tom trenutku ćeš se iznutra osećati vedrije i put će ti postajati ozareniji kako budeš dalje hodao njime. Ovih dana, većina ljudi koji veruju u Boga još nisu zakoračili na pravi put i nisu uspeli da shvate istinu, pa se iznutra i dalje osećaju prazno. Osećaju da je život patnja i da nemaju energiju za obavljanje svojih dužnosti. Tako se osećaju vernici u Boga pre nego što dobiju viziju u srcu. Ljudi nisu dobili istinu i još uvek ne poznaju Boga, pa još uvek retko osećaju zadovoljstvo. Vi ste, posebno, svi trpeli progon i imali poteškoće da se vratite kući. Kada patite, obuzimaju vas misli o smrti i nije vam do života. To su slabosti ljudskog tela. Neki čak pomisle: „Vera u Boga treba da je uživanje. U Doba blagodati, Sveti Duh je ljudima podario mir i radost. Danas ima premalo mira i radosti, i više nema toliko užitka koliko je bilo u Doba blagodati. Verovanje u Boga danas samo donosi probleme.” Ti samo znaš da su užici tela bolji od bilo čega drugog. Ne znaš koje delo Bog danas obavlja. Bog mora da dozvoli da vaše ljudsko telo pati kako bi vi potpuno promenili narav. Iako tvoje telo telo pati, imaš Božju reč i imaš Božji blagoslov. Ne možeš da umreš čak i kada bi to želeo. Možeš li da se pomiriš sa time da ne upoznaš Boga i ne dobiješ istinu? E, sad, radi se o tome da ljudi u najvećoj meri nisu dobili istinu i da nemaju život. Oni su usred stremljenja ka spasenju, pa moraju u tom nastojanju malo i da propate. Svi danas u svetu prolaze kroz kušnje, čak i Bog pati. Zar bi onda bilo u redu da vi ne patite? Bez oplemenjivanja u velikim katastrofama ne može biti prave vere i ne mogu se dobiti istina i život. Ne može bez iskušenja i oplemenjivanja. Pogledajte samo Petra – na kraju je prošao sedam godina iskušenja (kada je imao pedeset tri godine). Doživeo je stotine iskušenja u tih sedam godina. Morao je da prolazi kroz jedno od tih iskušenja svakih nekoliko dana i samo je prolaskom kroz razne vrste iskušenja uspeo da dobije život i doživeo transformaciju svoje naravi. Kada istinski dobiješ istinu i spoznaš Boga, osetićeš da treba da živiš za Boga. Ako ne budeš živeo za Boga, biće ti žao. Gorko ćeš se kajati do kraja života i grišće te savest. Nije ti još vreme da umreš. Moraš da stisneš pesnice i odlučno nastaviš da živiš. Moraš da živiš život za Boga. Kada ljudi u sebi imaju istinu, imaju tu odlučnost i nikada više ne požele da umru. Kada ti smrt zapreti, reći ćeš: „O, Bože, ne želim da umrem. Još uvek Te ne poznajem. Još uvek se nisam odužio za Tvoju ljubav. Ne mogu da umrem dok Te dobro ne upoznam.” Da li ste vi danas dostigli taj trenutak? Još niste, zar ne? Neke muči porodica, neke brak, a neki trpe progon i nemaju ni gde da žive. Ma gde da odu, to je tuđa kuća i boli ih srce. Zar bol koji u ovom trenutku osećate nije onaj isti bol koji je Bog trpeo? Vi patite sa Bogom i Bog u patnji prati ljude. Svi vi danas imate svoj udeo u Hristovim mukama, carstvu i izdržljivosti i na kraju ćete zadobiti slavu! Te patnje imaju smisao. Zar nije tako? Moraš da imaš tu rešenost! Moraš da shvatiš kakvo je značenje patnje danas i zbog čega toliko patiš. Moraš da tragaš za istinom i uspeš da razumeš Božju nameru i tada ćeš imati rešenost da patiš. Ako ne razumeš Božju nameru i samo misliš na patnju, što više budeš razmišljao o njoj, to će ti biti teže i bićeš utoliko negativniji, kao da ti se životni put završava. Mučiće te samrtne muke. Ako svoje srce i sav svoj trud uložiš u istinu i uspeš da je shvatiš, onda će ti se srce ozariti i osetićeš užitak. Pronaći ćeš životni mir i radost u svom srcu i kada te zadesi bolest ili ti zapreti smrt, reći ćeš: „Nisam još dobio istinu, tako da ne mogu da umrem. Moram da se dobro podam Bogu, da dobro posvedočim o Bogu i odužim se za Božju ljubav. Na kraju krajeva, nije važno kako ću umreti, jer mi je život bio zadovoljavajući. Bez obzira na sve, ne mogu još da umrem. Moram da istrajem i da nastavim da živim.” Ovo pitanje mora da ti bude jasno i iz tih stvari moraš da shvatiš istinu. Kada ljudi imaju istinu, imaju snagu. Kada imaju istinu, telo im ispunjava neiscrpna energija. Kada imaju istinu, imaju rešenost. Bez istine, ljudi su mekani kao gnjilo povrće. Kada imaju istinu, postanu jaki i hrabri. Ma koliko okolnosti bile gorke, uopšte neće biti ogorčeni. Šta mislite koliko je mala vaša patnja? Ovaploćeni Bog još pati! Vi ste ljudi koje je iskvario Sotona i u čijoj prirodi je da izda Boga. Nesvesno ste uradili mnogo toga što predstavlja pobunu i otpor Bogu i zaslužujete sud i grdnju. Da li je prikladno da se bolesni, koji će se izlečiti, boje patnje? Narav vam je iskvarena, zar mislite da možete da promenite svoju narav i zadobijete život bez ikakvog bola? Vaše patnje izaziva vaša iskvarena narav. To ste zaslužili i morate da istrpite. Niti ste nedužni, niti vam je te patnje Bog nametnuo. Patnje koje trenutno prolazite svode se na to da trčite na sve strane i marljivo obavljate svoju dužnost. Ponekad se ispostavi da se vaša iskvarena narav uopšte nije promenila, pa morate da se pročistite. Ponekad ne razumete Božju reč ili se osećate pomalo uznemireno kad je čitate i prolazite kroz malo patnje od oplemenjivanja Božjom rečju. Ili možda svoj trenutni posao radite loše i neprestano grešite u obavljanju svojih dužnosti, krivite sebe i mrzite sebe zato što niste u stanju da radite svoj posao, i zbog toga patite. Možda vidite kako drugi napreduju i osećate da vi sporo napredujete, da sporo napredujete u shvatanju Božje reči, da je premalo svetlosti i zbog svega toga patite. Ponekad se osećate ugroženo zbog neprijateljskog okruženja, hapšenja i progona od strane velike crvene aždaje; stalno se osećate uplašeno, uznemireno i živite u strahu, pa zbog toga patite. Osim tih patnji, kakve ste druge patnje iskusili? Ne primoravaju vas na težak fizički rad, niti imate nadređene ili šefove koji vas tuku i kude, i niko se prema vama ne odnosi kao prema robovima Ne trpite takve poteškoće. Poteškoće koje trpite zapravo nisu prave poteškoće. Razmislite o tome. Zar nije tako? Morate da shvatite koji je značaj toga što ostavljate svoje porodice kako biste se dali Bogu i koji je razlog zašto to činite. Ako to činiš da bi tragao za istinom i životom, i da bi istovremeno ispunio svoju dužnost i odužio se Bogu za Njegovu ljubav, onda je to skroz ispravno. To je pozitivno, potpuno prirodno i opravdano i nikada nećeš zažaliti zbog toga. Ma šta se desilo sa tvojom porodicom, pomirićeš se s tim. Ako jasno shvataš značaj toga, nećeš se kajati i nećeš biti negativan. Ako se ne daješ iskreno za Boga i samo se trudiš da bi dobio blagoslove, onda je to besmisleno. Jednom kada budeš shvatio to pitanje, problem će biti rešen i nećeš imati razloga da brineš za svoju porodicu. Sve je u Božjim rukama. Do sada ste svi doživeli neke patnje koje dolaze iz kušnji. Neki su zadobili neke istine, ali su drugi shvatili samo doktrine i nisu stekli nikakve istine. Neki su dobrog kova i samim tim relativno dobro shvataju, dok su drugi slabijeg kova i razumevanje im je relativno plitko. Bilo tvoje razumevanje duboko ili plitko, sve dok shvataš neke istine i u stanju si da prilikom svedočenja budeš odlučan dok prolaziš neko iskušenje, onda je tvoja patnja vredna i ima smisla. Ako ne možeš da prihvatiš stvari od Boga i uvek svemu prilaziš sa ljudskim predstavama i uobraziljom, ma koliko patio, nikada nećeš imati pravo iskustveno svedočenje. Tvoja patnja biće bezvredna, jer nisi zadobio istinu.

U svemu treba da tragaš za Božjim namerama i u svemu moraš da tragaš za istinom. Kako, na primer, da tragaš za istinom u stvarima poput hrane, odeće i ličnim pitanjima u životu? Zar u tim stvarima ima istine za kojom treba da tragaš? Neki kažu: „Bilo da čovek veruje u Boga ili ne, sreća je biti punog stomaka i lepo obučen. Bez toga, sve je ostalo jad i beda.” Zar je to u skladu sa istinom? Previše je ljudi koji žive u obilju, uživajući u ukusnoj hrani i odeći i koji su pohlepni za telesnim užicima. Teško im je da prihvate istinu ili da je primenjuju, a još manje da se odreknu svega kako bi se dali za Boga. Takva vrsta ljudi neće dobiti Božje odobrenje i na kraju će ih sve zadesiti katastrofe, pa će jecati i škrgutati zubima. Da li takve osobe mogu da dožive bilo kakvu sreću vrednu pomena? Veliki broj ljudi rođeni su u radničkim ili seljačkim porodicama i od detinjstva su se prilično namučili. Ako uspeju da shvate istinu, verovatno će je prihvatiti i primeniti i biće u stanju da se napuste stvari i daju se za Boga bez straha od patnje. U stanju su da budu posvećeni Božjem nalogu, a neki idu toliko daleko da i život daju za Boga. U Božjoj kući uvažavaju tu vrstu ljudi. Mnogi su usredsređeni na telesna zadovoljstva. Da li biste rekli da je uživati u ukusnoj hrani i lepoj odeći zaista važno? Naravno da nije. Ako je neko istinski u stanju da spozna Boga i zadobije istinu, onda u svemu što radi svedoči Bogu i udovoljava Mu. Ma koliko takva osoba slabo jela ili loše se oblačila, njen život ipak ima određenu vrednost i može da dobije Božje odobrenje. Zar to nije najznačajnija stvar? Ukusna jela i lepa odeća vam ne garantuju da ćete biti blagosloveni. Ako se bunite protiv Boga ili zakoračite na pogrešan put, svejedno ćete biti prokleti, dok će nekoga ko se odrpano oblači i slabo jede, ali je stekao istinu, Bog uprkos svemu blagosloviti. Dakle, u tome kako se odnosite prema pitanjima hrane i odevanja, ima istine za kojom treba da tragate, a još i više istine za kojom treba da tragate ima u tome kako se odnosite prema izvršavanju vaših dužnosti. Kako treba da se odnosite prema Božjim nalozima izuzetno je važno. To je jako ozbiljna stvar. Ako nisi u stanju da ispuniš ono što ti je Bog poverio, onda nisi dostojan da živiš u Njegovom prisustvu i treba da prihvatiš svoju kaznu. Potpuno je prirodno i opravdano da ljudi ispune naloge koje im Bog poveri. To je čovekova vrhovna dužnost, važna koliko i sâm njegov život. Ako Božje naloge shvataš olako, to je najteža izdaja Boga. Tako postaješ još jadniji od Jude i treba da budeš proklet. Ljudi moraju detaljno da shvate kako da se ophode prema Božjim nalozima i, u najmanju ruku, moraju da razumeju: to što Bog poverava naloge čoveku je Njegovo uzdizanje čoveka, Njegovo posebno pokazivanje milosti prema čoveku, to je najslavnija stvar, i sve ostalo se može napustiti, čak i sopstveni život, ali se Božji nalozi moraju ispuniti. Vidite, zar tu nema istine za kojom bi trebalo tragati? Ostvarivanje promene u tvojoj naravi je u tesnoj vezi sa traganjem za istinom! Ako shvatiš istinu u vezi toga zašto ljudi žive i na koji način bi trebalo da gledaš na život, zar se tvoj pogled na život neće promeniti? U tome ima još više istine za kojom treba da tragaš. Kakva se istina može pronaći u ljubavi prema Bogu? Zašto ljudi moraju da Ga vole? Kakav je značaj ljubavi prema Bogu? Ako neko jasno razume istinu ljubavi prema Bogu i u stanju je da Ga voli u dubini svog srca i ima bogoljubivo srce, onda može da vodi pravi život i nađe se među najblagoslovenijima. Oni koji tragaju za istinom u svemu najbrže napreduju u životu i mogu da postignu transformaciju naravi. Bog voli upravo one koji tragaju za istinom u svemu. Ako se neko oslanja na predstave i doktrine ili u svemu poštuje pravila, neće moći da napreduje. Nikada neće zadobiti istinu i pre ili kasnije biće eliminisan. Takvih ljudi se Bog gnuša najviše od svih.

Proleće 1999. godine


Samo stremljenjem ka istini može se postići promena naravi

Samo stremljenjem ka istini može se postići promena naravi: reč je o nečemu što ljudi moraju dobro da shvate i razumeju. Ako istinu ne razumete dovoljno, lako ćete napraviti pogrešan korak i zalutati. Ako u životu želite da rastete, morate da tražite istinu u svemu. Šta god da radite, treba da težite ponašanju zahvaljujući kojem ćete biti u skladu sa istinom, kao i da u sebi otkrijete nedostatke koji su joj protivni; to mora da vam bude jasno. Šta god da radite, treba da razmislite da li je to u skladu sa istinom ili nije i ima li vrednost i značenje. Možete da radite ono što je u skladu sa istinom, ali ne i ono što nije. Kad je reč o onome što biste mogli ili ne biste mogli da činite, ako nešto možete da ostavite, onda bi i trebalo da ga ostavite. U suprotnom, ako to budete činili neko vreme i kasnije shvatite da treba da ga ostavite, odlučite naprečac i brzo ga ostavite. To je načelo koje treba da sledite u svemu što činite. Neki ljudi postavljaju sledeće pitanje: zašto su traganje za istinom i njena primena tako teški – kao da uzvodno veslaš u čamcu, a kada bi prestao struja bi te odnela nazad? S druge strane, zašto je zapravo mnogo lakše činiti zle ili besmislene stvari – podjednako lako kao upravljati čamcem nizvodno? Zašto je tako? Zato što je u prirodi ljudi da izdaju Boga. Sotonina priroda je preuzela dominantnu ulogu u ljudima, a ona je antagonistička sila. Ljudi sa prirodom koja izdaje Boga su, naravno, veoma skloni da čine stvari kojima Ga izdaju, jer im je u prirodi da teško čine dobra dela. O tome u potpunosti odlučuje ljudska priroda-suština. Jednom kada zaista shvatiš istinu i u svojoj nutrini počneš da je voliš, biće ti lako da činiš ono što je u skladu sa istinom. Obavljaćeš svoju dužnost i primenjivaćeš istinu normalno – čak i bez napora i s radošću, uz osećanje da bi za išta negativno bilo potrebno uložiti mnogo truda. To je zato što je istina počela da preovlađuje u tvom srcu. Ako zaista shvatiš istine o ljudskom životu, steći ćeš put kojim možeš ići u pogledu onoga kakva osoba treba da budeš, kako da budeš otvoren i iskren, poštena osoba i neko ko svedoči o Bogu i služi Mu. A kada jednom shvatiš ove istine, nikada više nećeš moći da činiš zla dela koja Mu se suprotstavljaju, niti ćeš ikada igrati ulogu lažnog vođe, lažnog radnika ili antihrista. Čak i ako te Sotona navede na stranputicu ili te neko zao prevari, ti to nećeš učiniti; ko god da pokušava da te na to prisili, i dalje se nećeš tako ponašati. Ako ljudi zadobiju istinu i istina postane njihov život, steći će sposobnost da preziru zlo i da u sebi osećaju gađenje prema negativnim stvarima. Bilo bi im teško da čine zlo, jer su se njihove život-naravi promenile i Bog ih je usavršio.

Ako u svom srcu zaista shvataš istinu, onda ćeš znati kako da je primeniš i kako da se pokoravaš Bogu i spontano ćeš krenuti putem stremljenja ka istini. Ako je put kojim ideš onaj pravi, i u skladu s Božjim namerama, tada te delo Svetog Duha neće napustiti – u tom slučaju će biti sve manje izgleda da izdaš Boga. Lako je bez istine činiti zlo i činićeš ga uprkos samom sebi. Na primer, ako imaš nadmenu i uobraženu narav, onda ni ne vredi da ti se kaže da se ne suprotstavljaš Bogu, ti ne možeš sebi da pomogneš i to je van tvoje kontrole. Ti to ne bi uradio namerno; uradio bi to pod kontrolom svoje nadmene i uobražene prirode. Tvoja nadmenost i uobraženost bi učinile da na Boga gledaš s visine i da Ga smatraš beznačajnim; navele bi te da veličaš sebe, da se stalno šepuriš; učinile bi da prezireš druge, ne bi ostavile nikoga u tvom srcu osim tebe; otele bi ti mesto koje imaš u srcu za Boga i na kraju bi te navele da zauzmeš Božje mesto i od ljudi zahtevaš da ti se pokore; naterale bi te da poštuješ svoje misli, ideje i predstave kao istinu. Koliko je samo zla koje ljudi čine pod kontrolom svoje nadmene i uobražene prirode! Da bi rešili problem činjenja zla, prvo moraju da razreše svoju prirodu. Bez promene naravi ne bi bilo moguće rešiti koren ovog problema. Kada donekle shvatiš Boga, kada uspeš da uvidiš sopstvenu iskvarenost i prepoznaš podlost i ružnoću nadmenosti i uobraženosti, tada ćeš se osećati zgroženo, mučno i neugodno. Moći ćeš svesno da radiš neke stvari da bi udovoljio Bogu i, čineći to, osetićeš se opušteno. Moći ćeš svesno da čitaš reč Božju, da veličaš Boga, da svedočiš o Bogu i u srcu ćeš osetiti uživanje. Svesno ćeš raskrinkati sebe, razotkriti sopstvenu ružnoću i time ćeš se u sebi osećati dobro, da si se našao u poboljšanom stanju uma. Prvi korak u stremljenju za promenom u tvojoj naravi jeste da pokušaš da razumeš Božje reči i da uđeš u istinu. Samo razumevanjem istine možeš da dostigneš moć razlučivanja; samo zahvaljujući razlučivanju možeš temeljno da razumeš stvari; samo potpunim razumevanjem stvari možeš istinski da spoznaš sebe; tek kada zaista spoznaš sebe možeš da se pobuniš protiv tela tela i tako primeniš istinu, što će te postepeno voditi ka pokornosti Bogu i, korak po korak, naći ćeš se na ispravnom putu vere u Boga. To je povezano sa ljudskom rešenošću u stremljenju ka istini. Ako je neko zaista rešen, onda će posle šest meseci ili godinu dana izaći na pravi put. U roku od tri ili pet godina videće rezultate i osetiće da napreduje u životu. Ako ljudi veruju u Boga, ali ne streme ka istini i nikada se ne usredsređuju na primenu istine, oni mogu da veruju i deset ili dvadeset godina, a da ne dožive nikakvu promenu. I na kraju će pomisliti da je baš to vera u Boga; pomisliće da je to skoro isto kao i kada su ranije živeli u sekularnom svetu i da je besmisleno biti živ. To zaista ukazuje na to da je bez istine život prazan. Možda će biti u stanju da izgovore neke reči i doktrine, ali se i dalje neće osećati utešeno i lagodno. Ako ljudi imaju nekakvo znanje o Bogu, znaju kako da žive smislenim životom i u stanju su da učine neke stvari da bi udovoljili Bogu, tada će osetiti da je to stvaran život, da će jedino ako žive na taj način njihovi životi imati smisla i da moraju tako da žive kako bi doneli zadovoljstvo Bogu, odužili se Bogu i osećali se opušteno. Ako oni mogu svesno da udovolje Bogu, da primenjuju istinu, da se pobune protiv sebe, da napuste sopstvene ideje i da budu pokorni i obzirni prema Božjim namerama – ako su u stanju da sve to svesno urade – u tome je značenje tačne primene istine i iskrene primene istine. Nije kao pre, puko oslanjanje na maštarije i poštovanje pravila, uz pomisao da je to primenjivanje istine. U stvari, oslanjanje na maštarije i poštovanje pravila je veoma zamorno, nerazumevanje istine i postupanje bez načela je takođe veoma zamorno, a slepo postupanje bez cilja još je zamornije. Kada shvatite istinu, nećete biti sputani nikakvim ljudima, događajima ni stvarima i zaista ćete steći slobodu i osetićete olakšanje. Ponašaćete se principijelno i bićete opušteni i srećni, bez osećaja da to zahteva previše truda ili da izaziva previše patnje. Dospete li u takvo stanje, vi ste neko ko poseduje istinu i ljudskost i neko čija se narav promenila.

Tokom životnog iskustva, bez obzira na to šta se dešava, moraš da naučiš da tražiš istinu i temeljno razmišljaš o tome shodno Božjim rečima i istini. Kada znaš kako da činiš stvari koje su potpuno u skladu s Božjim namerama, moći ćeš da se odrekneš stvari koje potiču od tvoje volje. Jednom kada znaš kako da postupaš u skladu sa Božjim namerama, naprosto tako treba da postupaš, kao da pratiš prirodni tok; činiti stvari na taj način deluje veoma opušteno i lako. Tako postupaju ljudi koji razumeju istinu. Ako možeš da pokažeš ljudima da si zaista delotvoran u obavljanju svoje dužnosti i da postoje načela po kojima postupaš, da se tvoja život-narav zaista promenila, da si učinio mnogo dobra za Božje izabranike, onda si ti neko ko razume istinu i sigurno imaš ljudsko obličje; i zasigurno deluje to što jedeš i piješ Božje reči. Jednom kada neko zaista shvati istinu, moći će da razazna svoja različita stanja, moći će jasno da sagleda složene stvari, pa će tako znati kako da je primenjuje na odgovarajući način. Ako neko ne razume istinu i ne može da razazna sopstveno stanje, onda neće znati ni protiv čega ni kako da se pobuni kada bude poželeo da se pobuni protiv sebe. Ako poželi da napusti sopstvenu volju, neće znati šta nije u redu s njegovom voljom, misliće da mu je volja u skladu sa istinom i možda će čak smatrati svoju volju prosvećenjem Svetog Duha. Kako bi takva osoba mogla da se odrekne svoje volje? Neće moći, a još manje će biti u stanju da se pobuni protiv tela. Stoga, kada ne razumeš istinu, ono što je plod tvoje sopstvene volje, stvari koje se podudaraju sa ljudskim predstavama, čovekovu dobrotu, ljubav, patnju i plaćanje cene, lako možeš pogrešno da shvatiš kao da su ispravni i u skladu sa istinom. Kako, dakle, možeš da se pobuni protiv tih ljudskih stvari? Ti ne razumeš istinu i ne znaš šta znači primenjivati istinu. U potpunom si mraku i nikako ne možeš da znaš šta da radiš, tako da možeš da radiš samo ono što misliš da je dobro i kao ishod toga postoje izobličenja u nekim tvojim postupcima. Do nekih izobličenja dolazi zbog poštovanja pravila, do nekih zbog entuzijazma, a do nekih zbog Sotoninog ometanja. Takvi su ljudi koji ne razumeju istinu. Veoma su nestalni kada nešto rade, uz nepogrešivo odstupanje i bez imalo tačnosti. Ljudi koji ne razumeju istinu vide stvari na smešan način, baš kao i nevernici. Kako bi oni uopšte mogli da primenjuju istinu? Kako bi uopšte mogli da reše probleme? Razumevanje istine nije jednostavna stvar. Bez obzira na kvalitet nečijeg kova, čak i nakon celoživotnog iskustva, količina istine koju neko može da razume je ograničena, a ograničena je i količina Božje reči koju može da razume. Donekle iskusni ljudi razumeju neke istine i, u najboljem slučaju, mogu da prestanu da rade stvari koje se opiru Bogu i da više ne rade očigledno zle stvari. Nemoguće im je da deluju bez ikakvog uplitanja sopstvenih namera. Pošto ljudska bića imaju normalan način razmišljanja i njihove misli možda nisu uvek u skladu sa Božjom rečju, neizbežno je da dođe do brkanja koje proističe iz njihove sopstvene volje. Važno je imati moć raspoznavanja svega onoga što dolazi iz sopstvene volje i protivi se Božjoj reči, istini i prosvećenju Svetog Duha. To zahteva od tebe da vredno radiš kako bi razumeo Božju reč; tek kada shvatiš istinu, steći ćeš moć razlučivanja i tek tada možeš biti siguran da nećeš činiti zlo.

U nastojanju da promeniš svoju narav, moraš da uložiš trud u spoznaju sebe, a zatim da dostigneš određenu dubinu, pri čemu možeš da otkriješ sotonske otrove koji leže u tvojoj prirodi. Moraš znati šta znači prkositi Bogu, kao i šta znači buniti se protiv Boga i moraš da naučiš kakve primene su po svim pitanjima u skladu sa istinom. Osim toga, moraš donekle da shvatiš Božje namere i Njegove zahteve prema ljudima. Moraš da imaš svest i razum pred Bogom, ne smeš da se hvališ niti da varaš Boga i nijednim svojim činom više ne smeš da se opireš Bogu. Tako ćeš promeniti svoju narav. Oni čije su se naravi preobrazile osećaju strah prema Bogu, a njihovo buntovništvo prema Bogu postepeno se smanjuje. Štaviše, u obavljanju dužnosti više im nisu potrebni drugi da brinu o njima, niti Sveti Duh uvek treba da ih dovodi u red. Oni u osnovi mogu da se potčine Bogu, a njihovi pogledi na stvari su u skladu sa istinom. Sve to znači da se postiže usklađenost sa Bogom. Pretpostavimo da ti neko poveri posao. Ne treba ti niko da upravlja tobom, da te nadgleda. Taj posao možeš da završiš samo uz reč Božju i molitvu. Dok to radiš nisi površan, nadmen ili samopravedan, niti stvari obavljaš na svoj način; nikoga drugog ne sputavaš i u stanju si da saosećajno pomogneš drugima. Možeš svima da pomogneš da budu opskrbljeni i da imaju koristi i možeš da usmeravaš ljude da krenu pravim putem verovanja u Boga. Pored toga, dok obavljaš taj posao ne stremiš svom statusu niti interesima, ne prisvajaš ništa što nisi zaslužio, ne govoriš u svoje ime i, ma kako da se neko drugi prema tebi ophodi, ponašaš se prema njemu pristojno. Tada ćeš biti neko ko je donekle dobrog rasta. Nije jednostavno da neko preuzme neki posao i dovede Božji izabrani narod u stvarnost Njegove reči. To se ne može učiniti bez istina-stvarnosti. Ima mnogo onih koji se u radu oslanjaju na velike darove da bi na kraju pali i propali. Ljudi koji ne poseduju istinu apsolutno su nepouzdani, a to su još i više ako nisu promenili svoju narav. Koliki je tvoj rast sada? Kako treba da se ophodiš prema nekome ko ti laska? Ako neko ima određeno mišljenje o tebi ili te kritikuje, kako ćeš prema njemu da se odnosiš pravično i razumno? Da li si u stanju da ljude unapređuješ i biraš ne oslanjajući se na svoja osećanja, u potpunosti u skladu s Božjim zahtevima? Uz svoj rast kakav je danas, da li ste zaista u stanju da uradite te stvari? Ako nakon nekoliko godina rada na određenom mestu većina ljudi nema dobro mišljenje o tebi, to znači da svoju dužnost ne obavljaš na odgovarajući način i da nisi podoban za Božju upotrebu. Ako ono što radiš većina ljudi vidi kao dobro i prikladno, onda si u osnovi podoban da budeš upotrebljen. Ako ne poseduješ istinu, nemoguće je da dostigneš etapu u kojoj si podoban za Božju upotrebu; moraš da stekneš istinu da bi bio podoban.

U težnji ka životu moraš da obratiš pažnju na dve stvari: prvo, na shvatanje istine u Božjim rečima; drugo, na shvatanje sebe u Božjim rečima. To su dve najosnovnije stvari. Izvan Božje reči ne postoje ni život ni istina. Ako ne tražiš istinu u Božjoj reči, gde onda možeš da je potražiš? Gde ima istine u svetu? Da li novine i svetski mediji izveštavaju o Božjoj reči? Da li svetske političke partije svedoče o Bogu? Da li je otvoreno širenje Božje reči u bilo kojoj zemlji sveta izvodljivo? Ne, nikako. Zato u svetu nema istine, zato u svetu vlada Sotona, đavo, i zato je svet mračan i zao. Gde ima makar i trunke istine? Najvažniji segmenti razumevanja istine u Božjim rečima jesu: razumevanje Boga unutar Njegovih reči, razumevanje ljudskog života unutar Njegovih reči, istinsko razumevanje sebe i otkrivanje smisla ljudskog postojanja unutar Njegovih reči i drugi aspekti istine. Sva istina je u Božjim rečima. U istinu možeš da uđeš samo kroz reč Božju. Jedino doživljavanjem i primenom Božjih reči možeš da postigneš razumevanje istine, a stvarno razumevanje istine znači razumevanje Božjih reči. To je najosnovnija stvar. Neki ljudi rade i propovedaju, no, uprkos tome što se naizgled čini kao da su u zajedništvu oko Božje reči, oni samo raspravljaju o doslovnom značenju Njegovih reči i pritom se ništa suštinsko ne pominje. Njihove propovedi su kao lekcije iz udžbenika jezika – razložene stavku po stavku i aspekt po aspekt, a kada se završe, svi pevaju pohvale, uz reči: „Ova osoba poseduje stvarnost. Propovedao je tako dobro i tako detaljno.” Kada takvi ljudi završe s propovedanjem, drugima govore da prikupe njihove propovedi i pošalju ih ostalima u okviru crkve. Radeći to, oni postaju neko ko ljude navodi na stranputicu. U svojim propovedima citiraju Božje reči i zato zvuči kao da su te propovedi u skladu sa istinom, pri čemu su ti njihovi citati izvan konteksta i daju nategnuta tumačenja koja su protivna načelima. Pažljivijim raspoznavanjem, uvidećeš da su to zapravo samo reči i doktrine, ljudska mašta i predstave, baš kao i neke stvari kojima se Bog ograničava. Zar ta vrsta zajedništva i propovedanja ne predstavljaju prekidanje Božjeg dela? To je služba koja se opire Bogu. Razuman čovek mora da govori u okviru određenih granica i ograničenja – treba da zna koje vrste reči treba da izgovori, koje se odnose na obavljanje njegovih dužnosti, a koje vrste reči može da izgovori samo Bog. Čovek ne sme da govori umesto Boga, ni da zauzima njegovo mesto. Niko ne može da shvati način Božjeg delovanja, pa kako onda može da definiše Boga? Čovek nije osposobljen da definiše Boga. To mora da se shvati kako bi se izbegli nerazumni postupci. Kao razumna osoba, moraš da znaš gde ti je mesto, šta tačno treba da kažeš, i ne smeš da kažeš ništa što ne bi trebalo da kažeš. Čak i ako ti je Bog ranije nešto rekao, ne smeš to da ponavljaš drugima. Ako imaš veru, ako priznaješ da je Božja reč istina, onda treba da je primenjuješ. Prazna priča neće doneti ništa dobro. Zar ne bi bilo nadmeno da uvek želiš da te drugi slušaju, da ti budu poslušni? A kad je reč o Božjim poslovima, ako ih ne razumeš, naprosto ih ne razumeš. Nikada se ne pretvaraj da ih razumeš ili da si sveznalica – to je odviše odvratno! Uvek priželjkuješ da stojiš na Božjem mestu i da se razmećeš, kao da sve razumeš, u želji da budeš u centru pažnje. Želiš i da mašeš Božjom zastavom dok radiš ovo ili ono. Da li je to razboritost normalne osobe? Da li je to primenjivanje istine? Da li znaš Božje misli? Poseduješ li Božju mudrost? Sami ljudi ne razumeju istinu – a još manje su njome opremljeni. Oni ne mogu da svedoče o Bogu, niti Bogu mogu čak ni da se pokore. Ipak, oni žele da govore i deluju dok mašu Božjom zastavom. Svako ima tu ambiciju, a to je najsramnija i najnerazumnija stvar.

Sada kada ljudi iz celog sveta dolaze da traže istiniti put, kako treba da svedočiš o Bogu? Ako nemaš razuma, ako si nadmen, uobražen, hirovit i pomahnitao, zar onda ne prkosiš Bogu i ne huliš na Njega? To nije vršenje tvoje dužnosti, a još manje je svedočenje o Bogu. To zapravo otkriva tvoj sotonski lik. Oni koji su zaista osvojeni moraju da nauče kako da govore iskreno i da pruže neko stvarno svedočanstvo. Razmena tvojih životnih iskustava sa drugima bolja je od bilo čega drugog. Hvalisanje i pričanje o velikim teorijama – kakva je korist od toga? Posle nekoliko godina iskustva s Božjim delom, ljudi se i dalje ne ponašaju lepo. Na osnovu svojih identiteta, ljudi su nedostojni da svedoče o Bogu. Nerazumni i nadmeni ljudi i dalje žele da svedoče o Bogu – zar tako Boga ne sramotiš i na Njega ne huliš? Ti Boga ne razumeš. Štaviše, tvoja narav i dalje prkosi Bogu. Zar se ne javlja neki odvratan ukus u vezi s tvojim svedočenjem? Prema tome, čovek nije dostojan da svedoči o Bogu. Ako neko kaže: „Možeš li da nam posvedočiš o Božjem delu u kontinentalnoj Kini?” a ti ćeš na to: „Iskusili smo nekoliko godina Božjeg dela, tako da mislim da smo podobni da svedočimo o Bogu”, zar to nije problem? Još jednom, to nije razumno. Čovek nije dostojan da svedoči o Bogu. Treba samo da kažeš: „Mi nismo dostojni da svedočimo o Bogu. Ipak, Bog nas je spasao i dao nam blagodat. Dobili smo neku blagodat i iskusili nešto od Božjeg dela, tako da možemo da učestvujemo u zajedništvu, ali se zaista ne može smatrati da svedočimo o Bogu. Možemo da govorimo samo o sopstvenim iskustvima.” U redu je da u zajedništvu razgovarate o tome kako vas je Bog osvojio, koje ste iskvarenosti tada pokazali, kako ste bili nadmeni, kakav je na kraju bio ishod pošto ste osvojeni i kakvu ste rešenost imali. U stvari, govoriti o stvarnim iskustvima koja treba da svedoče o Bogu najviše je u skladu s Božjom namerom i to je ono što Bogu treba. Poželeti da stupiš na mesto svedočenja o Bogu predstavlja veliku grešku – pored toga što nemaš razuma, još si i nadmen. Treba da kažeš: „Govoriću o nekim svojim iskustvima, ali još uvek nisam dorastao da svedočim o Bogu. Prvo ću nešto podeliti s vama. Zašto se Bog ovaplotio u Kini? Vi to verovatno ne razumete u potpunosti. To smo shvatili iz Božjeg dela. Mi Kinezi, rođeni tamo gde velika crvena aždaja sklupčana leži, odrasli smo na poganom mestu. Sotona nas je najdublje iskvario, lažemo više od bilo koga, najviše nam manjka ljudskosti, integritet nam je pao na najniže grane, nemamo ni najmanji privid ljudskosti. U poređenju s Božjim izabranim narodom iz svih drugih nacija i regiona, mi smo najgori, najpoganiji i najiskvareniji narod. Zato nismo dostojni da svedočimo o Bogu, a ipak smo dovedeni u Božje veliko spasenje i zadobili smo veliku Božju ljubav, tako da moramo da govorimo o svojim ličnim iskustvenim svedočanstvima. Ne možemo da gušimo Božju blagodat.” Reći tako nešto već je razumnije. Nakon što Bog osvoji ljude, oni bi trebalo makar da poseduju dovoljno razuma da sa nikako ne govore nadmeno. Bilo bi im najbolje da zauzmu ponizan položaj, „kao stajnjak u polju” i kažu neke stvari koje su istinite. Naročito kada svedočiš o Bogu, ako možeš iz srca da kažeš nešto što ima suštinu, bez isprazne ili visokoparne priče i bez izmišljotina, onda će se tvoja narav zaista promeniti; to je promena do koje treba da dođe kada te Bog osvoji. Ako ne možeš da imaš čak ni toliko razuma, onda u tebi zaista nema ni trunke ljudskosti. U budućnosti, kada se Božji izabrani narod iz svih nacija i regiona vrati pred Boga, i bude osvojen Njegovim rečima, ako na velikom skupu u slavu Bogu ponovo počneš da se ponašaš nadmeno, stalno se hvaleći i razmećući, onda ćeš biti potpuno odbačen i eliminisan. Ljudi moraju uvek da se ponašaju pristojno, da budu svesni svog statusa i identiteta i da se ne vraćaju svojim starim navikama. Sotonin lik se klasično ispoljava u ljudskoj nadmenosti i uobraženosti. Ako ne promeniš taj aspekt sebe, nikada nećeš imati ljudsko obličje i uvek ćeš imati lik Sotone. Najteže je rešiti se nadmenosti i uobraženosti, a tek ponešto znanja o sopstvenoj nadmenosti i uobraženosti neće vam dozvoliti da postignete potpuno preobraženje; i dalje ćete morati da prođete kroz višestruka oplemenjivanja. Bez suda, grdnje i orezivanja, dugoročno ste i dalje u opasnosti. U budućnosti, kada Božji izabrani narod iz celog sveta prihvati Njegovo delo i kaže: „Davno smo primili prosvećenje o tome da je Bog zadobio grupu pobednika u Kini”, kada ovo čujete, pomislićete: „Nemamo čime da se hvalimo, sve je dato Božjom blagodaću. Ne zaslužujemo da nas nazivaju pobednicima.” Ali s vremenom, kada počnete da uviđate da možete nešto da kažete i da posedujete nešto stvarnosti, pomislićete: „Čak su i stranci dobili prosvećenje Svetog Duha i tvrde da je Bog stvorio grupu pobednika u Kini, tako da nas zaista treba smatrati pobednicima.” Tiho ćete tada dozvoliti ovo priznanje u svom srcu, a kasnije ćete jednostavno to i javno da priznate. Ljudi ne mogu da odole pohvalama, niti iskušenju statusom. Ako te uvek hvale, bićeš u opasnosti. Oni čija se narav nije promenila ne mogu na kraju da ostanu postojani.

Problem koji je iskvarenom ljudskom rodu najteži za rešavanje je problem ponavljanja istih starih grešaka. Da bi to sprečili, ljudi prvo moraju da budu svesni da tek treba da zadobiju istinu, da nije došlo do promene u njihovoj život-naravi i da, iako veruju u Boga, još uvek žive pod vlašću Sotone i da nisu spaseni; podložni su da izdaju Boga i da odlutaju od Boga u bilo kojem trenutku. Ako u svom srcu imaju taj osećaj za kritičnu situaciju – ako su, kako ljudi često kažu, spremni za opasnost u vreme mira – onda će moći da se nekako suzdrže, a kada im se nešto dogodi, moliće se Bogu, uzdaće se u Njega i moći će da izbegnu iste stare greške. Mora vam biti jasno da se vaša narav nije promenila, da je izdajnička priroda prema Bogu još uvek duboko ukorenjena u vama i da je se niste otarasili, da ste i dalje izloženi opasnosti da izdate Boga i da ste suočeni sa stalnom mogućnošću patnje, propasti i uništenja. Ovo je stvarno, tako da morate biti oprezni. Postoje tri najvažnije tačke koje treba imati na umu: prvo, još uvek ne poznajete Boga; drugo, nije bilo nikakvih promena u vašoj naravi; i treće, tek treba da proživite pravi lik čovečji. Te tri stvari su u skladu s činjenicama, stvarne su i morate biti načisto u vezi s njima. Morate biti samosvesni. Ako imate volju da rešite ovaj problem, onda treba da izaberete sopstveni moto, kao na primer, „Ja sam stajnjak na polju” ili „Ja sam đavo” ili „Često se vraćam svojim starim navikama” ili „Uvek sam u opasnosti”. Bilo koji od njih prikladan je da posluži kao vaš lični moto i pomoći će vam ako ga stalno imate na umu. Nastavite da ga ponavljate sebi, razmislite o njemu i možda ćete moći da pravite manje grešaka ili da ih uopšte ne pravite. Ipak je najvažnije da provedete više vremena čitajući Božje reči, da shvatite istinu, da upoznate svoju sopstvenu prirodu i da se oslobodite svoje iskvarene naravi. Tek tada ćete biti bezbedni. Druga stvar je da se nikada ne stavljate u položaj „svedoka Božjeg” i da sebe nikada ne nazivate svedokom Božjim. Možete da govorite samo o ličnom iskustvu. Možete da govorite o tome kako vas je Bog spasao, da u zajedništvu pričate o tome kako vas je Bog osvojio i o tome kakvu vam je blagodat podario. Nikada ne zaboravite da ste vi najdublje iskvareni ljudi; vi ste balega i smeće. To što ste sada u stanju da prihvatite Božje delo poslednjih dana, u potpunosti možete da zahvalite tome što vas je On uzdigao. Samo zato što ste najiskvareniji i najprljaviji, spasao vas je ovaploćeni Bog, On vam je podario tako ogromnu blagodat. Vi, dakle, nemate čime da se hvalite i možete samo da hvalite Boga i da Mu se zahvaljujete. Do vašeg spasenja je došlo isključivo zahvaljujući Božjoj blagodati. Zašto se kaže da ste vi najsrećniji ljudi? Nazivaju vas srećnim ne zato što imate određene prednosti ili dobre osobine – već samo zato što ste rođeni u Kini i što vas je Sotona najviše iskvario i oskrnavio. Bog je sledio Svoj plan upravljanja, prvo spasavajući najprljavija, najiskvarenija ljudska bića iz zemlje u kojoj je velika crvena aždaja sklupčana, prvo upotpunjujući grupu uzoraka ili modela. Zato je On izabrao sve vas; vi ste narod koji je Bog predodredio i izabrao. Da Bog nije imao ovaj plan, propadali biste kroz večnost. Dakle, moglo bi se reći da ste vi najsrećniji od svih ljudi. Ipak, nemate čime da se ponosite i zasigurno ne možete da se hvalite.

Doživljavanje suda i grdnje Božjih reči donosi vam dobitke i stvarna iskustva – zato treba da svedočite o Bogu. Kada svedočite o Bogu, trebalo bi uglavnom da govorite o tome kako Bog sudi i grdi ljude i koje kušnje On koristi da oplemeni ljude i promeni njihovu narav. Osim toga, treba da govorite o tome koliko je iskvarenosti otkriveno u vašem iskustvu, koliko ste propatili, koliko ste toga učinili da se oduprete Bogu i kako vas je na kraju Bog osvojio. Razgovarajte o tome koliko stvarnog znanja o Božjem delu imate i kako treba da svedočite o Bogu i da Mu se odužite za Njegovu ljubav. U takav govor bi trebalo da unesete suštinu, dok ga istovremeno izražavate na jednostavan način. Ne pričajte o praznim teorijama. Govorite prizemnije; govorite iz srca. Tako treba da doživljavate stvari. Nemojte se opremati dubokoumnim, ispraznim teorijama u nastojanju da se razmećete; to vas čini prilično nadmenim i nerazumnim. Trebalo bi da više govorite o pravim stvarima iz svog stvarnog iskustva i da više govorite iz srca; za druge je to najkorisnije i najprikladnije da vide. Nekada ste bili ljudi koji su se najviše protivili Bogu, sa najmanjom sklonošću da Mu se pokore, ali sada ste osvojeni – nikada to ne zaboravite. Trebalo bi te stvari duboko da sagledate i o njima razmislite. Kada ih ljudi jasno razumeju, znaće kako da svedoče, u suprotnom će biti podložni da počine sramna i nerazumna dela, čime ne svedoče o Bogu, već Ga sramote. Bez istinskih iskustava i razumevanja istine, nije moguće svedočiti o Bogu. Ljudi koji su u svojoj veri zbrkani i zbunjeni nikada neće moći da svedoče o Bogu.

Proleće 1999. godine


Izbor pravog puta je najvažniji deo verovanja u Boga

Tokom dela širenja Božjeg jevanđelja u poslednjim danima, samo je mali broj ljudi u stanju da se odrekne svojih porodica i svega ostalog da bi se iskreno dali Bogu. Svi ti ljudi imaju neko stvarno iskustveno svedočenje i svi oni imaju određeni rast. Oni ne misle da je veoma teško odreći se svojih porodica i karijere kako bi obavljali svoje dužnosti. Tačno i da se deset godina ili do kraja života ne vrate kući, spremni su na to. Njima se ne čini da je to nešto teško. To je snaga koju im daje Sveti Duh. Ali što se tiče njihovog rasta, on ne može da dostigne taj nivo, jer iako razumeju neke istine, oni još uvek nisu ušli u istina-stvarnost, niti su zadobili istinu. Oni samo imaju malo iskrenosti da se daju Bogu. Ukoliko neko poseduje odlučnost da traga za istinom, a Sveti Duh mu povrh toga pruža neku blagodat, oseća se posebno zadovoljno u tom trenutku; dobija nekakvu snagu i sposoban je da se otarasi svetovnih veza da bi se dao Bogu – to je Božja blagodat. Međutim, postoje određeni pojedinci koji se ne bave svojim poslom dok obavljaju svoje dužnosti; oni uopšte ne tragaju za istinom i, štaviše, sposobni su da se uključe u sve vrste prestupa. U takvim slučajevima, Sveti Duh ne deluje na njima. Motivi takvih ljudi nisu ispravni i oni nisu istinski vernici u Boga. Čak i ako je Sveti Duh u izvesnoj meri delao na njima u prošlosti, to sve nestaje i oni nesvesno kreću nizbrdo. Ukoliko si osoba koja ima odlučnost da traga za istinom, onda će ti Sveti Duh dati malo blagodati da u njoj uživaš i tada ćeš moći da ideš napred u svojoj potrazi putem kojim te Sveti Duh vodi; istina će ti postajati sve jasnija, odlučnost će ti postajati sve jača i Sveti Duh će sve lakše delati na tebi. Kada osoba ne ide pravim putem traganja za istinom, Sveti Duh je na kraju eliminiše. Kada bude eliminisana, njena prvobitna odlučnost, njena prvobitna strast i njen nagon da sve ostavi i prepusti se potpuno nestaju. Kaje se i misli: „Da sam znala da će doći dan kada ću biti eliminisana, pre svega ne bih verovala u Boga.” U tom trenutku njeno kajanje, žalbe i negativnost izlaze na videlo. U stvarnosti, Sveti Duh je odavno prestao da deluje na njoj. Iako je širila jevanđelje, bila darovita govornica i imala neke rezultate, to nije bilo izazvano prosvećenjem i vođstvom Svetog Duha. Tačnije, to je bilo zato što je ta osoba imala određenu pamet i određeni kov. To ne znači da je Sveti Duh u tom trenutku delovao u njoj. Ona je slična službenicima – iako Sveti Duh ne deluje u njima, oni su i dalje u stanju da pomalo službuju. U svakom slučaju, oni imaju nešto dara i kova; samo što umesto da tragaju za istinom i trude se da dobro obavljaju svoje dužnosti i uzvrate Božju ljubav, oni tragaju za slavom, dobitkom, statusom, blagoslovima i velikim postignućima. Stoga, dok koračaju, njihov put nestaje i postaje im teško da naprave i jedan jedini korak. To je ono u šta se pretvaraju svi oni koji ne tragaju za istinom.

S druge strane, ima mnogo ljudi koji kažu: „Svestan sam da je moja priroda loša. Ispunjen sam snažnim osećanjima i previše sam buntovan.” Ali uprkos tome, njima nedostaje svest o sopstvenoj prirodi i ne shvataju nijedan aspekt istine. Bez obzira na to koliko oni dobro govorili o doktrinama, kao da sve razumeju, oni ne mogu to da sprovedu u delo. To je više nego dovoljno da se dokaže da je delo koje je Sveti Duh obavio na njima izbledelo. Bez obzira na to kakva je tvoja ljudskost, ili koliko doktrina razumeš, i bez obzira na to koliko si patio ili čega si se odrekao, dokle god Sveti Duh ne deluje u tebi, to je dokaz da ne voliš istinu. Bez obzira na to koliko je strasti u tebi, bez dela Svetog Duha bićeš veoma zbunjen. Koliko je veliko to malo snage koju čovek poseduje? Koliko je veliko to malo vere koju čovek ima? Od kakve je koristi ono malo znanja koje čovek poseduje? Uzmimo za primer represiju, hapšenje i zatvaranje vernika. Često su bili proganjani, gonjeni i primoravani da beže iz jednog mesta u drugo od kada su počeli da veruju u Boga i to je ostavilo neizbrisiv trag u njihovim umovima i srcima. „Ako me uhvate, ne smem da budem kao Juda; nikada ne smem da izdam crkvu” – zar se većina ljudi nije tako pripremila? Ali kada ih stvarno uhvate, to ne zavisi od njih. Ako se ne mole Bogu i ne oslanjaju se na Njega, onda Sveti Duh neće delovati u njima i neće uspeti da budu postojani. Nije trenutak zbunjenosti taj koji navodi ljude da postanu kao Juda. Kao što sam već rekao, ono što će ti se na kraju desiti i kakav će ti biti ishod, prvenstveno zavisi od toga da li voliš i prihvataš istinu. To je od najveće važnosti. Posle toga, zavisi da li je delo Svetog Duha uvek s tobom i da li razumeš istinu i da li si postojan u svom svedočenju. Ovo su glavni činioci od kojih to zavisi. Neki ljudi su bili vrlo revnosni kada su prvi put počeli da obavljaju svoje dužnosti i osećali su se kao da imaju neiscrpnu energiju. Pa zašto onda s vremenom počinju da gube taj elan? Deluje kao da su ono što su bili u prošlosti i ono što su danas dve potpuno različite osobe – zašto su se promenili? Šta je razlog tome? Razlog je to što su krenuli pogrešnim putem i nisu zakoračili na pravi put verovanja u Boga. Krenuli su putem traganja za blagoslovima. Ima skrivenih stvari u njihovim namerama. Šta je skriveno? Kada ljudi veruju u Boga, oni gaje neke nade u srcu – nadaju se da će Božji dan doći vrlo brzo i da će se sve njihove patnje završiti, nadaju se da će Bog promeniti oblik i vratiti se na Sion i da će se oni tada osloboditi svih svojih patnji. Svi se nadaju da će se jednog dana vratiti kući i ponovo biti sa svojim voljenima. Nadaju se da će doći dan kada više neće biti progonjeni, kada će zaista moći da budu slobodni i da otvoreno veruju u Boga; tada neće biti nikoga da ih sputava i moći će da žive u udobnom okruženju, dobro da se hrane i da se lepo oblače. Zar se tome ne nadaju svi? Te nade postoje duboko u srcima ljudi jer je njihovo telo oseća odbojnost prema patnji. U vreme stradanja nadaju se boljim danima. Takve stvari se ne razotkrivaju bez progona i nevolja. Kada nema progona ili nevolja, deluje kao da ljudi imaju jaku veru. Čini se da imaju određeni stepen rasta, da prilično dobro razumeju istinu i da su puni elana. Međutim, kada ih jednog dana zadese progon i nevolja, njihove telesne nade, uobrazilja i ekstravagantne želje izbijaju na videlo. Javlja se sukob u njihovom srcu, a ima i onih koji postaju negativni i slabi i u njima se javljaju sumnje i unutrašnja borba. Ljudi ne razumeju Božju nameru. Nije da im Bog ne obezbeđuje izlaz ili ne daruje svoju blagodat i sigurno ne može biti da Bog ne razume njihove poteškoće. Tačnije, biti u prilici da iskusiš tu patnju sada kada slediš Hrista je blagoslov, jer ljudi ne mogu da postignu spasenje ni da prežive bez prolaska kroz tu patnju. Bog ju je odredio, što znači da je blagoslov to što vas je ta patnja zadesila. Nemoj da pojednostavljuješ svoje gledište; ne radi se samo o izazivanju ljudske patnje i o poigravanju s ljudima. Značaj toga je neverovatno dubok i veliki! Posvetiti ceo svoj život davanju za Boga, ne tražeći partnera niti povratak kući, ima smisla. Ako kreneš pravim putem i tragaš za pravim stvarima, onda ćeš na kraju dobiti više od svih svetaca kroz sve vekove i dobićeš još veća obećanja. Neki ljudi se sada stalno pitaju: „Da li će me se Bog setiti zato što sam istrajao u ovim teškoćama? Šta ako ne bude nikoga da brine o meni kada ostarim? Ko će me negovati ako se razbolim? Da li je Bogu stalo? Kada će se ova patnja okončati? Kada ću konačno ugledati svetlost dana?” Takvi ljudi se uvek raduju ovim stvarima, nadajući se da će Bog promeniti oblik i osloboditi ih patnje kako bi mogli da uživaju u blagoslovima nebeskog carstva. Oni ne razmišljaju o tome koliki je značaj toga što slede Boga i podnose patnje, niti o tome zašto treba da podnesu tu patnju da bi zadobili istinu. Njihova vera je zaista vrlo slaba! Kada je reč o njihovoj veri u Boga, svako ima svoje sebične kalkulacije. To je osnovni razlog zašto je izdaja Boga deo ljudske prirode. Niko zaista ne voli Boga, niko ne može istinski da uvažava Božje namere, niti da bude jednog srca i uma sa Bogom u širenju dela jevanđelja. Ljudi jedva čekaju da Bog napusti zemlju i promeni oblik, kako bi mogao da ih izbavi od patnje i omogući im da uživaju u životu u nebeskom carstvu. To je ono čemu se većina ljudi nada. Mnogi ljudi misle: „Ako nas Bog napusti i padne velika crvena aždaja, onda možemo da preuzmemo vlast i više nećemo morati da patimo. Čeličnom rukom ćemo vladati nad svim nacijama i narodima – zar tada nećemo ugledati svetlost dana? Tada će se Bog otvoreno pojaviti i kazniti i uništiti svakog Sotonu i đavola, Hristovo carstvo će se ostvariti na zemlji i mi više nećemo morati da budemo proganjani od strane Sotona i đavola.” Iako nije pogrešno tome se nadati, u tim ljudima postoje neka netačna stanja. Da li je stalna želja za begom od patnje da bi se uživalo u udobnosti pokazivanje obzira prema Božjim namerama? Da li to udovoljava Bogu? Većina ljudi ne razume u potpunosti značaj doživljavanja patnje.

Niko ne namerava da sledi Boga i da ide tim putem celog života, da traga za istinom da bi zadobio život, da bi spoznao Boga, da bi mogao da svedoči za Njega, niti da na kraju proživi smislen život kao Petar. Većina ljudi ne želi da pati i uopšte ne prihvata istinu, ali ipak žele da uživaju u blagoslovima nebeskog carstva što je moguće pre i vole da traže slavu, dobit i koristi od statusa. To može da ih navede na pogrešan put. Kada se suoče sa bolom, preprekama ili neuspehom, verovatno će postati negativni i slabi i u njihovom srcu neće biti mesta za Boga. Sveti Duh neće delovati u njima, a neki ljudi će čak poželeti da se vrate nazad. Ako neko veruje u Boga dugi niz godina, a ne poseduje ni najmanju istina-stvarnost, to je veoma opasno! Kakva je samo šteta što su sve njihove patnje, bezbroj propovedi koje su odslušali i godine koje su proveli sledeći Boga, sve bile uzaludne! Ljudi lako krenu nizbrdo i zaista je teško ići pravim putem, izabrati Petrov put. Većina ljudi ne razmišlja jasno. Oni ne mogu tačno da vide koji je put pravi, a koji je skretanje sa njega. Bez obzira na to koliko propovedi čuju i bez obzira na to koliko Božjih reči pročitaju, iako u svom srcu znaju da je ovaploćeni Sin čovečji došao, oni i dalje ne veruju u Njega u potpunosti. Znaju da je to istiniti put, ali ne mogu da krenu njime. Kako je samo teško spasti ljude kada ne vole istinu! Znaš da je Božja reč istina, ali ne možeš da je prihvatiš. Hajde da ne govorimo o kvalitetu tvoje vere već samo o tome zašto nemaš ljubavi prema istini i zašto ne možeš da prihvatiš istinu. Nesposoban si da kreneš pravim putem, nespreman da tragaš za istinom i nesposoban da istine koje razumeš primeniš u praksi. Zar ti nisi Sotonin soj? Takvi ljudi nemaju ciljeve ni pravac u životu, lišeni su ljudskosti, baš kao životinje. Stoga, neki ljudi gube delo Svetog Duha, ne zato što Sveti Duh namerno ne deluje u njima i namerno ih otkriva, već zato što On nije u stanju da deluje u njima. Ljudi su mnogo iskvareni iznutra i mnogo ih je teško kontrolisati. Ako ne tragaju za istinom ili ne izaberu pravi put, kako onda Sveti Duh može da deluje u njima? Kad god Sveti Duh deluje, On uvek daje ljudima izbor, nikada nikoga ni na šta ne prisiljava. Ali ljudski način razmišljanja je previše zbrkan. Oni ne vole istinu niti je uopšte prihvataju, a još manje su spremni da pate da bi je zadobili. Iako žele da budu blagosloveni, nisu spremni da se potrude ni da plate cenu. Njihova sebičnost je prevelika. Brinu samo za svoje neposredne interese; teže i tragaju za stvarima koje su pred njihovim očima, koje mogu da vide i u njima uživaju, a zanemaruju ono što ne mogu da vide ili u čemu ne nalaze smisao. To je stanje u kojem se nalazi većina ljudi i gotovo da nema prostora za delovanje Svetog Duha. Neki kažu: „Imam mnogo problema koje ne mogu da rešim. Kada bi neko razgovarao sa mnom i pomogao da shvatim istinu, više ne bih imala problema.” Ali mogu li oni zaista rešiti svoje probleme samo shvatanjem istine? Da li su u stanju da primene istinu u delo? Sve su to nepoznanice. Ima mnogo ljudi koji su čuli brojne propovedi i shvatili dosta istina, ali nisu u stanju da sprovedu bilo koju od tih istina u delo. Ako ih pitate o njihovim problemima, oni kažu: „Razumem svu istinu, ali naprosto ne mogu da je primenim u praksi. Kako to da rešim?” Kakva je korist od verovanja u Boga ako ne možeš da primenjuješ ništa od istine? Brzo idi kući i nastavi sa svojim životom. Kakva je korist od razgovora s tobom u vezi istine? Ti si nedostojan da čuješ istinu i nedostojan da veruješ u Boga, tako da samo treba da čekaš svoje uništenje! Pošto si izabrao ružan, prezriv i demonski put, bez obzira na to koliko se sa tobom razgovara o istini, ti je nećeš prihvatiti. Dakle, treba da se skloniš! Takvim ljudima ništa ne treba govoriti. Mnogi su ranije rekli: „Shvatam celu istinu, ali jednostavno ne mogu da je sprovedem u delo.” Sama ta izjava je dovoljna da se dokaže da su oni đavoli i da su u celosti Sotonin soj. Ako osoba ne voli istinu, onda je svakako rđava. Priroda osobe je u potpunosti predstavljena onim što voli, čemu se nada, čemu teži i za čim žudi. Ako ne voliš istinu, onda si od đavola i propašćeš. Ali ako voliš istinu, onda te je Bog predodredio i izabrao. Zar to nije očigledno? Put koji izabereš je od najveće važnosti. Možeš da se smiriš i ozbiljno razmisliš o tome; ako si zalutao, nije prekasno da se vratiš. Ako imaš volju da istinu sprovedeš u delo, to je dobro. Pored toga, potreban ti je put kako da ostvariš tu svoju volju i ispuniš svoju želju. Prvo, moraš da razumeš istinu, da znaš buduće odredište čovečanstva, put kojim čovečanstvo treba da krene i ciljeve koje treba da ostvari. U prošlosti se često govorilo da su „sve stvari i događaji u Božjim rukama”. To je nešto što moraš u potpunosti da doživiš. Iz svih uglova moraš da razmotriš da li je to pitanje u Božjim rukama. Ako ti je zaista jasno da su sve stvari i događaji u Božjim rukama, onda zaista imaš veru. Ako veruješ u Boga, da li treba da Mu se pokoriš? Koji je značaj vere u Boga? Da li je svrha vere u Boga samo da bi se primili Njegovi blagoslovi? Sada slediš Hrista u svojoj veri u Boga, ali da li ćeš moći da zadržiš taj pravac do samog kraja? Kako treba da nastaviš kada naiđeš na prepreke i nevolje na svom putu u budućnosti? Moraš da prihvatiš ključne Božje reči kao svoj moto da bi se ohrabrio, da ne bi pao, da ne bi bio slab niti negativan, da se ne bi žalio na Boga, da ne bi skrenuo s puta, niti izdao Boga, bežeći na pola puta. Moraš da razumeš, da ti bude jasno i da temeljno razumeš sve to da bi sledio Boga do samog kraja.

Put kojim sledimo Boga ima svoje uspone i padove, on može biti gorak, ali može biti i sladak. Kada su ljudi srećni, mogu da kažu: „Spreman sam da se dam Bogu, daću za Njega ceo svoj život.” Međutim, u nekom trenutku oni dožive neuspeh i postanu negativni. U srcu se pitaju: „Gde je Bog? Ne mogu više da verujem, ovaj put je isuviše težak!” Onda se mole i osećaju se prekorenim, je misle da su dužni Bogu. Trebalo bi da prestanu da se tako ponašaju kada već znaju da su dužni Bogu. Međutim, jednog dana stvari možda ne krenu onako kako oni očekuju, pa oni opet postanu negativni i žale se na Boga, govoreći: „Kako je Bog mogao da orkestrira ovu situaciju za mene? Zašto me On uvek tera da patim? Zar ne može da me poštedi patnje?” Ljudi se stalno žale, a posle uvek kažu da su dužni Bogu. Međutim, oni se nikada ne menjaju; ljute se i žale se kada dožive manji neuspeh ili kada i najmanja sitnica ne ide prema njihovim očekivanjima. U najgorem slučaju, neki čak i izgovore par osuđujućih i bogohulnih reči. Kasnije shvate da je to što su rekli pogrešno i osećaju se loše zbog toga, pa žure da obave poneku dužnost i učine nekoliko dobrih dela da bi se iskupili. Šta nam ta ispoljavanja govore? Da je u čovekovoj prirodi da ne voli istinu, pa čak i da oseća odbojnost prema njoj. Ljudi su prilično rđavi i ružni i nedostaju im zdrav razum i razboritost. Veruju u Boga kao da posluju sa Njim i mole se Bogu samo kada im je On potreban, a udaljavaju se od Njega kada nemaju potrebu za Njim. Oni ne nose Boga u srcu i postupaju kako im se prohte. Ljudi su vrlo nadmeni i neobuzdani; nemaju bogobojažljivo srce koje iskreno mrzi negativne stvari. Nedostaje im iskrena ljubav prema istini i ne vide razliku između pravde i nepravde. Nemaju nikakvih granica ni ciljeva, a još manje načela i umerenosti u svemu što rade. Srce im je grozno, ali uprkos tome, oni i dalje željno iščekuju da vide koliko veliko obećanje i koliko mnogo blagoslova će moći da dobiju u budućnosti, kako će kasnije da se istaknu i u čemu će moći da uživaju. Tek kada pomisle na takve stvari, oni osećaju u srcu: „Kako je Bog fin! Moram da se odužim Bogu za Njegovu ljubav!” Zašto kažu da je Bog fin? Odakle potiče ta želja da se oduže Bogu? Zar se iza tih izjava ne krije određena namera? Oni izgovore poneku osećajnu stvar samo zbog prolazne sklonosti i trenutnog naleta radosti – da li je to istinsko razumevanje? Da li je to stvarna ljubav? Da li to dolazi iz dubine srca? Ako zaista imaš takvo razumevanje, zašto se i dalje žališ? Ako se zaista osećaš dužnim Bogu, zašto i dalje gunđaš? Misliš da Bog nije dobar prema tebi, pa Ga zato ignorišeš. Ako te Bog ne koristi, ti ne želiš da obavljaš svoju dužnost. Koliko ogorčenosti mora da nosiš u sebi! Ali uprkos tome, i dalje veruješ da voliš Boga više nego drugi. Kako to može biti stvarna ljubav prema Bogu? Činjenica da neko može da iznese takve zahteve dokazuje da taj neko još uvek ne razume sopstvenu prirodu. I dalje ne zna šta je, od čega je i kakva je njegova stvarna vrednost. U stvari, u prirodi svih ljudi je da se opiru Bogu i da Ga izdaju. To je nešto univerzalno, što dele svi ljudi. Niko istinski ne voli istinu i pozitivne stvari, kao što niko istinski ne mrzi Sotonu i ono što je rđavo. U čovekovoj ljubavi i mržnji nema nikakvih načela ni granica, a još manje su one utemeljene na istini. U čovekovom srcu ne postoji razlika između pravde i nepravde, između crnog i belog, a još manje između istina i doktrina ili jeresi. Ljudi ne mogu da ih razlikuju. Njima nije jasno šta je vredno ljubavi i stremljenja, a šta bi trebalo mrzeti i odbaciti, a daleko su i od bilo kakvog razlučivanja. Neki ljudi obavljaju svoju dužnost i kada čuju pesmu nevernika „Dođi češće kući”, obuzme ih nostalgija i nisu raspoloženi da obavljaju svoju dužnost. Kakvi su to ljudi? Da li oni poseduju i delić istina-stvarnosti? Neki ljudi veruju da mogu malo da rade i da imaju određene kvalifikacije. Možda im se čini da poseduju istinu, ali u stvarnosti, oni nemaju ništa i sami su ništa. Iako si sada u stanju da drugima propovedaš nekoliko doktrina, jednog dana možda će drugi morati da te hrabre i tvoj pad će biti tragičniji nego pad bilo kog drugog i ti ćeš postati negativniji od svih drugih. Da li veruješ u to? Da li ste uvereni u to? Možda još niste doživeli težak pad ili postali posebno negativni. Osećate se relativno jakim i pošto niste iskusili tako nešto, verujete da posedujete priličan rast. Možda će jednog dana, kada budete otkriveni, suze da vam poteku niz obraze dok uzvikujete: „Ovo je kraj. Gotov sam!” Tada ćete početi da idete iz jedne krajnjosti u drugu. Mnogi ljudi su puni elana kada počnu da veruju u Boga, ali kada ih nešto snađe, mogu iznenada da izgube odlučnost, nemoćni da se ponovo saberu. Da li primećujete neki problem kod takvih ljudi? Niko ne vlada svojim slabostima i snagom; iskvarenost koja se krije u ljudima može se pokazati bilo kad i bilo gde. Kod ljudi su stalno prisutni cenjkanje i prljavština i takvim stvarima nema kraja. Stoga je priroda čoveka zapravo priroda Sotone, što je u potpunosti tačno. To se drastično se razlikuje od Božje suštine. U prošlosti je Bog rekao: „U stanju sam da ga doveka volim, ali mogu i da ga zauvek omrznem.” Odnosno, Bog ima svoje merilo po kome odmerava ljude. On ima Svoje presude i načela na osnovu kojih donosi te presude. On ima Svoja merila i načela za ono što voli i za ono što mrzi, za one koje prezire i za one koje blagosilja. Ljudima nedostaju istina i načela, pa su skloni tome da idu svojim putem. Hiroviti su i nesposobni da bez Božjeg usmeravanja krenu pravim putem.

Neki se ljudi uvek pitaju: „Kada će Bog napustiti zemlju? Kada će Božje delo biti završeno? Više nisam tako mlad; kako ću živeti kada ostarim?” Da li takav čovek ima veru? Šta će da radi ako stvarno ne bude nikoga da ga izdržava kad ostari? Zar neće svaliti krivicu na Boga? Mnogi koji veruju u Boga nemaju nikakvu predstavu o tome šta bi trebalo da dobiju zbog toga što Ga slede, kao ni predstavu o tome šta je najdragocenije. Te stvari su jasne vrlo malom broju ljudi. Bez dela ovaploćenog Boga kineski narod bi davno bio zbrisan. Neki ljudi možda ne veruju u to, ali to je zato što ne vide jasno situaciju, jer to je činjenica. Ljudi takođe veruju da: „Još uvek možemo da idemo dalje bez Božjeg vođstva; dovoljno je što imamo Božju reč da nas usmerava. Svi smo pročitali knjigu ’Reč se pojavljuje u telu’, u srcu imamo grubu ideju o tome i razumemo načela. Sada možemo da prezumemo kormilo.” Ali da li zaista možeš da preuzmeš kormilo? Ne možeš da slediš pravi put – zalutaćeš dok ideš njime, pa možeš li onda da zakoračiš u stvarnost? Čak i sada vi još uvek niste uvereni. Može se reći da će zalutati svi oni koje Bog ne vodi. Svet Duh je neprestano delovao u nekim ljudima u Doba blagodati, ali zašto je većina njih insistirala na tome da ide svojim putem? Teško je tačno nabrojati koliko veroispovesti postoji u svetu religije; o mnogima možda nemaš nikakvog pojma ili nisi ni čuo za njih – šta je tu problem? Problem je što su ljudi suviše složeni i nije im lako da dopru do stvari koje su im u prirodi. Danas je Bog izgovorio mnoge reči kojima je razotkrio ljudsku prirodu i On od ljudi traži da dopru do stvari koje su im u prirodi i da jasno vide njihovu suštinu. To je jedini način da nauče da razlikuju druge i izbegnu da ih drugi navedu na stranputicu ili da te druge obožavaju, da im se dive ili da ih slede. Ako neko ne razume istinu, onda on neće moći da vidi kakvi su ljudi u stvari i verovatno će ga oni navesti na stranputicu i sputati. Stoga, oni koji veruju u Boga moraju da razumeju istinu, moraju više da čitaju Božje reči, da spoznaju ljudsku prirodu i da dopru do ljudske suštine putem Božjeg razotkrivanja. Razotkrivanje Božje reči otkriva čovekovu prirodu, uči ljude o tome šta je njihova suština i omogućava im da dopru do suštine svoje iskvarenosti. To je veoma važno. Sotona je zbrkan i teško je protumačiti đavolske reči koje izgovara. Bog ga je upitao: „Odakle dolaziš?” Na to je Sotona odgovorio: „Prolazio sam i obilazio zemlju uzduž i popreko” (Knjiga o Jovu 1:7). Razmislite pažljivo o njegovom odgovoru. Da li on dolazi ili odlazi? Teško je shvatiti značenje tih reči i zato kažem da su zbrkane. Po tim rečima se može videti da je Sotona zbrkan. Kada Sotona iskvari ljude, i oni sami postanu zbrkani. U svemu što rade im nedostaju umerenost, merila i načela. Stoga, svako može lako da zaluta. Sotona je namamio Evu rekavši joj: „Zašto ne pojedeš plod sa tog drveta?” Na to je Eva odgovorila: „Bog nam je rekao da ćemo umreti ako pojedemo nešto sa tog drveta.” Onda je Sotona rekao: „Ne mora da znači da ćeš umreti ako pojedeš plod sa tog drveta.” U tim rečima krila se namera da iskuša Evu. Umesto da kaže da ona sigurno neće umreti ako pojede plod sa tog drveta, on je jednostavno rekao da ne mora da znači da će umreti, što ju je navelo da pomisli: „Ako ne mora da znači da ću umreti, onda mogu da pojedem!” Nije mogla da se odupre iskušenju i pojela je plod. Na taj način je Sotona postigao svoj cilj da navede Evu na greh. On nije preuzeo odgovornost za to, jer je nije naterao da ga pojede. U svakom čoveku leži sotonska narav; svako ljudsko srce sadrži bezbroj otrova kojim Sotona iskušava Boga i mami čoveka. Ponekad je čovekov govor prožet Sotoninim glasom i tonom, kao i namerom da iskuša i namami. Čovekove ideje i misli ispunjene su Sotoninim otrovima i ispuštaju svoj smrad. Ponekad i čovekovi pogledi ili postupci smrde na iskušenje i namamljivanje. Neki ljudi kažu: „Ako samo sledim tako, sigurno ću nešto dobiti. Mogu da sledim Boga do samog kraja čak i ako ne stremim istini Odričem se stvari i iskreno se dajem Bogu. Imam snage da izdržim do samog kraja. Čak i ako malo prestupim, Bog će imati milosti prema meni i neće me napustiti.” Oni i ne znaju šta govore. U ljudima ima toliko toga iskvarenog – kako mogu da se promene ako ne streme istini S obzirom na stepen svoje iskvarenosti, ljudi u svakom trenutku mogu da padnu i izdaju Boga ako ih Bog ne štiti. Da li veruješ u to? Čak i ako se nateraš, ne možeš da stigneš do kraja, jer u ovoj završnoj fazi Svog dela Bog stvara grupu onih koji pobeđuju. Da li je to stvarno tako lako kao što misliš? Ovaj konačan preobražaj ne zahteva da se neko promeni 100 posto, pa čak ni 80 posto, već barem 30 ili 40 posto. U najmanju ruku, moraš da iskopaš, očistiš i preobraziš ono što se u tebi opire Bogu i što je duboko usađeno u tvom srcu. Tek tada ćeš dostići spasenje. Tek kada se preobraziš od 30 do 40 posto, kako Bog to zahteva, a poželjno je od 60 do 70 posto, pokazaće se da si dostigao istinu i da si u osnovi usklađen s Bogom. Sledeći put kad te nešto snađe, nećeš biti sklon tome da se opireš Bogu niti da uvrediš Njegovu narav. Samo na taj način možeš da budeš usavršen i da zadobiješ Božje odobravanje.

Neki ljudi verovanje u Boga doživljavaju na veoma jednostavan način. Oni misle ovako: „Verovati u Boga znači prisustvovati okupljanjima, moliti se, slušati propovedi, razgovarati u zajedništvu, pevati, slaviti Boga i obavljati neke dužnosti. Zar to nije suština verovanja u Boga?” Upravo sada vi i dalje ne razumete u potpunosti značaj vere u Boga ma koliko godina da verujete u Njega. U stvari, značenje vere u Boga je tako duboko da ako su nečija iskustva suviše površna, taj neko neće biti u stanju da ga shvati. Kada on to iskusi do samog kraja, Sotonina narav i sotonski otrovi u njemu moraju biti očišćeni i preobraženi. Ljudi moraju da se naoružaju mnogim istinama, da ispune merila koje Boga zahteva od njih i da budu u stanju da Mu se iskreno pokore i da Ga obožavaju. Tek tada oni istinski dostižu spasenje. Ako si i dalje isti kao što si i bio pre nego si ušao u religiju, ako samo recituješ reči i doktrine i poješ slogane, ako ispoljavaš malo dobrog ponašanja i učiniš par dobrih postupaka i ako se uzdržavaš od određenih grešnih stvari, bar onih očiglednih, to ne znači da si zakoračio na pravi put verovanja u Boga. Da li to što se držiš pravila znači da si na pravom putu? Da li to znači da si načinio pravi izbor? Ako se stvari u tvojoj prirodi ne promene, onda i dalje možeš da se opireš Bogu i da Ga na kraju uvrediš. To je najveći problem. Može li se reći da si istinski dostigao spasenje ako ne rešiš taj problem u svom verovanju u Boga? Šta tačno hoću time da kažem? Hoću da u svom srcu shvatite da se vera u Boga ne može razdvojiti od Njegove reči niti se može razdvojiti od Sȃmog Boga i istine. Moraš da izabereš pravi put i da uložiš napor radi istine i Božje reči. Ne možeš da dostigneš samo delimično ili grubo razumevanje i to je onda to. Samozavaravanje je samo štetno za tebe. Nije dobro zasnivati svoju veru na sopstvenim uobraziljama. Ako veruješ do kraja, ali Bog nije u tvom srcu, ako samo brzo listaš Njegove reči i kasnije ne možeš da ih se setiš i ako Bog nema mesta u tvom srcu, onda si gotov. Šta to znači da se „vera u Boga ne može razdvojiti od Njegove reči”? Da li vi to razumete? Da li je to protivrečno izjavi: „vera u Boga ne može se razdvojiti od Sȃmog Boga”? Kako možeš da nosiš Boga u srcu ako ti Njegove reči nisu u srcu? Ako veruješ u Boga, ali u tvom srcu nema Njega, Njegove reči i Njegovog usmeravanja, onda si ti u potpunosti gotov. Ako ne možeš da rešiš čak ni neku sitnicu u skladu s Božjim zahtevima, još manje ćeš ispuniti Božje zahteve kada se radi o nekoj velikoj stvari koja se tiče načela. Onda nećeš imati nikakvo svedočenje, što može biti problem; to dokazuje da nemaš ništa i da nisi zadobio nijednu istinu.

Postoje neke stvari koje se ne mogu objasniti konkretnim detaljima. Moći ćete u potpunosti da ih shvatite tek kada vas Sveti Duh jednog dana prosveti. Za sada, Ja mogu samo da ih izrazim u par reči, koje ljudima mogu delovati kao krajnje obične ili čak nelogične i to je sve. Da li znate šta stranci misle o Božjem izabranom narodu u Kini? Oni vam toliko zavide kada vide da verujete u Boga i da sledite Hrista u Kini, da podnosite toliko progona i nedaća, da uživate u Božjoj reči i Njegovom delu i da dobijate toliko toga! Stranci imaju jednu želju – oni misle u sebi: „I ja hoću da iskusim Božje delo. Bez obzira na to šta treba da podnesem, i ja hoću da zadobijem istinu! I ja hoću više znanja i veći rast, ali na žalost, nisam u pravom okruženju.” Oni misle da su Kinezi tako blagosloveni, ali uprkos tome, vi i dalje mislite da su oni ti koji su blagosloveni i zavidite im. Svoju sreću zaista uzimate zdravo za gotovo. Bog završava ovu grupu ljudi u zemlji velike crvene aždaje i dozvoljava im da izdrže tu patnju. Može se reći da je to veliko Božje uzdizanje! U prošlosti je Bog rekao: „Davno sam slavu Moju doneo iz Izraela na Istok”. Sada da li shvatate značenje ove izjave? Kako bi ubuduće trebalo da idete svojim putem? Kako bi trebalo da težite istini? Kako možete da primite delo Svetoga Duha bez težnje ka istini? Ako Sveti Duh prestane da deluje u vama, naći ćete se u kranje opasnom položaju. Šta predstavlja to malo patnje koju sada trpite? Da li znate šta će to učiniti za vas? Možete li da težite istini a da ne patite? Možete li da na taj način zadobijete istinu? Možete li da date istinsko svedočenje? Ako možete da shvatite takve stvari, nećete osećati da patite. Čak i budete još više patili, činiće vam se da to nije ništa.

Jesen 1999. godine


Da li si spoznao Božju ljubav prema čovečanstvu?

Gde se, u poslednjim danima, Božja ljubav prema čovečanstvu ispoljava u Njegovoj pojavi i delu? To možete da vidite prilikom doživljavanja svakog koraka ovog dela. U svakom koraku Božjeg delovanja i govora On koristi određene metode, izgovara određena proročanstva i izražava određene Svoje istine i naravi, a ljudi odgovaraju na sve to. Koji su odgovori ljudi? Nijedan od njih nije odgovor pokornosti Bogu i još više nijedan od njih nije odgovor aktivnog stremljenja ka istini niti dobrovoljnog prihvatanja Njegovog dela. Sve su to odgovori negativnosti i protivljenja, otpora, odbijanja i neprihvatanja. Pa ipak, Bog jednako obavlja Svoje delo i Njegova ljubav prema ljudskom rodu je uvek ista. Bez obzira na to kakvi su stavovi ljudi, bez obzira na to da li ljudi odbijaju ili nevoljno prihvataju ili se neznatno menjaju, Božja ljubav se ne menja, koraci Njegovog dela nikada se ne prekidaju. To je manifestacija Njegove ljubavi prema ljudima. Takođe, svaki put kada Bog dovrši neki korak dela, bez obzira na to kakva ispoljavanja ljudi imaju, Njegova ljubav prema njima se ne menja; On i dalje neprestano obavlja Svoje delo i neprestano spasava ljude. U svakom budućem koraku dela, Božje reči koje sude i razotkrivaju ljude biće dublje i prodornije i tačnije za njihovo trenutno stanje. On će izgovoriti stvari koje omogućavaju ljudima da Ga bolje razumeju i spoznaju, da bolje shvate i dokuče Njegove namere i ljudi će biti u stanju da shvate da On i dalje voli čovečanstvo. Iako su ljudi uvek reagovali negativno ili se opirali, iako su tako reagovali na svakom koraku dela, Bog je uvek nastavljao da govori i da radi, a Njegova ljubav prema ljudima se ni danas nije promenila. Prema tome, čitavo Božje delo za ljudski rod jeste ljubav, i to je nesumnjivo. Neki ljudi kažu: „Ako je sve to ljubav, zašto Bog sudi ljudima i grdi ih kao da ih toliko mrzi? Kako može da pusti ljude da prođu kroz kušnju smrti?” Istina je, sve što Bog ima za ljudski rod je ljubav! Božja grdnja i sud ljudskog buntovništva treba da učine da ljudi da shvate istinu, da se pokaju i počnu iznova, i da im omogući da spoznaju Njegovu narav kako bi mogli da Ga se plaše i da Mu se pokoravaju. Iako neki ljudi i dalje gaje određeni otpor, Bog nije ni najmanje popustio u Svom spasavanju ljudi, niti je od njih odustao. U tome je sadržana ogromna Božja ljubav.

Tokom kušnje služitelja, mnogi ljudi su postali toliko negativni i uznemireni da su vapili i nebu i zemlji, pa su čak i plakali u znak protesta, misleći: „Kako sam mogao da postanem služitelj posle toliko godina verovanja u Boga i tolike patnje? Nisam to želeo!” Ljudi su bili nezadovoljni i nisu shvatali, ali ih je Bog razumeo i zar to nije bila ljubav? Božja ljubav uključuje razumevanje ljudi, pronicljiv uvid u njihovu suštinu i potpuno poznavanje ljudi. U njegovoj ljubavi nema zbunjenosti, pretencioznosti, niti pretvaranja. Njegova ljubav je iskrena i istinita. Kada On vidi da imaš nedostatke u nečemu i da si glup i neuk, On se sažaljeva nad tobom, On te voli i uvek te pokreće. Koliko god se nevoljno ili nezadovoljno ljudi osećali kao služitelji, Bog nikada nije odustao od ljudi uprkos njihovoj iskvarenosti i buntovništvu. Uvek je govorio, opskrbljivao ljude, podržavao ih i kroz nekoliko meseci oplemenjivanja otkrivao njihovu iskvarenost i činio ih svesnim njihovog lošeg stanja. Da li je Bog gajio ljubav prema ljudima tokom ta tri meseca? Da nije, nikada ne bi obratio pažnju na tebe. Neki ljudi su bili eliminisani za vreme kušnje služitelja, jer su oni zaista bili bezvernici. Postali su negativni čim su čuli da su služitelji i nisu mogli to da izdrže duže od nekoliko meseci. Nisi bio voljan da budeš služitelj i nisi bio voljan da patiš sledeći Boga, ali kada ti je rečeno da postoje blagoslovi, ozario si se od sreće, pa čak i ushitio. Da Bog nije gajio ljubav, već samo mržnju i da je video takvu iskvarenost otkrivenu u ljudima, onda je i trebalo da budu eliminisani. Tromesečno oplemenjivanje uopšte nije dugo. Zašto kažem da uopšte nije dugo? Jer je to upravo količina vremena koju ljudi mogu da podnesu. Da je malo duže, ljudi ne bi mogli da ga podnesu. Iako su ljudi uvek pevali himne, prisustvovali skupovima i zajedništvu, sigurno ne bi bili u stanju da budu postojani samo zahvaljujući uživanju u tim stvarima. Zato je Bog ranije pretvorio ljude u Svoj narod, a to podrazumeva i Njegovu ljubav. Bog se služi Svojim srcem i Svojom ljubavlju da pokrene, preobrazi i pridobije ljude, a i to je takođe ispoljavanje ljubavi. Božju ljubav možemo da vidimo i u tom sledu događaja. On ne kasni ni dan, On progovara čim dođe vreme da govori. Ako bi kasnio nekoliko meseci, neki ljudi bi se malo-pomalo povukli. To On dela u skladu sa stvarnim stanjem ljudi, bez ikakvog kašnjenja ili odlaganja. Bog posvećuje posebnu pažnju svima, a dok spasava ljude, Bog je odgovoran za njih do kraja. Ali nekim ljudima je nedostajala odlučnost ili odvažnost i povukli su se sami. Pre nego što su otišli, Sveti Duh je posebno ganuo neke ljude i pozvao ih da ostanu, a da odustanu samo onda kada ne mogu više da ih zadrže. Bog je istinski toliko voleo ljude, ali ljudi nisu bili vredni Njegove ljubavi. Neke ljude koji su se povukli Bog više nije mogao da voli i Njegova ljubav prema njima se pretvorila u mržnju i On se više uopšte nije bavio ljudima poput njih. Što se tiče koraka i vremena Božjeg dela, koliko svaki korak traje, koliko reči se izgovori prilikom svakog koraka, kao i koji ton i metod se koriste tokom svakog koraka i koje istine se u njima koriste da bi ljudi shvatili, sve ove stvari sadrže Božje mukotrpne namere i sve su to Njegova precizna uređenja i planovi. Bog je uvek izražavao istinu, koristeći Svoju mudrost da upravlja i vodi ljudski rod, da opskrbljuje i služi ljude, da hrani ljude malo po malo i da ih vodi za ruku do današnjih dana. Svako ko je do sada imao ovo iskustvo poseduje neka saznanja o tome i može donekle da pruži iskustveno svedočenje. Ovaj postepeni proces i dalje im je svež u sećanju, a ljubav sadržana u njemu ne može se izraziti rečima. Božja ljubav prema ljudima je toliko duboka da ljudi nikada neće moći da je u potpunosti dožive ili jasno izraze rečima. Prema vremenskom rasporedu Božjeg dela možemo videti koliko je duboka Njegova ljubav prema ljudima. On je precizan u svakoj sitnici, ne dozvoljava da oplemenjivanje potraje duže, plašeći se da će se ljudi povući i ostaviti Ga zato što previše traje. Njegova ljubav čvrsto drži ljude i nikada ni najmanje ne popušta. Bog je takođe imao preciznu kontrolu nad koracima dela grdnje i suda. Da je dodao još jednu metodu, ljudi bi pomislili da ih obmanjuje i izigrava i verovatno bi se povukli kada bi se njihov rast pokazao kao nedovoljan. Dakle, nakon tri meseca oplemenjivanja, Bog je ponovo progovorio da bi služitelje pretvorio u Svoj narod i svi su se obradovali. Bili su toliko uzbuđeni da su im suze tekle niz lice kada su videli koliko je Bog mudar i dobar. Posle nekoliko meseci oplemenjivanja, ljudi su zaista poverovali da su služitelji. Pomislili su: „Nema nama dobrog odredišta. Bog nas više ne želi. Nema za nas ni najmanje nade.” Da sam tada, u takvoj atmosferi, rekao da neću dozvoliti da ljudi umru, niko Mi ne bi poverovao. Mislili su da ako je Bog to već rekao, to mora da je tako. Međutim, posle tri meseca, izrazio sam još jedno poglavlje reči i okončao kušnju služitelja. Iako je Sotona iskvario ljudsku prirodu, ljudi su ponekad posebno nevini, kao deca. Zašto se kaže da su ljudi uvek nalik bebama pred Bogom? Kako ljudi to vide, čini se da su svi ljudi iskvareni i dekadentni, ali kako Bog to vidi, ljudi su uvek bebe, a svi oni su posebno naivni i nevini. Stoga se Bog ne odnosi prema ljudima kao da su neprijatelji, već kao da su cilj Njegovog spasenja i Njegove ljubavi.

Božja ljubav prema ljudima ne postoji samo da bi nastavila da im daruje blagodat ili da ih blagosilja, ili govori reči koje ljudi žele da čuju onako kako oni to zamišljaju. Ona služi da izrazi istinu i pročisti ljude od njihove iskvarenosti, spasavajući ih od uticaja Sotone i osposobljavajući ih da prime Njegove blagoslove i Njegovo obećanje. To je istinska Božja ljubav. Bog razotkriva iskvarenost ljudi, sudi im i osuđuje ih rečima koje ne izgovara, imajući obzira prema njihovim osećanjima. Te reči se čak zarivaju u njihova srca i nanose im bol. Neke reči suda kao da osuđuju ljude ili ih proklinju, kao da ih Bog zaista mrzi, ali sve to ima svoj kontekst. Potpuno je u skladu sa činjenicama i nije preterivanje. Božje reči se zasnivaju na iskvarenoj suštini ljudi, a ljudi moraju to da iskuse na neko vreme da bi došli do spoznaje. To što Bog izgovara takve reči ima za cilj da promeni ljude i da ih spase. Samo Bog koji tako govori može da postigne najbolje rezultate. Trebalo bi da shvatiš da su Božji napori da spase ljude mukotrpni i da svi oni u sebi sadrže Njegovu ljubav. Bilo da pogledate mudrost Božjeg dela ili korake i metode dela, njegovu dužinu trajanja, ili Njegova precizna uređenja i planove, sve to sadrži Njegovu ljubav. Evo jednog primera. Svi roditelji vole svoju decu i svi oni ulažu mnogo truda da bi ih videli na pravom putu. Kada primete mane kod svoje dece, brinu se da će biti neposlušni i da se neće promeniti ako im se obrate previše nežno, ali se takođe brinu da će povrediti njihovo samopoštovanje ako budu strogi više nego što deca mogu da podnesu. To što mogu da vide situaciju iz perspektive svoje dece plod je ljubavi i u nju su uložili mnogo truda. Svi oni koji su bili deca možda su iskusili ljubav svojih roditelja. Ljubav nije samo blagost i obzirnost, već i stroga grdnja. Božjim spasavanjem čovečanstva još intenzivnije upravlja ljubav, te On daje sve od sebe da spase iskvareno čovečanstvo. On ne čini stvari površno i ostavlja ih takve, već namesto toga pravi precizne planove, govori i radi korak po korak. Vreme i mesto, ton i način na koji govori i trud koji ulaže… može se reći da svaka od tih stvari otkriva Njegovu ljubav i svaka izdašno ukazuje na to da je Njegova ljubav prema čovečanstvu beskrajna i nemerljiva. Mnogi su ljudi tokom kušnji služitelja izgovarali buntovne reči ili su se žalili, ali Bog to nije iskoristio protiv ljudi, a još manje je kaznio bilo koga od njih zbog toga. Zato što voli ljude, On je trpeljiv po svakom pitanju. Da Bog nije imao ljubavi već samo mržnju, onda bi odavno osudio sve. Zato što poseduje ljubav, Bog se ne izjeda određenim stvarima, trpeljiv je prema ljudima, može da razume njihove teškoće, i sve što On radi rukovodi se ljubavlju. Samo Bog razume ljude, a čak ni ti ne razumeš sebe. Pažljivo razmisli, zar nije tako? Neki ljudi se žale na ovo ili ono kada se suoče s kušnjama. Ljudi se uznemire ni zbog čega i žive u blagoslovima, a da toga nisu ni svesni. Niko ne može da zna koliko je Bog propatio kada se spustio s neba na zemlju. Bog je tako veliki; da bi postao ljudsko biće, da bi postao tako beznačajno, ponizno ljudsko biće, tako ponižena osoba, koliko je samo morao da propati! Evo jednog primera iz sveta. Dobar vladar voli svoje podanike kao što voli svoju decu. Da bi ublažio patnju običnog naroda, on odlazi među njih u civilu kao običan čovek da uvidi i razume njihove teškoće. S obzirom na njegov status, uniziti se do statusa običnog čoveka jeste ponižavajući čin sam po sebi. Mora da živi kao običan čovek, a ljudi koji ne znaju da je vladar ophodiće se prema njemu kao prema običnom čoveku. Među narodom ima mnogo opasnosti, niko ne zna koliko njih planira da ubije vladara ili da preuzme vlast, tako da on mora da bude posebno oprezan dok se kreće među ljudima u pokušaju da razume njihovu situaciju. Pošto na osnovu svog statusa i položaja on zaista ne bi trebalo ovako da pati, kako to da je u stanju da to uradi? On naprosto želi da bude dobar vladar i da zaista uradi nešto za običan narod. Bog želi da u potpunosti spase čovečanstvo u poslednjim danima i u stanju je da razotkrije čovečanstvo i da mu sudi na ovaj način danas jer je Njegov plan upravljanja stigao do tog koraka. Bog spasava čovečanstvo jer On voli čovečanstvo. Zato što On voli čovečanstvo i što je vođen i motivisan ljubavlju, On se ovaploćuje i ulazi u demonsku jazbinu da lično spasi čovečanstvo. Bog je u stanju da to učini zato što voli čovečanstvo. To što Bog trpi ogromno poniženje ovaploćujući se da bi spasao ovo iskvareno čovečanstvo je dovoljan dokaz koliko je Njegova ljubav velika. Između redova Božjih reči nalazi se podsticaj, uteha, ohrabrenje, trpeljivost i strpljenje, a povrh toga tu su i sud, grdnja, proklinjanje, javno razotkrivanje i divna obećanja. O kojem god metodu da se radi, on se rukovodi ljubavlju i to je suština Njegovog dela. Svi vi danas imate neko znanje o Njegovoj ljubavi, ali ono nije baš duboko. Ljudska mašta je pomešana u to znanje, a ono što uspevaš da doživiš od Njegove ljubavi je ograničeno. Kasnije, kada proživite još nekoliko godina, osetićete koliko je duboka i velika ova ljubav, kako se ljudskim jezikom ne može opisati. Kada ljudi spoznaju Božju ljubav, njihovo srce postane bogoljubivo. Ako ljudi nemaju bogoljubivo srce, kako mogu da Mu uzvrate ljubav? Čak i da ponudiš svoj život, još uvek ne bi mogao da uzvratiš Božju ljubav. Kada proživite još nekoliko godina, znaćete šta je Božja ljubav. Kada se tada osvrnete na svoja sadašnja stanja i ispoljavanja, osetićete najveće žaljenje i pašćete ničice pred Bogom. Zašto većina ljudi danas sledi Boga tako blisko i tako revnosno? Zato što su spoznali Božju ljubav i vide da je Božje delo da spase čovečanstvo. Razmislite o tome: Božje delo sve tempira sa neverovatnom preciznošću, svaki korak sledi iz prethodnog, bez ikakvog zadržavanja. Zašto se On ne zadržava? Da bi spasao čovečanstvo. On spasava ljude što više može i ne želi da izgubi osobu koja može da se spase, dok ljudi sami ne mare za svoju sudbinu. Dakle, ljudi čak i ne znaju ko ih na svetu najviše voli. Ti čak i ne voliš sebe i čak ne znaš da ceniš niti vrednuješ sopstveni život, a samo Bog najviše voli ljude. Samo mali broj ljudi je iskusio Božju ljubav, ali većina verovatno još uvek nije. Veruju da je njihova ljubav prema sebi pouzdanija, ali trebalo bi zapravo da imaju jasnije razumevanje o vrsti ljubavi koju gaje prema sebi. Da li ljudi mogu da se spasu tako što će voleti sebe? Samo Božja ljubav može da spase ljude, to je jedina prava ljubav, i ti ćeš s vremenom postepeno iskusiti šta je prava ljubav. Da se Bog nije ovaplotio da bi delao i vodio ljude licem u lice, komunicirajući s njima danju i noću i živeći zajedno sa njima, ne bi im bilo lako da zaista spoznaju Božju ljubav. Da se Bog nije ovaplotio i izrazio toliko istine, ljudi nikada ne bi mogli da Ga spoznaju i niko ne bi imao spoznaju o Njegovoj ljubavi.

Bog i čovek nisu od istog soja i žive u dva različita carstva. Ljudi nisu u stanju da razumeju Božji jezik, a još manje da spoznaju Njegove misli. Samo Bog razume ljude, a oni nisu u stanju Njega da razumeju. Samo tako što će se ovaplotiti i postati isto što i ljudi po soju (izgledaće isto) i pretrpeti ogromno poniženje i bol da bi spasao ljude, Bog im može pomoći da razumeju i spoznaju Njegovo delo. Zašto Bog nikada ne odustaje od spasavanja ljudi? Nije li to zato što On oseća ljubav prema ljudima? On vidi kako Sotona kvari čovečanstvo i ne može da podnese da ih pusti ili da ih se odrekne. Zato On ima plan upravljanja. Ako bi Bog, kao što ljudi zamišljaju, uništio čovečanstvo čim bi se naljutio, onda ne bi morao da trpi toliku patnju da bi ih spasio kao što čini danas. Takođe, upravo Božja patnja posle ovaploćenja otkriva Njegovu ljubav. Tek tada je čovečanstvo, postepeno, otkrilo Njegovu ljubav, koja je postala poznata svim ljudima. Da takvo delo danas ne postoji, ljudi bi samo znali da postoji Bog na nebu i da On gaji ljubav prema čovečanstvu. To bi bila samo doktrina i ljudi nikada ne bi mogli da iskuse pravu Božju ljubav. Samo kroz delo koje Bog obavlja u telu ljudi mogu imati istinsko razumevanje o Njemu. To razumevanje nije nejasno ili prazno ili obična doktrina reči, već je čvrsto i stvarno, jer je ljubav koju Bog daje ljudima korisna. Ovo delo može da obavi samo On u telu, ne može da se obavi Duhom. Koliko je velika bila ljubav koju je Isus pružio ljudima? Prikovan je za krst da bi spasao čovečanstvo, služeći im kao večna žrtva za greh. Došao je da izvrši delo iskupljenja za čovečanstvo do trenutka kada je razapet. Ta ljubav je tako velika. Božje delo mnogo znači. Ima mnogo ljudi koji uvek imaju izvesne predstave o Božjem ovaploćenju i to je njihova greška. Zašto uvek imaš te predstave? Kada se Bog ne bi ovaplotio, vera ljudi u Boga bila bi samo prazne reči, šuplje i nerealne, a oni bi ipak bili uništeni na kraju uprkos svojoj veri! Božja ljubav prema čovečanstvu uglavnom se ispoljava u delu koje On obavlja u telu, u spasavanju ljudi koje obavlja lično, u razgovoru s ljudima oči u oči i u zajedničkom životu s njima. Ne postoji ni najmanja distanca i nema pretvaranja; to je stvarno. To što je Njegovo spasavanje čovečanstva bilo takvo da je mogao da se ovaploti i provede bolne godine s ljudima u svetu, sve je to zbog Njegove ljubavi i milosti prema čovečanstvu. Božja ljubav prema čovečanstvu je bezuslovna i ne postavlja zahteve. Šta može da dobije od njih zauzvrat? Ljudi su hladni prema Bogu. Ko može da se ophodi prema Bogu kao prema Bogu? Ljudi ne daju Bogu ni trunku utehe, a On još uvek nije dobio pravu ljubav od čovečanstva do današnjeg dana. Bog stalno nesebično daje i nesebično opskrbljuje, ali ljudi još uvek nisu zadovoljni i uporno Ga mole za blagodat i blagoslove. Kako su ljudi teški i problematični! Međutim, pre ili kasnije doći će dan kada će Božje delo dati rezultate i kada će se većina Božjih izabranika iskreno zahvaliti, od srca. To mogu da osete i oni koji to već dugo doživljavaju. Ljudi su možda otupeli, ali su i dalje ljudi, a ne beživotne stvari. Oni koji nisu iskusili Božje delo možda neće biti u stanju da shvate ove stvari. Oni samo priznaju da su ove istine koje je Bog izrazio ispravne, ali nemaju veoma duboko razumevanje jer nemaju iskustvo.

Bog je nekoliko godina delao u telu i izgovorio je bezbroj stvari. Bog je počeo tako što je ljudima pružio kušnju služitelja, a zatim je izrekao proročanstva i započeo delo suda i grdnje, a zatim je koristio kušnju smrti da oplemeni ljude. Zatim je vodio ljude na pravi put vere u Njega. Bog govori i pruža ljudima svu istinu, boreći se protiv svih vrsta ljudskih predstava. Zatim pruža ljudima malo nade kako bi im omogućio da vide da pred njima ima nade, a ta nada je da Bog i čovek zajedno ulaze u divno odredište. Iako se ovo delo obavlja u skladu sa Božjim planom, sve se izvršava shodno potrebama čovečanstva. To se ne radi slučajno; Bog koristi Svoju mudrost da obavi čitavo ovo delo. Zato što Bog poseduje ljubav, On može da koristi mudrost da ovako posvećeno postupa s tim iskvarenim ljudima. Nikada se ne igra s ljudima kao s igračkama. Svojim tonom i rečima, ponekad On sudi i grdi ljude ili ih isprobava, ponekad zbog određenih reči ljudi trpe kušnje i muke, a ponekad On pruža ljudima određeni izbor reči koje ih oslobađaju i opuštaju. On zaista mnogo razmišlja o ljudima i uvažava ih. Iako su ljudi stvorena bića koja je Sotona sva iskvario i mada su ljudi bezvredni, ništa drugo do ološ, jer su takvi po prirodi, On se ne ophodi prema ljudima na osnovu njihove suštine i ne ophodi se prema ljudima na osnovu odmazde koju zaslužuju. Njegov govor je možda strog, ali On se uvek prema ljudima odnosi sa strpljenjem, tolerancijom i milošću. Ljudi treba polako i pažljivo da razmišljaju o tome! Da se Bog ne odnosi prema ljudima sa tolerancijom, milošću i blagodaću, da li bi mogao da kaže sve ove stvari da bi ih spasio? Zašto ih naprosto ne bi osudio? Ljudi još uvek ne poznaju ni Božju ljubav. Oni su tako nepromišljeni i neuki! U ljudskoj suštini nema ljubavi. Oni ne znaju šta je ljubav i ne znaju zašto Bog to čini. Kada ljudi nemaju iskustvo Božje ljubavi, oni samo osećaju da je ovo Božje delo prilično dobro, da je korisno za ljude i da može da promeni ljude, ali niko ne pomisli: „Božje delo je tako dobro, Njegovo delo toliko znači! Božja ljubav prema ljudima je tako duboka. On se zaista nije poneo prema ljudima kao da su pogani!” Ljudi se nisu ophodili prema Bogu kao prema Bogu, ali se Bog ophodio prema ljudima kao prema ljudima. Zar nije tako? Bog kaže da si zver, ali se uopšte nije poneo prema tebi kao prema zveri. Da se Bog prema tebi ophodio kao prema zveri, da li bi i dalje mogao da te opskrbi istinom? Da li bi On i dalje toliko patio da bi te spasio? Neki ljudi su izuzetno pogođeni i govore: „Bog kaže da sam bezvredan. Sramota me je da nastavim da živim.” Ljudi zapravo ne razumeju Božje namere. Može se reći da možda nećete iskusiti mudrost i mukotrpan trud Božjeg dela veoma duboko tokom celog svog života. Ali bez obzira na to koliko je duboko ili plitko tvoje iskustvo, dokle god ga na kraju shvatiš i stekneš malo znanja, to će biti dovoljno. Bog i dalje traži od ljudi da razumeju istinu, da se usredsrede na promenu svoje naravi i da postepeno prodube svoje razumevanje istine o odanosti, pokornosti i ljubavi prema Bogu u svojim srcima. Ako se ljudi daju ili barem malo pate, oni mogu da smatraju da su mnogo doprineli i sada imaju velike zasluge pred Bogom, a ako doprinesu još malo, oni će se hvaliti svojim sposobnostima, a ako to ne spomenu, osećaju se nesigurno i ogorčeno u sebi. Kako ljudi poseduju ljubav? Kakva je to ljubav koju ljudi poseduju? Da li je Bog zadobio pravu ljubav od čovečanstva? Zar On nije dostojan ljudske ljubavi?
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Ljudi previše zahtevaju od Boga

Bog traži od ljudi da se prema Njemu ophode kao prema Bogu jer je čovečanstvo previše iskvareno, a ljudi se prema njemu ne ophode kao da je Bog, već kao da je osoba. U čemu je problem s ljudima koji uvek nešto zahtevaju od Boga? U čemu je problem s time što uvek imaju predstave o Bogu? Šta to čovekova priroda sadrži? Otkrio sam da, bez obzira na ono što im se dešava, ili čime se bave, ljudi uvek štite svoje interese i brinu o sopstvenom telu i uvek traže razloge ili izgovore koji mogu da im budu od koristi. Oni ni najmanje ne traže, niti prihvataju istinu, a sve što rade jeste odbrana sopstvenog tela i spletkarenje zarad sopstvenih izgleda. Svi oni traže blagodat od Boga, želeći da zadobiju sve prednosti koje mogu. Zašto ljudi toliko zahtevaju od Boga? To je dokaz da su ljudi po prirodi pohlepni i da pred Bogom uopšte nemaju nimalo razuma. U svemu što ljudi rade – bilo da se mole ili razgovaraju u zajedništvu ili propovedaju – njihova stremljenja, misli i pretenzije, sve su to zahtevi prema Bogu i pokušaji da se od Njega nešto traži, sve to čine ljudi u nadi da će nešto zadobiti od Boga. Neki ljudi kažu da je „to ljudska priroda”, što je tačno! Pored toga, to što ljudi postavljaju previše zahteva Bogu i imaju previše ekstravagantnih želja dokazuje da ljudima zaista nedostaju savest i razum. Svi oni zahtevaju i traže nešto za svoje dobro, ili pokušavaju da se raspravljaju i nađu izgovore za sebe – sve to rade za sebe. U mnogim stvarima može se videti da je ono što ljudi rade potpuno lišeno razuma, što je nesumnjiv dokaz da je sotonska logika „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi” već postala čovekova priroda. Na koji problem ukazuje to što ljudi zahtevaju previše od Boga? Ukazuje na to da je Sotona iskvario ljude do određene tačke i da se ljudi u svojoj veri uopšte ne ophode prema Bogu kao da je Bog. Neki ljudi kažu: „Ako se prema Bogu nismo ophodili kao da je Bog, zašto bismo i dalje verovali u Njega? Da nismo prema Njemu postupali kao prema Bogu, da li bismo mogli da Ga sledimo sve do sada? Da li bismo mogli da izdržimo svu tu patnju?” Na površini, ti veruješ u Boga, i u stanju si da Ga slediš, ali u svom stavu prema Njemu i u svojim pogledima na mnoge stvari, ti uopšte ne postupaš prema Bogu kao prema Stvoritelju. Ako se prema Bogu odnosiš kao da je Bog, ako se prema Bogu odnosiš kao da je Stvoritelj, onda bi trebalo da stojiš na svom mestu stvorenog bića i bilo bi ti nemoguće da bilo šta zahtevaš od Boga, ili da imaš bilo kakve ekstravagantne želje. Umesto toga, u svom srcu bi bio sposoban za istinsku pokornost i u potpunosti sposoban da veruješ u Boga u skladu s Njegovim zahtevima i da se pokoravaš celokupnom Njegovom delu.

Kada su svedočanstva o ovaploćenju počela, svi ljudi su se žalili: „Bože, Ti nas nisi prosvetio pre nego što si se ovaplotio da bismo mogli mentalno da se pripremimo. Da smo bili mentalno spremni, bili bismo u stanju da Te prihvatimo umesto da se bunimo i opiremo. Zar Ti nisi svemoguć? Bunimo se protiv Tebe i opiremo Ti se jer nas je Sotona iskvario i ne uspevamo drugačije da postupamo. Zar ne možeš da učiniš nešto da prestanemo da se opiremo i omogućiš nam da neometano prođemo?” Zar to nije ono što su ljudi mislili? Mnogi ljudi takođe postavljaju uslove, govoreći: „Ne možemo ništa da uradimo u vezi s našim buntovništvom i otporom. Božje ovaploćenje se nikako ne uklapa u naše predstave. Da je Božje ovaploćenje malo više rastom, ili naočitije pojavom, ili da je bogato znanjem i da je rečito, ili da može da se materijalizuje po volji i čini znakove i čudesna dela, ili da se Bog pojavio i ovaploćen delao u skladu s onim kako su ljudi to zamišljali, onda se ne bismo opirali Bogu.” Mnogi ljudi su tada postavljali takve zahteve, ali Bog nije delovao u skladu s ljudskim zamislima ili predstavama. Naprotiv, On je uzvratio udarac i postupio potpuno suprotno ljudskim predstavama. Šta je to dokazalo? Dokazalo je da su ljudske predstave i zahtevi neopravdano problematični. Neki ljudi su postali crkvene vođe, ali nisu obavljali nikakav pravi posao, već su se samo bavili nekim spoljnim poslovima. Kada sam orezivao te ljude, izgovarajući samo nekoliko pokuda, oni bi se rastužili, gorko plakali i postali negativni. Govorili su u sebi: „Zar nije Bog milostiv i pun ljubavi? Toliko patim, zašto On ne kaže nekoliko lepih reči da me uteši? Zašto mi ne uputi ni jednu jedinu reč blagoslova?” Ljudi su na taj način postavljali zahteve Bogu i bili su puni opravdanja za sebe. Neki ljudi su smatrali da imaju kredit jer su uspešno širili jevanđelje velikom broju ljudi, pa su nakon što bi učinili nešto pogrešno i bili orezani, tvrdili: „Uspešno sam širio jevanđelje među tolikim ljudima bez ikakve nagrade, a sada sam ovako orezan i podvrgnut obračunavanju. Toliko sam propatio, a na kraju sam ipak orezan. Zašto Bogu nije stalo do mojih osećanja?” Da li ljudi koji tako razmišljaju poseduju istinu u svojim srcima? Da li su njihovi zahtevi razumni? Da sam utešio nekoga nakon što sam ga orezao, pomislio bi: „Bog je tako dobar, nikada nisam mislio da će me tešiti.” Ali onda, ako bih orezao nekog drugog, i taj neko je bio posebno uznemiren a ja ga nisam utešio, ta osoba bi pomislila: „Zašto Bog teši druge kada ih oreže, ali mene ne? Bog nije pravičan prema meni”, i u njihovim srcima bi se javile predstave. Ljudi u svojim srcima gaje mnoge nerazumne zahteve, izmišljotine i želje koje će, u određeno vreme, u pravim okolnostima, izbiti na videlo. Jer nijedna misao, ideja ili zahtev koji je čovek postavio nije u skladu s Bogom, a čovekova priroda je puna sotonskih stvari: sve što čini, čini za sebe, sebičan je i pohlepan, ima previše ekstravagantnih želja i previše je pogan i preduboko iskvaren.

Ljudi uvek nešto zahtevaju od Boga, bez obzira na situaciju. U čemu je tu problem? Neki ljudi će se moliti Bogu kada uživaju u udobnosti, uz reči: „Oh, Bože, zaštiti me, dozvoli mi da sve vreme živim u ovakvom stanju.” Ljudi takođe imaju zahteve kada su nesrećni ili potišteni: „Bože, zašto nećeš da mi ukažeš dobrotu? Zašto nećeš da me prosvetiš? Zašto su stvari tako dobre za druge ljude, a tako loše za mene?” Kada se suoče s nedaćama, ljudi svesrdno zahtevaju da Bog promeni njihovo okruženje; kada stvari idu dobro, zahtevi ljudi postaju još preteraniji. Kada ljudi nešto dobiju, priželjkuju još više, a kada ne dobiju, očajnički žele da to dobiju. Šta ljudi žele da dobiju? Žele da dobiju ono što im se sviđa i ono za čime im telo žudi. Dakle, nijedan čovekov zahtev nije opravdan niti zaslužen. Nekim ljudima je zasmetalo kada sam određenu količinu odeće ili stvari poklonio siromašnim porodicama. Pomislili su: „Zašto se Bog uvek brine o njima, a ne o meni? Bog nije pravičan!” Drugi takve stvari u to vreme nisu uzimali k srcu i mislili su: „Već sam Božjom blagodaću u stanju da idem putem verovanja u Njega i da Ga sledim bezbedno sve do sada. Ne bi trebalo da se bavim tim materijalnim stvarima.” Ali kada bi kasnije malo razmislili o tome, osećali su se uznemireno. Kada su osetili da ne mogu da prevaziđu taj osećaj, mnogo su se molili i privremeno prestali da razmišljaju, ali te stvari su i dalje boravile u njihovim srcima – kako god da su ih procenjivali, u srcu im nije bilo svejedno i mislili su u sebi: „Gde je Božja pravednost? Zašto ne mogu da je vidim? Bog nijedan svoj spoljni posao ne obavlja pravično ili razumno, pa gde se onda ispoljava Njegova pravednost?” Onda su se predomislili i pomislili: „Pravednost nije isto što i pravičnost ili razumnost i ne treba ih spajati”, ali su i dalje bili uznemireni i nisu mogli da zaborave na to. Ljudi se mnogo brinu oko i najmanjeg materijalnog interesa da bi bilo sjajno kada bi se podjednako brinuli i za istinu. Bez obzira na to, u prirodi im je da u svom srcu uvek zahtevaju nešto od Boga, a svi ljudi koji ne vole istinu vole materijalnu korist. Ukratko, svi ljudski zahtevi i spletke – zahtevaju ovo i ono od Boga, svuda spletkare – nespojivi su sa istinom i u suprotnosti su sa Božjim zahtevima i namerama. Bog ne voli nijednog od njih, On ih se gnuša i mrzi ih. Zahtevi koje ljudi postavljaju pred Boga, sve što traže i putevi kojima idu nemaju nikakve veze sa istinom. Neki ljudi misle: „Radim za crkvu toliko godina – ako sam bolestan, Bog treba da me izleči i blagoslovi.” Konkretno, oni koji su dugo verovali u Boga zahtevaju još više od Njega; oni koji su verovali samo kratko vreme osećaju se nedostojnim, ali nakon nekog vremena počeće da osećaju da su zaslužni. Takvi su ljudi; to je čovekova priroda i nijedna osoba nije izuzetak. Neki ljudi kažu: „Nikada nisam imao prekomerne zahteve od Boga zato što sam stvoreno biće i nisam dostojan da tražim bilo šta od Njega.” Ne žurite sa tom izjavom, vreme će sve otkriti. Ljudska priroda i namere će na kraju biti raskrinkane i jednog dana će izaći na videlo. Ljudi ne upućuju zahteve Bogu zato što misle da je to potrebno, ili da je pravo vreme, ili zato što su već uputili toliko zahteva Bogu, već oni naprosto ne shvataju da je to zahtev. Ukratko, to je ljudska priroda, pa im je nemoguće da je ne otkriju. Uz prave okolnosti ili priliku, ona će se spontano otkriti. Čemu danas razgovor o ovom pitanju? Cilj je da ljudi shvate šta je u njihovoj prirodi. Nemojte misliti da nekoliko godina verovanja u Boga, ili nekoliko dana rada za crkvu, znači da ste se dali, posvetili ili mnogo propatili za Njega i da zaslužujete da dobijete neke stvari, kao što je uživanje u materijalnim stvarima, hrani, ili da vas drugi više poštuju i cene, ili da Bog blagonaklono razgovara s vama, ili da se više brine o vama i da često pita da li dobro jedete i imate li šta da obučete, kako se osećate, i tako dalje. Te stvari se nesvesno javljaju u ljudima kada se dugo daju Bogu i kada pomisle da zaslužuju da zahtevaju bilo šta od Njega. Kada se daju Bogu na kratko, oni misle da nemaju pravo i ne usuđuju se da upućuju zahteve Bogu. Ali vremenom će misliti da su stekli kredit kod Boga i njihovi zahtevi će početi da izlaze na videlo, a ovi aspekti njihove prirode će biti razotkriveni. Zar ljudi nisu takvi? Zašto ljudi ne razmišljaju o tome da li je ispravno da tako nešto zahtevaju od Boga? Da li zaslužuješ te stvari? Da li ti ih je Bog obećao? Ako nešto ne pripada tebi, a ti to tvrdoglavo zahtevaš, to je u suprotnosti sa istinom i u potpunosti je proizašlo iz tvoje sotonske prirode. Kako se u početku ponašao arhanđeo? Dobio je previsoku poziciju, dobio je previše, pa je mislio da zaslužuje sve što poželi i sve što stekne, da bi konačno dostigao tačku u kojoj je rekao: „Želim da budem na ravnoj nozi s bogom!” Zato u ljudskoj veri u Boga ima previše zahteva, prevelikih želja. Ako ne preispitaju sebe i ne uspeju da shvate ozbiljnost problema, onda će jednog dana reći: „Siđi, bože. Mogao bih i ja donekle da budem bog”, ili: „Bože, odenuću se u sve ono u šta se ti odevaš, ješću sve što ti jedeš”. Ljudi koji su dostigli ovaj nivo se već ophode prema Bogu kao prema čoveku. Iako ljudi verbalno prepoznaju da je ovaploćeni Bog Sȃm Bog, sve su to samo površne reči. U stvarnosti, njihova srca nemaju ni trunku pokornosti ili straha od Boga. Neki ljudi čak žele da budu Bog i biće nezgodno ako njihove ambicije i želje narastu do tog stepena. Verovatno će ih zadesiti nesreća, a čak i ako budu izbačeni iz crkve, Bog će ih ipak kazniti.

Vernici treba da se odnose prema Bogu kao da je Bog i samo tako oni zaista veruju u Boga. Oni ne treba samo da priznaju Božji status, oni treba da imaju istinsko razumevanje i strah od Božje suštine i naravi i da u potpunosti budu pokorni. Evo nekoliko načina da to primeniš: prvo, održavaj pobožnost i pošten stav u sebi kada komuniciraš s Bogom, bez ikakvih predstava ili umišljanja i imaj pokorno srce. Drugo, iznesi namere koje se nalaze iza svega što govoriš, iza svakog pitanja koje postavljaš i svega što radiš pred Bogom da bi ih ispitao i pomolio se. Samo ako znaš kako da primenjuješ u skladu sa istina-načelom i na osnovu Božje reči, moći ćeš da uđeš u istina-stvarnost. Ako ne tražiš istinu, ne samo da nećeš moći da uđeš u istina-stvarnost, već ćeš sakupiti sve više predstava, a to donosi nevolje. Kada posmatraš Boga kao osobu, onda je bog u koga veruješ nejasan bog na nebu; potpuno ćeš se odreći ovaploćenja i više nećeš priznavati praktičnog Boga u svom srcu. U tom trenutku postaćeš antihrist i pašćeš u tamu. Što više opravdanja imaš, to ćeš više zahtevati od Boga i to ćeš više predstava imati o Njemu, što će te dovesti u sve veću opasnost. Što više tražiš od Boga, to više dokazuje da se jednostavno ne ophodiš prema Bogu kao da je Bog. Ako u srcu uvek gajiš zahteve prema Bogu, onda ćeš se verovatno vremenom ophoditi prema sebi kao prema Bogu i svedočiti za sebe kada radiš u crkvi, čak govoreći: „Zar bog ne svedoči za sebe? Zašto ne mogu i ja?” Pošto ne razumeš Božje delo, imaćeš predstave o Njemu i nećeš imati bogobojažljivo srce. Tvoj ton glasa će se promeniti, tvoja narav će postati nadmena i na kraju ćeš postepeno početi da se uzdižeš i da svedočiš za sebe. To je proces čovekovog propadanja i u potpunosti je izazvan time što on ne traga za istinom. Svako ko ide putem antihrista uzdiže sebe i svedoči za sebe, promoviše sebe i hvali se na svakom koraku i uopšte ne mari za Boga. Da li ste doživeli ove stvari o kojima govorim? Mnogi ljudi uporno svedoče za sebe, govoreći o tome kako trpe ovo i ono, kako rade, kako ih Bog ceni i poverava im nekakve poslove, i o tome kakvi su, dok namerno koriste određeni ton glasa u govoru i glume određene manire, sve dok na kraju neki ljudi verovatno ne pomisle da su oni Bog. Sveti Duh je odavno napustio one koji dostignu taj stupanj, a iako oni još nisu uklonjeni ili proterani već i dalje pružaju uslugu Bogu, njihova sudbina je već zapečaćena i oni samo čekaju svoju kaznu. To se već dogodilo na nekim mestima. Nova vernica je videla da je izvesna sestra govorila i izgledala prilično dostojanstveno i pomešala je sa Bogom. Kada je došlo vreme da sestra ode, ta nova vernica joj se uhvatila za butinu i vikala: „Oh, bože! Nemoj da ideš! Oh, bože! Nedostajaćeš mi!” Sestra je jasno znala da nije Bog, ali to nije ni porekla ni objasnila. Da li takva osoba ima razum? (Nema.) Ona nema nimalo razuma i definitivno ne valja! Neki ljudi su zbunjeni i neuki i ophode se prema nekom takvom kao da je Bog – to je zaista strašna stvar! A uhvatiti se, plačući, za njenu butinu je naprosto toliko tupavo da je nepopravljivo! Ako možeš da se prema iskvarenom čoveku koji je od Sotone ophodiš kao prema Bogu, kako onda ti veruješ u Boga? Zar to nije verovanje u Sotonu? Koliko neko mora da bude zbunjen da bi se prema nekoj osobi odnosio kao prema Bogu? Ako verujete u Boga, ali niste u stanju da prihvatite ili da tragate za istinom, veliki su izgledi da će vas drugi navesti na stranputicu i da ćete biti podložni da činite gluposti i da zastranite. Nepromišljeni i neuki ljudi su zaista u opasnosti, sposobni su da čine svakakve gluposti.

Ljudi uvek zahtevaju nešto od Boga, traže od Njega da uradi ovo ili ono u skladu s njihovim sopstvenim predstavama. Tražiš od Boga da te spase, da ti se smiluje, da te voli, da ti ukaže blagodat – sve shodno tvojim idejama. Čineći to, koristiš sopstvene ideje i sopstvene metode da postaviš zahteve prema Bogu i da nateraš Boga da te posluša. U čemu je problem s tim? Da li je to verovanje u Boga? Ono u šta veruješ si naprosto ti. Bog ti nije u srcu, niti se o bilo kojim istinama može govoriti. Neko Mi je na poklon kupio par cipela, ali veličina nije bila dobra, pa sam hteo da ih vratim. Ali onda sam pomislio da bi, ako ih vratim, ta osoba mogla to pogrešno da shvati, te sam ih dao jednoj drugoj osobi da ih nosi. Nije mogao to da prihvati kada je saznao i rekao je: „Znaš li koliko sam truda uložio i novca potrošio i koliko sam daleko putovao da ih kupim? Ti si ih tako olako poklonio, da li misliš da je meni bilo lako da zaradim taj novac? Vrati ih ako ne želiš da ih nosiš – kako možeš da ih daješ drugima?” Rekao sam: „Ja ti nisam tražio da Mi kupiš cipele. Kupio si ih i dao Meni, ali Mi veličina nije odgovarala, pa sam ih dao drugima da ih nose. Da li je to problem? Da sam ti ih vratio, zar ne bi postao negativan i slab i pogrešno Me shvatio? Zar Ja ne mogu da učinim nešto razumno?” Da li je prikladno da se ljudi tako ponašaju prema Meni? Čini se da ljudi imaju namere i zahteve čak i kada nešto nude Bogu. Da li je to neko ko razume istinu? Kada nešto ponudiš Bogu, to više nije tvoje, već pripada Njemu. Bog može da uradi s tim šta god želi, i šta god da učini, to je Njegova stvar. Ljudi treba da imaju malo razuma, da nauče da se pokoravaju i da se ne mešaju uvek u Božje poslove. Da li je razumno stalno se prepirati s Bogom? Kada Mi ljudi kupuju stvari, oni deluju kao da su veoma ljubazni i puni ljubavi prema Bogu, ali posle toga zahtevaju da Mi se pokloni svide i bune se ako Mi se ne sviđaju. Štaviše, nije u redu ako ih ne koristim, ljudi postavljaju ograničenja kome njihove poklone mogu da dam i ne dozvoljavaju Mi da radim ovo ili ono. Ljudi preispituju Boga i razmišljaju o Njemu po ceo dan na taj način, razmišljajući: „Zašto Bog ne može da zadovolji ljudske želje?” Ljudima baš nedostaje razum, tako su nerazumni! Otkrio sam da svi ljudi kažu: „Moram voleti Boga na pravi način i uzvratiti Mu ljubav”, ali oni nemaju ni najmanjeg razumevanja u svojim srcima o tome šta znači voleti Boga. Ljudska srca su puna svojih iskvarenih naravi, pa kako onda može biti ljubavi? Zar nisu govor o ljubavi i pokornosti Bogu ništa drugo do prazne reči, ako su ljudi toliko iskvareni da čak nemaju ni razboritost normalne osobe? Jedine stvari koje su u ljudima su predstave i izmišljotine, ozlojeđenost, ekstravagantne želje i njihovi nerazumni zahtevi. U njima naprosto nema ljubavi niti pokornosti. Za ljude, ljubav je samo cilj kojem treba težiti, samo zahtev prema Bogu. Koliko njih to uspe? Koliko njih ima stvarno iskustveno svedočanstvo?

Sada kada ste svi spremni da tragate za istinom i da težite ka promeni svoje naravi, kako treba da razmišljaš o sebi kada zahtevaš nešto od Boga? Da li su tvoji zahtevi u skladu sa istinom? Kakav treba da bude tvoj stav prema Bogu? Da li si ikada razmišljao o ovim pitanjima? Nakon vođenja nekoliko crkava, neki ljudi postaju nadmeni, misleći da Božja kuća ne može bez njih i da zaslužuju poseban tretman. Ljudi poseduju sotonsku prirodu, a što je viši nečiji položaj, to su veći njegovi zahtevi prema Bogu; što više neko razume doktrine, to skriveniji i podliji njegovi zahtevi postaju. Možda ih ne izgovaraju naglas, ali su skriveni u njihovim srcima. Ljudi ih ne uviđaju lako, ali ko može da zna kada će pritužbe i otpor koji se nalaze unutar osobe da izbiju na videlo? To bi značilo još više nevolje i verovatno bi uvredilo Božju narav. Zbog čega se dešava to da, što više neko napreduje kao vođa ili je neko slavna ličnost u verskom svetu, veća je verovatnoća da će postati antihrist koji je u opasnosti? Što je viši nečiji položaj, to su veće njegove ambicije; što više neko razume doktrine, to njegova narav postaje nadmenija. Opasno je, dakle, verovati u Boga i težiti statusu pre nego istini. Bog je izrekao mnogo istina i razotkrio i eliminisao iz svog doma sve one koji ne vole istinu, a kamoli one u verskim krugovima. Da li vidite potrebu da Bog sudi ljudima i da ih grdi? Kada ljudi zaista shvate istinu i uđu u život, videće stvarnost sopstvene iskvarenosti i osetiće da bi za njih bilo opasno da ne tragaju za istinom. Trenutno ljudi uopšte ne razumeju sopstvenu prirodu, pa čak i ako imaju malo površnog razumevanja, to je samo doktrina, oni nisu zadobili istinu. Dakle, oni ne misle da su u opasnosti, niti umeju da budu uplašeni, niti da brinu o sebi. Neki novi vernici se usuđuju da kažu i učine bilo šta, ali oni koji su iskusili sud i grdnju su drugačiji. Oni u određenoj meri imaju bogobojažljivo srce, pa čak i ako gaje neke predstave, ne usuđuju se da ih izgovore i žure da se pomole: „Oh, Bože, uvredio sam Te…” Neki novi vernici se usuđuju da izgovore bogohulne reči bez razmišljanja, govoreći: „Bog pati? Od čega pati? Dobro jesti i oblačiti se, biti svuda lepo dočekan i ugošćen – to nije patnja! Ali nije me briga za te stvari. Verujem u duha božjeg, a ne u osobu.” Oni se usuđuju da poreknu ovaploćenje. Ti ljudi su toliko smeli. Nemaju bogobojažljivo srce, ničega se ne boje, usuđuju se da bilo šta kažu, a svi oni u sebi nose demonsku i zversku prirodu. Ako Svevišnji ima donekle dobar utisak ili mišljenje o nekome, neki ljudi kažu: „Ta osoba je popularna i omiljena u crkvi, koja je lepo dočekana u božjoj kući.” Da li takva osoba razume istinu? Ni najmanje. Način na koji gledaju na stvari u potpunosti razotkriva da je sve u njihovom srcu još uvek ovozemaljsko. To je sasvim svetovno gledište i osećaj. Može li vera u Boga i čitanje Njegovih reči imati bilo kakvo dejstvo na te ljude? Oni uopšte ne prihvataju istinu, a njihov način gledanja na stvari je isti kao i kod nevernika. Oni zapravo jesu bezvernici.

Deo je čovekove prirode da uvek zahteva nešto od Boga i vi morate da raščlanite tu prirodu na osnovu Božje reči. Kako bi trebalo da je raščlaniš? Prvi korak je da ti bude jasno koje nerazumne zahteve i koje ekstravagantne želje ljudi imaju u vezi sa Bogom i treba da raščlaniš svaku od njih: zašto ljudi zahtevaju tako nešto? Koji je njihov motiv? Koji je njihov cilj? Što više tako budeš savesno raščlanjivao, imaćeš više razumevanja za sopstvenu prirodu i tvoje razumevanje će postati podrobnije. Ako je ne raščlaniš podrobno, već samo shvatiš da ljudi ne treba da zahtevaju išta od Boga, samo prihvatiš da je zahtevanje od Boga nerazumno, i ništa više, onda na kraju nećeš postići nikakav napredak i nećeš se promeniti. Neki ljudi kažu: „Mnogo tražimo od Boga jer smo previše sebični. Šta da radimo?” Naravno, ljudi moraju da razumeju istinu i da upoznaju suštinu sebičnosti. Kada zaista shvatiš suštinu ljudske sebičnosti, znaćeš šta ti nedostaje; zastrašujuće je ako ljudi to ne mogu da shvate. Lako je raščlanjivanjem prepoznati očigledne ekstravagantne ili nerazumne zahteve, a moguće je i mrzeti sebe. Ponekad možeš da pomisliš da su tvoji zahtevi razumni i pošteni, a zato što ih smatraš razumnim i misliš da tako treba da bude i zato što drugi postavljaju slične zahteve, može da ti se učini da tvoji zahtevi nisu preterani, već opravdani i prirodni. To pokazuje da još uvek ne poseduješ istinu, zbog čega ne možeš jasno da ih razumeš. Evo primera: pretpostavimo da postoji čovek koji je mnogo godina sledio Boga i mnogo propatio kroz niz nedaća i izazova. Uvek se činilo da se primerno ponaša, a što se tiče njegove ljudskosti, patnje i odanosti Bogu delovalo je da je sve u redu. Čak je imao i savest, bio je spreman da uzvrati Božju ljubav i obično je umeo pažljivo da korača dok obavlja svoje delo. Kasnije sam otkrio da je taj čovek govorio jasno i lepo, ali ni najmanje nije bio pokoran, pa sam ga zamenio i naredio da ubuduće više ne bude korišćen. Radio je za crkvu nekoliko godina i mnogo se napatio, a ipak je na kraju zamenjen. Štaviše, nisam rešio neke od njegovih praktičnih poteškoća. Šta bi ljudi pomislili o takvoj situaciji? Kao prvo, mnogi bi stali u njegovu odbranu i rekli: „To nije u redu. U tim okolnostima Bog treba da mu pokaže veliku milost i blagodat, jer on voli Boga i daje se za Njega. Ako neko poput njega, koji je verovao u Boga mnogo godina, može biti eliminisan, kakvu nadu mogu da imaju novi vernici poput nas?” Evo još jednom stižu zahtevi ljudi, uvek u nadi da će Bog blagosloviti tu osobu i pustiti je da ostane, dok još uvek razmišlja: „Taj čovek je učinio dobro po Božjim merilima, Bog ne sme da ga izneveri!” Mnogi zahtevi koje ljudi postavljaju Bogu proizilaze iz ljudskih predstava i umišljanja. Ljudi mere šta Bog treba ljudima da dȃ i kako treba da se ponaša prema njima u skladu sa standardima savesti za ono što je pravedno i razumno među ljudima, ali kako to može biti u skladu sa istinom? Zašto kažem da su svi ljudski zahtevi nerazumni? Zato što su to standardi koje oni postavljaju pred druge ljude. Da li ljudi poseduju istinu? Da li su u stanju da prozru čovekovu suštinu? Neki ljudi zahtevaju da Bog postupa s ljudima shodno standardu savesti, držeći Boga prema standardu koji se očekuje od ljudi. To nije u skladu sa istinom i nerazumno je. Ljudi su u stanju da istraju kada su u pitanju neke sitne stvari, ali možda neće moći da ih podnesu kada se njihov ishod najzad odredi. Njihovi zahtevi će se javiti, a reči žalbe i osude će poteći iz njihovih usta bez zadrške i počeće da pokazuju svoje pravo lice. Tada će upoznati svoju prirodu. Ljudi uvek postavljaju zahteve prema Bogu u skladu s ljudskim predstavama i sa sopstvenom voljom i postavljaju ih mnogo. Možda obično ne primećujete i mislite da se, kada se povremeno molite Bogu za nešto, to ne računa kao zahtev, ali zapravo, pažljivo raščlanjivanje pokazuje da su mnogi ljudski zahtevi nerazumni, da su nesuvisli, pa čak i da su smešni. Ranije nisi prepoznavao ozbiljnost toga, ali ćeš je postepeno spoznati u budućnosti, a onda ćeš imati istinsko razumevanje sopstvene prirode. Malo pomalo, iskustvo će ti doneti znanje i rasuđivanje o tvojoj prirodi i, u kombinaciji sa zajedništvom o istini, jasno ćeš je spoznati – onda ćeš ući u istinu u tom pogledu. Kada zaista jasno shvatiš suštinu čovekove prirode, tvoja narav će se promeniti i onda ćeš posedovati istinu.

Ni sa čim se nije teže nositi nego s ljudima koji stalno zahtevaju nešto od Boga. Čim Božji postupci ne odgovaraju tvom načinu razmišljanja, ili nisu izvršeni u skladu sa tvojim načinom razmišljanja, ti ćeš se verovatno opirati – što je dovoljno da se pokaže da prirodno pružaš otpor Bogu. Prepoznavanje ovog problema može se postići samo čestim promišljanjem o sebi i samim tim dostizanjem razumevanja istine, a ono se može u potpunosti rešiti samo traganjem za istinom. Kada ljudi ne shvataju istinu, oni postavljaju mnoge zahteve prema Bogu, dok kada zaista shvate istinu, oni ih ne postavljaju; oni samo osećaju da nisu dovoljno udovoljili Bogu, da se dovoljno ne pokoravaju Bogu. To što ljudi uvek zahtevaju nešto od Boga odražava njihovu iskvarenu prirodu. Ako ne možeš da upoznaš sebe i istinski se pokaješ po ovom pitanju, onda ćeš se suočiti sa skrivenim opasnostima i pretnjama na svom putu vere u Boga. U stanju si da prevaziđeš obične stvari, ali kada se radi o važnim pitanjima kao što su tvoja sudbina, izgledi i odredište, možda nećeš moći da ih prevaziđeš. Ako ti tada još uvek bude nedostajala istina, moći ćeš da se vratiš svojim starim navikama i tako ćeš postati jedan od onih koji su uništeni. Mnogi ljudi su uvek sledili i verovali na taj način; primerno su se ponašali dok su sledili Boga, ali to ne određuje šta će se desiti u budućnosti. To je zato što nikada nisi svestan čovekove Ahilove pete, ili onoga u čovekovoj prirodi što može da se suprotstavi Bogu, a dokle god te ne odvedu u nesreću, ti ne znaš da te stvari postoje. To što pitanje tvoje prirode koja se suprotstavlja Bogu i dalje nije rešeno priprema te za nesreću i moguće je da ćeš, kada se tvoje putovanje završi i Božje delo završi, ti učiniti ono što se najviše suprotstavlja Bogu i da ćeš bogohuliti, pa ćeš stoga biti osuđen i eliminisan. U poslednjem trenutku, u najkritičnije vreme, Petar je pokušao da pobegne. Tada on nije razumeo Božju nameru i planirao je da preživi i da se bavi crkvama. Kasnije mu se Isus ukazao i rekao: „Hoćeš li da Me još jednom razapnu zarad tebe?” Petar je tada shvatio Božju nameru i brže-bolje se pokorio. Pretpostavimo da je u tom trenutku imao sopstvene zahteve i rekao: „Ne želim sada da umrem, plašim se bola. Zar Ti nisi razapet zarad nas? Zašto tražiš da budem razapet? Mogu li da budem pošteđen raspeća?” Da je izneo takve zahteve, put koji je prošao bio bi uzaludan. Ali Petar je oduvek bio osoba koja se pokoravala Bogu i koja je tražila Njegovu nameru i na kraju je shvatio Božju nameru i potpuno se pokorio. Da Petar nije tražio Božju nameru i da je postupao u skladu sa svojim razmišljanjem, krenuo bi pogrešnim putem. Ljudi nemaju čulo kojim bi neposredno razumeli Božje namere, ali ako se ne pokore nakon što shvate istinu, onda izdaju Boga. Drugim rečima, to što ljudi uvek postavljaju zahteve prema Bogu ima veze s njihovom prirodom: što više zahteva imaju, to su buntovniji i pružaju više otpora i to više predstava imaju. Što više neko zahteva od Boga, veća je verovatnoća da će se buniti, opirati, pa čak se i suprotstaviti Bogu. Možda bi jednog dana mogao i da izda i napusti Boga. Ako želiš da rešiš ovaj problem, potrebno je da razumeš nekoliko aspekata istine, kao i da imaš neko praktično iskustvo da bi ga temeljno razumeo i u potpunosti rešio.

U određivanju da li ljudi mogu da se pokore Bogu ili ne, ključno je da li imaju bilo kakve ekstravagantne želje ili skrivene motive prema Njemu. Ako ljudi uvek postavljaju zahteve prema Bogu, to dokazuje da Mu nisu pokorni. Bez obzira na to šta ti se desi, ako to ne prihvataš od Boga i ne tražiš istinu, te uvek zastupaš sebe i uvek osećaš da si samo ti u pravu, i ako si iole u stanju da sumnjaš u to da je Bog istina i pravda, onda ćeš biti u nevolji. Takvi ljudi su najnadmeniji i najbuntovniji prema Bogu. Ljudi koji uvek zahtevaju nešto od Boga ne mogu Mu se istinski pokoriti. Ako postavljaš zahteve prema Bogu, to dokazuje da pokušavaš da sklopiš dogovor sa Bogom, da si se opredelio za svoju volju i da postupaš u skladu s njom. Time izdaješ Boga i u tebi nema pokornosti. Postavljanje zahteva prema Bogu samo po sebi nije razumno; ako zaista veruješ da je On Bog, onda se nećeš usuditi da išta zahtevaš od Njega, niti ćeš osećati da imaš pravo da tražiš nešto od Njega, bez obzira da li to smatraš razumnim ili ne. Ako istinski veruješ u Boga i veruješ da je On Bog, onda ćeš Ga samo slaviti i pokoravati Mu se; nema drugog izbora. Ljudi danas ne samo da donose sopstvene odluke, već čak traže od Boga da deluje u skladu s njihovom voljom. Ne samo da se odlučuju da se ne pokore Bogu, već čak traže od Boga da se On pokori njima. Zar to nije nerazumno? Stoga, ako u osobi nema istinske vere i suštinskog verovanja, ona nikada ne može dobiti Božje odobravanje. Kada su ljudi u stanju da manje zahtevaju od Boga, oni imaju više istinske vere i pokornosti, a njihova razumnost je relativno normalna. Često je slučaj da što su ljudi skloniji da se raspravljaju i što više opravdanja imaju, to je teže izaći s njima na kraj. Ne samo da imaju mnogo zahteva, već ako im daš prst, tražiće ruku. Kada se zadovolje u jednom pogledu, postavljaće zahteve u drugom. Moraju da budu zadovoljni u svakom pogledu, a ako nisu, počinju da se vajkaju i otpisuju stvari kao da su beznadežne i ponašaju se nepromišljeno. Posle toga osećaju dug i kajanje, liju gorke suze i žele da umru. Kakva je korist od toga? Zar nisu nerazumni i neumorno nasrtljivi? Ovaj niz problema mora da se reši iz korena. Ako imaš iskvarenu narav i to ne rešiš, ako čekaš da upadneš u nevolju ili prouzrokuješ nesreću da bi je se rešio, kako možeš da nadoknadiš taj gubitak? Zar to neće pomalo biti kao da zatvaraš štalu kada je konj već pobegao? Stoga, da bi u potpunosti rešio problem svoje iskvarene naravi, moraš da tražiš istinu da bi je rešio kada se problem prvi put pojavi. Moraš da rešiš iskvarenu narav u samom nastanku, čime ćeš se obezbediti da nećeš činiti ništa loše i da ćeš sprečiti buduće probleme. Ako se iskvarena narav ukoreni i postane nečije mišljenje ili gledište, ona će moći da usmeri osobu da čini zlo. Stoga se introspekcija i samospoznaja uglavnom svode na otkrivanje iskvarene naravi i brzo traženje istine da bi se ona razrešila. Moraš znati šta je deo tvoje prirode, šta voliš, šta tražiš i šta želiš da postigneš. Moraš da raščlaniš to u skladu sa Božjim rečima da bi video da li je u skladu sa Božjim namerama i na koji način je pogrešno. Jednom kada sve to shvatiš, moraš da rešiš problem svog nenormalnog razuma, odnosno problem svoje nerazumne i nemilosrdne zamornosti. To nije samo problem tvoje iskvarene naravi, već se dotiče i nedostatka razuma. Pogotovo u onome što se tiče njihovih interesa, ljudi koji se zanesu ličnim interesom ne poseduju normalan razum. To je psihološki problem, a takođe i ljudska Ahilova peta. Neki ljudi osećaju da imaju određeni kov i neke darove i uvek žele da budu vođe i da se ističu, pa traže od Boga da ih koristi. Ako ih Bog ne koristi, kažu: „Kako Bog može da mi ne bude naklonjen? Bože, ako me iskoristiš da učiniš nešto važno, obećavam da ću Ti se dati!” Da li je ovakva namera ispravna? Dobro je davati se Bogu, ali postoje motivi iza njihove spremnosti da Mu se daju. Oni vole položaje i na njih se usredsređuju. Kada su ljudi sposobni za istinsku pokornost, kada slede Boga svim srcem bez obzira na to da li ih On koristi ili ne i daju se Bogu bez obzira na to da li imaju položaj ili ne, tek se tada može smatrati da poseduju razum i da su pokorni Bogu. Dobro je kada su ljudi voljni da se daju Bogu, a Bog je voljan da koristi takve ljude, ali ako nisu opremljeni istinom, Bog nema načina da ih koristi. Ako su ljudi spremni da teže ka istini i da sarađuju, mora da postoji pripremna faza. Tek kada ljudi shvate istinu i zaista budu u stanju da se pokore Bogu, Bog će moći zvanično da ih koristi. Ta faza obuke je od suštinskog značaja. Lideri i radnici danas su svi u toj fazi obuke. Nakon što steknu životno iskustvo i uspeju principijelno da se bave različitim pitanjima, oni će biti prikladni da ih Bog upotrebi.

Čovekova priroda se ne svodi na neko spoljašnje ponašanje, navike ili misli i ideje koje se jednostavno mogu orezati i tako završiti posao; ona mora da se otkopava sloj po sloj. Štaviše, nju nije lako identifikovati, a čak i ako se identifikuje, nije lako promeniti je – za tako nešto neophodno je odgovarajuće duboko razumevanje. Zašto uvek raščlanjujemo čovekovu prirodu? Zar ne shvatate šta to znači? Odakle dolaze otkrivenja o iskvarenoj ljudskoj naravi? Sva ona dolaze iz nutrine njihove prirode i svima njima upravlja njihova priroda. Svaka iskvarena čovekova narav, svaka misao i ideja, svaka namera, sve je povezano sa čovekovom prirodom. Dakle, neposrednim otkopavanjem čovekove prirode, njegova iskvarena narav može lako da se razreši. Iako nije lako promeniti ljudsku prirodu, ukoliko uspeju da razaznaju i prozru svoju iskvarenu narav koju otkrivaju i ukoliko mogu da tragaju za istinom da bi je rešili, ljudi mogu postepeno da menjaju svoju narav. Jednom kada osoba postigne promenu u svojoj život-naravi, onda će u njima biti sve manje stvari koje pružaju otpor Bogu. Svrha raščlanjivanja čovekove prirode je promena njegove naravi. Vi niste dokučili ovaj cilj i mislite da samo raščlanjivanjem i razumevanjem svoje prirode možete da se pokorite Bogu i povratiti svoj razum. To što radite je samo slepa primena pravila! Zašto naprosto ne razotkrijem ljudsku nadmenost i samopravednost? Zašto moram da raščlanjujem i njihovu iskvarenu prirodu? Ako samo razotkrijem njihovu samopravednost i nadmenost, to neće rešiti problem. Ali ako raščlanim njihovu prirodu, aspekti koje ona pokriva su veoma široki i uključuju svu iskvarenu narav. To je više od uske oblasti samopravednosti, samovažnosti i nadmenosti. Priroda obuhvata mnogo više od toga. Dakle, bilo bi dobro kada bi ljudi mogli da prepoznaju koliko iskvarene naravi otkrivaju u svim svojim različitim zahtevima prema Bogu, odnosno u svojim ekstravagantnim željama. Jednom kada ljudi shvate svoju priroda-suštinu, onda mogu da mrze i odreknu se sebe; biće im lako da reše svoju iskvarenu narav i imaće put. U suprotnom, nikada nećete otkopati osnovni uzrok i samo ćete reći da je to samopravednost, nadmenost ili ponos, ili opšti nedostatak odanosti. Da li samo razgovor o takvim površnim stvarima može da reši vaš problem? Ima li potrebe da se raspravlja o čovekovoj prirodi? Kakva je u početku bila priroda Adama i Eve? U njima nije bilo namernog otpora, a još manje otvorene izdaje. Nisu znali šta znači opirati se Bogu, a još manje šta pokoriti Mu se. Šta god da je Sotona širio, oni su to prihvatili u svoja srca. Sada je Sotona iskvario čovečanstvo do te mere da ljudi mogu da se pobune i odupru Bogu u svemu i mogu da smisle raznorazne načine da Mu se suprotstave. Očigledno je da je čovekova priroda ista kao i Sotonina. Zašto kažem da je čovekova priroda Sotonina priroda? Sotona je ono što se opire Bogu i samim tim što ljudi imaju sotonsku prirodu, oni su od Sotone. Iako ljudi možda ne čine namerno stvari da bi se opirali Bogu, zbog njihove sotonske prirode, sve njihove misli se opiru Bogu. Čak i ako ljudi ne čine ništa, oni se i dalje opiru Bogu, jer se čovekova unutrašnja suština promenila u nešto što se opire Bogu. Sadašnji čovek se, dakle, razlikuje od čoveka kada je bio stvoren. Ranije u ljudima nije bilo otpora ili izdaje, bili su puni života i nije ih vodila nikakva sotonska priroda. Da u ljudima nema dominacije ili smetnje sotonske prirode, onda se, bez obzira na to šta oni radili, to ne bi moglo smatrati opiranjem Bogu.

Šta je priroda? Priroda je čovekova suština. Narav se otkriva iz nečije prirode, a promena u naravi znači da je nečija iskvarena narav pročišćena i zamenjena istinom. Dakle, ono što se otkriva nije onda iskvarena narav, već ispoljenje normalne ljudskosti. Pošto je Sotona iskvario čoveka, čovek je postao njegovo otelotvorenje, postao je deo Sotoninog soja koji se opire Bogu i u potpunosti je stekao sposobnost da Ga izda. Zašto Bog zahteva od ljudi da promene svoju narav? Zato što Bog želi da usavrši i zadobije ljude, a ljudi koji su konačno upotpunjeni poseduju mnogo dodatnih stvarnosti spoznaje Boga i stvarnosti svih aspekata istine. Takvi ljudi su potpuno u skladu sa Božjim namerama. U prošlosti, ljudi su imali iskvarenu narav i pravili bi greške ili iskazivali otpor kad god bi nešto učinili, ali ljudi danas razumeju neke istine i mogu da urade mnogo toga što je u skladu sa Božjim namerama. Međutim, to ne znači da ljudi ne izdaju Boga. Ljudi i dalje mogu to da čine. Deo onoga što je otkriveno iz njihove prirode može se promeniti, a deo koji se može promeniti jeste deo gde su ljudi u stanju da primenjuju u skladu sa istinom. Ali samo zato što sada možeš da primeniš istinu u praksi ne znači da se tvoja priroda promenila. Tako su ljudi uvek imali predstave o Bogu i zahteve prema Njemu, a sada po mnogim pitanjima nemaju – ali možda još uvek imaju predstave ili zahteve po nekim pitanjima i još uvek su u stanju da izdaju Boga. Možda ćeš reći: „Mogu da se pokorim svemu što Bog čini i da se pokoravam po mnogim pitanjima bez prigovora i bez zahteva”, ali još uvek možeš da izdaš Boga po nekim pitanjima. Iako se ne opireš Bogu namerno, kada ne razumeš Njegove namere i dalje možeš da ideš protiv Njegovih želja. Dakle, šta se podrazumeva pod segmentom koji može da se promeni? To podrazumeva da kada shvatiš Božje namere, možeš da se pokoriš, a kada shvatiš istinu, možeš da je primeniš. Ako ne razumeš istinu ili Božje namere po nekim pitanjima, onda još uvek postoji mogućnost da bi mogao da otkriješ iskvarenost. Ako razumeš istinu, ali je ne sprovodiš zato što si nečim ograničen, onda je to izdaja i to je nešto u tvojoj prirodi. Naravno, ne postoji ograničenje koliko tvoja narav može da se promeni. Što više istina zadobiješ, to jest, što dublje postane tvoje znanje o Bogu, manje ćeš se opirati i izdavati Ga. Nastojanje da se promeni nečija narav uglavnom se postiže traganjem za istinom, a razumevanje sopstvene priroda-suštine postiže se razumevanjem istine. Kada neko zaista zadobije istinu, svi njegovi problemi će biti rešeni.

Zima 1999. godine


Suština Hrista je ljubav

Poznavanje suštine Hrista, sa jednog aspekta, ti omogućava da odvojiš ovaploćenog Hrista od iskvarenog čovečanstva, da se odnosiš prema ovaploćenom Bogu kao prema praktičnom Bogu i da Mu budeš pokoran. Sa drugog, moraš da vidiš ovaploćenog Boga kako praktično dela, kako praktično izražava istinu i praktično živi među ljudima. Moraš da vidiš kako On pročišćava i spasava čovečanstvo, kako On nije prorok, nije apostol, nije Onaj koji izriče proročanstva, niti je neka beznačajna osoba koju je poslao Bog, već da je On ovaploćeni Bog, Hristos i Sȃm Bog. Iako to telo pripada čovečanstvu, On je običan čovek sa božanskom suštinom. Spoznati božansku suštinu tog tela je najvažnije. Posezanjem za činjenicama koje možeš da zapaziš da bi dokazao Hristovu božansku suštinu je ono što, u najmanju ruku, moraš da budeš u stanju da uradiš. Da bi spoznao Hristovu božansku suštinu, moraš da jedeš i piješ Božje reči, moraš da doživiš Njegovo delo i spoznaš Njegovu narav. Spoznaja suštine ovaploćenog Boga deluje tako što omogućava ljudima da ustanove da se Bog stvarno ovaplotio i da je to telo stvarno Bog. To je jedini način na koji ljudi mogu da uspostave stvarnu veru u Boga i postignu istinsku pokornost i istinsku ljubav. Tek kada se to ostvari moći ćeš da dokažeš da razumeš Božju suštinu.

Danas, ljudi ne poseduju istinsko znanje o Hristu. Čitaju Božje reči i priznaju da su one istina i izraz Svetog Duha, dok istovremeno potpuno zanemaruju telo. Ne znaju kakvo je poreklo tela, niti poznaju vezu između tela i Duha. Mnogi ljudi veruju da telo postoji da bi izražavalo reči, da se On koristi da govori i deluje i da je to Njegova služba. Veruju da telo izražava reči kad god je On dirnut i da je Njegovo delo završeno kada ga On završi, kao da je On glasnik. Ako neko veruje u to, onda ono što priznaju i ono u šta veruju nije ovaploćeni Bog ili Hristos, već jednostavno neko sličan nekom proroku. Neki ljudi takođe misle: „Hristos je čovek i bez obzira kakva je suština ovaploćenog Boga ili kakvu Božju narav On izražava, On ne može u potpunosti da predstavlja Boga na nebesima, kao ni Stvoritelja koji vlada vaseljenom i svim stvorenjima. Pošto je On ovaploćeni Bog i Bog na nebesima koji je došao na zemlju, zašto onda On ne poseduje nikakva natprirodna čudesa? Zašto On ne uništi veliku crvenu aždaju ako ima autoritet?” Svi oni koji izgovaraju te reči nemaju duhovno razumevanje. Ne shvataju šta je Božje ovaploćenje, a kamoli razmere upravljanja delom ovaploćenog Boga; ne shvataju ko su objekti Njegovog spasenja, šta On izražava ili šta bi ljudi trebalo da znaju. Suština ovaploćenog Boga je Božja suština i On može da uradi sve u Božje ime. On je Sȃm Bog lično i može da radi sve što poželi. Međutim, Bog se ovaploćuje ovoga puta da obavi poslednju etapu dela u okviru Svog upravljanja i to nema nikakve veze sa vladanjem svim stvorenjima ili svim nacijama. Delo koje je ovaploćeni Bog došao da obavi ovog puta uopšte ne podrazumeva te stvari. Prema tome, ono što moraš da znaš jeste ono sa čime će se ljudi suočiti i ono što mogu da razumeju u ovoj etapi dela, ono što je suština ove etape dela, ono šta Hristos ima i ono što On jeste, kao i izraz Njegove naravi. Da li je ono što Hristos izražava Božja suština? Da li je to Božja narav? Naravno da jeste. Ali da li je to sve? Slušajte me sada – to nije sve. To je tek delić i tračak, samo ono što se može golim okom opaziti, ono sa čim se može doći u dodir i ono što umom može da se dokuči dok se Bog ovaploti. To nije sve i to je samo delo koje se ima izvršiti u okviru Božjeg plana.

Kako se najjasnije može objasniti ovaploćeni Bog? Prosto rečeno, to je Bog koji poprima Svoj oblik na zemlji, to je Božji Duh odenut u telo kao da je normalan čovek. Ako je Božji Duh u telu, da li On i dalje postoji negde drugde? Da. Bog vlada vaseljenom i svim stvorenjima, i u čitavoj vaseljeni samo je jedan Bog koji njome vlada. On je svemoguć i sada se ovaplotio i spustio na zemlju. On nije onakav kakvim Ga ljudi zamišljaju, da se ovaploćuje i da obavlja delo samo na zemlji, te da se nigde drugde ne zanima time. Pitao sam u prošlosti jednu sestru: „Sada kada je Bog ovaploćen na zemlji, ima li još uvek Boga na nebu?” Razmišljala je neko vreme i rekla: „Bog je samo jedan i sada je na zemlji, što znači da na nebu sada nema Boga.” I to je pogrešno. Bog vlada vaseljenom i svim stvorenjima i Bog je Duh; On je ovde na zemlji, ali i dalje vlada svim stvorenjima na nebu i izvršava Svoje delo ovde na zemlji. Zatim sam pitao: „Da li to znači i da Božji Duh ponekad odlazi?” Razmišljala je neko vreme i rekla: „Možda On mora da ode, a da telo ponekad ništa ne zna. Duh odlazi kada telo živi normalno i On se vraća kada telo treba da govori. Možda se Duh bavi drugim stvarima dok telo spava, ali se vraća kada se telo probudi, i govori i deluje zajedno sa telom. Ako nema posla, telo se verovatno ponaša i postupa na uobičajen ljudski način i prikazuje normalna ljudska ispoljenja.” Tako mnogi ljudi razmišljaju. Drugi, pak, brinu: „Ne znam na koji način se dodeljuje Božji novac, zar nije mogao u tajnosti da bude dat nekom drugom?” Ljudski um je odista složen. Kako nedobronamerni ljudi mogu da se nadaju da će stremiti ka istini? Ukratko, ni spoznaja suštine Božjeg ovaploćenja niti spoznaja Njegove naravi nisu laki zadaci u spoznaji Boga. Za vreme Božjeg delovanja u telu, šta god da doživiš i sa čime god da se susretneš ono je što treba da znaš, i ne treba da praviš nerealne pretpostavke o stvarima sa kojima ne možeš da dođeš u dodir. Na primer: „Po odlasku Božjeg tela, u kom obliku će se Bog pojaviti i ponovo izvršavati Svoje delo? Da li će i dalje dolaziti da se sretne sa nama na zemlji?” Većina ljudi danas obraća pažnju na te spoljašnje stvari, a te stvari uopšte nemaju veze sa Hristovom suštinom. Njihovo razumevanje ničemu ne služi. Ima stvari koje ne moraš da shvatiš i shvatićeš ih kada za to dođe vreme. Nebitno je da li ih razumeš, i one nemaju nikakvog uticaja na veru ljudi u Boga u telu, na veru u Hrista, niti imaju uticaja na to da li će oni slediti Hrista. Te stvari nemaju nikakav uticaj na ljudsko stremljenje ka istini niti na valjano ispunjavanje dužnosti; da te stvari poznaješ, to ne bi nimalo pojačalo tvoju veru. Proroci su u prošlosti pokazivali znamenja i čuda, a šta su ljudi time dobili? Sve što se time postiglo jeste da su ljudi priznali da Bog postoji. Ti proroci nisu Bog ma koliko čuda da su mogli da izvedu, jer proroci nisu imali Božju suštinu. Ovaploćeni Bog je i dalje Bog i kad ne čini čuda jer On ima Božju suštinu. To što On ne pokazuje znamenja i čuda ne znači da ne može da ih pokaže. To što Njegove reči mogu sve da ostvare još je svemoćnije od pokazivanja znamenja i čuda – to je još veće čudo. Težnja ka spoznaji Božje suštine i naravi veoma je važna, veoma je korisna za vaš život-ulazak, i to je ispravan put vere u Boga.

Morate da znate da je, dok Bog deluje u telu, upravo to trenutak kada ljudi mogu da susretnu i da vide veći deo onoga što Bog ima i što Bog jeste, da vide Njegovu suštinu i Njegovu narav. To je idealna prilika da se Bog upozna. Spoznaju Božjih postupaka i Njegove naravi, o kojoj su ljudi u prošlosti govorili, bilo im je teško da ostvare jer nisu imali pristup Bogu. Kada je Mojsije u to doba ugledao da mu se Jahve ukazuje, video je samo delić onoga što je Jahve činio. Koliko je Mojsije imao praktičnog znanja o Bogu? Da li je znao više nego što ljudi danas znaju? Da li je to znanje bilo praktičnije od znanja današnjih ljudi? Naravno da nije. Bog je otkrio mnoga Svoja dela za vreme Svog delovanja u Izraelu. Mnogi ljudi su videli kako Jahve izvodi znamenja i čuda, a neki su čak videli Jahvea s leđa. Mnogi su videli i anđele. Ipak, koliko je ljudi konačno spoznalo Boga? Premalo! Praktično niko nije istinski poznavao Boga. Samo ljudi poslednjih dana mogu da steknu veliko znanje o Bogu kada dožive Njegovo delo dok je On u telu, jer im Bog licem u lice kazuje kakvo delo izvršava, šta je svrha Njegovog dela, koje su Mu namere, kakav je Njegov stav prema čovečanstvu, kakvo su stanje i suština od Sotone iskvarenog ljudskog roda, i tako dalje. Samo kroz ove razotkrivajuće reči ljudi mogu da vide da je On uistinu toliko praktičan i toliko stvaran, da zaista ima takve namere prema čovečanstvu i da zaista ima tu narav. Njegova dela su odista tako čudesna, Njegova mudrost je odista tako duboka i Njegova milost za čovečanstvo je odista tako stvarna. Sve te reči koje je Bog kazivao svedoče o Njegovom delu, o Njegovoj ljubavi i naravi, i o Njegovim postupcima. Te stvari možemo iz prve ruke iskusiti time što ćemo doživeti Božje delo. Reči koje Bog izgovara tako su praktične i tako stvarne. Ljudi osećaju da su Božja ljubav i tolerancija prema čovečanstvu odista beskrajne. Božja namera da spasi ljude ispoljava se u Njegovom delu i u rečima koje kazuje, kako bi ljudi mogli da je okuse u svom stvarnom iskustvu. Prema tome, spoznaja suštine Božjeg ovaploćenja može se postići samo dok Bog deluje u telu, a sve što izvan tog vremena shvatiš nije realistično. Kada Bog završi Svoje delo u telu i ode, Njegovo delo ti neće biti tako praktično kao sada, dok pokušavaš da ga doživiš. To je stoga što danas možeš da vidiš i da dodirneš Božje delo u telu. Bog ujedno Svoje delo neprestano obavlja licem u lice sa ljudima i oni su lično doživeli način na koji On govori i deluje. Petrovo iskustvo u to vreme nije bilo tako realistično kao vaše danas. Petar je sledio Isusa i doživeo ono što je od Boga bilo praktično i divno za vreme Njegovog delovanja u Judeji, ali tada je Petrov rast bio mali, te je ono što je on doživeo bilo površno. Pošto je Isus otišao, Petar se pažljivo prisetio Njegovih reči i uživao u njima, produbio je svoje shvatanje i dobio još više. Isus je za vreme Svog dela takođe izrazio nešto od onog što Bog ima i što Bog jeste – Svoju dobrotu, Svoju milost, Svoje spasenje za čovečanstvo i Svoju beskrajnu toleranciju i blagodat za ljude. Oni koji su Ga sledili mogli su da dožive neke od tih stvari, a oni koji su kasnije došli nikada nisu mogli da ih dožive tako duboko kao tadašnji ljudi. Takođe, kada su ljudi bili ganuti Svetim Duhom i kada su se molili Bogu shvatajući Njegove namere, ono što su tih dana doživeli bilo je nejasno i slabo. Ponekad je to bilo teško precizno dokučiti i niko nije bio siguran da je tačno razumeo. Prema tome, kada su Petra konačno uhapsili i zatvorili, neki ljudi su čak pokušali da smisle kako da ga izbave. U stvari, Isus je u to vreme nameravao da Petar bude razapet na krst i da to bude njegovo konačno svedočenje. Njegovo putovanje došlo je do kraja i Bog je uredio da on svedoči na taj način, kako bi imao dobro odredište. To je bio put kojim je Petar krenuo. Kada je Petar došao do kraja svog puta, i dalje nije razumeo Isusovu pravu nameru. Shvatio je samo ono što je Isus mislio kada mu je rekao. Dakle, ako želiš da shvatiš Božju suštinu, najkorisnije je to učiniti dok je Bog u telu. Možeš da vidiš, dodirneš, čuješ i da zaista osetiš. Ako pokušaš da doživiš i ako se osvrneš na to kako Sveti Duh deluje po završetku Božjeg dela u telu, tvoj doživljaj neće biti tako dubok, i kakvo god shvatanje da stekneš, ono će biti površno. U tom trenutku, On će moći samo da oplemeni iskvarene ljudske naravi. Kad se jednom oplemene, ljudi su u stanju da shvate nešto više istine i da istinu koju su stekli upotrebe kao temelj za svoj život, menjajući iskvarenu narav u sebi. Ali, ma koliko tražio da voliš i da spoznaš Boga, nećeš istinski mnogo napredovati. Ljudski napredak je ograničen i daleko je od koristi koje čovek stiče spoznajom Boga kroz doživljaj Božjeg dela u telu. Bog je izrazio mnogo istine dok je u telu, i mnogi ljudi vide a ne razumeju, i čuju a ne znaju. To su ljudi koji nemaju duhovno razumevanje i ljudi koji su nepromišljeni. Ljudima nedostaju savest ili razum i oni ne mogu da osete koliko Bog voli i toleriše ljude. Ljudi su toliko otupeli da su u stanju da steknu tek nešto razumevanja i da počnu da ulaze na pravi put tek kada se Božje delo završi.

Šta je Hristova suština? Za ljude, Hristova suština je ljubav. Za one koji Ga slede, to je bezgranična ljubav. Da On nema ljubavi ili milosti, ljudi ne bi mogli da Ga slede sve do sada. Neki kažu: „Ali Bog je i pravedan.” Tačno je da je Bog pravedan, ali u pogledu Njegove naravi, ta Njegova pravednost se uglavnom izražava kroz Njegovu mržnju prema iskvarenoj naravi čovečanstva, kroz Njegovo proklinjanje đavola i Sotone, kao i time što On ne dozvoljava nikome da uvredi Njegovu narav. Da li, onda, njegova pravednost sadrži ljubav? Pa, zar nije ljubav to što On sudi ljudima i što ih pročišćava od njihove iskvarenosti? Da bi spasao čovečanstvo, Bog je krajnje strpljivo pretrpeo ogromno poniženje. Zar to nije ljubav? Prema tome, biću iskren s vama: u delu koje Bog, dok je ovaploćen, obavlja za čovečanstvo, ono što je najočiglednije i najuočljivije u Njegovoj suštini jeste ljubav, jeste bezgranična tolerancija. Da to nije ljubav i da je onako kako vi zamišljate da izgleda kada Bog pokosi nekog kad god Mu se prohte ili kada kažnjava, proklinje, sudi i grdi koga god mrzi, onda bi to bilo veoma ozbiljno! Kada bi se na nekog naljutio, taj bi drhtao od straha i ne bi bio u stanju da stane pred Njega… To je samo jedan način na koji se izražava Božja narav. Njegov krajnji cilj je spasenje i Njegova ljubav prožima sve naravi koje On otkriva. Prisetite se sada, šta to Bog najviše otkriva dok ovaploćen deluje? On otkriva ljubav, otkriva strpljenje. Šta je strpljenje? Strpljenje je imati milosti, jer ta milost u sebi sadrži ljubav. Bog je u stanju da se smiluje ljudima jer On ima ljubavi, i sve je to radi spasenja ljudi. Nalik supružnicima koji se istinski vole i u stanju su da zažmure na međusobne nedostatke i mane. U stanju si da istrpiš kada te bračni drug naljuti i sve se to zasniva na temeljima ljubavi. Da se radi o mržnji, ti onda ne bi imao takav stav i otkrivao takve stvari niti bi efekat bio takav. Kada bi Bog u sebi imao samo mržnju i ljutnju ili kada bi samo sudio i grdio bez imalo ljubavi, onda situacija ne bi bila onakva kakva je danas i veliki broj vas bi bio u nevolji. Da li bi Bog i dalje mogao da vam pruži istinu? Čim bi se završilo delo suda i grdnje, ljudi koji nisu ni najmanje prihvatili istinu bili bi prokleti. Čak i kada ne bi odmah umrli, razboleli bi se, onemoćali bi, poludeli, oslepeli i bili bačeni da ih gaze zli dusi i prljavi demoni. Ne bi bili onakvi kakvi su danas. Dakle, vi ste u velikoj meri uživali u Božjoj ljubavi i Njegovoj toleranciji, milosti i dobroti. Ali ljudi tome ne pridaju značaja i smatraju: „Bog takav treba da bude prema ljudima. Bog takođe ume da bude pravedan i gnevan, a mi smo i to podjednako iskusili!” Da li si to zaista iskusio? Da jesi, već bi bio mrtav. Gde bi danas bilo čovečanstvo? Bog izražava i mržnju i gnev i pravednost jer želi da toj grupi ljudi donese spasenje. Ta narav takođe sadrži Božju ljubav i milost, kao i Njegovo ogromno strpljenje. Tu mržnju prožima osećaj da drugog izbora nema, i ona obuhvata beskrajnu brigu i nadu za čovečanstvo! Božja mržnja uperena je prema iskvarenosti ljudskog roda i prema ljudskom buntovništvu i grehu. Jednostrana je i zasniva se na temeljima ljubavi. Mržnja postoji samo zato što postoji ljubav. Božja mržnja prema ljudima razlikuje se od Njegove mržnje prema Sotoni, jer Bog spasava ljude, a ne Sotonu. Božja pravedna narav je oduvek postojala, baš kao i Njegov gnev, Njegova pravednost i Njegov sud. Nisu postojali samo kada ih je Bog uperio prema čovečanstvu. Takva je bila Božja narav pre nego što su je ljudi uopšte videli, a doznali su da je Božja pravednost takva tek kada su za nju saznali. Zapravo, bilo da Bog pokazuje pravednost, veličanstvenost ili gnev ili bilo da obavlja svakojaka dela radi spasenja čovečanstva, sve je to radi ljubavi. Neki ljudi kažu: „Koliko ljubavi On to donosi?” To nije stvar količine. Ono što On donosi je sto odsto ljubavi. Kada bi doneo iole manje, čovečanstvo ne bi bilo spašeno. Bog je svu Svoju ljubav posvetio čovečanstvu. Zašto se Bog ovaplotio? Rekli smo ranije da Bog ne štedi truda da spase ljudski rod, a Njegovim ovaploćenjem obuhvata se sva Njegova ljubav. To vam samo pokazuje da je buntovništvo čovečanstva prema Bogu ekstremno i da se čovečanstvo više ne može spasiti, što je i razlog zašto Bog nije imao drugog izbora nego da se ovaploti kako bi dao Sebe čovečanstvu. Bog je žrtvovao svu Svoju ljubav. Da ne voli ljudski rod, On se ne bi ovaplotio. Udarima gromova sa nebesa Bog je mogao istog trena da oslobodi Svoje veličanstvo i Svoj gnev i ljudi bi pali na zemlju. Ne bi bilo potrebe da se Bog muči, plaća takvu cenu ili da trpi takvo poniženje u telu. To je očigledan primer. On bi radije trpeo bol, poniženje, napuštenost i progon kako bi spasao čovečanstvo. Čak i u takvom neprijateljskom okruženju, On je svejedno došao da bi spasao ljudski rod. Zar to nije najveća ljubav? Da Bog nije ništa drugo do pravedan i da je pun bezgranične mržnje prema čovečanstvu, onda se ne bi ovaplotio kako bi obavio Svoje delo. Mogao bi da čeka dok čovečanstvo ne postane iskvareno do krajnjih granica, a zatim da ga uništi i time stavi tačku na sve. Zato što voli ljudski rod i zato što prema njemu gaji najveću moguću ljubav, Bog se ovaplotio da spasi te ljude koji su bili tako krajnje iskvareni. Nakon što prođu kroz Božji sud i grdnju i otkriju svoju prirodu, mnogi kažu: „Gotov sam, nikada neću biti spasen.” Tek kada poveruješ da ne možeš da budeš spasen, postaćeš svestan da Bog stvarno ima najveće moguće strpljenje i ljubav prema ljudima! Šta bi ljudi bez Božje ljubavi? Bog vam se i dalje obraća i pored toga što se ljudska priroda toliko iskvarila. Kada god postavite pitanje, On hita da vam odgovori, strahujući da ljudi možda neće razumeti, da će skrenuti s puta ili otići u krajnost. Zar pored svega ovoga vi i dalje ne shvatate koliko je velika Božja ljubav prema čovečanstvu?

Mnogi ljudi danas zapažaju: „Zašto se ovaploćeni Bog još uvek zadržava na zemlji sada kada je Njegovo delo završeno? Da ne postoji možda još neka etapa dela? Zašto ne požuri i pređe na sledeću etapu dela?” To, naravno, ima određeno značenje. Nakon što je ovaploćeni Bog izgovorio mnoge reči, kakav je efekat to imalo na ljude? Ljudi su samo slušali i pamtili Njegove reči, ne uspevajući da uđu u mnoge od njih, a nisu pretrpeli ni vidne promene. U stanju u kome ste sada, veliki deo istine je prikriven i ulazak u stvarnost jednostavno ne dolazi u obzir. Pošto se Bog ovaplotio kako bi obavio delo i izgovorio toliko reči, šta mislite da je Njegov cilj? Šta je krajnji rezultat? Kada bi On danas započeo sledeću etapu dela i prepustio te ljude same sebi, delo bi bilo napušteno na pola puta. Delo ovaploćenog Boga se mora izvršiti u dve kompletne etape kako bi se ljudi potpuno spasili. Baš kao u Doba blagodati, Isus je došao i prošlo je trideset tri i po godine od Njegovog rođenja do Njegovog raspeća na krstu i Njegovog uspeća na nebu. To nije dug period naspram toga koliko prosečan ljudski životni vek traje, ali nije ni malo naspram vremena koje Bog provede na zemlji! Trideset tri i po godine je prilično mukotrpno! Ovaploćeni Bog je imao Božju suštinu i narav i živeo je sa iskvarenim ljudskim rodom trideset tri i po godin, što je bilo bolno. Odnosili se ljudi prema Njemu dobro ili ne, ili imao On konačište ili ne, ako izuzmemo sve to, čak i da Njegovo telo nije trpelo veliku fizičku patnju, živeti sa ljudima je za Boga bilo bolno jer ljudi i On jednostavno ne pripadaju istoj vrsti! Na primer, kada bi ljudi po ceo dan živeli sa svinjama, to bi posle izvesnog vremena postalo užasno teško jer ne pripadaju istoj vrsti. Kakav zajednički jezik mogu ljudi da imaju sa svinjama? Kako bi ljudi mogli da žive zajedno sa svinjama, a da ne pate? Čak i mužu i ženi je odvratno da žive zajedno ako nisu u potpunoj međusobnoj harmoniji. Trideset tri i po godine koje je ovaploćeni Bog proveo na zemlji bile su same po sebi izuzetno bolne i niko nije mogao da Ga razume. Ljudi čak misle: „Ovaploćeni Bog može da radi i govori šta god hoće i toliko ljudi Ga sledi. Kakve to patnje trpi? On samo nema konačište i Njegovo telo trpi pomalo bola i patnje. To ne zvuči tako bolno!” Tačno je da su ti bolovi nešto što ljudi mogu da podnesu i istrpe i ovaploćeni Bog nije izuzetak. I on može da ih istrpi i to za Njega nije velika patnja. Najgore što mora da izdrži jeste da živi zajedno sa čovečanstvom iskvarenim do krajnjih granica i da trpi podsmevanje, uvrede, sud i osudu svih mogućih fela ljudi. Ujedno je trpeo progon demona, kao i odbacivanje i neprijateljsko raspoloženje od strane verskih krugova, što mu je stvaralo rane na duši koje niko nije mogao da Mu ublaži. To je veoma bolno. On spasava iskvareno čovečanstvo neizmernim strpljenjem, On voli ljude uprkos Svojim ranama i to je veoma bolan poduhvat. Zbog žestokog otpora čovečanstva, zbog osude i kleveta, zbog lažnih optužbi, progona, zbog stremljenja i ubijanja, ovaploćeni Bog to delo izvršava uz veliki rizik po Sebe. Ko bi mogao da Ga razume dok trpi takvu patnju i ko bi mogao da Ga uteši? Ljudi imaju tek malčice entuzijazma i opet bi se žalili ili se prema Njemu odnosili pasivno i ravnodušno. Kako da zbog toga On ne pati? U srcu oseća ogromnu bol. Zar bi nekoliko materijalnih pogodnosti moglo da nadoknadi štetu koju je čovečanstvo nanelo Bogu? Da li misliš da je sreća obilno jesti i lepo se odevati? Smešno je tako razmišljati! Gospod Isus je obavio Svoje delo na zemlji i živeo je trideset tri i po godine. Oslobodili su Ga tek pošto je bio razapet na krstu i uskrsnuo iz mrtvih, a zatim se pojavljivao među ljudima četrdeset dana, što je stavilo tačku na mučne godine Njegovog života među ljudima. Ali Božje srce je i dalje stalno patilo zbog zabrinutosti za odredište ljudi. Niko nije mogao da razume ili istrpi tu bol. Gospod Isus je razapet da bi podneo grehe svih ljudi, tako da bi čovečanstvo imalo osnovu za spasenje. Iskupio je čovečanstvo iz Sotoninih ruku svojim raspećem i stavio je tačku na Svoje bolno postojanje na ovom svetu tek pošto je završio Svoje celokupno delo iskupljenja. Kada je završio celokupno delo, nije ni časa časio, već se samo pojavio pred ljudima kako bi svi znali da je Bog odista ostvario Svoje delo iskupljenja za čovečanstvo i da je, ovaploćen, završio Svoj plan. Bog ne bi otišao da je i jedan delić Njegovog dela ostao nedovršen. U Doba blagodati, Isus je često govorio: „Još nije došao Moj čas.” To što Njegovo vreme još nije došlo značilo je da Njegovom delu još nije istekao krajnji rok. Drugim rečima, delo ovaploćenog Boga ne podrazumeva samo odlaženje od mesta do mesta, pričanje, proučavanje crkvenog života i izgovaranje svega onog što se mora reći, kako to ljudi obično zamišljaju. Pošto je ovaploćeni Bog završio Svoje delo i rekao sve te stvari, morao je još da sačeka konačne rezultate i efekte koji će biti postignuti onim što je rekao, kao i da vidi kako će izgledati čovečanstvo nakon postizanja spasenja. Zar to nije prirodno? Da li bi Bog tek tako napustio Svoje delo pošto je platio tako mukotrpnu cenu? Mora da istraje do kraja, i tek nakon rezultata, On bi lagodno mogao da pređe na sledeći korak dela. Božje delo i Njegov plan upravljanja su posebno stvari koje samo On lično može da izvrši. U šta se čovečanstvo i oni koji Ga slede na kraju pretvaraju, u šta se oni koji su spaseni na kraju pretvaraju, koliko ljudi se usaglašava s Njegovim namerama, koliko njih Ga istinski voli, koliko njih Ga istinski poznaje, koliko njih Mu se istinski posvećuje i koliko njih Ga istinski obožava – na sva ta pitanja se mora odgovoriti. Nije onako kako ljudi zamišljaju: „Čim se Božje delo na zemlji završi, On treba da uživa. Mogao bi da živi slobodno i lagodno!” Znajte sledeće: to uopšte nije slobodno i lagodno, već je mukotrpno! Neki ljudi ne shvataju to i misle: „Ako je Bog obavio Svoje delo u telu i više ne govori, da li to znači da Njegovog Duha više nema?” Time počinju da sumnjaju u Boga. Ima i onih koji kažu: „Pošto Bog završi Svoje delo u telu, a završio je i sa obraćanjem, da li apsolutno mora da čeka?” Mora. Delo ovaploćenog Boga je određenog opsega. Nije onako kako ljudi zamišljaju: da je sve gotovo jednom kada je delo završeno i da Sveti Duh to jednostavno može da obavi. Stvari ne stoje tako. Neke stvari telo mora da usmerava i uradi lično. Niko ne može da preuzme te stvari, što je takođe smisao dela ovaploćenog Boga. Shvatate li to? U prošlosti sam ljutito rekao nekim ljudima: „Mučno je baviti se vama.” Neki bi odgovorili: „Ako ne želiš da budeš sa nama, zašto se onda zadržavaš ovde?” To je Božja ljubav prema čovečanstvu! Zar bi Bog mogao da izdrži do sada bez ljubavi? Ponekad se ljuti i reči su Mu grube, ali istim intenzitetom obavlja Svoje delo. Ne propušta nijedan jedini korak. On neće oklevati da obavi posao koji treba da se obavi niti da izgovori reči koje treba da se izgovore. On obavlja i izgovara sve ono što se mora obaviti i izgovoriti. Neki ljudi kažu: „Zašto Bog danas manje govori nego u prošlosti?” Zato što su ti koraci dela završeni, a konačni korak mora da sačeka. Ja samo obavljam delo usmeravanja i moram da se bavim svim onim što mogu. Zašto sam u ovoj poslednjoj etapi stalno lošeg zdravlja? I to je nešto bitno, znaš. Zato što želim od čovečanstva da preuzmem na sebe deo njegovih bolesti i njegove patnje. Ovaploćeni Bog može da iskusi malo bolesti i da trpi patnju, ali sve to nastupa u etapama. Delo koje ne mora da se obavi ograničeno je oboljenjima ljudskog tela i ne može se obaviti; telo mora da pati malo kada dođe vreme. Da nije mnogih ograničenja, On bi stalno želeo da više razgovara sa ljudskim rodom i da mu nudi više pomoći, jer On obavlja delo spasenja. Ono što je delo ovaploćenog Boga od početka do kraja otkrilo je sva Božja ljubav. Suština Njegovog dela je ljubav i On žrtvuje sve što ima za čovečanstvo.

Zima 1999. godine


Vera u Boga mora otpočeti sagledavanjem zlih trendova u svetu

Uprkos tome što veruju u Boga, nekim mladim ljudima je veoma teško da se oslobode loše navike igranja video-igrica. Od čega se video-igrice uglavnom sastoje? Sadrže ogromnu količinu nasilja. Igranje igrica je carstvo đavola. Svi oni koji vole da igraju igrice nemaju na umu prave poslove; neki od njih više ne žele da idu u školu, neki više ne žele da rade; oni ne razmišljaju ni o svojoj budućnosti, a još manje razmišljaju o životnim pitanjima. Šta ispunjava um mladih ljudi u današnjem društvu? Osim jela, pića i zabave, jedino što im je na umu jeste igranje igrica. Sve što govore i misle je apsurdno i neljudsko. Da bi se opisale stvari o kojima oni razmišljaju, više se čak ne mogu upotrebiti ni reči „prljavo” ili „zlo”; to nisu stvari o kojima bi trebalo da razmišljaju oni sa normalnom ljudskošću, sve su to apsurdne, neljudske stvari. Govoriš li im o stvarima ili temama koje se tiču normalne ljudskosti, oni to ne mogu u potpunosti da shvate; niti su zainteresovani, niti su voljni da slušaju, pa će prema tebi čak osetiti i odbojnost. Sa normalnim ljudima oni nemaju zajednički jezik niti zajedničke teme za razgovor. Jedine teme za razgovor su im jelo, piće i zabava. Um im je ispunjen svetovnim trendovima. Pa, kakvi su im izgledi? Imaju li još uvek budućnost? (Ne, ti ljudi su upropašćeni.) Reč „upropašćeni” je veoma prikladna. Šta znači „upropašćeni”? To znači da ne mogu da se bave aktivnostima kojima bi normalni ljudi trebalo da se bave. Ti ljudi se ne bave pravim poslovima, a ako bi ih neko naterao da naporno rade, oni ne bi bili voljni da to učine. O čemu bi oni razmišljali? Razmišljali bi o sledećem: „Koja je svrha rada? Šta time mogu da zadobijem? Ništa osim umora i patnje. Igranje igrica je mnogo zabavnije – to me tako opušta i osećam se tako dobro! Kad sam pred računarom i živim u virtuelnom svetu, beskrajno uživam.” Kad biste ih naterali da rade od 9 do 5 i da na posao dolaze na vreme i po rasporedu, kako bi se povodom toga oni osećali? Da li bi bili voljni da se drže tog rasporeda i da na taj način budu obavezani? (Ne.) Kad ljudi stalno igraju igrice i zabavljaju se na računaru, s vremenom gube svu odlučnost i propadaju. Svi nevernici uživaju u tome da prate trendove i dopada im se moda. To se posebno odnosi na mlade ljude – većina njih ne bavi se pravim stvarima niti korača ispravnim putem; roditelji ne mogu da ih kontrolišu, nastavnici ne znaju kako da s njima izađu na kraj i nema tog obrazovnog sistema u bilo kojoj zemlji koji povodom ovog trenda može išta da učini. Đavoli i Sotona ove stvari koriste da ljude namame i da ih izopače. Oni koji žive u virtuelnom svetu nemaju baš nikakvo interesovanje ni za jedan aspekt normalnog ljudskog života i nemaju želju da rade ili da uče. Uvek razmišljaju o igranju igrica, kao da su nečim namamljeni. Sudeći prema naučnim istraživanjima, čim se udube u igru, mozak igračâ počinje da luči nešto što ih uzbuđuje i kod njih čak izaziva određene halucinacije, pa oni tada postaju zavisni od igranja igrica i neprestano žele da ih igraju. Kad god im je dosadno ili kad treba da obave neki ispravan posao, oni umesto toga žele da igraju igrice, pa igranje igrica postepeno postaje čitav njihov život. Igranje igrica je poput uzimanja nekakve droge: jednom kada neko postane zavisan, teško mu je da prestane da ih igra i od njih pobegne – igrice ga upropaste. Bilo da su mladi ili stari, kad ljudi jednom steknu tu lošu naviku, teško od nje odustaju. Neka deca uopšte ne spavaju i po celu noć igraju igrice, i tako iz noći u noć, a njihovi roditelji niti mogu da ih kontrolišu, niti mogu da ih efikasno nadgledaju, pa ta deca na kraju pred računarom umiru. Kako umiru? Naučni dokazi poručuju da je to zbog nekroze mozga – igranjem igrica oni sebe dovode do smrti. Da li biste rekli da je igranje igrica nešto što bi normalni ljudi trebalo da rade? Ako bi to bila potreba normalne ljudskosti, ako bi to bio pravi put, zašto onda ljudi ne mogu da prestanu s tim? Kako je moguće da su time u toj meri zaluđeni? Jedna stvar koju ovo dokazuje jeste da igranje igrica nije dobar put. Provoditi po čitav dan na internetu i pretraživati svašta, gledati nezdrave sadržaje i igrati igrice – raditi te stvari po ceo dan može kod ljudi jedino da ubije osećaj svrhe, te da ih povredi i naškodi im. Ništa od toga nije pravi put. Danas, tinejdžeri, mladi, pa čak i neki sredovečni i stariji ljudi igraju igrice. Sve više ljudi ih igra. Iako je većina njih svesna da to nije dobro, ne mogu da im odole. Te igrice su naudile mlađim generacijama; zaista su naškodile velikom broju ljudi. Kako igrice nastaju? Zar ne potiču od Sotone? Neki apsurdni tipovi govore besmislice poput: „Igrice su simbol modernog naučnog napretka – to su naučna dostignuća.” I kakvo je to objašnjenje? Odvratno je! Igranje igrica nije dobar put i nije pravi put! Igranje igrica nije samo stvar praćenja društvenih trendova – čak i nevernici kažu da igrice kod čoveka ubijaju osećaj svrhe. Ako ne možeš da prestaneš s nečim što je tako beznačajno i u tom pogledu sebe ne možeš da kontrolišeš, onda si u opasnosti. Bilo da su mladi ili stari, danas je uobičajeno da ljudi igraju igrice i da se drogiraju. Ceo svet je takav. Ma koliko dugo da veruješ u Boga, ako nešto takvo kao što je igranje igrica ne možeš da držiš pod kontrolom, zar jednog dana, kad budeš osetio da je verovati u Boga besmisleno, dosadno i jednolično, nećeš početi da se drogiraš i da isprobavaš razne stimulanse, kao što to čine nevernici? To je izuzetno opasno! U Boga možda veruješ, ali nemaš utemeljenje i nisi zadobio istinu. I dalje si u potpunoj opasnosti da ćeš Ga izdati. Bude li te nešto zadesilo, vrlo je moguće da ćeš pred tim posrnuti. Toliko je iskušenja u ovom zlom svetu i Sotona koristi sve moguće načine da bi zaveo one koji veruju u Boga, ali ne streme ka istini. Ako često ne jedeš i ne piješ Božje reči i srce i um su ti često prazni, onda si u velikoj opasnosti. Da li vam je srce većinu vremena prazno? Mladi su većinu vremena prazni! Veoma je opasno da taj problem ostane bez rešenja. Pošto verujete u Boga, trebalo bi da čitate više Njegovih reči, i kada budete u stanju da prihvatite nešto istine, biće to prekretnica i moći ćete da izbegnete ovo opasno vreme i budete postojani u crkvi.

Sve više i više mladih pridružuje se Božjoj kući i dosta njih je u svojim dvadesetim. Oni su na vrhuncu svog života, još nisu odredili svoje životne ciljeve, nemaju aspiracije i još uvek ne shvataju šta je život. I šta se ispoljava u tim ljudima? Imam dva izraza za vas: mladalačka gordost i nerazboritost. Zašto to kažem? Hajde prvo da popričamo o tome šta znači „mladalačka gordost”. Možete li da objasnite šta je „mladalačka gordost”? O kakvoj se vrsti naravi radi i na koji način se ispoljava? (To je kada ljudi misle da je sve ono šta se njima sviđa najbolje, da je sve ono što im padne na pamet ispravno i kada nikoga ne žele da slušaju.) Jednom rečju, takva narav je „nadmena”. To je tipična narav ljudi u tom starosnom dobu. Bez obzira u kakvom okruženju žive i kakvog su porekla ili, pak, kojoj generaciji pripadaju, sve ljude u tom uzrastu odlikuje mladalačka gordost. Zašto to kažem? Ne zato što imam nešto protiv njih ili ih ne cenim, već zbog toga što osobe u toj starosnoj grupi imaju narav koja je izuzetno nadmena, lakomislena i gorda. Pošto nemaju veliko ovozemaljsko iskustvo i ne razumeju dovoljno život, onog trenutka kada se susretnu sa nekim stvarima u svetu ili u životu, pomisle: „Razumem, sve sam shvatio, sad sve znam! Shvatam ono što stariji govore i pratim sve što je popularno u društvu. Pogledajte samo kako se mobilni telefoni brzo razvijaju i koliko su samo složene njihove funkcije. Ja se u sve to razumem, za razliku od starijih koji ništa ne shvataju.” Kada im neko stariji priđe da zatraži pomoć, čak kažu: „Kada ljudi ostare, postaju beskorisni. Ne umeju ni da koriste računar, kakva je uopšte svrha toga što su živi?” O čemu se ovde radi? To je ispoljavanje mladalačke gordosti. Mladi ljudi bolje pamte i brže usvajaju nove ideje i kada kod nauče nešto novo, nipodoštavaju starije. Takva narav je iskvarena. Da li je to narav normalne ljudskosti? Da li je možemo smatrati ispoljenjem normalne ljudskosti? (Ne možemo.) Zato se to zove mladalačka gordost. Zašto se onda to zove „gordost”, a ne „nadmenost”? Zato što je to narav svojstvena isključivo mladim ljudima – čim nauče neku sitnicu, postaju prepotentni, ne znaju gde im je mesto u vaseljeni i misle da je ono što su naučili od kapitalnog značaja. Svi ljudi su takvi kada su mladi, sve dok malo ne odrastu, dok ne počnu malo više da shvataju i dok ne dožive uspone i padove u životu. Onda postanu zreliji i stabilniji i teže tome da se skrušenije vladaju: kada nešto nauče, ne razmeću se time i ne uzrujavaju se kada ne uspevaju nešto da postignu. Mladi su izuzetno umišljeni: kada god nauče da nešto rade, ne mogu da se ne prave važni i osećaju se prepotentno. Ponekad, kada se zanesu, pomisle da su prevazišli sve ostale, da im je svet mali, i požele da žive na drugoj planeti. To je gordost. Kada je neko mlad i gord, ne zna gde mu je mesto u vaseljeni, niti šta je ljudima potrebno i kojim putem treba da idu u životu, u kakvim uslovima je opasno živeti i šta bi trebalo da rade. Kao što se često kaže: „Nerazboriti su i ne znaju ništa o životu.” Osobe tog uzrasta imaju narav gordosti, pa one otkrivaju takve stvari. Neki mladi ljudi misle da su iznad svih i kada kažeš nešto što im se ne sviđa, jednostavno će te ignorisati. Roditeljima je teško da shvate o čemu mladi razmišljaju – jedna pogrešna reč i počnu da histerišu i imaju izlive besa. Teško je komunicirati sa njima. Zašto je roditeljima danas toliko teško da upravljaju svojom decom i da ih vaspitavaju? Ne zbog toga što su roditelji slabo obrazovani i ne razumeju kako mladi ljudi razmišljaju, već zato što je razmišljanje mladih ljudi postalo nenormalno. Svi mladi vole ovozemaljske trendove i njima su očarani. Svi su oni Sotonine žrtve, prebrzo postaju izopačeni i teško im je da toga postanu svesni. Zbog toga nije lako biti roditelj – neki roditelji se čak trude da nauče dečju psihologiju da bi vaspitali svoju decu. Mnoga deca danas pate od čudnih bolesti poput autizma i depresije i sa njima je još teže nositi se. Ljudi nemaju put ili jasno objašnjenje za te probleme, a intelektualci u školama i društvu su smislili izraze kao što su „buntovnički mentalitet” ili „buntovnička faza”. Zašto ti izrazi nisu postojali u ranijim generacijama? Nauka je danas daleko napredovala i pojavili su se razni čudni izrazi. Ljudski rod je sve izopačeniji i sve je manje stvari iz domena normalne ljudskosti – zar takvo stanje nije izazvano zlim trendovima u društvu? (Jeste.) I dakle, razlog zbog kog vi mladi ljudi sedite ovde danas, sa iskrenom željom da Me čujete kako govorim, da Me ovako slušate dok razgovaram u zajedništvu, nije to što ste vi sjajni i spremni da odaberete put stremljenja ka istini. Ne, razlog je u Božjoj blagodati i u tome što vas Bog nije predao svetu ili Sotoni. Vidiš sve te mlade ljude u društvu koji ne veruju u Boga, bez obzira na to ko pokušava da ih u to ubedi. Ne bi bilo svrhe ni da im se Ja obratim. Da li je to samo problem mladalačke gordosti? Kakvi su to ljudi? Ako nemaju savesti i razuma, onda su obične zveri i đavoli! Ako im se obraćaš na ljudskom jeziku, da li će biti u stanju da razumeju? Ne radi se više o tome da je teško komunicirati s njima, već je problem u tome što potpuno odbijaju da slušaju. Božjom blagodaću i zaštitom ste sada u stanju da prihvatite Njegovo delo, da razumete Njegove reči i da se zainteresujete za put istine! I stoga, morate da cenite priliku da izvršavate svoju dužnost i da težite tome da u ovom periodu postavite čvrsto utemeljenje u svojoj veri u Boga. Tada ćete biti bezbedni i nećete se lako zaneti tim zlim trendovima. Čim ih obuzmu ti zli trendovi, ljudi se lako zanesu, a kad se njima ponovo zaneseš, da li će te Bog još uvek želeti? Ne, neće! On ti je već pružio priliku i više te nipošto neće želeti. Kad te Bog ne želi, naći ćeš se u opasnosti i bićeš u stanju da uradiš bilo šta.

Sada, pošto smo razgovarali o „mladalačkoj gordosti”, hajde da govorimo o „nerazboritosti”. „Nerazboritost” je pomalo formalan izraz. Pokušajte da objasnite šta to doslovno znači. (To je kada neko nije u stanju da razlikuje dobro od lošeg i misli da će ono što on smatra da je dobro uvek biti dobro i ono što on smatra da je loše uvek biti loše. Ma koliko im objašnjavali neke stvari, oni ne žele da čuju.) (To je kada neko ne razlikuje ispravno od pogrešnog i nedostaje mu moć rasuđivanja.) To je manje-više doslovno značenje tog izraza – nerazlikovanje ispravnog od pogrešnog i pozitivnih od negativnih stvari. Zbog njihove mladalačke gordosti, ono što im ljudi govore ne dopire do njih, i misle: „Šta god drugi govorili je pogrešno, a ono što ja kažem je ispravno. Niko ne treba da mi govori kako stoje stvari, neću ga poslušati. Nastaviću da budem tvrdoglav i insistiraću na svojim idejama, čak i ako nisam u pravu.” Takva je narav tih ljudi, nerazboriti su. Naizgled, umeju da izgovaraju doktrinu za doktrinom i mogu da o njima govore jasnije i razumljivije od svih ostalih. Zašto onda postaju smeteni i zbunjeni kada dođe vreme da se pređe na dela? Oni dobro znaju šta je ispravno, ali jednostavno ne žele da slušaju – rade šta im je volja i postupaju kako im se prohte. To je kapricioznost i besmisleno je. Ljudi koji prate svetske trendove poprilično su apsurdni. Bave se parkurom i bandži skokovima i vole da nalaze uzbuđenje u raznim vrstama ekstremnih sportova. Zar to nije besmisleno? Zar se i vi bavite parkurom? (Nekada sam i ja.) Zbog čega vam se to sviđalo? Zar nisi znao da je parkur opasan? Zar nisi znao da baveći se njime rizikuješ život. Ljudi nisu pauci ili geko gušteri i ako se penju po zidu, sigurno će pasti. Ljudi nemaju tu sposobnost; nemaju je oni sa normalnom ljudskošću. Kako je moguće da vam se to dopada? To je zato što te stvari pružaju vizuelnu i emocionalnu stimulaciju, zbog toga ljudi žele da se bave parkurom. Šta upravlja tim načinom razmišljanja? Da li to potiče od „Spajdermena”? Ne postoji li, duboko u čoveku, mentalitet i želja da spasi svet, da bude superheroj? Brojni su superheroji u raznim filmovima i televizijskim serijama koji lete okolo i skaču sa krova na krov i ljudi im se stvarno dive. Tako se te stvari mladima usađuju u glavu. Kako je moguće da ih tako zatruju? U pitanju su stvari kojima su ljudi skloni i ka kojima streme. Svako želi da bude heroj, da bude natčovek, da ima natprirodne moći, i zato svi obožavaju Sotonu. Recite mi, da li se normalnim ljudima dopadaju te besmislice? Da li normalni ljudi imaju te specijalne moći? Naravno da ne. Zar sve te stvari nisu izmislili i zamislili ljudi? Da te čudne stvari zaista postoje, zar oni koji bi imali te moći ne bi bili zaposednuti zlim duhovima? Da li je u doba Adama i Eve postojao parkur? Da li u Bibliji išta piše o parkuru? (Ne.) Parkur je proizvod rđavog, modernog društva. To je jedan od načina na koji Sotona kvari ljude i navodi ih na stranputicu. Sotona koristi sklonost mladih ka bizarnim i uzbudljivim stvarima i kuje, smišlja i izvodi razne priče. Tako on zaluđuje te nerazborite tinejdžere i navodi ih da streme ka Sotoninim čudnim i uzbudljivim specijalnim moćima. Zar to nije trovanje ljudi? Te stvari postaju otrov onog trenutka kada uđu u ljudski um. Ako nisi u stanju da prepoznaš taj otrov, ne možeš u potpunosti da ga se odrekneš i nikada se nećeš osloboditi njegovog uticaja, ometanja i kontrole. Da li se taj otrov može lako ukloniti? (Ne može lako.) Kako se može rešiti taj problem? Neki ljudi ne žele da se odreknu tih stvari i misle da su dobre i da nisu otrovi. Samim tim, ne mogu da ih se odreknu. Prema tome, kako bi izbegao da upadaš u Sotonina iskušenja, dok si još uvek mali rastom moraš da daš sve od sebe da se kloniš onog što ti kvari srce i što te truje, jer nemaš nikakvu sposobnost raspoznavanja i još uvek si drzak i glup, opremio si se sa vrlo malo pozitivnih stvari i ne poseduješ nikakvu istina-stvarnost. Rečima vere govoreći, nemaš život i nemaš rast. Ono što imaš je nešto spremnosti i volje da veruješ u Boga. Misliš da je verovanje u Boga dobro, da je to pravi put kojim treba hodati i način da se bude dobra osoba, a ipak razmišljaš: „Ja nisam loš čovek među nevernicima, volim parkur, ali nisam učinio ništa loše. I dalje sam dobar čovek.” Da li to odgovara istini? Da li misliš da nemaš iskvarenu narav samo zato što nisi učinio ništa loše? Živiš pod uticajem zlih trendova, to dovoljno pokazuje da ti je srce ispunjeno zlim stvarima.

Reci Mi, da li na čoveka mnogo utiče njegovo okruženje? Ti sada obavljaš svoju dužnost u crkvi i to je okruženje u kome se nalaziš. Sa svojom si braćom i sestrama svakog dana i okružen si ljudima koji veruju u Boga i takođe si postojan u svojoj veri u Boga. Ako bi te smestili među nevernike, ako bi morao da budeš među njima, da li bi i dalje imao Boga u svom srcu? Da si u dodiru sa njima ili da živiš sa njima, zar ne bi pratio trendove baš kao i oni? Neki kažu: „Sve je u redu, Bog me čuva i štiti me i zato nikada ne bih pošao tim putem.” Usuđuješ li se da garantuješ tako nešto? Sve dok voliš takve stvari i stremiš ka njima, u stanju si da svojevoljno slediš trendove. Iako ćeš u srcu znati da je to pogrešno, ležerno ćeš sebi reći: „Oprosti mi Bože, pogrešio sam.” Vremenom ćeš prestati da osećaš krivicu ili bilo šta drugo i pomisliti: „Gde je, uopšte, Bog? Zašto Ga nisam video?” Neprestano ćeš sumnjati u Boga i vera koju si nekada imao će, malo po malo, izbledeti. Do trenutka kada se tvoje srce potpuno odrekne Boga, više nećeš želeti da Ga slediš, niti da išta radiš vezano za svoju dužnost i čak ćeš i zažaliti što si uopšte odabrao da obavljaš dužnost. Zbog čega su ljudi u stanju da se tako lako promene? U stvari, ti se nisi promenio, već nikada nisi ni imao istina-stvarnost. Iako se čini da veruješ u Boga i obavljaš svoju dužnost, ovozemaljske i sotonske misli, pogledi, način interakcije sa ljudima i iskvarena narav iz tebe nikada nisu uklonjeni i još uvek si ispunjen sotonskim stvarima. Još uvek živiš u skladu sa tim stvarima i zbog toga si još uvek malog rasta. Još uvek si u opasnoj fazi i još nisi ni bezbedan, ni zaštićen. Sve dok budeš imao sotonsku narav, nastavićeš da se opireš Bogu i da Ga izdaješ. Da bi rešio taj problem, prvo moraš da shvatiš koje stvari su zle i potiču od Sotone, na koji način su štetne i zbog čega Sotona čini te stvari, kakve vrste otrova ljudi trpe kada ih prigrle i kakvi će ti ljudi postati. Moraš i da shvatiš kakvi bi ljudi trebalo da budu prema Božjim zahtevima, koje su to stvari normalne ljudskosti, koje su stvari pozitivne, a koje negativne. Put će ti se ukazati jedino ako budeš imao moć rasuđivanja i ako si u stanju da jasno vidiš stvari. Povrh toga, sa pozitivne strane, takođe moraš da obavljaš svoju dužnost proaktivno i da budeš iskren i posvećen. Nemoj da budeš ljigav ili da zabušavaš, nemoj da pristupaš svojoj dužnosti ili onome što ti je Bog poverio sa stanovišta nevernika ili rukovodeći se Sotoninom filozofijom. Moraš da jedeš i piješ više Božjih reči, da tražiš da shvatiš sve aspekte istine i da jasno shvatiš značaj obavljanja dužnosti. Zatim moraš da primenjuješ i uđeš u sve aspekte istine vršeći svoju dužnost i da postepeno spoznaš Boga, Njegovo delo i Njegovu narav. Na taj način, tvoje unutrašnje stanje će se promeniti a da toga nisi ni svestan; biće više pozitivnih stvari u tebi, a manje negativnih, i tvoja sposobnost raspoznavanja biće jača nego pre. Kada u toj meri dostigneš rast, moći ćeš da imaš moć rasuđivanja po pitanju raznih vrsta ljudi, događaja i stvari na ovom svetu i bićeš u stanju da prozreš suštinu problema. Kada bi pogledao neki film o svetu nevernika, bio bi u stanju da vidiš otrove koji bi mogli da napadnu ljude pošto bi ga pogledali, kao i šta Sotona namerava da tim sredstvima i trendovima utuvi i usadi ljudima i šta to želi da oslabi u čoveku. Postepeno ćeš uspeti da pronikneš kroz te stvari i nećeš se otrovati gledajući film. Moći ćeš da ga raspoznaš i tada ćeš stvarno imati rast.

Pošto pogledaju nekoliko filmova sa superherojima i filmova fantastike, neke mlade ljude obuzme želja da imaju natprirodne sposobnost poput glavnih likova. Zar time nisu zatrovani? Da li bi ti taj otrov mogao naškoditi da ne gledaš takve filmove? Ne bi. Šta hoću da kažem time? Hoću da kažem da živiš u zlom društvu, pa kada si malog rasta i nemaš razboritosti, tobom mogu da ovladaju stvari koje pripadaju zlim trendovima, jer si se prvo susreo sa njima, te ćeš se prema njima odnositi kao prema pozitivnim, normalnim i doličnim stvarima. To je jedan od načina na koji Sotona truje ljude. Reci mi, zar Sotona nije zao? Sotona na bezbroj načina kvari ljude! Može se reći da svako ko je pogledao tu vrstu filmova ima takve želje. Bio je jedan dečak koji je pogledao neki film fantastike i onda je, svaki put kada bi imao slobodnog vremena, trčao po dvorištu jašući metlu. Isprva nije mogao da poleti ma koliko se trudio, a onda je jednog dana stvarno poleteo. Nije poleteo sam od sebe, već mu je to omogućila spoljašnja sila. Pošto je poleteo, nije uspeo da se suzdrži i ispustio je isti čudni krik kao lik u pomenutom filmu; zaposela ga je neka vrsta duha. Da li je jahanje metle deo normalnog ljudskog života? Jaše se konj ili magarac, zašto jahati metlu i leteti? Zar je tako nešto moguće? Odmah se može reći da to nije nešto što normalni ljudi rade. Metle ne mogu da lete, osim uz pomoć zlih duhova. To je, dakle, delo Sotone i zlih duhova. Sotona i zli duhovi prave neverovatne, čudne i besmislene stvari koje normalni ljudi ne rade. Da li donekle imate moć rasuđivanja po pitanju stvari koje Sotona čini? Kakav stav bi trebalo da imate prema tim stvarima? Zar ne bi trebalo da ih odbacite? Treba da preispitate sebe kada budete imali vremena i proverite kakve su vam bizarne stvari još uvek na umu. Zašto imate toliko čudnih stvari u glavi? Zato što su ljudi vaše generacije veoma zatrovani: svi želite da letite s krova na krov, da budete „Spajdermen” ili „Betmen” i da postanete nadmoćno biće. To nije ono što bi osobe normalne ljudskosti trebalo da imaju. Ako uporno stremiš ka stvarima koje osobama s normalnom ljudskošću nisu potrebne i ako se trudiš da ih isprobavaš i doživljavaš, može se desiti da privučeš delovanje zlih duhova. Kad ih zli duhovi zaposednu, ljudi su u nevolji; zarobio ih je Sotona i u opasnosti su. Kako se može rešiti taj problem? Treba često da dozivaš Boga. Ne smeš da upadaš u iskušenje i ne smeš da dozvoliš da te Sotona zaluđuje. U ovom zlom dobu koje vrvi od demona i nečistih duhova koji divljaju, ako se moliš da Božja blagodat i zaštita budu uvek uz tebe i ako od Njega tražiš da te pazi i štiti kako ti se srce ne bi udaljilo od Njega i ako težiš tome da dostigneš nivo na kome Boga obožavaš iskreno i svim srcem – da li je to pravi put? (Jeste.) Da li ste spremni da hodate tim putem? Da li ste spremni da uvek živite uz Božju brigu i zaštitu i pod Njegovom disciplinom ili, pak, želite da živite u sopstvenom slobodnom svetu? Ako vas Bog dovede u red, ponekad ćete malo morati da patite fizički. Da li ste spremni na to? (Da.) Sada kažete da ste spremni na to, ali mogli biste početi da se žalite kada se suočite sa stvarnošću. Nije dovoljno da si voljan da patiš, već moraš i da imaš rešenost da stremiš ka istini. Možeš da budeš postojan samo ako razumeš istinu. Zabrinjavajuće je to što su mladi ljudi toliko nepostojani, ne izvršavaju svoje prave dužnosti, niti razmišljaju o pravim stvarima, ne žele da čitaju Božje reči, niti da streme ka istini. To je opasno i teško je reći da li će im ishod biti život ili smrt. Danas ima mladih koji već nekoliko godina slušaju propovedi; zainteresovala ih je istina i spremni su da prave beleške dok slušaju propovedi. Osećaju neku vrstu gladi i žeđi za pravednošću i u stanju su da shvate istinu. To znači da već imaju utemeljenje i sve dok se istina bude usađivala u njihovim srcima, biće mnogo sigurniji. Ako nastave da streme ka istini, to će jamčiti da su u stanju da shvate istinu, uđu u istina-stvarnost i dostignu spasenje.

Da li znate koja je najveća mudrost? Na osnovu vašeg trenutnog rasta, da li znate na šta bi trebalo da se usredsredite u svojoj veri i šta je najveća mudrost u pogledu toga kako treba da stremite i primenjujete? Neki ljudi naizgled ne deluju baš vešto i sve vreme su tihi i uzdržani. Ne govore puno, ali u srcu nose veliku mudrost koju drugi nemaju. Većina to ne vidi, a čak i ako vidi, ne smatra to mudrošću. Misle da je to nepotrebno i da nema vrednost. Da li možete da zamislite šta je ta njihova najveća mudrost? (Imati srce koje je uvek tiho pred Bogom, uvek se moliti Bogu i uvek Mu se približavati.) Počinjete da nazirete pravi odgovor. Šta je svrha približavanja Bogu? (Tražiti Božje namere.) Šta je cilj traženja Božjih namera? Da li je cilj osloniti se na Njega? (Da.) Cilj je osloniti se na Boga. Ako se u svemu oslanjaš na Boga, Bog će te prosvetiti, voditi i usmeravati te. Nećeš morati da opipavaš oko sebe u mraku kao slepac i jednostavno ćeš moći da postupaš po Božjim rečima. Zar to nije daleko lakše? Nećeš više morati da lutaš, možeš jednostavno da radiš kako ti Bog kaže. To je lako i brzo i nije potrebno da se iscrpljuješ hodanjem zaobilaznim putevima. Bog je Svoje reči izgovorio veoma jasno i ne moraš da brineš o tome kako da postupiš. Zar to nije mudrost? Da li sada shvataš? Da vam kažem nešto: najveća mudrost je u svemu se uzdati u Boga i oslanjati se na Njega. To obični ljudi ne shvataju. Svi ljudi misle će zavrediti Božje odobravanje i spasenje time što će učestvovati na više skupova, slušati više propovedi, više razgovarati u zajedništvu sa svojom braćom i sestrama, više se odricati, više patiti i plaćati veću cenu. Misle da je najveća mudrost primenjivati na taj način, ali zanemaruju najvažnije: da se uzdaju u Boga i oslanjaju na Boga. Običnu ljudsku promućurnost smatraju mudrošću i zanemaruju krajnji efekat koji njihovi postupci treba da postignu. To je greška. Ma koliko je istine čovek u stanju da razume, ma koliko dužnosti je obavio, bez obzira koliko je toga doživeo obavljajući te dužnosti, da li mu je rast veliki ili mali ili u kakvom okruženju se nalazi, ono bez čega čovek ne može jeste da se uzda u Boga i oslanja Na njega u svemu što radi. To je najveća vrsta mudrosti. Zbog čega kažem da je to najveća mudrost? Čak i ako je neko uspeo da shvati neke istine, da li će to biti dovoljno ako se ne oslanja na Boga? Neki ljudi godinama veruju u Boga i prošli su nekoliko kušnji, imaju određeno praktično iskustvo, shvataju neke istine i imaju nešto praktičnog znanja o istini, ali ne umeju da se oslanjaju na Boga, niti shvataju kako da se u Boga uzdaju i oslanjaju na Njega. Da li ti ljudi imaju mudrosti? Oni su najgluplji od svih, od one sorte ljudi koji sebe smatraju pametnim. Boga se ne boje i ne klone se zla. Neki kažu: „Shvatam mnoge istine i posedujem istina-stvarnosti. U redu je samo činiti stvari na principijelan način. Ja sam Bogu odan i znam kako da Mu se približim. Zar nije dovoljno da primenjujem istinu kada me nešto zadesi? Nema nikakve potrebe da se molim Bogu ili da se uzdam u Njega.” Ispravno je primenjivati istinu, ali brojni su trenuci i situacije u kojima ljudi ne poznaju istinu i ne znaju o kojim istina-načelima se radi. Svi oni koji imaju praktično iskustvo to cene. Na primer, ako naiđeš na neki problem, moguće je da nećeš znati na koju se istinu on odnosi ili kako bi istinu koja se odnosi na taj problem trebalo primeniti ili sprovesti. Šta bi trebalo da radiš u takvim trenucima? Ma koliko praktičnog iskustva imao, ne možeš u svim situacijama da razumeš istina-načela. Ma koliko dugo verovao u Boga, ma koliko stvari doživeo, ma koliko su te orezivali i dovodili te u red, čak i ako shvataš istinu, usuđuješ li se da kažeš da si ti istina? Usuđuješ li se da kažeš da si ti izvor istine? Neki kažu: „Napamet znam sve te dobro poznate izjave i delove u knjizi ’Reč se pojavljuje u telu’. Ne moram da se oslanjam na Boga, niti da se uzdam u Njega. Kada dođe vreme, biće dovoljno da se oslonim na ove Božje reči.” Reči koje si zapamtio su statične, a okruženja u kojima ćeš se naći, kao i tvoja stanja, su dinamična. U stanju si da izdeklamuješ reči i doktrine, ali ti one ne služe ničemu kada ti se nešto desi, što dokazuje da ne shvataš istinu. Ma koliko dobro deklamovao reči i doktrine, to ne znači da shvataš istinu, a kamoli da si u stanju da je primenjuješ. Prema tome, ovde postoji jedna veoma važna lekcija koju treba naučiti. Koja je to lekcija? To da ljudi moraju da se uzdaju u Boga u svemu i da, ako to čine, mogu da se oslone na Boga. Jedino će oslanjanjem na Boga čovek imati put koji treba da sledi i delo Svetog Duha. U suprotnom, možeš da uradiš nešto ispravno i da time ne prekršiš istinu, ali ako se ne osloniš na Boga, onda su tvoji postupci tek čovekova dobra ponašanja i ne mogu da udovolje Bogu. Pošto ljudi tako površno razumeju istinu, skloni su tome da primenjuju pravila i tvrdoglavo se pridržavaju reči i doktrina, koristeći istu tu istinu kada ih zadese različite situacije. Moguće je da će obaviti razne stvari koje su uglavnom u skladu sa istina-načelima, ali se u tome ne vidi Božje rukovođenje, baš kao ni delovanje Svetog Duha. Ovde postoji ozbiljan problem, a to je da ljudi mnoge stvari čine u zavisnosti od njihovog iskustva i pravila koja su shvatili, kao i od nekih ljudskih zamisli. Teško je ostvariti istinsku molitvu Bogu i stvarno se uzdati u Boga i oslanjati se na Njega u svemu što čovek radi. Čak i ako neko shvata Božje namere, teško je ostvariti efekat postupanja prema Božjim uputstvima i u skladu sa istina-načelima. Iz tog razloga kažem da je najveća mudrost u svemu se uzdati u Boga i oslanjati se na Njega.

Kako ljudi mogu da primenjuju to da se uzdamo u Boga i oslanjamo na Njega u svemu? Neki kažu: „Mlad sam, rast mi je mali i tek od skora verujem u Boga. Ne znam kako da primenim to da se uzdam u Boga i oslanjam na Njega kada se nešto desi.” Da li je to problem? Vera u Boga nosi brojne poteškoće i moraju se proći mnoge muke, kušnje i patnje. Sve to zahteva uzdati se u Boga i oslanjati na Njega da bi se pregurala teška vremena. Ako ne umete da primenjujete da se uzdate u Boga i oslanjate na Njega, nećete moći da prebrodite poteškoće i da sledite Boga. Uzdati se u Boga i oslanjati na Boga nije prazna doktrina, niti je to mantra za verovanje u Boga, već je to ključna istina, istina koju morate da imate da biste verovali u Boga i da biste Ga sledili. Neki kažu: „Uzdati se u Boga i oslanjati na Boga važi samo kada se desi nešto veliko. Na primer, u Boga se treba uzdati i oslanjati se na Njega samo kada vas zadese muke, kušnje, hapšenje i progon ili kada naiđete na poteškoće u vašim dužnostima, ili kada vas orezuju. Nema potrebe uzdati se u Boga i oslanjati se na Njega u trivijalnim stvarima ličnog života, jer Bog za njih ne mari.” Da li je ova konstatacija tačna? Definitivno nije tačna i ovde postoji odstupanje. Kod ozbiljnih pitanja treba se uzdati u Boga, ali da li čovek može da rešava trivijalne stvari i sitnice u životu bez načela? U pitanjima poput odevanja i hrane, da li možete da postupate bez ikakvih načela? Sigurno da ne možete. Ili u vašim odnosima sa ljudima i u rešavanju nekih pitanja? Sigurno da ne. Čak i u svakodnevnom životu i trivijalnim stvarima, morete da imate barem neka načela da biste mogli da živite u ljudskom obličju. Problemi u vezi sa načelima su problemi koji su povezani s istinom. Mogu li ljudi samostalno da ih reše? Naravno da ne. Ti, dakle, treba da se uzdaš u Boga i oslanjaš na Njega. Te trivijalne probleme moguće je rešiti tek pošto zadobiješ Božje prosvećenje i shvatiš istinu. Zar misliš da će, ako se ne uzdaš u Boga i ne oslanjaš na Njega, ti problemi u vezi sa načelima biti rešeni? Sigurno ne tako lako. Može se reći da, u svim stvarima koje ljudi ne mogu da prozru i koje zahtevaju od njih da tragaju za istinom, treba da se uzdaju u Boga i oslanjaju na Njega. Bio veliki ili mali, svaki problem koji se mora rešavati primenom istine zahteva da se uzdamo u Boga i oslanjamo na Njega. To je neophodno. Čak i ako ljudi shvataju istinu i mogu sami da rešavaju probleme, njihovo shvatanje i rešenja su ograničeni i površni. Ako se ljudi ne uzdaju u Boga i ne oslanjaju se na Njega, njihov ulazak ne može nikada da bude dubok. Na primer, ako si danas bolestan i to utiče na obavljanje tvoje dužnosti, moraš da se s tim u vezi pomoliš i kažeš: „Bože, danas se ne osećam dobro, ne mogu da jedem i to utiče na obavljanje moje dužnosti. Moram da se preispitam. Koji je pravi razlog moje bolesti? Da li me Bog dovodi u red jer nisam posvećen u svojoj dužnosti? Bože, molim Te da me prosvetiš i da me usmeriš.” Moraš tako da zavapiš! To znači uzdati se u Boga. Međutim, kada se uzdaš u Boga, ne možeš samo da se pridržavaš formalnosti i poštuješ pravila. Ako u rešavanju problema ne budeš tragao za istinom, ti ćeš odlagati stvari. Pošto se pomoliš Bogu i uzdaš u Njega, treba da nastaviš da živiš svoj život kako treba, bez kašnjenja u obavljanju svoje dužnosti. Ako si bolestan, ispravno je da potražiš pomoć lekara. Istovremeno, moraš da se moliš, preispitaš sebe i tragaš za istinom da bi rešio problem. Samo je takva primena potpuno ispravna. Kod izvesnih stvari, ako ljudi znaju kako da ih urade kako treba, onda treba i da ih urade. Na taj način bi ljudi trebalo da sarađuju. Međutim, da li se željeni efekat i cilj može u potpunosti ostvariti po tim pitanjima zavisi od toga da li se uzdamo u Boga i da li se oslanjamo na Njega. Kod problema koji ljudima nisu potpuno jasni i koje nisu u stanju da sami uspešno reše, utoliko više moraju da se uzdaju u Boga i tragaju za istinom da bi ih rešili. Sposobnost da to urade je ono što bi trebalo da imaju osobe normalne ljudskosti. Brojne se pouke mogu izvući ako se uzdamo u Boga. Dok se uzdaš u Boga, možeš da dobiješ prosvećenje Svetog Duha i može ti se ukazati put. Ako te, pak, dotakne Božja reč, znaćeš kako da sarađuješ ili će možda Bog urediti neke situacije iz kojih ćeš izvući pouke u kojima ima Božjih dobrih namera. Dok se uzdaš u Boga, videćeš Božje usmeravanje i vođstvo koje će ti pomoći da naučiš brojne lekcije i bolje razumeš Boga. To je efekat koji se postiže uzdanjem u Boga. Prema tome, uzdanje u Boga je lekcija koju oni koji slede Boga često moraju da nauče i nešto što će doživljavati do kraja života. Mnogo je ljudi čija su iskustva suviše plitka i koji ne vide Božje postupke, pa misle: „Mnogo je sitnih stvari koje mogu da uradim sam i za koje mi nije potrebno da se uzdam u Boga.” To je pogrešno. Neke sitne stvari dovode do krupnih stvari, a Božje su namere skrivene u nekim malim stvarima. Mnogi ljudi se ne obaziru na male stvari i zbog toga im se desi da pretrpe veliki neuspeh, upravo zbog tih malih stvari. Oni koji istinski imaju bogobojažljivo srce, kako u velikim, tako i u malim stvarima, uzdaće se u Boga, moliće se Bogu, sve će poveriti Bogu i sačekati da vide kako će ih Bog voditi i usmeravati. Jednom kada budeš stekao takvo iskustvo, moći ćeš da se u svemu uzdaš u Boga. Što više to budeš doživljavao, shvatićeš da je uzdati se u Boga po svim pitanjima veoma praktično. Kada se po pitanju neke stvari uzdaš u Boga, moguće je da ti Bog neće podariti osećaj i jasno značenje, a kamoli jasna uputstva. Međutim, pomoći će ti da shvatiš neku zamisao koja se tačno odnosi na dato pitanje i time će te Bog usmeravati na drugačiji način i daće ti pravi put. Ako to osetiš i shvatiš, biće ti od koristi. U trenutku možda nećeš ništa razumeti, ali moraš da nastaviš da se moliš i uzdaš u Boga. Tu nema ničega pogrešnog i pre ili kasnije ćeš biti prosvećen. Takva primena ne znači poštovanje pravila, već je to ispunjavanje potreba duha i tako bi ljudi trebalo da primenjuju. Možda nećeš dobiti prosvećenje i smernice svaki put kada se budeš molio Bogu i uzdao u Boga, ali čovek mora da primenjuje na taj način i ako želi da shvati istinu, tako mora da primenjuje. To je normalno stanje života i duha i samo tako ljudi mogu da održe normalan odnos sa Bogom, tako da se njihova srca ne udaljavaju od Boga. Prema tome, može se reći da je uzdanje u Boga normalna interakcija sa Bogom u ljudskom srcu. Bez obzira na to da li možeš da dobiješ Božje prosvećenje i usmeravanje, treba da se moliš Bogu i u svemu uzdaš u Njega. To je ujedno i neophodan put za život pred Bogom. Kada ljudi veruju u Boga i slede Ga, stalno uzdanje u Boga bi trebalo da im bude stanje duha. To je stanje duha koje bi trebalo da imaju osobe normalne ljudskosti. Ponekad, uzdanje u Boga ne znači korišćenje određenih reči da biste zamolili Boga da nešto uradi, da vam pruži konkretno vođstvo ili Svoju zaštitu. Pre se misli na to, kada ljudi naiđu na neki problem, da budu u stanju da Ga iskreno dozovu. Šta, dakle, Bog radi kada Ga ljudi dozovu? Kada se čoveku srce uznemiri i kada pomisli: „O Bože, ne mogu ovo sam, ne umem, osećam se slabo i negativno…” Kad im se javi takva misao, da li to Bog čuje? Kada se ljudima javi takva misao, da li im je srce iskreno? Kada na takav način iskreno dozivaju Boga, da li Bog pristaje da im pomogne? I pored toga što nisu izgovorili ni reč, ispoljavaju iskrenost, pa Bog pristaje da im pomogne. Kada neko naiđe na naročito ozbiljan problem, kada nema kome da se obrati i kada se oseti potpuno bespomoćno, Bog mu je poslednja nada. Kakve su molitve tih osoba? Kakvo im je stanje uma? Da li su iskrene? Da li tada dolazi do bilo kakvog iskrivljavanja? Srce ti je iskreno samo ako veruješ Bogu kao da ti je On poslednja slamka za koju se hvataš, u nadi da će ti On pomoći. Iako si možda izgovorio tek nekoliko reči, srce ti se već uskomešalo. Drugim rečima, daješ svoje iskreno srce Bogu i Bog sluša. Kada Bog sluša, On vidi tvoje poteškoće i prosvetiće te, usmeriće te i pomoći će ti. Kada je čovekovo srce najiskrenije? Najiskrenije je kada se čovek uzda u Boga kada je priteran uza zid. Kada se uzda u Boga, najvažnija stvar koju čovek treba da ima je iskreno srce. Moraš da budeš u takvom stanju da ti je Bog stvarno potreban. Odnosno, čovekovo srce mora u najmanju ruku da bude iskreno, a ne površno. Ne bi trebalo samo da priča, već i da mu je srce ustreptalo. Ako si smeten dok se obraćaš Bogu, ali nisi dirnut u srcu i zapravo misliš: „Bože, već sam napravio svoje planove i samo Te obaveštavam. Ostvariću ih slagao se Ti ili ne. Obraćam ti se reda radi”, onda to ne sluti na dobro. Varaš Boga i poigravaš se sa Njim i to je ujedno izraz nepoštovanja Boga. Kako će se posle toga Bog odnositi prema tebi? Bog će te ignorisati i skrajnuti te i bićeš potpuno ponižen. Ako ne budeš aktivno tražio Boga i ne potrudiš se u istini, bićeš uklonjen.

Većina ljudi koji veruju u Boga su u tom stanju. Oni uglavnom živeu besvesnom stanju bez razmišljanja i kada se ne desi ništa izvan uobičajenog toka stvari, kada nisu u nekim velikim problemima, ne znaju kako da se mole Bogu niti kako da se oslone na Njega. Suočeni sa uobičajenim problemima, ne tragaju za istinom, već žive prema sopstvenim saznanjima, doktrinama i po sopstvenoj volji. Svi su itekako svesni da je ispravno oslanjati se na Boga, ali veći deo vremena oslanjaju se sami na sebe i povoljne uslove i okruženje oko sebe, kao i na ljude, događaje i stvari oko sebe koje im idu na ruku. U tome su ljudi najveštiji. Ono što im najslabije ide od ruke je oslanjanje na Boga i uzdanje u Njega, jer smatraju da uzdanje u Boga zahteva previše napora. Misle da, ma koliko se molili Bogu, svejedno neće dobiti nikakvo prosvećenje, prosvetljenje ili momentalni odgovor. Zbog toga odlučuju da poštede sami sebe tih muka i potraže osobu koja će rešiti problem. Dakle, u tom aspektu svojih naučenih lekcija, ljudi se najgore pokažu i ulazak im je najplići. Ako ne naučiš kako da se uzdaš u Boga i osloniš se na Njega, nikada nećeš videti da Bog dela u tebi, niti da te usmerava ili prosvećuje. Ako ne vidiš te stvari, onda će pitanja poput „da li Bog postoji i da li On usmerava sve u životu ljudskog roda”, duboko u tvom srcu, ostati pod upitnikom, umesto da se završe tačkom ili uskličnikom. „Da li Bog usmerava sve u životu ljudskog roda?” „Da li Bog istražuje samu dubinu čovekovog srca?” Ako tako razmišljaš, onda si u nevolji. Zašto od ovoga praviš pitanja? Ako se istinski ne oslanjaš na Boga ili se ne uzdaš u Njega, nećeš moći da ostvariš iskrenu veru u Njega. Ako ne budeš u stanju da ostvariš iskrenu veru u Njega, onda će ta pitanja zauvek ostati bez odgovora i pratiće sve što Bog čini i odgovora neće biti. Kada ne budete zauzeti, zapitajte se: „Verujem da je Bog Suveren svih stvari. Da li posle toga sledi upitnik, tačka ili uskličnik?” Kada budeš razmišljao o tome, neko vreme nećeš umeti da tačno kažeš u kakvom se stanju nalaziš. Pošto budeš stekao određeno iskustvo, uspećeš da jasno vidiš stvari i sa sigurnošću kažeš: „Bog jeste Suveren svih stvari!!!” Uslediće tri uskličnika, upravo zbog toga što stvarno poseduješ znanje o Božjoj suverenosti i nemaš nikakve sumnje. U kom se od tih stanja nalazite? Gledajući vaša trenutna stanja i rast, jasno je da preovlađuju upitnici, i to veliki broj upitnika. To znači da ne shvatate ništa od istine i da u srcu još gajite sumnje. Kada ljudi mnogo sumnjaju u Boga, već su na rubu opasnosti. Postoji mogućnost da u svakom trenutku padnu i izdaju Boga. I zašto kažem da su ljudi malog rasta? Po čemu se određuje veličina nečijeg rasta? Određuje se po tome koliko prave vere u Boga imaš i koliko imaš pravog znanja. Koliko vi toga imate? Da li ste već proučavali te stvari? Mnogo je mladih ljudi kojima su roditelji preneli veru u Boga. Naučili su neke doktrine o verovanju u Boga od roditelja i misle da je vera u Boga dobra i pozitivna stvar. Međutim, još nisu potpuno razumeli ili doživeli i potvrdili istine koje vernici u Boga moraju da shvate. Imaju, dakle, još mnogo pitanja i predstava. Većina reči koje izgovaraju nisu tvrdnje ili uzvici, već pitanja. To je zato što imaju previše nedostataka i nisu u stanju da razluče stvari i teško je reći da li će moći da budu postojani. Normalno je da imate brojna pitanja u svojim dvadesetim ili tridesetim, ali pošto neko vreme budete obavljali svoju dužnost, koliko ćete tih pitanja biti u stanju da se otarasite? Da li ćete moći da te znake pitanja pretvorite u uskličnike? To će zavisiti od vašeg iskustva. Da li je to važno ili nije? (Važno je.) Jako je važno! Šta sam malopre rekao da je najveća mudrost? (Uzdati se u Boga i oslanjati se na Njega u svemu.) Kada to čuju, ljudi kažu: „Taj odgovor je previše jednostavan i običan. Izlizao se i niko to danas više ne govori.” Uzdanje u Boga može da deluje kao prilično jednostavan način primene, ali je zapravo lekcija koju bi svaki Božji sledbenik trebalo da prouči i u koju bi trebalo da uđe za života. Da li se Jov uzdao u Boga kada je bio u svojim sedamdesetim? (Jeste.) Kako se on uzdao u Boga? Na koji način se to konkretno ispoljavalo? Kada su mu oduzeti imovina i deca, kako se uzdao u Boga? Molio se u srcu i uradio je neke stvari spolja. Šta je u Bibliji o tome napisano? („Jov razdera svoj ogrtač i obrija glavu, baci se na zemlju i pokloni se” (Knjiga o Jovu 1:20).) Bacio se na zemlju i poklonio se. Tako se ispoljava uzdanje u Boga! To je bilo izuzetno pobožno. Da li je to nešto što biste vi bili u stanju da uradite? (Još uvek nismo u stanju da to uradimo.) Da li ste, onda, spremni da to uradite? (Jesmo.) Ako čovek može da se uzdigne na Jovov nivo, da se boji Boga i kloni se zla, i postane neporočna osoba, onda je savršen! Ali dok izvršavate vašu dužnost, morate da imate rešenost da trpite nedaće. Morate da stremite ka istini. Jednom kada budete shvatili istinu i rešavali pitanja shodno načelima, tada ćete ispuniti Božje zahteve. Samo treba to da zapamtite.
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Dajući svoje srce Bogu, čovek može da zadobije istinu

Koje ste kušnje u stanju da izdržite danas? Usuđujete li se da kažete da ste utemeljeni, da možete da budete postojani pred iskušenjima? Možete li, na primer, da savladate iskušenja toga da vas Sotona lovi i progoni, ili iskušenja statusa i ugleda, braka ili bogatstva? (Možemo manje-više da savladamo neka od njih.) Koliko stepena iskušenja postoji? I koji stepen ste u stanju da savladate? Na primer, možda se nećeš uplašiti kada čuješ da je neko uhapšen jer veruje u Boga i nećeš se uplašiti kada vidiš da druge hapse i muče – ali kada tebe uhapse, kada se nađeš u toj situaciji, da li ćeš moći da budeš postojan? To je veliko iskušenje, zar ne? Uzmimo, na primer, da poznaješ nekog ko ima prilično dobru ljudskost, ko strastveno veruje u Boga i odrekao se porodice i karijere da bi obavljao dužnost i ko je pretrpeo brojne nedaće: jednog dana tu osobu iznenada uhapse i osude na zatvor zbog vere u Boga i ti čuješ da su je posle prebili na smrt. Da li to za tebe predstavlja iskušenje? Kako bi reagovao da se to tebi desi? Kako bi to doživeo? Da li bi tragao za istinom? Kako bi tragao za istinom? Na koji bi se način, za vreme takvog iskušenja, trudio da budeš postojan, da razumeš Božju nameru i time zadobiješ istinu? Da li si ikada razmišljao o tim stvarima? Da li je lako savladati takva iskušenja? Da li su ta iskušenja nešto nesvakidašnje? Kako treba doživeti stvari koje su izuzetne i u suprotnosti su sa ljudskim predstavama i uobraziljom? Ako nemaš put, postoji li verovatnoća da ćeš se žaliti? Da li si u stanju da tragaš za istinom u Božjim rečima i uvidiš suštinu problema? Da li si u stanju da koristiš istinu da bi utvrdio ispravna načela primene? Zar to nije nešto što bi trebalo da postoji u onima koji streme ka istini? Kako možeš da spoznaš Božje delo? Kako bi trebalo da ga doživiš da bi zadobio plodove Božjeg suda, pročišćenja, spasenja i usavršavanja? Koje je istine potrebno shvatiti da bi se rešilo mnoštvo ljudskih predstava i pritužbi na Boga? Koje su to najkorisnije istine kojima bi trebalo da se opremiš, istine koje će ti omogućiti da ostaneš postojan u raznim kušnjama? Koliki vam je rast u ovom trenutku? Koji stepen iskušenja ste u stanju da savladate? Imate li ikakvu sigurnost u vezi s tim u svom srcu? Ako nemate, onda je to problematično. Malopre ste rekli da biste „manje ili više mogli da savladate neke od njih”. To su smetene reči. Morate da budete načisto sa tim kakvu vrstu rasta imate, kakvim ste se istinama već opremili, koja iskušenja ste u stanju da savladate, koje kušnje ste u stanju da prihvatite i za vreme kojih kušnji treba da poseduješ koje istine i kakvo znanje o Božjem delu i koji put da izabereš da bi udovoljio Bogu – sa svim tim morate da budete načisto. Kada se susretneš sa nečim što se ne uklapa u tvoje predstave i uobrazilju, kako ćeš to doživeti? Kako bi trebalo da se opremiš istinom u takvoj situaciji – i kojim aspektima istine – da bi tu situaciju lagano prebrodio, i ne samo rešio svoje predstave, već i stekao istinsko znanje o Bogu – zar to nije ono za čime bi trebalo da tragaš? Kakva iskušenja obično doživljavate? (Status, slavu, dobitak, novac, odnose između muškaraca i žena.) To su, u osnovi, uobičajena iskušenja. A u vezi sa vašim rastom danas, pri kakvim iskušenjima ste u stanju da se suzdržite i budete postojani? Da li posedujete pravi rast da biste prebrodili ta iskušenja? Da li stvarno možete da jemčite da ćete pravilno obavljati svoju dužnost i da nećete činiti ništa što je u suprotnosti sa istinom ili što izaziva prekide i ometanja, da nećete biti prkosni i buntovni i da nećete činiti ništa što će uznemiriti Boga? (Ne.) Šta bi, dakle, trebalo da radite da biste pravilno obavljali svoju dužnost? Pre svega, morate preispitati sebe u svemu da biste videli da li su vaši postupci u skladu sa istina-načelima ili ne, da li su vaši postupci površni ili ne i da li u njima ima elemenata buntovništva i opiranja ili ne. Ako takvi elementi postoje, morate da tragate za istinom da biste ih rešili. Pored toga, ako postoje neke stvari koje ne možete da prepoznate, morate da tragate za istinom da bi ste ih rešili. Ako vas orezuju, prihvatite to i pokorite se. Sve dok neko govori u skladu sa činjenicama, apsolutno se ne smete prepirati i služiti se sofizmima. Samo tada možete da spoznate sebe i istinski se pokajete. Ljudi bi trebalo da zadovolje uslove ta dva aspekta stvari i ostvare istinski ulazak. Na taj način moći će da postignu razumevanje istine i uđu u stvarnost, te da obavljaju svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom.

Neki ljudi kažu: „Najčešće, kada mi se nešto desi, ne znam kako da tragam za istinom. Čak i kada tragam, ne pronalazim odgovor. Uzalud sam se molio, tragao i čekao. Ne znam šta da radim. Želim da pronađem Božje reči da to razrešim, ali toliko ih ima, ne znam koji odlomak Božjih reči da pročitam koji bi bio primenjiv i koji bi mogao da reši taj problem.” Šta bi, onda, ti ljudi trebalo da rade? Za to postoji minimalni standard: kada vam se nešto desi i ne znate šta da radite, najosnovnija stvar bila bi da sledite svoju savest. To je slamka spasa, polazna osnova koje se treba držati iznad svega, i ujedno i načelo primene. Dakle, u kojoj meri savest preovlađuje kod svake osobe? Kada neko ne razume istinu, koliku ulogu njegova savest može da odigra zavisi od toga kakva mu je ljudskost. Ako ta osoba ne razume istinu i ne postupa po svojoj savesti i ne vidiš nijedan aspekt njenih postupaka u kojima pokazuje bilo kakav obzir prema Božjim namerama, niti vidiš bogobojažljivo srce u toj osobi – ako svega toga nema, da li se onda ta osoba ubraja u savesne i humane ljude? (Ne.) O kakvom se tipu osobe radi? Taj tip osobe se upravo definiše kao neko bez ljudskosti. On ne postupa ni razumno, ni savesno, čime prekoračuje osnovne principe svog vladanja. Neki ljudi ne shvataju mnoge istine. Šta god da rade, ne razumeju načela i, kada naiđu na probleme, ne znaju kako da se pravilno nose sa njima. Kako bi ti ljudi trebalo praktično da postupaju u takvim situacijama? Najniže merilo je postupati po savesti; to je polazna osnova. Kako da postupaš po svojoj savesti? Postupaj iskreno i budi dostojan Božje dobrote, života koji ti je Bog dao i ove Bogom dane prilike da postigneš spasenje. Da li je to dejstvo tvoje savesti? Jednom kada ispuniš taj minimalni standard, dobićeš zaštitu i nećeš praviti ozbiljne greške. Onda ti se neće lako dogoditi da se u postupanju pobuniš protiv Boga ili da odustaneš od svoje dužnosti, niti ćeš biti sklon površnom postupanju. Takođe, nećeš biti tako sklon da spletkariš zarad sopstvenog statusa, slave, dobitka i budućnosti. To je uloga koju ima savest. I savest i razum bi trebalo da budu komponente čovekove ljudskosti. I jedno i drugo su stvari koje su najosnovnije i najvažnije. Kakav je čovek onaj koji nema savest i nema razum normalne ljudskosti? Uopšteno govoreći, to je čovek koji nema ljudskost i čovek zaista užasne ljudskosti. Konkretnije, koje su karakteristike takvih ljudi? Koja su kod njih konkretna ispoljavanja nedostatka ljudskosti? (Sebični su i niski.) Sebični i niski ljudi su površni u svojim postupcima i drže se po strani u odnosu na sve što ih se lično ne tiče. Oni ne razmišljaju o interesima Božje kuće, niti vode računa o Božjim namerama. Kad je reč o izvršavanju svojih dužnosti ili o svedočenju za Boga, nemaju osećaj bremena ni odgovornosti. O čemu razmišljaju kad god nešto rade? Ono o čemu prvo razmišljaju glasi: „Hoće li Bog znati ako ovo uradim? Hoće li drugi ljudi to videti? Ako uložim sav ovaj trud i marljivo radim, ali drugi to ne vide, a ni Bog, onda je uzaludno da ulažem ovaj trud i da ovako patim.” Zar to nije izuzetno sebično? To je ujedno niska namera. Kada razmišljaju i postupaju na taj način, ima li njihova savest ikakvu ulogu? Da li ih savest prekoreva? Ne, njihova savest nema nikakvu ulogu, niti ih prekoreva. Koju god dužnost da obavljaju, neki ljudi ne preuzimaju odgovornost. Svojim pretpostavljenima na vreme ne prijavljuju probleme koje uoče. Kada vide da ljudi izazivaju prekide i ometanja, prave se da to ne vide. Kada vide da zli ljudi čine zlo, ne pokušavaju da ih zaustave u tome. Uopšte ne štite interese Božje kuće, niti i najmanje razmišljaju o tome šta su njihova dužnost i odgovornost. Kad ovakvi ljudi izvršavaju svoju dužnost, oni ne rade nikakav stvaran posao i prepuštaju se udobnosti; oni su ljudi koji hoće da ugode drugima, govore i postupaju isključivo zarad sopstvene taštine, obraza, statusa i interesa i voljni su da nešto malo truda i energije ulože samo u ono što je njima od koristi. Postupci i namere takvih osoba svima su jasni: iskrsnu kad god se ukaže prilika da se pokažu ili da uživaju u nekom blagoslovu. Kada, međutim, ne postoji prilika da se pokažu, ili čim naiđe neka patnja, nestanu sa vidika kao kad kornjača uvuče glavu. Da li takav čovek ima savest i razum? (Ne.) Da li osoba bez savesti i razuma, koja se ovako ponaša, bilo šta sebi prebacuje? Takvi ljudi sebi ne prebacuju ništa i njihova savest ničemu ne služi. Nikada nisu osetili grižu savesti, pa mogu li onda da osete prekor ili disciplinovanje od strane Svetog Duha? Ne, oni to ne mogu.

Delo Svetog Duha je principijelno i ima svoje preduslove. U kakvom tipu osobe Sveti Duh obično obavlja Svoje delo? Kakve preduslove je potrebno ispuniti da bi se dobilo delo Svetog Duha? Oni koji veruju u Boga moraju da razumeju šta je ono najmanje što treba da imaju kako bi dobili delo Svetog Duha. U najmanju ruku, moraju da imaju savest i pošteno srce, i njihova savest mora da sadrži element poštenja. Tvoje srce mora da bude pošteno i da prihvati Božje ispitivanje. Oni koji se ne usuđuju da prihvate Božje ispitivanje nisu pošteni ljudi i ne veruju iskreno u Boga. Ljudi uvek kažu da Bog ispituje same dubine ljudskog srca, da On sve posmatra, da čovek vidi spoljašnost, dok Bog vidi srce, ali zašto ljudi ne mogu da prihvate Božje ispitivanje? Zašto ne mogu da slušaju Božje reči i da Mu se pokore? Objašnjenje je da ljudi razumeju samo reči i doktrine, ali ne vole istinu. Zašto neki ljudi nikada nisu u stanju da prime delo Svetog Duha? Zašto su uvek u negativnom i utučenom stanju, bez ikakve radosti ili spokoja? Ako pažljivo proučite njihovo stanje, ti ljudi su obično bez osećaja savesti, nemaju pošteno srce, slabog su kova i ne ulažu napore ka istini, pa su njihova stanja veoma retko normalna. Oni koji vole istinu su drugačiji. Uvek ulažu napore ka istini, stanje im se popravlja kada shvate delove istine i u stanju su da rešavaju neke prave probleme uporedo sa shvatanjem delova istine. Zahvaljujući tome, stanje im se stalno poboljšava i postaje sve normalnije. Ma šta da ih zadesi, retko su negativni i u stanju su da žive u prisustvu Boga. Tokom svakog perioda iskustva, uvek imaju dobitke i znanje i uvek ostvaruju postignuća u obavljanju svoje dužnosti. U stanju su da pridobiju ljude propovedajući jevanđelje i, šta god da im je dužnost, obavljaju je na principijelan način. Odakle potiču ti dobici? To su rezultati postignuti čestim čitanjem Božjih reči i sticanjem prosvećenja, prosvetljenja i razumevanja istine – rezultati ostvareni delom Svetog Duha. Sveti Duh može da obavlja Svoje delo u tebi samo ako imaš pošteno srce, savest i razum koji odlikuju ljudskost. Da li svi vi shvatate pravila o delu Svetog Duha? U kakvom tipu osobe Sveti Duh obično obavlja Svoje delo? Sveti Duh obično obavlja Svoje delo u ljudima poštenog srca. On deluje u ljudima kada imaju teškoća i tragaju za istinom. Bog ne obraća pažnju na one koji nemaju nimalo ljudskosti i koji uopšte nemaju savesti niti razuma. Ako je neko pošten, ali mu se srce privremeno udaljilo od Boga, ne želi da se potrudi da bude bolji, ako je zarobljen u negativnom stanju i ne moli se, niti traga za istinom da bi to rešio, ne želi da sarađuje – u tom stanju privremene tame i privremenog propadanja, Sveti Duh ne obavlja Svoje delo. Koliko će ga On manje obavljati u nekome ko suštinski nema svesti o ljudskosti? Sigurno ga neće obavljati. Šta Bog radi sa takvom osobom koja nema ni savesti ni razuma i koja uopšte ne voli istinu? Bog na takvu osobu ne obraća pažnju. Ima li nade za takve ljude? Postoji jedan jedini tračak nade. Jedini izlaz za njih jeste da se iskreno pokaju i da postanu pošteni ljudi i tek tada će moći da prime delo Svetog Duha. Kako se postaje poštena osoba? Pre svega, moraš da otvoriš svoje srce Bogu i tražiš istinu od Njega. Kada shvatiš istinu, moraš da budeš u stanju da je sprovedeš u delo i povinuješ se Božjim uređenjima, što se sve svodi na davanje svog srca Bogu. Tek tada Bog može da te prihvati. Moraš prvo da se pobuniš protiv svog tela, da odustaneš od svoje sopstvene taštine i ponosa, da odustaneš od sopstvenih interesa i da se i telom i dušom baciš na obavljanje svojih dužnosti. Moraš da obavljaš svoju dužnost pokornim srcem i da veruješ u srcu da nije bitno šta sve moraš da pretrpiš sve dok udovoljavaš Bogu. Ako te zadese teškoće, a ti se moliš Bogu i tragaš za istinom, pogledaj kako će te Bog voditi i da li ti je srce ispunjeno spokojem i radošću ili nije, da li imaš taj dokaz ili ne. Ako želiš da primiš delo Svetog Duha, prvo moraš da se iskreno pokaješ, da se predaš Bogu, otvoriš svoje srce u Njegovom prisustvu i odrekneš se tog smeća koje toliko ceniš, poput slave, dobiti i statusa. Ako nastaviš da težiš takvim stvarima, ali i dalje želiš da zahtevaš velike blagoslove od Boga, hoće li Bog obratiti pažnju na tebe? Delo Svetog Duha podrazumeva izvesne preduslove. Bog je Bog koji se gnuša zla i On je sveti Bog. Ako ljudi stalno streme ka slavi, dobiti i statusu i od početka do kraja nisu u stanju da se odreknu tih stvari, ako su im srca zatvorena za Boga, ako se ne usuđuju da Mu se otvore, ako uvek odbacuju Njegovo delo i usmerenje, onda On neće činiti ništa. Bog ne mora u svakome da obavlja Svoje delo, niti da te prisiljava da uradiš ovo ili ono. Bog te ne prisiljava. Samo zli duhovi prisiljavaju ljude da nešto urade i čak na silu zaposedaju ljude da bi ih kontrolisali. Delo Svetog Duha je izuzetno blago, tako da kada te gane, ti to ni ne osetiš. Imaćeš osećaj kao da si nesvesno nešto shvatio i probudio se. Tako Sveti Duh gane ljude. Dakle, ako neko želi da primi delo Svetog Duha, mora da se iskreno pokaje i da istinski sarađuje.

Na koji način daješ svoje srce Bogu? Kada ti se nešto desi, trebalo bi da izjaviš Bogu da se nećeš oslanjati na sebe. Davanje svog srca Bogu znači dozvoliti Bogu da bude Gospodar u tvojoj kući. Povrh toga, moraš da se odrekneš stvari koje te ometaju u primeni istine, poput ugleda, statusa, taštine i ponosa. Moraš da dozvoliš Bogu da te vodi, da dozvoliš svom srcu da Mu se pokori, da Mu dozvoliš da ovlada tvojim srcem i da postupaš u skladu sa Njegovim rečima. Jednom kada budeš u stanju da se odrekneš stvari u kojima telo uživa, i kada Bog vidi da više ne nosiš bremena, već Mu prilaziš pokornog srca, spreman da slušaš Njegove reči i povinuješ se Njegovim uređenjima i planovima, dozvoliš Mu da dela, dozvoliš Mu da vodi – jednom kada Bog vidi da si, dakle, iskren, onda će Sveti Duh obavljati Svoje delo. Prvo, moraš da se iskreno pokaješ, da okreneš svoje srce ka Bogu, da vodiš računa o Njegovim namerama i uložiš napor ka istini. Ne možeš da budeš negativan ili lenj, a kamoli svojeglav. Ako želiš da uvek budeš glavni, da budeš gospodar u svojoj kući i da postupaš prema sopstvenim sklonostima, kakav je to stav? Kakvo je to stanje? To je pobuna i otpor. Misliš li da Bog mora da te spasi, da si Mu neophodan? Da li se o tome radi? Zašto se Božje delo poslednjih dana okrenulo ka neznabošcima? Zašto ga Bog ne sprovodi u Izraelu? Zašto ga ne čini u religioznom svetu? Zato što su oni previše buntovni i opiru se Bogu, On je to delo okrenuo ka neznabošcima. Kako Bog gleda na ovo pitanje? Bog spasava one koji prihvataju istinu. Nije važno da li su preobraćeni iz religije ili su nevernici koji prihvataju ovo delo – Bog je milostiv i spasava one koji prihvataju istinu. Da li su vam te stvari jasne? Svaka stvar koju Bog čini nadasve je smislena i sadrži u sebi Božju narav i mudrost. Ljudi naravno nemaju čime da se pohvale kada shvate Božje želje ili se povinuju Njegovim uređenjima. Nemoj da misliš da si pametan, ili da voliš istinu ili da si mnogo jači od drugih. Samo zato što si pametan u jednoj stvari ne znači da ćeš obavezno biti pametan u drugoj, tako da moraš često da se moliš i da tragaš za istinom u svemu. Moraš da ispitaš sve svoje postupke da bi video da li imaš bogobojažljivo srce, da li su u skladu sa istinom ili ne i da li mogu da udovolje Božjim namerama ili ne mogu.

Bilo da je vaša ljudskost u skladu s merilom ili dostiže merilo normalne savesti i razuma, Bogu su po volji samo oni koji streme ka istini. Stremljenje ka istini i ulazak u život su beskrajni. Ako čovek samo ima savest i po njoj postupa, to načelo ne zadovoljava standarde istine. Takođe mora da plati cenu i da se potrudi oko istine, da se vlada u skladu sa Božjim zahtevima i da valjano obavlja dužnost u skladu sa Njegovim zahtevima. Samo stremljenjem na takav način čovek može da ostvari život-ulazak, shvati i zadobije istinu i udovolji Božjim namerama. Ima ljudi koji imaju nešto ljudskosti, koji poseduju nešto savesti i razuma, pa misle: „Ako savesno obavljam svoju dužnost, biću dostojan Boga.” Da li je to ispravno razmišljanje? Da li standard savesti može da zameni istinu? Da li možeš da se pokoriš Bogu postupajući prema svojoj savesti? Da li možeš da slediš Božju volju? Da li možeš da omrzneš Sotonu i protiv njega se pobuniš? Da li možeš da istinski voliš Boga? Da li možeš da posramiš Sotonu? Da li postupanje po sopstvenoj savesti predstavlja pravo svedočenje? Ništa od toga nije ostvarljivo. Šta sačinjava merilo savesti? Savest je osećaj u nečijem srcu, prosuđivanje srca, i predstavlja sklonosti normalne ljudskosti. Mnogi članovi zakona i predstave o moralu često se zasnivaju na osećajima savesti, te stoga osećaji savesti lako uzimaju članove zakona i predstave o moralu kao svoje merilo. Dakle, osećaji savesti ni približno ne dostižu merilo istine. Štaviše, taj osećaj podleže emocionalnim ograničenjima ili ga obmanjuju i pogrešno usmeravaju milozvučne reči, što dovodi do brojnih odstupanja. Ako ljudi ne razumeju istinu, podložni su đavoljim obmanama i dozvoljavaju Sotoni da iskoristi priliku. Prema tome, postupanje prema vlastitoj savesti daleko je od ispunjenja Božjih zahteva. Takođe se moraš potruditi oko istine. Tek kada budeš shvatio istinu i obavljao dužnost saglasno načelima, moći ćeš da ispuniš Božje zahteve. Standard istine daleko prevazilazi standard savesti. Ako svoju dužnost obavljaš samo po savesti, da li možeš dobiti Božje odobrenje? Ne možeš. Pošto savest ne može da zameni istinu, a kamoli Božje zahteve, ne možeš da se zadovoljiš obavljanjem dužnosti prema svojoj savesti. Time ne možeš zaslužiti Božje odobrenje.

Da bi stremio ka istini, moraš da se u svemu preispituješ, da vidiš koje ti istine nedostaju i time te sprečavaju da se potpuno pokoriš Bogu, da Ga se bojiš i kloniš zla, kao i da posvećeno obavljaš svoju dužnost. Potom se moraš brzo opremiti istinama koje ti nedostaju, kako bi se ne samo vladao na način koji je u skladu s merilom, već kako bi istovremeno i svoju dužnost obavljao na način koji je u skladu s merilom. Neki ljudi vole da ugađaju drugima i ne prijavljuju ih i ne razotkrivaju kada ih vide da rade nešto loše. Predusretljivi su i lako se utiče na njih. Slušaju lažne starešine i antihriste koji ometaju rad crkve, nikome se ne zameraju i uvek prave kompromise, ne naginju ni levo, ni desno. Na površini deluju kao da imaju ljudskost – ne preteruju ni u čemu i imaju nešto savesti i razuma – ali najčešće ćute i ne izražavaju svoje ideje. Šta mislite o takvim ljudima? Zar nisu prepredeni i lažljivi? Eto kako su ljudi lažljivi. Kada se nešto desi, ne oglašavaju se, niti olako iskazuju bilo kakav stav, već uvek ćute. To ne znači da su razumni, već, naprotiv, pokazuje da se vešto kriju, da kriju stvari i da su duboko proračunati. Ako se nikome ne otvaraš, možeš li da se otvoriš Bogu? I ako nisi iskren, čak ni sa Bogom, i ne možeš da Mu se otvoriš, možeš li onda da Mu predaš svoje srce? Naravno da ne možeš. Ne možeš biti jednog srca s Bogom, već svoje srce držiš podalje od Njegovog! Da li možete da se otvorite i kažete šta vam je zaista u srcu kada sa drugima razgovarate u zajedništvu? Ako neko uvek govori šta mu je stvarno u srcu, ako govori iskreno i otvoreno, ako je iskren, ako nije površan dok obavlja dužnost i ako je u stanju da primenjuje istinu koju razume, onda za tu osobu ima nade da će zadobiti istinu. Ako se neko uvek pokriva i krije svoje srce da niko ne može jasno da ga vidi, ako odaje lažan utisak da bi prevario druge, onda je ta osoba u velikoj opasnosti. U velikoj je nevolji i biće joj jako teško da zadobije istinu. Iz nečijeg svakodnevnog života, reči i postupaka može se videti kakvi su mu izgledi. Ako se ta osoba uvek pretvara i pravi važna, onda nije neko ko prihvata istinu i pre ili kasnije biće razotkrivena i eliminisana. Kojim putem svi vi hodate? Nikada nije pogrešno ići putem poštene osobe! Neki bi mogli da kažu: „Kada sa braćom i sestrama u zajedništvu razgovaraš o istini, zašto im govoriš šta ti je na srcu? Zar to nije glupo?” Ili: „Zar razotkrivanjem zlih ljudi i bezvernika ne vređaš ljude? Vernici u Boga ne mogu da budu tako glupi!” Kako se osećaš pošto čuješ te reči? Trebalo bi da kažeš: „Biti poštena osoba, govoriti istinu i pridržavati se načela je pametno, sigurno ne glupo. To je istina koju bi oni koji dođu Bogu trebalo da primenjuju. Vernici u Boga moraju da se pokore Bogu i da Mu udovoljavaju u svemu. Ispravno je u zajedništvu razgovarati o istini i otvoriti svoje srce. Dok razgovaraš o istini, moraš da govoriš o svom pravom stanju. To će biti konstruktivno za druge i korisno za tebe. Raskrinkavanje zlih ljudi i bezvernika dužnost je Božjeg izabranog naroda. Možeš li valjano da obavljaš svoju dužnost ako se bojiš da uvrediš druge? Božji izabrani narod treba da se pridržava istina-načela, da razotkrije zle ljude i raskrinka bezvernike. Biti poštena osoba znači primenjivati istinu i pridržavati se načela. Oni koji ne primenjuju istinu nisu poštene osobe, niti su to oni koji se ne pridržavaju načela.” Šta misliš o ovom osporavanju? Ma šta drugi ljudi mislili, vernici u Boga ne mogu da prestanu da budu poštene osobe, niti mogu prestati da hodaju putem stremljenja istini. Na njih ne mogu uticati niti ih sputavati lažne starešine, antihristi i bezvernici. U svakom trenutku moraju da slede Boga, da slušaju Njegove reči i da budu poštene osobe prema Božjim zahtevima. To je ispravno. Kako bi neko trebalo da postupa da bi postao poštena osoba? Mora često da se preispituje, da vidi u kojim stvarima i dalje može da ispoljava svoju lažljivu, varljivu i prevrtljivu narav. Samo spoznajom sebe, svojih lažljivih namera i varljive, iskvarene naravi, čovek se može pobuniti protiv telesnosti i postepeno postati poštena osoba. Ljudi koji nikada ne otvaraju svoje srce, koji se uvek trude da zataje i prikriju stvari, koji se pretvaraju da su vredni poštovanja, kojima je stalo da ljudi imaju visoko mišljenje o njima, koji ne dozvoljavaju drugima da ih u potpunosti sagledaju i koji žele da im se ljudi dive – zar ti ljudi nisu glupi? Takvi su najgluplji! To je zato što će istina o ljudima pre ili kasnije biti razotkrivena. Kojim putem hodaju ako se tako vladaju? To je put fariseja. Jesu li licemeri u opasnosti ili nisu? Pošto su to ljudi kojih se Bog najviše gnuša, da li misliš da im preti opasnost ili ne? Svi oni koji su fariseji hodaju putem uništenja!

Kada te Sveti Duh prosvećuje da bi ti nešto shvatio, ponekad se to desi veoma brzo, a ponekad te Sveti Duh navede da neko vreme proživljavaš određeno iskustvo pre nego što ti postepeno omogući da ga shvatiš. To ne znači da se od tebe ne zahteva da ga doživiš ili da je Sveti Duh završio sa svojim delovanjem jednom kada ti dozvoli da shvatiš reči i doktrine. Po kojim načelima dela Sveti Duh? Sveti Duh deluje tako što postavlja tvoju okolinu, i tako što postavlja ljude, događaje i stvari da bi ti omogućio da kroz te ljude, događaje i stvari sazriš i da kroz njih i tokom tih iskustava postepeno shvatiš istinu. On nije završio posao time što ti je podario nekoliko prostih reči da te nadahne ili te prosveti, ili ti pruži malo svetlosti. Naprotiv, On ti omogućava da naučiš lekcije i da postepeno rasteš doživljavanjem svakog pitanja, različitih okruženja i različitih ljudi, događaja i stvari, da bi mogao da dođeš do postepenog razumevanja istine i ulaska u stvarnost. Prema tome, Sveti Duh dela shodno jednom vrlo prirodnom načelu, On dela u potpunom skladu sa prirodnim obrascem ljudskog razvoja, bez ikakve prinude. Prema načelu i obimu dela Svetog Duha, ako neko ne poseduje minimalni stepen ljudskog razuma i savesti koji bi trebalo da ima, može li da zadobije delo Svetog Duha? Može li da dobije Božje usmeravanje i prosvećenje? Sigurno da ne. Šta hoću time da kažem? Ljudi uvek govore da streme istini, da moraju bolje da razumeju istinu, ali su nešto prevideli, a to je da moraju da daju svoje srce Bogu. Misle: „Ma kakva da je moja ljudskost, imao ja savesti ili ne, predao ja svoje srce Bogu ili ne, jednostavno ću više stremiti ka istini, slušati više propovedi, čitati više Božjih reči i često u zajedništvu razgovarati o istini. Zatim ću, u obavljanju svoje dužnosti, ulagati više napora i više patiti i sve će biti u redu.” Međutim, takva osoba nije shvatila i ne poznaje najosnovnije stvari. Da li sada razumete koji je najosnovniji minimum koji neko mora da ispunjava ako želi da shvati i dobije istinu? (Savest i razum.) Prosto rečeno, čovek u najmanju ruku mora da ima iskreno srce. Samo oni sa poštenim srcem mogu da prihvate istinu, povinuju se Božjim planovima i obavljaju svoju dužnost u skladu sa Božjim zahtevima. Ako nemate pošteno srce, onda ne možete da ispunite Božje zahteve, niti možete da valjano obavljate dužnost stvorenog bića. Ako nemate pošteno srce, šta ste vi uopšte? To znači da nemate ljudskosti i da ste đavo. Kako se ispoljava iskreno srce? U najmanju ruku, mora se imati dobra ljudskost. Ako se ima dobra ljudskost, istinito srce, savest i razum, to nisu prazne i neodređene stvari koje se ne mogu videti ili dodirnuti, već se mogu otkriti bilo gde u svakodnevnom životu – to su stvarne stvari. Uzmimo, na primer, da je neko sjajan i savršen. Da li je to nešto što možeš da vidiš? Ne možeš da vidiš, opipaš, pa čak ni da zamisliš. Ali ako kažeš da je neko sebičan, možeš li da vidiš njegove postupke i da li ta osoba odgovara opisu? Ako se za nekog kaže da je iskren i istinitog srca, da li se to ponašanje može videti? Ako se za nekog kaže da je lažljiv, pokvaren i podao, da li to možeš da vidiš? Čak i ako zatvoriš oči, na osnovu reči i ponašanja neke osobe, možeš da osetiš da li je njena ljudskost normalna ili ogavna. Prema tome, „dobra ili loša ljudskost” nije puko praznoslovlje. Na primer, sebičnost i podlost, iskrivljenost i lažljivost, nadmenost i samopravednost jesu stvari koje možeš da opaziš u životu kada si u kontaktu sa nekom osobom. To su negativni elementi ljudskosti. Mogu li se, dakle, pozitivne komponente ljudskog roda koje bi ljudi trebalo da poseduju – poput čestitosti i ljubavi prema istini – uočiti u svakodnevnom životu? Da li neko ima prosvećenje Svetog Duha; da li može da dobije Božje smernice; da li ima delo Svetog Duha – možeš li sve to da vidiš? Možeš li sve to da razlučiš? Koji su uslovi koje neko mora da ispuni da bi zadobio prosvećenje Svetog Duha, da bi dobio Božje smernice i u svemu postupao prema istina-načelima? Mora da ima pošteno srce, da voli istinu, da traga za istinom u svemu i bude u stanju da primenjuje istinu jednom kada je shvati. Ako neko ispunjava te uslove, to znači da ima prosvećenje Svetog Duha, da razume Božje reči i da je u stanju da lako sprovede istinu u delo. Ako neko nije poštena osoba i svim srcem ne voli istinu, mučiće se da zadobije delo Svetog Duha. Čak i ako sa tom osobom budete u zajedništvu razgovarali o istini, ništa nećete postići. Kako možete da znate da li je neko čestita osoba? Morate da gledate ne samo da li laže i vara, već, što je još važnije, da li je u stanju da prihvati istinu i sprovede je u delo. To je najvažnije. Božja kuća oduvek uklanja ljude i u ovom trenutku mnogi su već uklonjeni. To nisu bili čestiti ljudi, već su svi bili lažljivi. Voleli su rđave stvari i uopšte nisu voleli istinu. Ma koliko godina su verovali u Boga, nisu mogli da shvate istinu, niti da uđu u stvarnost. Takvi ljudi su još manje u stanju da se istinski promene. Njihovo uklanjanje je, prema tome, bilo neminovno. Kada upoznate nekog, šta vam prvo zapadne za oko? Obratite pažnju na reči i dela te osobe da biste videli da li je poštena, da li voli istinu i da li može da je prihvati. To je najvažnije. U osnovi, moguće je proniknuti u nečiju suštinu ako utvrdite da li se radi o poštenoj osobi, da li je ona u stanju da prihvati istinu i sprovede je u delo. Ako je neko slatkorečiv ali ne čini ništa konkretno – a kada dođe vreme da se nešto stvarno uradi, jedino misli na sebe i nikada na druge – o kakvoj se onda ljudskosti tu radi? (To je sebičnost i podlost. Ta osoba nema ljudskosti.) Da li je lako osobi bez ljudskosti da zadobije istinu? Nije, teško je. Kada se od nje zahteva da pati ili plati neku cenu, ona pomisli: „Idite vi prvi u tu patnju i platite vi cenu, a ja ću vas stići kada se rezultati manje-više ostvare.” Kakva je to vrsta ljudskosti? Takva ponašanja zajedno se nazivaju „nemanje ljudskosti”. Svako ima iskvarenu narav, ali, pošto naiđu na problem, savest nekih ljudi stupa na scenu i oni počinju da prebacuju sebi, tako da su u stanju da postupaju u skladu sa svojom savešću. Iako ne kažu: „Ja stremim istini, pa mora da sam dobra osoba,” savest im proradi i oni, oslanjajući se na svoju savest, uspeju da kažu: „Mora da sam dostojan Božje blagodati i izbora.” Dakle, kada njihova savest deluje, da li su u stanju da primenjuju istinu? Ne nužno, ali, ako barem imaju volju, lako im je da primenjuju istinu, što je najosnovniji preduslov da je ljudi zadobiju. Kada se nađu u opasnosti, nekima je samo stalo da se sakriju. Neki, pak, štite druge i ne mare za sebe. Kada im se nešto desi, neki ljudi trpe, a neki se bore. To su razlike u ljudskosti. Kakav tip osobe ima najveće izglede da zadobije istinu? Mnogi su pred Bogom dali čvrsta obećanja i zakleli se da će čitav svoj život predati Njemu, da će se Njemu dati i da ništa neće tražiti zauzvrat. Ipak, ljudi rđave ljudskosti uvek se bore za dobit, nikada ne popuštaju niti se uzdržavaju i nikada ne postupaju prema savesti. Da li je lako takvim osobama da steknu istinu? Da li im je lako da ih Bog usavrši? (Ne.) Kakvoj je osobi lako da je Bog usavrši i da zadobije istinu? (Ljudima dobre ljudskosti.) Mora da postoji merilo posedovanja dobre ljudskosti. To ne podrazumeva ići putem umerenosti, nepridržavanje načela, nastojanje da se niko ne uvredi, ulagivanje svima i u svakoj situaciji, ne podrazumeva da se bude uglađen i prepreden sa svima, niti nastojanje da se bude predmet svačije pohvale. To nije merilo. Šta je, onda, merilo? To znači biti sposoban pokoriti se Bogu i istini; to znači imati načela u pristupu svojoj dužnosti i svim vrstama ljudi, događaja i stvari, i – u obavljanju svoje dužnosti – biti odgovoran, ne biti prepreden niti zabušavati, biti sposoban da se zaštite interesi Božje kuće i ne kovati planove radi sopstvene koristi. Takva ispoljavanja su svima očigledna; svima su ona jasna u srcu. Povrh toga, Bog ispituje ljudsko srce i poznaje pravo stanje ljudi, svakog pojedinačno. Bez obzira na to o kome se radi, niko ne može da obmane Boga. Neki se ljudi stalno hvale kako imaju dobru ljudskost, kako o drugima nikada ne govore loše, kako nikada ne štete tuđim interesima i da nikada ne žude za tuđom imovinom, te da bi čak više voleli da istrpe gubitak, nego da druge iskoriste u slučaju da nastane spor oko interesa. I svi drugi misle kako su oni dobri ljudi. Međutim, dok izvršavaju svoje dužnosti u Božjoj kući, lukavi su i ljigavi i uvek spletkare u sopstvenu korist. Nema ni jedne jedine stvari u kojoj bi oni vodili računa o interesima Božje kuće niti ijedne stvari u kojoj bi smatrali hitnim ono što je Bogu hitno ili razmišljali onako kako Bog razmišlja niti ičega u čemu bi sopstvene interese mogli da ostave po strani zarad svojih dužnosti. Sopstvenih interesa se nikada ne odriču. Čak i kada vide zle ljude kako čine zlo, ne razotkrivaju ih. Takvi ljudi nemaju nikakvih načela. O kakvoj je ljudskosti ovde reč? To nije dobra ljudskost. Ne obraćajte pažnju na ono što ljudi govore, već gledajte šta proživljavaju, šta otkrivaju i s kakvim stavom obavljaju svoje dužnosti; obratite pažnju na njihovo unutrašnje stanje i na ono što vole. Ako im je ljubav prema sopstvenoj slavi i dobitku veća od odanosti Bogu, ako je njihova ljubav prema sopstvenoj slavi i dobitku veća od interesa Božje kuće ili ako njihova ljubav prema sopstvenoj slavi i dobitku premašuje obzir koji pokazuju prema Bogu, da li onda ti ljudi imaju ljudskosti? To nisu ljudi sa ljudskošću. Njihovo ponašanje vide i drugi ljudi i Bog. Takvim ljudima je veoma teško da zadobiju istinu.

Da li sada svi razumete kakva vrsta ljudi može da dobije istinu? Svako je spreman da stremi istini, svi veruju u Boga, okupljaju se i slušaju propovedi, obavljaju svoje dužnosti i u zajedništvu razgovaraju o istini. Zašto su, međutim, neki posle nekoliko godina u stanju da govore o svojim iskustvenim svedočanstvima i svedoče Bogu, dok drugi uopšte nemaju iskustvenih svedočanstava, niti ijednu dužnost mogu valjano da obavljaju? U čemu je razlika? Zapravo, razlika je u njihovoj ljudskosti. Neki ljudi imaju savest i razum, dok ih drugi nemaju. Neki vole istinu, dok je drugi ne vole. Kakva osoba, dakle, može lako da dobije istinu? (Ljudi koji su iskreni prema Bogu, koji su pošteni, koji imaju ljudskost i savest i razum.) To je veoma važno. Sada kada ste to shvatili, trebalo bi da razmislite o sledećem: da li je shvatanje i dobijanje istine povezano sa izgledom ljudi, sa njihovim kovom, stepenom obrazovanja, okruženjem u kojem su rođeni, uzrastom, porodičnim okruženjem, sposobnostima ili stručnim veštinama koje su savladali? Može se reći da jedno s drugim u osnovi nema veze. Neki ljudi su donekle slabog kova, ali su sami veoma jednostavni. Ulažu svu energiju koju imaju, nisu prevrtljivi i lažljivi, i savesni su i preuzimaju odgovornost za stvari. Ako pogreše, u stanju su da prihvate istinu i primenjuju je u skladu sa načelima. Kada ih zadese nevolje, u stanju su da tragaju za istinom. Njihovi rezultati u obavljanju dužnosti stalno se poboljšavaju; iako ih talentovani ljudi gledaju sa visine, Bog voli tu vrstu ljudi. Kada Bog daruje blagodat ljudima i omogući im da shvate istinu, On se ne obazire na njihov izgled, stepen obrazovanja, kvalitet njihovog kova, niti na njihovu elokvenciju – Bog se ne obazire ni na šta od toga. Neki kažu: „Spor sam na jeziku i slabije se izražavam, ali vidim ljude koji su tako vešti sa rečima. Nisam visok, i po izgledu ne odudaram od proseka. Nisam školovan i nisam baš najboljeg kova. Zar to ne znači da sam gotov?” Kakvo je to razmišljanje? Zar to nije pogrešno shvatanje Boga? Zar to ne znači da ne razumete Božje namere? (Znači upravo to.) Zar ljudi sa takvim gledištem nisu buntovni? Uopšte ne razumeju Božje namere. Misle da su svi oni koje Bog spašava i usavršava, ili koje Bog prosvećuje i usmerava, nadareni, ili da su vešti na rečima, ili da imaju sjajno obrazovanje i znanje, ili da su svi talentovani pojedinci; oni misle da Bog voli takve ljude. Zar to nije klevetanje Boga? Uopšte ne razumeju Božje srce! Ljudi uvek govore da je Bog pravedan i da posmatra najdublje odaje ljudskog srca, ali, kada im se nešto desi, ljudi pogrešno shvataju Boga. Da li vam je sada malo jasnije? Šta Bog prvenstveno vidi kada posmatra ljude? Vidi njihova srca. Sve što ljudi govore i rade pod kontrolom je njihovih srca. Ako ti je srce pošteno, onda imaš dobru ljudskost. Postepeno ćeš moći da razumeš istinu i bićeš u stanju da do izvesne mere udovoljiš Božjim zahtevima i moći ćeš da pokažeš razumevanje prema Božjim namerama. Ako ti je srce previše lažljivo, zatvoreno i nepopustljivo, ako si sebičan i samo tražiš svoju korist, nemaš dobru ljudskost, uvek si zaglavljen u predstavama i zamišljaš da bi Bog trebalo da postupa na ovaj ili onaj način, ako, kada naiđeš na nešto što se ne uklapa u tvoje predstave, pogrešno razumeš Boga i nikada ne shvataš Njegove namere, da li ćeš onda biti u stanju da dobiješ istinu? Nećeš. Na kraju, kada ne budeš mogao da dobiješ istinu, hoćeš li kriviti sebe, kriviti druge ili se žaliti na Boga, govoreći da Bog nije pravedan? (Krivićemo sami sebe.) Tako je, krivićeš sam sebe. Šta bi, dakle, neko takav trebalo da radi da bi dobio istinu? Mora da traga za istinom i sprovede je u delo i mora da se ponaša i postupa na tačno određeni način. Ako razume bez primenjivanja, i dalje neće moći da dobije istinu. Kada se u tebi pojave sebičnost i spletkarenje zarad sopstvene koristi i kada to shvatiš, treba da se moliš Bogu i da tragaš za istinom kako bi se time pozabavio. Prva stvar koje treba da budeš svestan jeste da je, suštinski posmatrano, takvo ponašanje kršenje istina-načela, štetno je za rad crkve, sebično je i ogavno – savesni i razumni ljudi ne treba da se tako ponašaju. Treba da ostaviš po strani svoje sopstvene interese i sebičnost i da razmišljaš o radu crkve – to je u skladu sa Božjim namerama. Posle molitve i razmišljanja o sebi, ako istinski shvatiš da je takvo postupanje sebično i ogavno, lako ćeš ostaviti svoju sebičnost po strani. Kada se odrekneš svoje sebičnosti i spletkarenja iz koristi, osetićeš stabilnost, mir, radost i osećaćeš da osoba od savesti i razuma treba da vodi računa o radu crkve, a ne da se fiksira na svoje lične interese, što bi bilo izuzetno sebično, ogavno i lišeno savesti i razuma. Pravično je i časno biti nesebičan, voditi računa o radu crkve i delovati isključivo da bi se udovoljilo Bogu; takav život daje vrednost postojanju. Kada na zemlji živiš na taj način, onda si čestit i iskren, proživljavaš svoju normalnu ljudskost i živiš u obličju pravog čoveka. Ne samo da ti je savest čista, već si i dostojan svih stvari koje ti Bog daruje. Što više tako budeš živeo, to ćeš biti stabilniji, mirniji, radosniji i vedriji. Zar na taj način nećeš zakoračiti na pravi put vere u Boga?

To da li će ljudske iskvarene naravi, pune sebičnosti, podlosti, obmane i laži, moći rešiti, zavisi od toga da li će ljudi moći da prihvate istinu ili ne. Svi oni koji su u stanju da prihvate istinu mrze svoje iskvarene naravi, mrze sebičnost i podlost i svoju obmanu i laži. Ne žele da dopuste da ih te stvari uprljaju i ograničavaju. Sve dok su oni koji vole istinu u stanju da spoznaju sopstvenu iskvarenu narav, lako će odbaciti to negativno đubre i smeće. Oni koji ne vole istinu odnose se prema tim negativnim stvarima kao prema blagu. Previše vole sopstvenu korist, nevoljni su da se pobune protiv tela i previše su nepopustljivi. Kao rezultat toga, nikada ne mogu da shvate šta su Božje namere, niti da Mu se pokore. Upravo zbog toga što ljudi ne vole ili ne prihvataju istinu, veruju u Boga toliko godina na tako zbrkan način. Kada im dođe vreme da svedoče, veže im se jezik i nisu u stanju da izgovore ni reč. Ljudi godinama slušaju propovedi o istini i uvek im je predočavana Božja narav i stoga bi oni koji streme ka istini trebalo već da su je shvatili. Međutim, oni koji ne vole istinu ne žele da se otvore pred Bogom. Njihova srca ne žele da odustanu od sklonosti ljudskog tela, pa se ne usuđuju da se jednostavno otvore pred Bogom. Samo žele da slobodno uživaju u blagodati koju Bog daruje ljudima, ali ne žele da primenjuju istinu da bi udovoljili Bogu. Bog kaže: „Ako želiš da dobiješ Moju blagodat, ako želiš da dobiješ te istine, samo je jedan uslov – moraš da odustaneš od sopstvene koristi i da Mi daš svoje iskreno srce.” Ljudi nisu u stanju ni taj jedan uslov da ispune, a ipak i dalje žele da traže Božju blagodat, mir i radost i žele da dobiju istinu. Ne žele, međutim, da svoje pravo srce predaju Bogu. Kakvi su to ljudi? Zar nisu od Sotoninog soja? Mogu li da budu i jedno i drugo istovremeno? Istina je da ne mogu. Bilo da razumeš Božje namere ili ne, Njegova narav uvek se otvoreno predočava ljudima. Ako neko nikada ne prihvata istinu ili ako razume istinu, ali je ne sprovodi u delo, to je zato što je nepopustljiv i nije predao svoje srce Bogu. Prema tome, nikada neće dobiti istinu, niti će biti u stanju da spoznaju Božju narav. To nije zato što se Bog odnosi nepravično prema ljudima. Ljudi često citiraju Boga i kažu: „Bog je daruje blagodat kome On hoće”, ali ne razumeju značenje te rečenice. Naprotiv, pogrešno razumeju Boga. Misle da blagodat dolazi od Boga, da je On daje kome On želi i da je On dobar prema onima prema kojima On to želi. Da li je tako? Zar to nisu ljudske predstave i uobrazilja? Bog se odnosi prema ljudima shodno njihovoj suštini. Kada su ljudi u stanju da vode računa o Božjim namerama i da prihvate istinu, onda imaju Božji blagoslov. Ako ljudi ne prihvataju istinu i opiru se Bogu, onda je rezultat drugačiji. U stvarnosti, Bog je prema svima pravičan i tretira ih prema načelima, ali se radi o tome da postoji deo čovečanstva čije je srce pretvrdo, pa se Bog prema njima mora odnositi drugačije. Bog svakoj osobi radi drugačije stvari, što objašnjava to da On dela u skladu sa načelima. Bog je pravedan prema svakom čoveku. Na primer, brojni su ljudi koji ne dolaze pred Boga u potrazi za istinom. Samo žele da sopstvenim rukama izgrade sebi dobar život i budućnost. Žele da budu gospodari sopstvene sudbine i budućnosti i misle da je kontrola nad njihovom sudbinom u njihovim rukama. Ne prihvataju Božji suverenitet ni Njegove planove, niti Mu se pokoravaju, već žele da Bog udovolji njima. Kada posrnu i padnu, žale se da je Bog nepravedan. Zar je to razumno? Previše su neuki i tvrdoglavi, ali uvek misle da su pametni. Razmišljaju na sledeći način: „Neki ostavljaju svoje porodice i ne žele ništa. Čitavo vreme provode izvršavajući svoju dužnost, daju svoje pravo srce Bogu, a šta dobijaju zauzvrat? Ne znaju šta će Bog uraditi u budućnosti, ali daju sve i sebi ne ostavljaju izlaz. Ti ljudi su tako glupi! Vidite kako sam ja pametan, sledim ovaj put: sedim na obe stolice. Ne moram ničega da se odreknem, niti da bilo šta odgađam i na kraju ću i ja biti spasen.” Da li je ta osoba pametna, ili je idiot? (Idiot.) Sigurno je idiot. Kada se međusobno uporede, pametni ljudi i oni neuki i tvrdoglavi razlikuju se po svojoj ljudskosti. Pametni ljudi imaju dobru ljudskost, dok neuki, tvrdoglavi ljudi imaju lošu ljudskost. Pametni ljudi prihvataju istinu, dok je neuki, tvrdoglavi ljudi ne prihvataju, pa će njihovi konačni ishodi biti različiti.

Ljudi koji obavljaju svoju dužnost uglavnom se dele na dve glavne kategorije. Jedna vrsta su oni koji se iskreno daju za Boga, dok drugoj vrsti pripadaju oni koji sebi uvek ostavljaju izlaz. Šta mislite, kakve ljude će Bog odobriti i spasti? (One koji se iskreno daju za Boga.) Bog želi da dobije one ljude koji se iskreno daju za Njega. Odista, Bog prema ljudima nema puno zahteva. On traži samo da ljudi budu iskreni u obavljanju dužnosti. Ne želi da ti oduzme tvoju ličnu korist. Bog vam je dao priliku da se obučavate za obavljanje svoje dužnosti i da iskoristite svakakve talente, a ono što želi jeste da ljudi budu iskreni. Ma gde obavljao svoju dužnost i ma u čemu se ona sastojala, Bog ti je dao najveći mogući prostor da iskoristiš svoje talente i veštine i, na kraju, Bog želi da ti omogući da dobiješ istinu u svim vrstama okruženja i dužnosti, da shvatiš Njegove namere i da proživiš ljudsko obličje. To je Božja namera. Bog ne želi da ti sve oduzme, već želi da sve završi za tebe – On želi da ti sve da. Neki ljudi su uvek uskogrudni. Iako su u sekularnom svetu proučavali neka stručna znanja, misle da će, ako izvršavaju svoju dužnost, zapostaviti celokupno svoje stručno znanje. Čak i ako bi to znanje zastarelo od neupotrebe, zar bi to zaista bio gubitak? Obavljajući svoju dužnost danas, dobićeš istinu i život. Poređenja radi, šta je dragocenije: malo beskorisnog, zapostavljenog znanja ili istina i život? Da ne pominjemo to da istinski korisne stvari koje si naučio mogu da ti posluže i da se iskoriste dok obavljaš svoju dužnost. Zar ti sećanje na te stvari neće biti čvršće ako ih budeš koristio u vršenju svoje dužnosti? Pamtiti stvari koje ne koristiš predstavlja smetnju i teret, pa nije nikakva šteta ako padnu u zaborav. U ovom trenutku, tvoji hobiji i veštine ti služe dok obavljaš svoju dužnost. Takođe, za to vreme izvršavaš svoju dužnost kao stvoreno biće, u stanju si da shvatiš istinu i zakoračiš na pravi put života. Kakav srećan događaj, kakav je ovo veliki blagoslov! Kako god okreneš, ne radi se o gubitku. Dok sledite Boga, udaljite se od mesta greha i od grupa zlih ljudi i, u najmanju ruku, Sotona više neće kvariti i gaziti vaše misli i vaše srce. Stigli ste na parče čiste zemlje, došli ste pred Boga. Zar to nije neverovatan blagoslov? Ljudi se reinkarniraju iz generacije u generaciju sve do današnjih dana i koliko takvih prilika dobiju? Zar nemaju samo ljudi rođeni poslednjih dana tu šansu? Kako je to divno! Tu nije reč o gubitku, to je najveći blagoslov. Trebalo bi da se raduješ u sebi! Kao stvorena bića, od celog stvaranja, od nekoliko milijardi ljudi na Zemlji, koliko je ljudi koji imaju priliku da, u svom identitetu stvorenih bića, svedoče o delima Stvoritelja i da izvršavaju svoju dužnost i odgovornost u Božjem delu? Koliko ih je imalo priliku da izvršavaju svoju dužnost i ponesu odgovornost u Božjem delu? Ko dobija takvu priliku? Zar je takvih ljudi mnogo? Premalo ih je! Kakav je odnos? Jedan na deset hiljada? Ne, ima ih još manje! Posebno vi, koji možete da koristite svoje veštine i znanje koje ste proučavali da biste obavljali svoju dužnost, zar vi niste naročito blagosloveni? Ti ne svedočiš o čoveku i ono što radiš nije karijera – Onaj kome služiš jeste Stvoritelj. To je najlepše i najdragocenije! Zar ne bi trebalo da budete ponosni? (Trebalo bi da smo ponosni.) Dok obavljate svoju dužnost, Bog vas zaliva i hrani. U tako dobrom okruženju i prilici, ako ne dobijete ništa suštinsko, ako ne dobijete istinu, zar se nećete kajati do kraja života? Morate, dakle, da iskoristite priliku da izvršite svoju dužnost; nemojte da je propustite. Iskreno stremite istini dok obavljate svoju dužnost i dobijte istinu. To je najdragocenija stvar koju možete da uradite, najsmisleniji život! Nema čoveka niti grupe ljudi od svih stvorenih bića koji su blagosloveniji od vas! Za šta nevernici žive? Žive da bi se reinkarnirali i da bi uživali u ovozemaljskim uzbuđenjima. Za šta svi vi živite? Živite da obavljate dužnost stvorenog bića. Vrednost takvog života je tako velika! Dakle, ne treba da nipodaštavate dužnost koju obavljate, a još manje da od nje odustanete. Samo valjano obavljanje dužnosti i izvršavanje Božjeg naloga jeste nešto najdragocenije i najsmislenije.
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Jedino odbacivanjem svojih iskvarenih naravi čovek može da zadobije slobodu i oslobođenje

Kao crkveni vođa, ne treba samo da naučiš da koristiš istinu za rešavanje problema, već i da naučiš da otkrivaš i odgajaš nadarene ljude kojima nikako ne smeš da zavidiš, niti da ih sputavaš. Takva primena je korisna za rad crkve. Ako možeš da neguješ nekoliko osoba koje streme ka istini tako da sarađuju s tobom i da dobro obavljaju svaki segment posla, te da na kraju svi imaju iskustvena svedočenja, onda si vođa ili delatnik koji je u skladu sa merilom. Ako si u stanju da u svemu postupaš prema načelima, tada si posvećen. Neki ljudi uvek strepe da su drugi bolji od njih ili da su iznad njih, da će neko drugi biti priznat a oni zanemareni, i to ih tera da napadaju i isključuju druge. Zar to nije slučaj zavisti prema nadarenim ljudima? Zar to nije sebično i ogavno? Kakva je to narav? To je podmukla narav. Oni koji razmišljaju samo o svojim interesima, koji zadovoljavaju samo svoje sebične želje, a da pritom ne razmišljaju o drugima niti vode računa o interesima Božje kuće, imaju lošu narav i Bogu se ne dopadaju. Ako si zaista sposoban da pokažeš obzir prema Božjim namerama, moći ćeš da postupaš pravedno prema drugima. Ako preporučiš dobru osobu i omogućiš joj da se obučava i da obavlja dužnost, dodajući tako jednu nadarenu osobu u Božju kuću, zar ti to neće olakšati posao? Zar onda nećeš biti posvećen u svojoj dužnosti? To je dobro delo pred Bogom; to je minimum savesti i razuma koje treba da poseduju oni koji služe kao vođe. Oni koji su sposobni da sprovedu istinu u delo mogu da prihvate Božje ispitivanje o svojim postupcima. Kada prihvatiš Božje ispitivanje, tvoje srce će doći na pravo mesto. Ako uvek činiš stvari samo da bi ih drugi videli i uvek želiš da dobiješ pohvalu i izazoveš divljenje drugih, a ne prihvataš Božje ispitivanje, da li ti je onda Bog još uvek u srcu? Takvi ljudi nisu bogobojažljivog srca. Nemoj uvek da radiš stvari isključivo za sebe i nemoj stalno da vodiš računa o svojim interesima; ne razmišljaj o sopstvenom ponosu, ugledu i statusu i nemoj da vodiš računa o ličnim interesima. Iznad svega moraš da vodiš računa o interesima Božje kuće i da ih učiniš svojim prioritetom. Trebalo bi da vodiš računa o Božjim namerama i da iznad svega razmišljaš o tome da li je bilo nečistoća u obavljanju tvoje dužnosti, da li si bio posvećen, jesi li ispunio svoje odgovornosti i dao sve od sebe, kao i da li si svesrdno razmišljao o svojoj dužnosti i radu crkve. Te stvari moraš uzeti u obzir. Ako često razmišljaš o njima i shvatiš ih, biće ti lakše da dobro obaviš svoju dužnost. Ako si lošeg kova, ako je tvoje iskustvo plitko ili ako nisi stručan u svom profesionalnom radu, onda može doći do nekih grešaka ili nedostataka u tvom radu i možda nećeš imati dobre rezultate – ali ćeš dati sve od sebe. Ti ne zadovoljavaš sopstvene sebične želje ili sklonosti. Umesto toga, stalno razmišljaš o radu crkve i interesima Božje kuće. Iako možda nećeš postići dobre rezultate u svojoj dužnosti, tvoje srce će doći na pravo mesto; ako, povrh toga, možeš da tražiš istinu da rešiš probleme u obavljanju svoje dužnosti, bićeš u skladu s merilima za obavljanje tvoje dužnosti, a istovremeno ćeš moći da uđeš u istina-stvarnost. To je ono što znači posedovati svedočanstvo.

Neki ljudi veruju u Boga, ali ne tragaju za istinom. Oni uvek žive prema potrebama tela, žude za telesnim zadovoljstvima, uvek zadovoljavaju sopstvene sebične pobude. Bez obzira na to koliko dugo veruju u Boga, nikada neće ući u istina-stvarnost. To je znak da su osramotili Boga. Ti kažeš: „Nikada nisam pružao otpor Bogu. Kako sam Ga onda osramotio?” Sve tvoje ideje i misli su rđave. Namere, ciljevi i motivi koji stoje iza onoga što činiš i posledice tvojih postupaka uvek udovoljavaju Sotoni, čine te njegovim predmetom podsmeha i dozvoljavaju mu da ućari nešto od tebe. Nisi nijednom svedočio onako kako hrišćanin treba da svedoči. Ti si Sotonin soj. Ti u svemu sramotiš Božje ime i tvoje svedočanstvo nije istinito. Da li će se Bog setiti stvari koje si učinio? Kakav će na kraju zaključak Bog izvući o svim tvojim postupcima, ponašanju i dužnostima koje si izvršio? Zar nešto ne mora da proistekne iz toga, neka vrsta izjave? U Bibliji Gospod Isus kaže: „Mnogi će mi govoriti u onaj dan: ’Gospode, Gospode! Nismo li prorokovali u tvoje ime, u tvoje ime izgonili zle duhove, i u tvoje ime činili mnoga čuda?’ Onda ću im ja reći: ’Nikada vas nisam poznavao. Odlazite od mene vi, koji činite bezakonje!’” (Matej 7:22-23). Zašto je Gospod Isus to rekao? Zašto su mnogi od onih koji su propovedali, izgonili demone i činili mnoga čuda u ime Gospodnje postali zločinci? Zato što nisu prihvatili istine koje je izrazio Gospod Isus, nisu se držali Njegovih zapovesti, niti su imali ljubavi prema istini u svojim srcima. Jedino što su želeli bilo je da posao koji su obavili, teškoće koje su pretrpeli i žrtve koje su podneli za Gospoda zamene za blagoslove carstva nebeskog. Time su pokušavali da sklope dogovor sa Bogom i pokušavali su da iskoriste Boga i prevare Ga, pa su se smučili Gospodu Isusu, omrznuo ih je i osudio kao zlikovce. Danas ljudi prihvataju sud i grdnju Božjih reči, ali neki i dalje teže ugledu i statusu, i uvek žele da se istaknu, uvek žele da budu vođe i trudbenici i da steknu ugled i status. Iako svi kažu da veruju u Boga i da slede Boga, da ostavljaju stvari i daju se za Boga, oni izvršavaju svoje dužnosti da bi stekli slavu, dobitak i status, i uvek imaju neke svoje spletke. Oni nisu pokorni ni odani Bogu, u stanju su da divljaju čineći loše stvari, a da pritom uopšte ne razmišljaju o svojim postupcima, te tako postaju zlikovci. Bog se gnuša tih zlih ljudi i Bog ih ne spasava. Koje je merilo po kojem se postupci i ponašanje neke osobe ocenjuju kao dobri ili zli? Merilo je da li oni u svojim mislima, otkrivenjima i postupcima poseduju svedočanstvo primene istine i proživljavanja istina-stvarnosti. Ako nemaš tu stvarnost ili je ne proživljavaš, onda si bez sumnje zlikovac. Kako Bog gleda na zlikovce? Bogu tvoje misli i spoljni postupci ne svedoče o Njemu, niti ponižavaju i pobeđuju Sotonu; umesto toga, navlače sramotu na Njega i prožeti su tragovima sramote koju si Mu naneo. Ti ne svedočiš za Boga, ne daješ se Bogu, niti ispunjavaš svoje odgovornosti i obaveze prema Bogu; umesto toga, radiš za svoje dobro. Šta znači „za svoje dobro”? Tačnije rečeno, to znači za Sotonu. Zato će na kraju Bog reći: „Odlazite od mene vi, koji činite bezakonje”. U Božjim očima, tvoji postupci neće biti viđeni kao dobra dela, oni će se smatrati zlim delima. Ne samo da neće uspeti da zadobiju Božje odobravanje – već će biti i osuđeni. Šta se čovek nada da će zadobiti takvom verom u Boga? Zar takva vera na kraju neće propasti?

Za sve koji obavljaju dužnost, bez obzira na to koliko je duboko ili plitko njihovo razumevanje istine, najjednostavnija primena za ulazak u istina-stvarnost jeste da se na svakom koraku razmišlja o interesima Božje kuće, otpuštajući svoje sebične želje, lične namere, motive, gordost i status i stavljajući interese Božje kuće na prvo mesto – to je najmanje što neko treba da uradi. Ako osoba koja obavlja dužnost ne može ni toliko da učini, kako se onda može reći da obavlja svoju dužnost? To nije obavljanje dužnosti. Prvo treba da misliš na interese Božje kuće, da vodiš računa o Božjim namerama i uzimaš u obzir rad crkve. Stavi to na prvo mesto; tek posle možeš da razmišljaš o stabilnosti svog statusa ili o tome kako te drugi vide. Podelite to u dva koraka, praveći mali kompromis – zar ne osećate da to donekle olakšava stvari? Budeš li neko vreme ovako postupao, osetićeš da udovoljiti Bogu nije teška stvar. Štaviše, ako možeš da ispuniš svoje odgovornosti; ispuniš svoje obaveze i dužnost; ostaviš po strani svoje sebične želje, namere i motive; pokažeš da vodiš računa o Božjim namerama; i staviš interese Božje kuće, rad crkve i dužnost koju treba da obavljaš na prvo mesto, tada ćeš, nakon što neko vreme budeš to tako doživljavao, osetiti da je dobro vladati se na ovaj način, da ljudi treba da žive pošteno i otvoreno, te da ne treba da vode beskičmen, prljav i nizak život, već da treba da budu časni i pravični. Osetićeš da je to obličje koje čovek treba da proživi. Tvoja želja da zadovoljiš sopstvene interese postepeno će se smanjivati. Trenutno, bez obzira na to koliko dugo verujete u Boga, bez obzira na vaš ulazak i iskustvo sa lekcijama koje se tiču stremljenja ka istini, bez obzira na primenu istine i ulazak u istina-stvarnost, vama nedostaje dubina i niste ih istinski iskusili, tako da ne možete dati istinsko svedočanstvo. Sada sam vam saopštio ovaj jednostavan pristup: počnite da primenjujete na taj način, a kada budete tako delali neko vreme, stanje u vama će neprimetno početi da se menja. To ambivalentno stanje u kojem niste ni previše zainteresovani da verujete u Boga, niti vam je ono previše odbojno, pretvoriće se u stanje u kojem osećate da je dobro verovati u Boga i biti poštena osoba i u kojem ste zainteresovani da budete poštena osoba i osećate da postoji smisao i duhovna hrana u takvom načinu života. Osetićete se prizemljeno, u miru, kao i zadovoljstvo u srcu. Takvo će biti vaše stanje. To je posledica odricanja od sopstvenih namera, interesa i sebičnih želja. To je ishod. To je delimično posledica ljudske saradnje, a delimično delo Svetog Duha. Sveti Duh ne deluje bez saradnje ljudi. Svi ljudi imaju neka pogrešna stanja u sebi, kao što su negativnost, slabost, malodušnost i osetljivost; ili imaju niske namere; ili ih stalno muče njihov ponos, sebične želje i lični interes; ili misle da su lošeg kova i doživljavaju neka negativna stanja. Biće ti veoma teško da stekneš delo Svetog Duha ako uvek živiš u takvim stanjima. Ukoliko ti je teško da stekneš delo Svetog Duha, onda će pozitivnih elemenata u tebi biti malo, a negativni elementi će isplivati na površinu i ometaće te. Ljudi se uvek oslanjaju na sopstvenu volju da potisnu ta negativna stanja, međutim, bez obzira na to kako ih potiskuju, ne mogu da ih se otarase. Glavni uzrok tome je što ljudi ne mogu temeljno da raspoznaju te negativne stvari; ne mogu jasno da vide njihovu suštinu. To im umnogome otežava da se pobune protiv tela i Sotone. Takođe, ljudi se uvek zaglave u tim negativnim, setnim i izopačenim stanjima i ne mole se i ne ugledaju na Boga, već se samo provlače kroz njih. Kao posledica toga, Sveti Duh ne deluje u njima i oni stoga nisu u stanju da shvate istinu, nedostaje im put u svemu što rade i nijedno pitanje ne mogu jasno da vide. Previše je negativnih stvari u tebi i one su ispunile tvoje srce, tako da si često negativan, setan i sve više se udaljavaš od Boga i postaješ sve slabiji. Ako ne možeš da dobiješ prosvećenje i delo Svetog Duha, nećeš moći da pobegneš od tih stanja i tvoje negativno stanje se neće promeniti, jer ako Sveti Duh ne dela u tebi, ti ne možeš da nađeš put. Zbog ta dva razloga, veoma vam je teško da izgnate svoje negativno stanje i uđete u normalno stanje. Iako sada kada obavljate svoju dužnost prolazite kroz teškoće, vredno radite, ulažete mnogo truda i u stanju ste da ostavite svoje porodice i karijere i sve napustite, negativna stanja koja su u vama se još uvek nisu zaista preobrazila. Previše je smetnji koje vas sprečavaju da tragate i primenjujete istinu, kao što su vaše predstave, uobrazilja, znanje, filozofija za ovozemaljsko ophođenje, sebične želje i iskvarena narav. Te štetne stvari ispunile su vaše srce. Iako ste mladi, vaše misli su veoma komplikovane. Vi posmatrate i proučavate svaku Moju reč i izraz, a zatim ih beskrajno preispitujete. Zašto je tako? Vi sledite Boga već nekoliko godina, ali Ja tek treba da vidim bilo kakav napredak ili promenu u vama. Ljudska srca su potpuno zaokupljena sotonskim stvarima. To je svima jasno. Ako se toga ne odrekneš, ako nisi u stanju da izgnaš ta negativna stanja, nećeš moći da se preobraziš u obličje deteta i staneš pred Boga na živahan, divan, nevin, jednostavan, istinit i čist način. Tada će ti biti teško da stekneš delo Svetog Duha ili istinu.

Trenutno, svi vi imate nekoliko dobrih osobina koje vas preporučuju, naime, rešenost da patite i veru. Te dobre osobine su sve vas spasle. Da niste imali te osobine – rešenost da istrpite teškoće i pravu veru da se dajete za Boga – ne biste imali poriv da obavljate svoju dužnost i ne biste bili u stanju da postojano izdržite do danas. Ima ljudi koji neko vreme obavljaju svoju dužnost, ali zato što nisu zainteresovani za istinu i zato što od obavljanja svoje dužnosti ne dobijaju nikakvu korist, vraćaju se u sekularni svet da rade, zarađuju i venčaju se. Oni smatraju da dangube ovde ne videći nikakve očigledne rezultate, da traće svoju mladost, svoje najbolje godine i svoj život. Ti ljudi su razotkriveni bezvernici. Samo oni koji se iskreno daju za Boga mogu da se drže svoje dužnosti i da budu postojani. Sada, svi vi izvršavate svoje dužnosti puno radno vreme. Niste ograničeni niti vezani porodicom, brakom ili bogatstvom. Vi ste to već prebrodili. Međutim, predstave, uobrazilje, znanje i lične namere i želje kojih vam je glava puna ostaju potpuno netaknute. Tako da kada dođe do bilo čega što ima veze sa ugledom, statusom ili prilikom da zablistate – kada čujete da Božja kuća planira da obučava različite vrste talentovanih pojedinaca, na primer – svako od vas izgara od želje, želi da stvori ime za sebe i da se nađe u središtu pažnje. Svi vi želite da se nadmećete za status i ugled. Neprijatno vam je što se prepuštate takvom ponašanju, ali ne možete da se pomirite s tim da to ne uradite. Osećate zavist, mržnju i žalite se kad god vidite ljude koji su odabrani i koji dospevaju u središte pažnje i smatrate da to nije pravično: „Zašto ja ne mogu da se istaknem? Zašto su uvek drugi ljudi u središtu pažnje? Zašto nikada ne dođe red na mene?” U srcu osetite ozlojeđenost i premda pokušavate da je suzbijete, to ne možete. Molite se Bogu i neko vreme vaše stanje može da se popravi, ali kad se iznova nađete u sličnoj prilici i dalje ne možete da je prevaziđete. Zar se time ne ispoljava mali rast? Kada se zateknete u takvim stanjima, zar to ne znači da ste upali u Sotoninu zamku? Na ovaj način sotonska iskvarena priroda vezuje ljude. Ako ljudi odbace ove iskvarene naravi, zar se onda neće osećati slobodno i oslobođeno? Razmislite: ako želite da izbegnete da budete uhvaćeni u tim stanjima borbe za slavu i dobit – da se oslobodite tih iskvarenih stanja i da se oslobodite nevolja i ropstva slave, dobitka i statusa – koje istine morate da razumete? Koju istina-stvarnost morate da posedujete da biste zadobili slobodu i oslobođenje? Kao prvo, morate da prozrete činjenicu da Sotona koristi slavu, dobitak i status da bi ljude zaluđivao, da bi ih iskvario, da bi im teško naudio i da bi ih kontrolisao, dovodeći do toga da oni postanu izopačeni i da upadnu u greh; stremljenje ka slavi, dobitku i statusu odvešće ljude na put opiranja Bogu. Štaviše, ako žele da se oslobode okova slave, dobitka i statusa, ljudi moraju da prihvate istinu i da prozru suštinu težnje ka tim stvarima. Tek tada će moći da ih ostave i da ih otpuste. Otpuštanje ovih stvari je veoma teško za svakoga, bez obzira na to da li je on mlad ili star, nov ili dugogodišnji vernik. Iako su neki ljudi introvertni i čini se da ne govore mnogo, oni u svom srcu zapravo gaje više poteškoća nego drugi. Otpuštanje slave, dobitka i statusa teško je za sve; niko ne može da prevaziđe ta iskušenja – unutrašnja stanja ljudi su sva ista. Sotona je iskvario čoveka koristeći samo slavu i dobitak; nekoliko hiljada godina kulturne tradicije upravo je usadilo te stvari u ljude. Prema tome, čovekova iskvarena priroda voli i traži slavu, dobitak i status, jedino se razlikuju načini na koje ih ljudi traže i izražavaju. Ima nekih koji o njima nikada ne govore i kriju ih u sebi, dok ima onih koji o njima glasno govore. Ima ljudi koji će se boriti za te stvari, bez ikakvih skrupula, dok ima drugih koji se ne bore za njih, već se u potaji žale, gunđaju i besne. Iako se različito ispoljava kod različitih ljudi, njihova priroda je potpuno ista. Svi su oni iskvareni ljudi koji se opiru Bogu. Ako si uvek usredsređen na slavu, dobitak i status, ako ih previše ceniš, ako ti oni zauzimaju srce i ako nikada nisi voljan da ih se odrekneš, onda će te oni kontrolisati i držati vezanog. Postaćeš im rob i na kraju će te potpuno upropastiti. Moraš da naučiš da ostaviš te stvari i da ih otpustiš, da naučiš da preporučiš druge i da dozvoliš drugima da se istaknu kad se ukažu dobre prilike. Nemoj da se nadmećeš ili takmičiš za prilike da se ističeš i da zablistaš kad god ti se one ukažu. Moraš da budeš u stanju da se odrekneš svojih ličnih interesa, ali takođe ne smeš da odlažeš obavljanje svoje dužnosti. Budi čovek koji radi u anonimnosti, koji se ne razmeće i koji takođe posvećeno izvršava svoju dužnost. Što više ostavljaš svoj ponos i status i što više odustaješ od svojih interesa, osećaćeš se spokojnije, biće više svetlosti u tvom srcu i tvoje će stanje postati bolje. Što se više nadmećeš i takmičiš, to će tvoje stanje postajati mračnije. Ako Mi ne veruješ, probaj i vidi! Ako želiš da preokreneš tu vrstu iskvarenog stanja i da te slava, dobitak i status ne kontrolišu, moraš da tragaš za istinom, da prozreš suštinu slave, dobitka i statusa, a zatim da ih otpustiš i ostaviš. U suprotnom, što se više budeš borio za slavu, dobitak i status, tvoje će srce biti mračnije. Što se više za njih boriš, to će tvoja zavist i tvoja mržnja prema drugima postajati veće. Poželećeš da se za njih boriš još više, a kad ne budeš uspeo da ih dobiješ, osećaćeš još veću mržnju. Što veću mržnju budeš osećao, to ćeš iznutra biti mračniji, obavljanje tvoje dužnosti postaće lošije, a što obavljanje tvoje dužnosti bude lošije, to će Božja kuća moći manje da te koristi. To je međusobno povezan, začarani krug. Ako svoju dužnost nikada dobro ne izvršavaš, postepeno ćeš biti uklonjen.

Da bi Sveti Duh delovao u nekome i preobrazio njegova razna negativna stanja, ta osoba mora aktivno da sarađuje i da traga, ponekad i da pati, da plaća cenu, da ostavlja stvari, da se pobuni protiv tela, da preokreće svoj pravac korak po korak. Potrebno je mnogo vremena da bi se postigli rezultati i da bi taj neko kročio na pravi put – ali Bogu je potrebno samo nekoliko sekundi da nekoga razotkrije. Ako svoju dužnost ne obavljaš dobro, već se uvek trudiš da budeš upadljiv i uvek pokušavaš da se boriš za status, da se istakneš i zablistaš, boreći se za svoj ugled i interese, zar onda dok živiš u takvom stanju nisi samo službenik? Možeš da službuješ ako želiš, ali je moguće da ćeš biti razotkriven pre nego što se tvoje službovanje završi. Dan kada su ljudi razotkriveni je dan kada bivaju osuđeni i eliminisani. Da li je moguće preokrenuti taj ishod? To nije lako; može biti da je Bog već odredio njihov ishod, a u tom slučaju su u nevolji. Ljudi obično čine prestupe, otkrivaju iskvarenu narav i prave sitne greške, ili zadovoljavaju svoje sebične želje, govore sa skrivenim motivima i upuštaju se u obmanu, ali dokle god ne prekidaju ili ne ometaju rad crkve, ili ne prave ogroman nered, ili ne vređaju Božju narav, ili ne izazivaju bilo kakve očigledno štetne rezultate, onda će i dalje imati priliku da se pokaju. Ali ako počine neko veliko zlo ili izazovu veliku nesreću, mogu li ipak da se iskupe? Veoma je opasno za osobu koja veruje u Boga i obavlja dužnost da stigne do te tačke. To je kao kada bračni par živi zajedno. Ukoliko postoji malo trvenja između njih dvoje i oni povremeno kažu nešto što povredi onog drugog, oni mogu da nastave da žive zajedno sve dok su trpeljivi jedno prema drugom. Ali ako se neko od njih upusti u ljubavnu aferu i ma koliko se trudio, prevareni partner ne može da se natera da prihvati nevernog partnera nazad i ako ta osoba ne želi da se vrati, da li onda mogu da ostanu zajedno? Biti tolerantniji prema toj osobi bilo bi bezuspešno, bilo bi uzaludno. Takav brak je propao, sve što mogu da urade jeste da se razvedu. Ako dvoje ljudi dođe do te tačke, onda čak i ako i dalje žive pod istim krovom, njihov brak postoji samo na papiru. Nema nikakve razlike da li su se razveli ili nisu. Ako veruješ u Boga, obavljaš svoju dužnost i stigneš do iste te tačke – u kojoj propuštaš prilike da tragaš za istinom i da budeš usavršen, kada tvoje srce uvek otvrdne a ti se nikada ne pokaješ niti odustaneš i nastaviš da tvrdoglavo stremiš ka statusu, ne prihvatajući ni najmanju trunku istine, iako ti je Bog dao mnogo prilika – onda će pre ili kasnije doći dan kada ćeš biti otkriven i eliminisan. Moguće je da će te neko pitanje, situacija, reč ili stav potpuno razotkriti. Stoga, ako osoba ne stekne delo Svetog Duha ili ne zadobije istinu, ako je uvek vezana i kontrolisana svojom iskvarenom, sotonskom naravi, ako u sebi nosi sve vrste sebičnih želja i namera i nije u stanju da ispliva iz njih, onda je u velikoj opasnosti. Pre ili kasnije, spotaknuće se i biće razotkrivena. Možda se još nisi spotaknuo, ali to ne znači da nećeš kasnije. Možda si još uvek u stanju da obavljaš svoju dužnost sada, možda još uvek imaš izvesnu rešenost da se daš za Boga i istrpiš teškoće, možda imaš izvesnu rešenost da i dalje težiš da budeš usavršen, ali to nije zamena za shvatanje istine, niti za ulazak u istina-stvarnost, niti to znači da se kasnije nećeš spotaknuti, ili da ćeš moći da budeš postojan. Neki ljudi su verovali u Boga i po nekoliko godina, a ne razumeju ni najmanji delić istine. Njihov pogled na stvari ostaje isti kao kod nevernika. Kada vide da je lažni vođa ili antihrist razotkriven i eliminisan, oni pomisle: „Verovati u Boga, slediti Boga, živeti pred Bogom je kao da hodaš po tankom ledu! To je kao da živiš na oštrici noža!” A drugi kažu: „Rizično je biti vođa i trudbenik i služiti Bogu. Baš kao što ljudi kažu: ’Biti kralju blizak isto je što i kraj vuka ležati.’ Ako učiniš ili kažeš nešto pogrešno, uvredićeš Božju narav i bićeš eliminisan i kažnjen!” Jesu li ove primedbe tačne? „Hodanje po tankom ledu” i „život na oštrici noža” – šta znače te reči? One znače da postoji velika opasnost, da postoji velika opasnost u svakom trenutku, i da će i najmanji nemar dovesti do toga da čovek izgubi oslonac. „Biti kralju blizak isto je što i kraj vuka ležati”, uobičajena je izreka među nevernicima. To znači da je opasno biti blizak s đavoljim kraljem. Ako se ova izreka primeni na služenje Bogu, u čemu greše? Poređenje đavoljeg kralja sa Bogom, Stvoriteljem – zar to nije bogohuljenje? To je ozbiljan problem. Bog je pravedan i sveti Bog; da čovek treba da bude kažnjen zbog opiranja Bogu ili zbog neprijateljskog stava prema Njemu je savršeno ispravno i opravdano. Sotona i đavoli ne poseduju ni trunku istine; oni su pogani i rđavi, kolju nevine i proždiru dobre ljude. Kako se oni mogu uporediti sa Bogom? Zašto ljudi iskrivljuju činjenice i kleveću Boga? To je ogromno bogohuljenje! Kada neki ljudi koji su često negativni i ne obavljaju svoje dužnosti iskreno prolaze kroz orezivanje, oni se brinu da će biti eliminisani i često misle u sebi: „Verovati u Boga zaista je kao da hodaš po tankom ledu! Čim uradiš nešto pogrešno, bićeš podvrgnut orezivanju; čim budeš okarakterisan kao lažni starešina ili antihrist, bićeš smenjen i eliminisan. U domu Božjem nije neuobičajeno da se Bog naljuti, a kada ljudi učine nekoliko loših stvari, jedna reč je dovoljna da budu eliminisani. Ne daju im čak ni priliku da se pokaju.” Da li je zaista tako? Da li dom Božji zaista ne daje ljudima priliku da se pokaju? (To nije tačno.) Ti zli ljudi i antihristi su eliminisani samo zato što su činili raznovrsna zla, a bili su orezivani i uprkos mnogobrojnim opomenama nisu promenili svoje ophođenje. Šta je problem s ljudima koji razmišljaju na takav način? Oni sami sebi daju prividna opravdanja. Oni ne tragaju za istinom, niti pravilno službuju i zato što se plaše da će biti uklonjeni i eliminisani, jetko se žale i šire svoje predstave. Jasno je da je njihova ljudskost oskudna i često su površni, negativni i lenji u svom radu. Boje se da će biti razotkriveni i eliminisani, pa svu krivicu svaljuju na crkvu i na Boga. Na šta se to svodi? Na donošenje suda o Bogu, na žalbe u vezi s Njim i opiranje Bogu. Ove primedbe su najočiglednije zablude i najbesmislenije tvrdnje. Činjenica da ti ljudi mogu da kažu takve stvari dokaz je da, uprkos tome što su godinama verovali u Boga, nijednog trenutka nisu tragali za istinom. Samo je to moglo da ih dovede do toga da potonu na nivo donošenja suda o Bogu, da Mu se opiru i da bogohule. Očigledno je da oni koji su često negativni i ne tragaju za istinom zaista žive u opasnosti. Dakle, kako treba da primenjuju vernici u Boga da bi bili bezbedni i oslobodili se tih opasnih okolnosti? Ključno je hodati putem traganja za istinom. Ako osoba može da razume nešto od istine, ako može da se pokori Bogu na osnovnom nivou, onda će biti relativno bezbedna i sigurna. Oni koji ne tragaju za istinom, koji nemaju nimalo istina-stvarnosti i koji su često negativni, uvek su u opasnosti da budu eliminisani. Ljudi kojima se istina smučila u srcu, koji uvek osećaju da je suviše teško ili glupo primenjivati istinu, takvi ljudi su u najvećoj opasnosti. Pre ili kasnije, biće razotkriveni i eliminisani.

Bez obzira na to da li je osoba lažljiva ili relativno bezazlena i iskrena, namere, želje i nečistoće ljudi su manje-više iste. Ako svi vi možete da se preusmerite, da izgnate ta iskvarena stanja i, u najmanju ruku, obavite svoju dužnost kako treba, imaćete ljudsko obličje. Ako u sebi nosite svoje lične namere, motivacije i želje dok obavljate svoju dužnost, vrlo je verovatno da ćete izazvati odstupanja i greške i biće vam veoma teško da postupate u skladu s načelima, ili da dobro obavljate svoju dužnost i da budete u skladu s Božjim namerama. To je zato što su ljudi previše nepažljivi i površni i prepuni nečistoća. Ako želite da dobro obavljate svoju dužnost, prvo morate da rešite svoje lične namere i želje. Tada će se tvoje unutrašnje stanje polako menjati, tvoj način razmišljanja će se poboljšati, u tebi će se povećati količina pozitivnih elemenata, tvoje nečistoće će se smanjiti, tvoje srce će postati čistije i jednostavnije i samo ćeš želeti da dobro obavljaš svoju dužnost da bi udovoljio Bogu. To je način da te sotonske misli i pogledi, ili filozofija za ovozemaljsko ophođenje, ne kontrolišu lako. Prirodno ćeš steći slobodu i oslobođenje i sve što budeš činio biće lako i prijatno. To je isto kao kada ljudi hodaju – ako nose veliko breme, onda će hodanje biti veoma zamorno i hodaće sve sporije, dokle god ne pokleknu i ne sruše se od iscrpljenosti. Ako se oslobode tog bremena, hodaće mnogo lakše, a osećaće se i oslobođeno i slobodno. Svi treba da zabeležite u svoj dnevnik ili da napišete ogled o svakom aspektu oslobođenja i slobode koji steknete. Trebalo bi da pišete o tome kako ste tražili istinu i ostavili svoje breme kada vas je nešto zadesilo i protiv kojih ste se sopstvenih namera i motiva pobunili i kakvo ste prosvećenje primili i kakva ste prijatna osećanja doživeli – pišite o tim stanjima i saznanjima. To je iskustveno svedočanstvo i od velike je koristi i vama i drugima. Na taj način, tvoje iskustvo će biti veće, tvoje razumevanje istine će biti bolje, a tvoji dani slobode i oslobođenja će se umnožiti. Postaćeš slobodna osoba, kao što je to bio Jov. Zašto je Jov mogao tako lako da izgovori čuvene reči: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21)? Da li je on uspeo tek tako lako da dođe do njih i izgovori ih? Ne, nikako. Te reči su bile zaključak svih dana, godina i decenija iskustva. One su bile plod višedecenijskog nagomilanog životnog iskustva. Nije jednostavno steći istinu i svedočiti. Jedini način da se postignu rezultati u verovanju u Boga jeste da se krene putem traganja za istinom. Kada jednom odustaneš od potrage za slavom, dobiti i statusom, stvari će ti ići mnogo lakše. Biće ti lako da kreneš putem traganja za istinom. Kada tvoje iskustvo dostigne tačku u kojoj razumeš istinu i uđeš u stvarnost, steći ćeš istinu i zadobiti slobodu i oslobođenje. U tom trenutku ćeš pomisliti da si mnogo postigao sledeći Hrista i tragajući za istinom. Da bi stekao istinu, odreći ćeš se svoje težnje za slavom, dobiti i statusom, kao i zapetljanih porodičnih pitanja. Tada ćeš biti neko ko je sledio Boga i ispunio dužnost stvorenog bića, postepeno ćeš shvatiti istinu i uvideti mnogo toga. Sotona te više neće navoditi na stranputicu niti vezivati. Sticanje istine i života je najvrednija stvar; istina je ono što je najdostojnije tvoje ljubavi. Kada vidiš da je istina najdragocenija, shvatićeš da su slava, dobitak, status, novac, sujeta i ponos bezvredni i da ti oni nanose štetu. Zato ćeš ih sve na kraju orezati i moći ćeš da ih se odrekneš. To ima mnogo smisla. Ipak, još uvek postoje ljudi koji nisu u stanju da odbace ograničenja ugleda i statusa. Samo o tome misle i bore se sa drugima za slavu, dobit i status. Čak će se i duriti i svađati oko pitanja vezanih za taštinu i ponos. Oni ne traže istinu, niti obraćaju pažnju na Božje namere. Oni smatraju slavu, dobit i status uzvišenijim od bilo čega i zato se godinama grčevito bore za te stvari, ne posedujući ni najmanji delić istina-stvarnosti. Koju god dužnost da obavljaju, obavljaju je loše i propuštaju najbolje godine svog života. To je žalosno stanje onih koji ne tragaju za istinom. Tako se ti ljudi nemarno provlače kroz svoju veru u Boga. Posle deset ili dvadeset godina oni još uvek nisu stekli istinu i život i još uvek nisu u stanju da svedoče za Boga. Kada katastrofe naiđu, oni će biti iznenađeni i neće znati kojeg dana će izgubiti život u katastrofama, a tada će biti prekasno za kajanje. Zato će, pre ili kasnije, onima koji veruju u Boga ali ne teže istini, stići dan kada će se pokajati. Trenutno ima mnogo ljudi koji i dalje slepo streme ka slavi, dobitku i statusu, a kada budu orezani, oni se osećaju kao da trpe veliko poniženje. Daju sve od sebe da smisle prividna opravdanja i objašnjenja za sebe same kako bi zaštitili svoju sujetu i ponos. Oni ne prihvataju istinu da bi rešili sopstvenu iskvarenu narav i još uvek smatraju slavu, dobit i status uzvišenijim od bilo čega. Takva osoba živi veoma jadan život! Takvi ljudi su najnepromišljeniji i najtupaviji.

Upravo sada je najbolja prilika da obavite svoju dužnost, da iskusite kako da odbacite svoju iskvarenu narav, kako da steknete Božje smernice, kako da posvećeno izvršavate svoju dužnost, kako da udovoljite Božjim namerama, kako da ispunite svoje odgovornosti i izbegnete da budete površni u svojoj dužnosti i kako da date svoje srce Bogu, da iskusite i zadobijete znanje o Božjim rečima dok obavljate svoju dužnost i da vidite Božje postupke. Kakva odlična prilika! Jednog dana, kada se budete promenili, više se nećete boriti za ponos i status. Šta god da se od vas traži, nećete misliti da je to veoma teško i biće vam lako da to učinite. Biće vam lako da sprovedete istinu u delo, da delujete shodno načelima i da prozrete mnogo toga. Bićete potpuno sposobni da normalno obavljate svoju dužnost i nikada više nećete biti ograničeni bilo kojom osobom, događajem ili stvari. To je u potpunosti ulazak u istina-stvarnost.

16. jul 2015. godine


Da bi zadobio istinu, čovek mora da izvlači pouke iz ljudi, događaja i stvari koji ga okružuju

Oni koji svesrdno veruju u Boga upravo su sada usredsređeni na marljivo obavljanje svojih dužnosti i žele da ih dobro obavljaju. Međutim, pošto svi imaju iskvarenu narav i svako ima svoje poteškoće i nedostatke, teško im je da obavljaju svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom – to bi od njih zahtevalo da streme ka istini i da se marljivo trude oko nje. Kada iskrsnu teškoće, svi treba zajedno da se mole i da tragaju za istinom da bi zajednički rešili svoje probleme. To je odgovornost i dužnost svakog čoveka. Svako ima odgovornost i obavezu da svoju dužnost dobro obavi. To nije odgovornost neke određene osobe, već je to zajednička odgovornost svih. Dakle, svi moraju zajedno da se potrude i da nauče da skladno sarađuju. Osim što će se opremiti istinom, svako mora da se opremi i stručnim znanjem, da se trudi najviše što može, da nauči praktične stvari, da svi uče jedni od drugih i da isprave svoje slabosti kroz uzajamnu pomoć. Zahvaljujući tome, imaće sve bolje rezultate u obavljanju svojih dužnosti.

Zašto mislite da je nevernicima tako teško da urade bilo šta, i zašto su prepreke s kojima se susreću tako velike? Zato što ljudi imaju sotonsku prirodu; svi oni žive u skladu sa iskvarenim naravima, žele da se razmeću, žele da imaju poslednju reč i ne umeju skladno da sarađuju. Dakle, veoma im je teško da bilo šta uspešno urade. Na pola posla se raspadaju zbog nesloge i svako odlazi na svoju stranu. Oni koji imaju dobru ljudskost mogu da stignu malo dalje. Pre ili kasnije, oni koji ne poseduju istinu će se spotaknuti. Ako to možete jasno da shvatite, onda treba da naučite da prihvatite istinu i da joj se pokorite, i da skladno sarađujete sa drugima. Zašto ljudi ne sarađuju skladno? (Zato što su ljudi nadmeni i samopravedni. Uvek smatraju da su u pravu i nisu voljni da prihvate tuđe predloge.) Nadmenost i samopravednost su sastavni delovi iskvarene naravi. Da li je lako rešiti taj problem? Može li iko da ga reši? Nevernici svakako nisu u stanju da reše probleme te vrste. Zašto? Zato što ne prihvataju istinu. Oni žive u skladu sa sotonskim filozofijama, sa sopstvenom voljom, taktikama, spletkama, zaverama i sopstvenim sotonskim naravima. Oni ne prihvataju istinu, još manje je sprovode u delo i ne traže da spoznaju sebe, da se pobune protiv sebe, niti da se pokore istini. Nijednom rečju ne spominju te pozitivne stvari i ispravne puteve. Oni nikada ne priznaju da je Bog istina i nikada neće verovati u Njega, tako da šta god da su po zanimanju i čime god da se bave, uvek na kraju dožive neuspeh i na sebe navuku propast. U Božjoj kući je drugačije. U Božjoj kući Bog vlada; Njegove reči i istina vladaju. Svakog dana Božji izabranici jedu i piju Njegove reči i u zajedništvu razgovaraju o istini. Njihova srca su sve više ispunjena svetlošću i spremni su da teže ka istini i da je zadobiju. Zašto su braća i sestre delotvorniji od nevernika kada rade skupa? U najmanju ruku, oni imaju temelj: svi su oni ljudi koji svesrdno veruju u Boga, i u Božjoj kući oni su jedinstveni u svojim mislima i svom trudu prilikom obavljanja svojih dužnosti. Osim toga, imaju zajedničku veru, zajedničke ciljeve i njihov duh je međusobno povezan. Bilo da su sa severa, juga ili sa Centralne visoravni, iako su im dijalekti različiti, oni se ipak brzo zbliže dok u zajedništvu razgovaraju o veri i razmenjuju svoja iskustva, kao da se dugo poznaju. Imaju osećaj da pripadaju istoj porodici. Štaviše, oni koji stvari ne rešavaju praktično, koji uvek spletkare i obmanjuju, koji koriste trikove, koji su uvek nadmeni i samopravedni, koji slede sopstvenu volju i koji ne prihvataju ni najmanji delić istine, takvi ne mogu da budu postojani u Božjoj kući. Oni su prirodno eliminisani i oterani, jer u Božjoj kući vlada istina. To je sve očigledno i već se dokazalo kao istina. Bez obzira na godine, pol, pa čak i na stručnost, ako kažeš: „Razumem se u svoju struku, tako da je tačno ono što ja kažem. Neću da vas slušam!” kakvo će onda mišljenje svi imati o tebi? Da li će odobravati takvu osobu? (Ne, neće.) Može li takva osoba dobro da obavlja svoju dužnost i da bude postojana? (Ne, ne može.) Ona lako može da bude eliminisana. Neki ljudi su vešti govornici i njihovi govori posebno prijaju uhu, ali oni ne čine ništa praktično. U početku će ljudi gajiti naklonost prema njima, ali šta će biti kasnije? Svi će ugledati istinu o njima i reći će: „Ta osoba naizgled govori prijatno, ali ne čini ništa praktično. Dovoljno je pogledati je i odmah može da se kaže da ne voli istinu. Usredsređuje se na pretvaranje i kako da se lažno predstavi. Nikada nije u zajedništvu govorila o istini, niti je preispitala sebe. Ista je kao nevernici, ona je bezvernik.” Kada to vide, ljudi će početi da se nerviraju zbog takve osobe, smatrajući da razgovor ili rad sa njom ne bi bio konstruktivan niti koristan. Drugi se zbog takve osobe osećaju žalosno, a njihov duh zatočeno i oni će polako početi da se distanciraju od te osobe. Kada osoba vidi da su je drugi napustili i da je skroz izolovana, onda će početi da se preispituje. Tek tada će shvatiti: „Neprihvatljivo je da neko ne stremi ka istini. Oslanjanje na sitne smicalice, kov i talente, ili na sopstvena iskustva, pouke, filozofije za ovozemaljsko ophođenje i taktike naprosto ne mogu da funkcionišu u Božjoj kući. Moram da prihvatim istinu i da stremim ka njoj kako bih izbegao da budem eliminisan!” Ako se takva osoba zaista pokaje i promeni, onda još uvek postoji tračak nade da može biti spasena.

Koju vrstu ličnosti voli većina ljudi u Božjoj kući? (Vole ljude koji streme ka istini, koji mogu da je prihvate i koji poseduju istina-stvarnost.) Kako ljudi koji poseduju istina-stvarnost to pokazuju? (Pošteniji su.) Poseduju poštenu ljudskost. Šta još? (Revnosniji su.) Spolja oni proživljavaju revnosnije i prikladnije živote, a drugi imaju koristi od toga da ih vide. Šta još? (Umeju da primenjuju istinu i da delaju principijelno.) To su neki praktični načini na koje oni to pokazuju. Šta podrazumeva principijelno delanje? Koje pojedinosti postoje? Primera radi, kada je reč o tome kako se odnositi prema ljudima, bez obzira na to da li imaju status, jesu li braća i sestre, starešine ili delatnici, koja načela treba poštovati? Bez sumnje, jedino je pošteno i razumno da se prema njima postupa u skladu sa Božjom rečju i sa istinom. Apsolutno se ne možete osloniti na osećanja, niti na lične sklonosti, približiti se jednom, ali se distancirati od drugog, iskorišćavati bezazlene, ali ugađati onima koji su ubedljivi, ili stvarati klike da biste izazvali sukob između frakcija. Štaviše, ne možete da napadate niti da izuzimate one koji streme ka istini i obavljaju svoje dužnosti. Prema ljudima morate da se odnosite u skladu sa istina-načelima. To je načelo po kojem se treba odnositi prema ljudima, a to je i načelo po kojem treba biti u slozi sa drugima. Oni koji veruju u Boga moraju prema svima da se odnose pravično. Pridobijanje ljudi kada od njih ima koristi i izuzimanje onih koji nisu korisni – da li je to načelo po kojem treba da se ophodite prema ljudima? To su neverničke filozofije za ovozemaljsko ophođenje, za sotonsku narav i za sotonsku logiku. Koja se načela u Božjoj kući koriste za ophođenje prema ljudima? Prema svima treba da se ophodite u skladu sa istina-načelima i prema svakome od svoje braće i sestara treba da se ophodite pravično. Kako da se prema njima odnosite pravično? To mora da se zasniva na Božjim rečima, na tome koje ljude Bog spasava a koje eliminiše, na tome koje voli, a koje mrzi; to su istina-načela. Prema braći i sestrama treba se ophoditi s ljubavlju, s međusobnim prihvatanjem i strpljenjem. Zle ljude i bezvernike treba identifikovati, izdvojiti i držati se podalje od njih. Samo tako možete principijelno da se ophodite prema ljudima. Svaki brat i sestra imaju svoje prednosti i slabosti, a svi imaju iskvarenu narav, tako da kada su zajedno, treba da s ljubavlju pomažu jedni drugima, treba da budu trpeljivi i strpljivi i ne treba da traže dlaku u jajetu, niti da budu prestrogi. Konkretno, o braći i sestrama koji dugo nisu verovali u Boga, ili koji su mladi, treba brinuti nesebično i strpljivo. Ako se kod njih otkrije neka iskvarenost, onda u zajedništvu razgovarajte s njima o istini i strpljivo ih podstičite. Nikako nemojte brzopleto da ih osuđujete, niti da preuveličavate njihove probleme, jer je to surovo. Ako se plašiš i kriješ kada saznaš za lažnog starešinu ili antihrista koji čini zla dela, i ne usuđuješ se da ga razotkriješ, ali kada shvatiš da tvoja braća i sestre povremeno ispoljavaju iskvarenost, hvataš se za to i od muve praviš slona, kakvo je to ponašanje? Ljudi koji to čine su odvratni i iskorišćavaju druge. To nije pošten način postupanja prema drugima; umesto toga, ponašaš se u skladu sa ličnim izborom. To je iskvarena, sotonska narav, a to je prestup! Bog vidi sve što ljudi rade. Kako god da postupaš i razmišljaš u svom srcu, Bog to ispituje! Šta god da radiš, moraš da dokučiš načela. Pre svega, moraš da shvatiš istinu. Jednom kada shvatiš istinu, biće ti lako da shvatiš Božje namere i spoznaćeš načela po kojima Bog zahteva od ljudi da se ophode prema drugima. Znaćeš kako da se ophodiš prema ljudima i moći ćeš to da činiš u skladu sa Božjim namerama. Ako ne shvatiš istinu, sigurno nećeš moći da shvatiš Božje namere i nećeš principijelno postupati prema drugima. Način na koji treba da se ophodiš prema drugima jasno je prikazan ili nagovešten u Božjim rečima; stav sa kojim se Bog odnosi prema čovečanstvu je stav koji ljudi treba da usvoje u međusobnom ophođenju. Kako Bog postupa sa svakom osobom? Neki ljudi su nezrelog rasta; ili su mladi, ili tek kratko veruju u Boga, ili nisu loši po priroda-suštini, nisu zlonamerni, već su samo malo neuki ili su nedovoljno kvalitetnog kova. Ili su izloženi prekomernim ograničenjima i tek treba da shvate istinu, tek treba da ostvare život-ulazak, pa im je teško da se suzdrže od činjenja budalaština ili gluposti. Međutim, Bog se ne zadržava na prolaznim budalaštinama ljudi; On gleda samo njihova srca. Ako imaju rešenost da streme ka istini, što je ispravno, i to je njihov cilj, onda ih Bog posmatra, čeka ih i daje im vreme i prilike koje im omogućavaju da uđu. Neće ih Bog otpisati zbog jednog prestupa. To je nešto što ljudi često rade; Bog nikada ne postupa tako s ljudima. Ako Bog ne postupa tako s ljudima, zašto onda ljudi postupaju tako jedni s drugima? Zar to ne pokazuje njihovu iskvarenu narav? Upravo je to njihova iskvarena narav. Moraš da pogledaš kako se Bog odnosi prema neukim i blesavim ljudima, kako se ponaša prema onima sa nezrelim rastom, kako se ophodi prema normalnim otkrićima iskvarene naravi čovečanstva i kako se ophodi prema onima koji su zlonamerni. Bog se prema različitim ljudima ophodi na različite načine, a takođe ima i razne načine da upravlja različitim stanjima različitih ljudi. Moraš da shvatiš te istine. Kada ih jednom shvatiš, tada ćeš umeti da doživiš stvari i da se prema načelima ophodiš prema ljudima.

Da li Bog određuje hoće li neko biti spasen na osnovu stepena njegove iskvarenosti? Da li On određuje da li će mu suditi i grditi ga na osnovu veličine njegovog prestupa ili količine njegove iskvarenosti? Da li On određuje njegovo odredište i ishod na osnovu njegovog izgleda, porodičnog porekla, stepena njegovog kova, ili količine patnje kroz koju je prošao? Bog ne koristi ništa od toga kao osnovu za Svoje odluke; On te stvari čak i ne gleda. Stoga moraš da shvatiš da pošto Bog ne procenjuje ljude na osnovu svega toga, ni ti ne treba tako da procenjuješ ljude. Recimo da vidiš nekoga ko izgleda privlačno i deluje da je dobra osoba, pa počneš s njom češće da razgovaraš, da se baviš njome, da se zbližiš s njom i da postanete dobri prijatelji. Zatim, recimo da vidiš nekoga ko nije privlačan, nekoga koga nije prijatno slušati, nekoga ko ne zna kako da komunicira sa drugima i ko se ne uklapa, te ga ne prihvatiš, a ponekad čak i želiš da ga maltretiraš, ili da ga sputaš grubim rečima – kakvo je to postupanje s ljudima? Sve to proističe iz iskvarene, sotonske naravi. Da li ste spremni da živite sa takvom iskvarenom, sotonskom naravi? Da li si voljan da budeš ograničen i vezan svojom iskvarenom, sotonskom naravi i da ona upravlja tvojim postupcima? (Nisam.) Prema subjektivnim željama ljudi, niko nije voljan da uradi bilo šta, niti da obavlja svoju dužnost živeći u okviru Sotonine iskvarene naravi. Ljudi u svojoj subjektivnoj volji teže dobru i spremni su da primenjuju istinu, ali ako ne razumeju istinu ili ne streme ka njoj, ako ne shvataju istinu ozbiljno ili joj se ne posvećuju, onda neće moći da uđu u istina-stvarnost. Ako ne možeš da uđeš u nju, onda ono što proživljavaš, načela koja usvajaš u svemu što činiš i reči koje izgovaraš neće biti u skladu sa istinom, i sve će to u potpunosti biti lišeno istine. Ako postoji bilo koji aspekt istine koji ne razumeš, onda ćeš biti potpuno nesposoban da uđeš u istina-stvarnost, a ako ne možeš da uđeš u nju, onda nećeš posedovati istinu. Ima li ljudskosti u onima koji ne poseduju istinu? (Nema.) Sve što takvi ljudi proživljavaju jeste Sotonina iskvarena narav. Ljudi ne postaju neko ko ima istinu-stvarnost čim počnu da obavljaju svoju dužnost. Obavljanje dužnosti nije ništa više do jedan metod i jedan kanal. U obavljanju svojih dužnosti, ljudi koriste stremljenje ka istini da bi doživeli Božje delo, postepeno shvatali i prihvatili istinu, a zatim primenjivali istinu. Tada oni dostižu stanje u kojem odbacuju svoju iskvarenu narav, oslobađaju se okova i kontrolišu Sotoninu iskvarenu narav, i tako postaju neko ko poseduje istina-stvarnost i neko ko ima normalnu ljudskost. Tek kada budeš imao normalnu ljudskost, tvoje obavljanje dužnosti i tvoji postupci će ljudima biti poučni i Bogu ugodni. A tek kada Bog odobri ljudima način na koji obavljaju svoje dužnosti, oni mogu kao stvorena bića da budu u skladu sa merilom. Dakle, što se tiče obavljanja vaše dužnosti, iako ono što sada iz posvećenosti dajete i iznosite jesu različite veštine, učenja i znanje koje ste stekli, upravo kroz kanal obavljanja svoje dužnosti možete da shvatite istinu i da saznate šta znači obavljati dužnost, šta znači stati pred Boga, šta znači svesrdno se dati za Boga. Kroz taj kanal saznaćete kako da odbacite svoju iskvarenu narav i kako da se pobunite protiv sebe, da ne budete nadmeni i samopravedni i da se pokorite istini i Bogu. Samo tako možete postići spasenje.

Najkritičniji deo obavljanja vaše dužnosti u ovom trenutku jeste da naučite da se pokoravate – da naučite da se pokoravate istini i stvarima koje dolaze od Boga. Tako ćete, dok budete sledili Boga, moći da izvučete svoje pouke i postepeno ćete moći da uđete u istina-stvarnost. Recite Mi, da li osoba može dobro da obavlja svoju dužnost ako ne razume šta znači primenjivati istinu, pokoravati se istini, ili ako ne razume kojih načela mora da se pridržava da bi obavljala svoju dužnost? To bi svakako bilo teško. Svi vi takođe možete da iskusite to kada obavljate svoju dužnost u Božjoj kući, ako ne posedujete ili ne ulazite ni u delić istina-stvarnosti, onda vam je veoma teško da dobro obavljate svoju dužnost. Veoma je teško obavljati svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom ili biti postojan. Da li ste svi iskusili kako je teško napraviti čak i jedan korak napred bez istine? (Jesmo.) Šta vas je navelo da to doživite duboko u sebi? (Često orezivanje, neuspesi i posrtanje jer nismo shvatali istinu i oslanjali smo se na iskvarenu narav da bismo obavljali svoje dužnosti.) Kroz koliko ste neuspeha svi vi prošli? (Kroz nekoliko.) Ma koliko puta da si tokom doživljavanja Božjeg dela podbacio, posrnuo, bio orezan ili razotkriven, u tome nema ničeg lošeg. Kako god da su te orezivali – bilo da su to činili vođe, delatnici ili braća ili sestre – uvek je to dobra stvar. Moraš da zapamtiš sledeće: ma koliko da patiš, ti si zapravo na dobitku. To može da potvrdi svako ko ima iskustva. Bez obzira na sve, uvek je dobro biti orezan ili razotkriven. To nije osuda. To je spasenje od Boga i najbolja prilika da spoznaš sebe. To može da donese prekretnicu u tvom životnom iskustvu. Bez toga nećeš imati ni priliku, ni uslove, a ni kontekst da postigneš razumevanje istine o sopstvenoj iskvarenosti. Ako zaista shvatiš istinu i možeš da iskopaš iskvarene stvari sakrivene u dubini svog srca, ako možeš jasno da ih razlučiš, onda je to dobro, time se rešava veliki problem život-ulaska i to je od velike koristi za promene u naravi. Razvijanje sposobnosti da zaista spoznaš sebe ti je najbolja prilika da se popraviš i postaneš nova osoba; to ti je najbolja prilika da zadobiješ novi život. Kada zaista spoznaš sebe, uvidećeš da je veoma dragoceno kada istina postane nečiji život, bićeš žedan istine, primenjivaćeš istinu i ući ćeš u stvarnost. To je baš dobra stvar! Ako možeš da zgrabiš tu priliku, revnosno razmisliš o sebi i stekneš istinsko znanje o sebi kad god podbaciš ili posrneš, onda ćeš usred negativnosti i slabosti biti u stanju da iznova ustaneš. Kada pređeš taj prag, moći ćeš da napraviš veliki iskorak i uđeš u istina-stvarnost.

Ako veruješ u Božju suverenost, onda moraš da veruješ da se stvari koje se dešavaju svakodnevno, bile one dobre ili loše, ne dešavaju nasumično. Ne radi se o tome da ti neko namerno otežava stvari ili da te je uzeo na zub; sve to Bog uređuje i orkestrira. Zašto Bog orkestrira sve to? Ne da bi te razotkrio onakvog kakav jesi ili da bi te otkrio i eliminisao; otkrivanje tebe nije krajnji cilj. Cilj je da budeš usavršen i spasen. Kako te Bog usavršava? I kako te On spasava? On počinje tako što te čini svesnim sopstvene iskvarene naravi i navodi te da spoznaš svoju priroda-suštinu, svoje nedostatke i ono što ti nedostaje. Samo spoznajom tih stvari i njihovim razumevanjem možeš da stremiš ka istini i da postepeno odbacuješ svoju iskvarenu narav. Tako ti Bog pruža priliku. To je Božja milost. Trebalo bi da znaš da iskoristiš tu priliku. Ne treba da osećaš otpor prema Bogu, da se sukobljavaš sa Bogom, niti da Ga pogrešno shvataš. Konkretno, kada se suočavaš sa ljudima, događajima i stvarima koje Bog uređuje oko tebe, nemoj stalno da misliš da stvari nisu onakve kakve želiš da budu; nemoj stalno da želiš da ih izbegneš ili da se uvek žališ i da pogrešno shvataš Boga. Ako stalno to radiš, onda ne doživljavaš Božje delo, i to će ti veoma otežati da uđeš u istina-stvarnost. Na šta god da naiđeš što ne možeš u potpunosti da shvatiš ili zbog čega doživljavaš poteškoće, moraš da naučiš da se pokoriš. Treba da počneš tako što ćeš da staneš pred Boga i da se više moliš. Tako će, pre nego što toga budeš i svestan, doći do promena u tvom unutrašnjem stanju i moći ćeš da tražiš istinu da bi rešio svoj problem. Tako ćeš biti u stanju da iskusiš Božje delo. Dok se to bude dešavalo, istina-stvarnost će se utkati u tebe i tako ćeš napredovati i proći kroz preobraženje stanja tvog života. Kada prođeš kroz tu promenu i poseduješ istina-stvarnost, posedovaćeš i rast, a sa rastom dolazi život. Ako neko uvek živi na osnovu iskvarene sotonske naravi, onda bez obzira na to koliko elana ili energije ima, još uvek ne može da se smatra da poseduje rast ili život. Bog deluje u svakoj osobi i bez obzira na to koji je Njegov metod, kakve ljude, događaje i stvari On koristi u Svojoj službi, ili kako su intonirane Njegove reči, On ima samo jedan krajnji cilj: da te spase. I kako te On spasava? On te menja. Kako onda da ne patiš nimalo? Moraćeš da patiš. Ta patnja može da podrazumeva mnogo toga. Prvo, ljudi moraju da pate kada prihvataju sud i grdnju Božjih reči. Kada su Božje reči prestroge i eksplicitne i ljudi pogrešno razumeju Boga – pa čak imaju i predstave – to takođe može da bude bolno. Ponekad Bog stvori okruženje oko ljudi da bi otkrio njihovu iskvarenost, da bi ih naveo da preispitaju i spoznaju sebe, i tada će oni takođe malo patiti. Ponekad, kada su direktno orezani i razotkriveni, ljudi moraju da pate. To je slično hirurškom zahvatu – ako nema bola, nema ni dejstva. Ako svaki put kada si orezan i svaki put kada si otkriven zahvaljujući okruženju, to ti uzburkava srce i daje ti podsticaj, onda ćeš kroz takva iskustva ući u istina-stvarnost i imaćeš rast. Ako, svaki put kada si podvrgnut orezivanju i otkrivanju pomoću okruženja ne osećaš nikakvu bol niti nelagodnost i ne osećaš baš ništa, i ne dolaziš pred Boga da tražiš Njegove namere, niti se moliš niti tražiš istinu, onda si zaista otupeo! Bog ne deluje u tebi kada tvoj duh ne oseća ništa, kada ne reaguje. Reći će: „Ta osoba je previše otupela i iskvarena je do srži. Kako god da je dovodim u red, orezujem ili pokušavam da je držim pod kontrolom, još uvek ne mogu da dirnem njeno srce niti da probudim njen duh. Ta osoba će biti u nevolji; nije je lako spasiti.” Pretpostavimo da ti Bog postavi određena okruženja, ljude, događaje i stvari, ili te oreže, a ti iz toga izvučeš pouke; ti učiš da staneš pred Boga, da tragaš za istinom, i nesvesno si prosvećen i prosvetljen i zadobijaš istinu; ti doživljavaš promene u tim okruženjima, zadobijaš nešto i napreduješ, i počinješ pomalo da razumeš Božju nameru i prestaješ da se žališ. To znači da si bio postojan usred kušnji tih okruženja i da si izdržao probu. U tom slučaju, prebrodićeš tu prepreku. Kako će Bog gledati na one koji izdrže probu? Bog će reći da imaju iskreno srce i da mogu da podnesu tu vrstu patnje, i da, duboko u sebi, vole istinu i žele da zadobiju istinu. Ako Bog ima takvu procenu o tebi, zar nisi onda neko ko ima rast? Zar onda nemaš život? I kako se postiže taj život? Da li je to dar od Boga? Bog te opskrbljuje na razne načine i koristi razne ljude, događaje i stvari da te obuči. To je kao da te Bog lično hrani i poji, lično ti dostavlja različite namirnice i stavlja ih pred tebe da bi se sit najeo i nauživao; samo tada možeš da rasteš i da budeš postojan. Tako moraš da doživiš i shvatiš te stvari; tako se pokoravaš svemu što dolazi od Boga. To je način razmišljanja i stav koje moraš da poseduješ i moraš da naučiš da tražiš istinu. Ne treba stalno da tražiš spoljne uzroke ili da kriviš druge za svoje nevolje, niti da ljudima pronalaziš mane; moraš jasno da shvatiš Božje namere. Spolja se može činiti da neki ljudi imaju mišljenje o tebi ili predrasude prema tebi, ali ne treba tako da gledaš na stvari. Ako stvarima pristupaš s tog stanovišta, jedino što ćeš moći da uradiš jeste da se prepireš i nećeš ništa biti u stanju da postigneš. Trebalo bi da vidiš stvari objektivno i da prihvatiš sve što dolazi od Boga. Kada tako budeš gledao na stvari, biće ti lako da se pokoriš delu Božjem i moći ćeš da tražiš istinu i da dokučiš namere Božje. Kada se tvoje gledište i stanje uma isprave, moći ćeš da dostigneš istinu. Dakle, zašto to naprosto ne učiniš? Zašto se opireš? Kada bi prestao da se opireš, zadobio bi istinu. Ako se opireš, nećeš ništa zadobiti, a takođe ćeš povrediti Božja osećanja i razočarati Ga. Zašto će se Bog razočarati? Zato što ne prihvataš istinu, nemaš nadu u spasenje, a Bog ne može da te zadobije, pa kako onda da ne bude razočaran? Kada ne prihvatiš istinu, to je jednako odbacivanju hrane koju ti je Bog lično ponudio. Kažeš da nisi gladan i da ti to ne treba; Bog više puta pokušava da te podstakne da jedeš, ali ti i dalje ne želiš. Radije bi gladovao. Ti misliš da si sit, a zapravo nemaš baš ništa. Takvim ljudima mnogo nedostaje razum i mnogo su samopravedni; oni zaista ne prepoznaju dobru stvar kada je vide, oni su najjadniji i najžalosniji ljudi.

Da bi ušao u istina-stvarnost, prvo moraš da razmisliš o sebi u svakoj pojedinosti svog života i da počneš da izvlačiš pouke od ljudi, događaja i stvari u svojoj okolini. Ako možeš da izvučeš pouku iz načina na koji se ljudi u tvom okruženju ophode prema tebi ili iz stvari i okolnosti koje ti se svakodnevno dešavaju, to jest, da možeš da tražiš istinu i da naučiš da se ponašaš u skladu sa načelima, onda ćeš moći da shvatiš istinu, tvoj život će napredovati i moći ćeš normalno da obavljaš svoju dužnost. Neki ljudi se često svađaju i pokušavaju da se brane kada prolaze kroz orezivanje. Uvek naglašavaju uzrok problema i traže izgovore za svoje neuspehe, što je veoma nezgodno. Nemaju pokoran stav, niti stav traganja za istinom. Takvi ljudi su lošeg kova, a takođe su i veoma tvrdoglavi. Oni ne shvataju ljudski jezik, istina je van njihovog domašaja i napredak im je veoma spor. Zašto je njihov napredak spor? Zato što ne traže istinu, a kakve god greške da iskrsnu, uvek nalaze razlog u drugima, prebacuju svu odgovornost na druge. Oni žive po filozofijama za ovozemaljsko ophođenje i sve dok žive bezbedno i zdravo, oni su posebno zadovoljni sobom. Oni uopšte ne tragaju za istinom i misle da je to prilično dobar način verovanja u Boga. Postoje čak i onih koji misle: „Uvek se toliko govori o traganju za istinom i izvlačenju pouka, ali da li zaista ima toliko pouka koje treba izvući? Takva vera u Boga je velika gnjavaža!” Kada vide druge ljude koji traže istinu i izvlače pouke kada se susretnu sa pitanjima, kažu: „Kako vi svi izvlačite pouke iz svega? Zašto ja ne mogu da izvučem toliko pouka? Da li ste svi baš toliko glupi? Zar se ne pridržavate samo slepo propisa?” Šta mislite o tom stanovištu? To je stanovište bezvernika. Može li bezvernik da zadobije istinu? Takvoj osobi je veoma teško da zadobije istinu. Ima ljudi koji kažu: „Molim se Bogu za velike stvari, ali Ga ne gnjavim sa sitnicama. Bog je veoma zauzet svakodnevnim upravljanjem vaseljenom i svim stvorenjima, upravljanjem svake osobe. To je vrlo naporno! Neću da smetam Bogu, to ću sam da rešim. Dokle god je Bog zadovoljan, to je dovoljno. Neću da Mu stvaram brigu.” Kako vam se čini to mišljenje? To je takođe stanovište bezvernika, ljudska mašta. Ljudi su stvorena bića, nebitnija čak i od mrava. Kako mogu da shvate Stvoritelja? Bog je upravljao vaseljenom i svim stvorenjima ko zna koliko milijardi ili desetina milijardi godina. Da li se nekad požalio da je umoran? Da li je rekao da je previše zauzet? Ne, nije. Ljudi nikada neće moći da shvate Božju svemoć i mudrost, i veoma je budalasto da govore na osnovu sopstvenih predstava i uobrazilje. Za Stvoritelja, svaka osoba koju Bog izabere i sve što se dešava oko nje nalazi se unutar Božje suverenosti i uređenja. Kao vernik, treba da se pokoriš Božjoj suverenosti i uređenjima, i da tragaš za istinom i iz svega izvučeš pouku. Zadobijanje istine je od najpresudnijeg značaja. Ako možeš da pokažeš razumevanje prema Božjim namerama, onda treba da se osloniš na Njega i da težiš ka istini; to je Bogu ugodno. Kada budeš zadobio istinu i kada budeš mogao da delaš shodno načelima, Bog će biti zadovoljniji, ali što se više udaljavaš od Njega, biće tužniji. Šta Boga čini tužnim? (Bog je postavio okolnosti kako bi omogućio ljudima da iskuse Njegove reči i zadobiju istinu, ali ljudi ne razumeju Božji um; oni Ga pogrešno shvataju, i to Boga čini tužnim.) Tačno. Bog je dao celo Svoje srce za svaku osobu i ima namere u vezi sa svakom osobom. On ima očekivanja od njih i u njih polaže Svoje nade. On je radostan i voljan da im bez ikakve nagrade daje celo Svoje srce, kao i život i istinu koje im pruža. Ako su ljudi u stanju da shvate u koju svrhu Bog to čini, On će biti zadovoljan. Kakve god da ti okolnosti Bog postavi, ako si u stanju da ih prihvatiš od Boga, da Mu se pokoriš i tragaš za istinom i da izvučeš pouke iz svega toga, Bog neće misliti da je celo Njegovo srce dato uzalud. Odnosno, nećeš izneveriti Božje mukotrpne namere niti očekivanja koja On ima od tebe. U svim okolnostima s kojima se suočiš, bićeš u stanju da izvučeš pouke i da ubireš nagrade. Tako će delo koje je Bog izvršio u tebi postići očekivano dejstvo i Božje srce će biti zadovoljno. Ako nisi u stanju da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenju, ako se uvek opireš, joguniš i boriš protiv Boga, zar ne misliš da će se Bog zabrinuti? Božje srce će biti brižno i zabrinuto: „Postavio sam ti mnogo okolnosti da bi mogao da izvučeš pouke. Kako to da ništa nije uticalo na tebe?” Bog će biti opterećen tugom. To je zato što si otupeo, što si neznalica, spor i tvrdoglav; ne razumeš Njegove namere i ne prihvataš istinu, ne možeš da vidiš mnoge stvari koje On čini da bi bio odgovoran za tvoj život, i ne shvataš da je On brižan i zabrinut za tvoj život, nego se čak buniš i žališ na Njega. Zbog toga je Bog povređen. Recite Mi, od koga potiče sve što ima veze s nekom osobom? Ko nosi najveće breme za njen život? (Bog.) Samo Bog najviše voli ljude. Da li ih roditelji i rođaci zaista vole? Da li je ljubav koju pružaju istinska ljubav? Može li ona da spase ljude od uticaja Sotone? Ne može. Ljudi su otupeli i sporoumni, ne mogu jasno da vide te stvari i uvek kažu: „Jednostavno ne osećam kako me Bog voli. U svakom slučaju, majka i otac me najviše vole. Plaćaju mi školovanje i navode me da učim tehničke veštine, kako bih mogao da budem neko i nešto kada odrastem, da se izdignem iznad ostalih i postanem zvezda, poznata ličnost. Moji roditelji troše mnogo novca na moje odgajanje i podržavaju me u mom obrazovanju tako što štede gde god mogu, pa i na hrani. To je baš velika ljubav! Nikada neću moći da im se odužim!” Da li mislite da je to ljubav? Koje su posledice toga što te roditelji guraju da se izdigneš iznad ostalih, da postaneš poznata svetska ličnost, da imaš dobar posao i da se uklopiš u svet? Oni te bezobzirno teraju da se izdižeš iznad ostalih, da osvetlaš porodični obraz i da se uklopiš u zle trendove sveta. Kao rezultat toga, ti upadneš u vrtlog greha, doživiš propast i stradaš, dok te Sotona proždire. Da li je to ljubav? To ne znači voleti te, to znači raditi na tvoju štetu, uništiti te. Ako jednog dana padneš tako nisko da pređeš tačku bez povratka, tako nisko da ne možeš da se izbaviš i završiš u paklu, tek tada ćeš shvatiti: „Eh, roditeljska ljubav je zasnovana na fizičkoj vezi i nije korisna za verovanje u Boga ili zadobijanje istine – to nije prava ljubav!” Možda to još uvek niste shvatili. Neki ljudi kažu: „Ne mogu da osetim kako me Bog voli. I dalje osećam da me majka najviše voli. Ona mi je najbliža osoba na svetu. Postoji pesma koja se zove ’Moja mama je najbolja na svetu’. To odražava stvarnost; ova izjava je potpuno tačna!” Jednog dana, kada zaista budeš imao život-ulazak i kada budeš zadobio istinu, reći ćeš: „Moja majka nije ona koja me najviše voli, niti je to moj otac. Bog me najviše voli i On je moj najdraži voljeni, jer mi je dao život, i uvek me vodi, opskrbljuje me i spasio me je od uticaja Sotone. Bog je jedini koji opskrbljuje ljude životom, koji vodi ljude i koji ima suverenost nad svim stvarima.” Tek kada shvatiš istinu i u potpunosti je zadobiješ, moći ćeš duboko da ceniš te reči.

Ako želiš da zadobiješ istinu, odakle ćeš da počneš? Počni od ljudi, događaja i stvari u svom okruženju i nauči kako da izvlačiš pouke i da tražiš istinu. Samo traženjem istine i Božjih namera u ljudima, događajima i stvarima u svom okruženju moći ćeš da zadobiješ istinu. Neki ljudi ne obraćaju pažnju ili ne priznaju male stvari. Uvek misle: „Zašto se nikada ne suočavam sa nečim velikim? Zašto mi se nikad ne dogodi nešto sudbonosno? Ako bi se dogodila neka velika, sudbonosna stvar, onda bih mogao da izvučem neku bitnu pouku i da zadobijem neku veliku istinu. Kako bi to bilo divno!” Da li je takvo razmišljanje realno? Te reči su isuviše pompezne. Da li se pokoravaš Bogu kada ti se dese male stvari? Da li si izvukao svoje pouke? Da te je snašla velika kušnja, da li bi mogao da budeš postojan u svom svedočenju? Da te je velika crvena aždaja dohvatila, da li bi mogao odlučno da posvedočiš? Zar ljudi koji izgovaraju te reči nisu donekle nadmeni? Da li ćeš moći da zadobiješ istinu koristeći taj metod potrage? (Ne.) Ako nisi pažljiv dok hodaš, mogao bi da se spotakneš – iako misliš da si spreman da letiš! Moraš da naučiš da tražiš istinu i da izvlačiš pouke iz malih stvari sa kojima se susrećeš. Ako ne možeš da izvučeš pouku iz malih stvari, nećeš moći ni iz velikih. Ako ne možeš da izvučeš pouke, nećeš napredovati u životu. Napredak u životu postiže se samo izvlačenjem pouka iz svega.
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Život-ulazak započinje vršenjem dužnosti

Mnogo je ljudi koji, nakon što obave svoju dužnost, osećaju da im mnogo toga nedostaje, kao i da ne poseduju istina-stvarnost, pa uvek zahtevaju od sebe da slušaju više propovedi, a od starešina i delatnika da održavaju više skupova, kao da će samo to moći da im omogući život-ulazak i životni rast. Ako neko vreme ne idu na skup ili na propoved, osećaju se kao da su im srca prazna i pusta, kao da su bez igde ičega. U srcu osećaju kao da će im samo svakodnevni skupovi i svakodnevne propovedi omogućiti život-ulazak, ili ih osposobiti da izrastu do duhovne zrelosti. U stvarnosti, takvo razmišljanje je potpuno pogrešno. Oni koji veruju u Boga i slede Ga moraju da vrše svoju dužnost – samo tako mogu da steknu životno iskustvo. Ako kažeš da iskreno veruješ u Boga, ali ne želiš da ispuniš svoju dužnost, gde je onda iskrenost u tvojoj veri u Boga? Upravo oni koji imaju veru iskreno obavljaju svoju dužnost. Samo oni koji imaju veru usuđuju se da svoj život posvete Bogu i voljni su da ostave sve da bi se dali Bogu. Takvi ljudi doživljavaju delo Svetog Duha dok obavljaju svoju dužnost; oni su prosvećeni, vođeni i dovedeni u red od strane Svetog Duha. Sve to stvara životno iskustvo. Dakle, život-ulazak počinje formalnim obavljanjem dužnosti.

Ako su ljudi nemarni dok obavljaju svoje dužnosti, ili su uvek zbunjeni, šta mislite o kakvom stavu je ovde reč? Zar to nije površnost? Da li je to stav koji imate prema svojoj dužnosti? Da li je to problem lošeg kova ili naravi? Trebalo bi da vam sve bude jasno u vezi sa ovim. Zašto su ljudi tako površni kada obavljaju svoju dužnost? Zašto nisu posvećeni kada čine nešto za Boga? Da li uopšte poseduju razum ili savest? Ako zaista poseduješ savest i razum, onda ćeš, pri obavljanju stvari, u njih uložiti malo više srca, kao i malo više dobre volje, odgovornosti i obzira, a moći ćeš i da uložiš više truda. Kada budeš mogao da uložiš više truda, učinak dužnosti koju obavljaš će se poboljšati. Tvoji rezultati će biti bolji i udovoljiće i ljudima i Bogu. Moraš to da radiš od sveg srca! Ne možeš da budeš odsutan, kao da radiš u sekularnom svetu i kao da si plaćen na sat. Ako imaš takav stav, loše ti se piše. Nikako nećeš moći dobro da obavljaš svoju dužnost. Kakva je to ljudskost? Da li ljudi bez savesti imaju ljudskosti? Nemaju. Ako kažeš da imaš ljudskost, želiš da primeniš istinu i da dobro obaviš svoju dužnost, onda treba da uložiš više truda u svoju dužnost i da je obavljaš svim srcem. Kažeš da imaš savest, ali nikada ne obavljaš svoju dužnost svim srcem. Da li ti savest nekad proradi? Moraš da staviš svoje srce na pravo mesto. Trebalo bi često da razmišljate o tome – morate sve da razumete. Površnost u obavljanju dužnosti je veliki tabu. Ako si uvek površan dok izvršavaš svoju dužnost, onda nema načina da je obaviš u skladu s merilom. Ako želiš da posvećeno obavljaš svoju dužnost, prvo moraš da rešiš svoj problem sa površnošću. Trebalo bi da preduzmeš određene korake kako bi situaciju ispravio čim primetiš njeno ispoljavanje. Ako si zbunjen i nikada nisi u stanju da uočiš probleme, uvek otaljavaš i radiš stvari na površan način, onda nema načina da dobro obaviš svoju dužnost. Zato u svoju dužnost moraš da uložiš svoje srce. Prilika da čovek obavlja svoju dužnost teško se dobija! Kada im Bog da tu priliku, a oni je ne iskoriste, onda je ta prilika propuštena – pa čak i ako kasnije požele da dođu do takve prilike, ona se možda neće ponovo ukazati. Božje delo nikoga ne čeka, kao što ni prilike ne čekaju da neko izvrši svoju dužnost. Neki ljudi kažu: „Ranije nisam dobro obavljao svoju dužnost, ali sada i dalje želim da je obavljam. Samo ću da se vratim u kolosek.” Divno je imati ovakvu rešenost, ali mora ti biti jasno kako se dužnost obavlja dobro: moraš da težiš ka istini. Samo oni koji razumeju istinu mogu dobro da obavljaju svoju dužnost. Ako čovek ne razume istinu, čak ni njegovo službovanje neće biti u skladu s merilom. Što ti istina bude jasnija, postajaćeš sve efikasniji u svojoj dužnosti. Ako možeš da vidiš ovu stvar onakvom kakva jeste, onda ćeš uložiti napor u istinu i moći ćeš da se nadaš dobrom obavljanju dužnosti. Trenutno nema mnogo prilika za obavljanje dužnosti, tako da ih se moraš držati kad god se ukažu. Upravo kada se suočiš sa dužnošću, moraš uložiti stvarni napor; to je trenutak kada moraš da ponudiš sebe i da se daš Bogu, i trenutak kada treba da platiš cenu. Nemoj ništa da zadržavaš, da skrivaš bilo kakve spletke, da sebi ostavljaš bilo kakav prostor ili izlaz. Ako ostaviš imalo prostora, ako se koristiš lukavstvom ili si ljigav i zabušavaš, onda ćeš neizbežno loše obaviti posao. Pretpostavimo da kažeš: „Niko nije primetio da sam ljigav i da zabušavam. Kako je to dobro!” Kakvo je to razmišljanje? Da li misliš da si navukao povez preko ljudskih očiju, a i preko Božjih? U stvari, da li Bog zna šta si uradio? Zna. U stvari, svako ko je neko vreme u kontaktu s tobom saznaće za tvoju iskvarenost i gnusobu; možda ti to samo neće otvoreno reći: u srcu će imati svoju procenu o tebi. Bilo je mnogo ljudi koji su razotkriveni i eliminisani jer je većina ljudi mogla prozreti njihovu suštinu, pa su razotkrili pravo lice tih ljudi i uklonili ih iz crkve. Dakle, bilo da teže za istinom ili ne, ljudi treba da obavljaju svoju dužnost najbolje što mogu; treba da se vode svojom savešću i rade neke prave stvari. Možda imaš nedostatke, ali ako možeš da budeš efikasan u obavljanju svoje dužnosti, nećeš biti eliminisan. Ako uvek misliš da si dobro, da sigurno nećeš biti eliminisan, ako nikad ne razmišljaš o sebi niti pokušavaš da spoznaš sebe te i dalje zanemaruješ svoje prave zadatke i uvek si površan, onda, kada Božji izabrani narod zaista izgubi strpljenje s tobom, oni će te razotkriti onakvog kakav jesi i bićeš eliminisan. Tada će biti kasno za kajanje, jer će te svi prozreti i ti ćeš izgubiti sve svoje dostojanstvo i integritet. Ako ti niko ne veruje, da li bi ti Bog verovao? Bog ispituje najdublje odaje čovekovog srca: On nikako ne bi verovao takvoj osobi. Ako je neko nepouzdana osoba, ni u kom slučaju mu ne poveravaj neki zadatak. Ako ne znaš kakav je neko, ili si samo čuo druge ljude da kažu da je ta osoba dobra u onome što radi, ali u svom srcu nisi u potpunosti siguran, onda sve što možeš da uradiš jeste da joj prvo daš mali, nebitan zadatak. Ako dobro obavi nekoliko malih zadataka, onda mu možeš poveriti jedan normalan. I tek ako uspešno obavi taj zadatak, treba da mu poveriš važan zadatak. Ako zabrlja u izvođenju normalnog zadatka, onda ta osoba nije pouzdana. Bez obzira da li je zadatak veliki ili mali, ne može joj se poveriti. Ako primetiš osobu koja je ljubazna i odgovorna, koja nikada ne otaljava posao, koja se prema zadacima koje su joj drugi poverili odnosi kao prema svojim, razmatra svaki aspekt zadatka, razmišlja o tvojim potrebama, razmatra svaki ugao gledanja, veoma je temeljna i sve obavlja na pravi način, čime tebe čini posebno zadovoljnim njenim radom – onda je to osoba kojoj se može verovati. Pouzdani ljudi su oni koji imaju ljudskost, a ljudi koji imaju ljudskost poseduju savest i razum i trebalo bi da im bude veoma lako da dobro obavljaju svoju dužnost, jer se prema njoj ophode kao prema svojoj obavezi. Ljudi bez savesti ili razuma neizbežno loše obavljaju svoju dužnost, i nemaju osećaj odgovornosti prema njoj bez obzira na to o čemu je reč. Drugi uvek moraju da brinu o njima, nadgledaju ih i pitaju kako napreduju; u suprotnom, stvari bi mogle da krenu po zlu dok obavljaju svoju dužnost i stvari bi mogle da krenu naopako dok obavljaju zadatak, tako da bi na kraju bila skuplja dara nego mera. Ukratko, ljudi bi uvek trebalo da preispituju sebe prilikom obavljanja svoje dužnosti: „Da li sam ovu dužnost ispunio u skladu s merilom? Da li sam je obavio svim srcem? Da li sam bio površan?” Ako si sve vreme površan, loše ti se piše. U najmanju ruku, to znači da nemaš kredibilitet i da ljudi ne mogu da ti veruju. Ozbiljnije govoreći, ako si uvek površan u izvršavanju svoje dužnosti i ako uvek obmanjuješ Boga, onda si baš u nevolji! Koje su posledice otvorenog obmanjivanja? Svako može da vidi da svesno radiš pogrešno. U potpunosti živiš po sopstvenim iskvarenim naravima i u svojoj dužnosti si samo površan i uopšte ne primenjuješ istinu – to znači da si lišen ljudskosti! Ako se to uvek ispoljava u tebi – ne praviš velike greške a neprestano činiš manje i nikada se ne pokaješ, onda si ti zla osoba, bezvernik si, i treba da budeš uklonjen – ovo su teške posledice. Potpuno si razotkriven i eliminisan kao bezvernik i zla osoba.

Svaka dužnost koju obaviš uključuje život-ulazak. Bez obzira na to da li je tvoja dužnost donekle redovna ili nepredvidiva, dosadna ili uzbudljiva, ti uvek moraš da dostigneš ulazak u život. Dužnosti koje neki ljudi obavljaju su prilično monotone; oni svakog dana rade istu stvar. Međutim, kada ih sprovode, stanja koja se kod tih ljudi otkrivaju nisu toliko jednorodna. Ponekad, kada su u dobrom raspoloženju, ljudi su malo revnosniji i bolje obavljaju posao. U drugim prilikama, zbog nekog nepoznatog uticaja, njihova iskvarena sotonska narav podstiče ih na bezobrazluk, i dovodi ih do neprimerenih pogleda, lošeg stanja i lošeg raspoloženja; to dovodi do toga da svoje dužnosti obavljaju na površan način. Unutrašnja stanja ljudi se stalno menjaju; mogu se promeniti bilo gde i bilo kada. Bez obzira na to kako se tvoje stanje menja, uvek je pogrešno delovati na osnovu svog raspoloženja. Recimo da ti ide malo bolje kada si dobro raspoložen, a malo lošije kada si loše raspoložen – da li je to principijelan način obavljanja dužnosti? Da li ćeš tako svoju dužnost moći da obavljaš na način koji je u skladu s merilom? Bez obzira na raspoloženje, ljudi moraju da znaju kako da se mole pred Bogom i da traže istinu; samo tako mogu da izbegnu da ih njihova raspoloženja sputaju i zavedu. Prilikom obavljanja dužnosti, uvek treba da preispitaš sebe da bi video da li radiš stvari shodno načelima, da li tvoje obavljanje dužnosti odgovara standardima, da li to naprosto radiš površno, da li si pokušao da izbegneš odgovornosti i da li postoji neki problem u tvom stavu i načinu razmišljanja. Kada se osvrneš na sebe i te stvari ti postanu jasne, lakše ćeš ispuniti svoju dužnost. Na šta god da naiđeš dok obavljaš svoju dužnost – negativnost i slabost, ili to što si se oneraspoložio nakon orezivanja – treba da se prema njoj odnosiš na odgovarajući način, a takođe moraš da tražiš istinu i da razumeš Božje namere. Radeći te stvari, naći ćeš put do primene. Ako želiš dobro da obavljaš svoju dužnost, onda tvoje raspoloženje ne sme da utiče na tebe. Bez obzira na to koliko se osećaš negativno ili slabo, treba da primenjuješ istinu u svemu što radiš, sa apsolutnom strogošću i pridržavajući se načela. Ako to uradiš, ne samo da ćeš naići na odobravanje kod drugih ljudi, već će te i Bog voleti. Kao takav, bićeš osoba koja je odgovorna i koja nosi breme; bićeš istinski dobra osoba koja zaista obavlja svoje dužnosti prema standardu i koja u potpunosti proživljava lik prave osobe. Takvi ljudi su pročišćeni i postižu stvarno preobraženje kada obavljaju svoje dužnosti, i može se reći da su pošteni u Božjim očima. Samo pošteni ljudi mogu da istraju u primeni istine i da uspeju da deluju principijelno, kao i da obave svoje dužnosti poštujući standarde. Ljudi koji se ponašaju principijelno obavljaju svoje dužnosti pedantno kada su dobro raspoloženi; nisu površni, nisu nadmeni, niti se hvale da bi drugi imali visoko mišljenje o njima. Kada su loše raspoloženi, mogu da obavljaju svoje svakodnevne zadatke jednako ozbiljno i odgovorno, pa čak i ako naiđu na nešto što je štetno za obavljanje njihovih dužnosti, ili što ih malo pritiska ili izaziva uznemirenost dok te dužnosti obavljaju, oni su i dalje u stanju da utišaju svoja srca pred Bogom i da se pomole: „Koliki god da je problem s kojim se suočavam – pa i nebo da se sruši – dok sam živ, odlučan sam da dam sve od sebe da ispunim svoju dužnost. Svaki dan koji živim jeste dan u kojem moram dobro da obavljam svoju dužnost, tako da sam dostojan ove dužnosti koju mi je podario Bog, kao i ovog daha koji je On stavio u moje telo. Kolike god teškoće da me snađu, sve ću to ostaviti po strani, jer je ispunjavanje moje dužnosti najvažnije od svega!” Oni na koje ne utiče nijedna osoba, događaj, stvar ili okruženje, koji nisu sputani nikakvim raspoloženjem niti spoljašnjom situacijom i koji svoje dužnosti i pozive koje im je Bog poverio stavljaju na prvo mesto – to su ljudi koji su odani Bogu i koji Mu se iskreno pokoravaju. Takvi ljudi su dostigli ulazak u život i ušli u istina-stvarnost. To je jedan od najvernijih i najpraktičnijih izraza proživljavanja istine. Da li bi ovakav način života nekoga opustio? Da li bi trebalo da brineš o tome kako te Bog vidi? Šta biste rekli, kako treba da se ponašate da biste se osećali opušteno? (Ne dozvolite da vas sputava bilo koja osoba, događaj ili stvar i stavite svoju dužnost na prvo mesto. To je jedini način da izbegnete da izneverite Boga.) Tačno, to je tajna opuštenosti. Da li ste svi ovladali ovom tajnom? Ako neko ima loš stav kada razgovara s tobom i namerava da te gurne u stranu ili ti namerno nađe neku manu, osećaćeš se nesrećno, kao da ti je neko zario nož. Izgubićeš apetit, a trpeće i tvoj san. U svakom slučaju, bićeš loše raspoložen i srce će te boleti. Šta ćeš tada da radiš? Možda ćeš da kažeš: „Danas sam loše raspoložen, pa ću odložiti svoju dužnost za koji dan” ili „I dalje ću obavljati svoju dužnost, ali nije problem ako je obavim bezvoljno i otaljam je. Svako prolazi kroz trenutke kada stvari ne idu onako kako želi, pa ako sam loše raspoložen, Bog neće zahtevati previše od mene, zar ne? Danas ću samo malo da odložim svoju dužnost. Sve je u redu, sutra ću već dobro obaviti posao. Bog obavlja svoje delo već šest hiljada godina, da li će mu zaista biti bitno ako ga odložim za jedan dan?” Kakva to osoba dozvoljava da male stvari utiču na njeno raspoloženje, pa samim tim dozvoljava da to utiče i na njenu dužnost? Zar to nije detinjast temperament, koji ne obećava mnogo? Kada ih nešto zadesi, takvi ljudi se naljute, potpuno su nerazumni, ne vrše svoju dužnost, nemaju odlučnosti i zaboravljaju svoje zavete. Kakav je to problem? Zar to nije problem samovolje? Možda postoje ljudi koji se obično ne ponašaju tako, ali kada su loše raspoloženi, odustaju od svog posla. Takve stvari se prečesto dešavaju. Postoje neki ljudi na koje donekle utiče loše raspoloženje, pa shodno tome nemaju energije dok obavljaju svoju dužnost, niti su u stanju da sakupe ikakav entuzijazam. Šta treba da se učini kada se to desi? Da li te probleme ne treba rešavati? Neki ljudi kažu: „To ne može da se reši. Za sada ne želim da ih rešavam i jednostavno ću ići s tokom. U svakom slučaju, loše sam raspoložen i ne želim da mi se iko obraća. Samo me pustite da malo budem nesrećan.” Iako još uvek obavljaju svoju dužnost, prisutni su samo telom, ali ne i umom. Neizvesno je kuda su njihova srca odlutala. Oni nisu odgovorni u obavljanju svoje dužnosti, ne trude se i slabi su. Međutim, kada im se raspoloženje popravi, nanovo budu puni elana; u stanju su da podnesu nevolje, da se ponovo iscrpe i da podnose šta god im se servira. Zar sve to nije pomalo nenormalno? Zašto na ljude utiče toliko različitih osećanja i okolnosti? Da li ste ikada tražili razlog? Zar vas te stvari ne muče često? Zar se ne osećate često bezizlazno u takvim stanjima? Zar to nije problem sa kojim se svi vi suočavate? (Jeste.) Ako se ti problemi ne reše, ljudi nikada neće sazreti; uvek će biti deca. Na primer, ako neko kaže nešto bez razmišljanja o tvojim osećanjima, nešto što je delimično usmereno ka tebi, ili ako izokola govori o tebi, osećaćeš se malo neprijatno. Ako razgovaraš s nekim, a on ne obraća pažnju na tebe ili nema prijatan izraz lica, biće ti neprijatno. Ako naiđe dan kada obavljanje tvoje dužnosti ne ide onako kako želiš, biće ti neprijatno. Ako imaš noćnu moru koja deluje kao loš predznak, biće ti neprijatno. Ako čuješ loše vesti o svojoj porodici, biće ti neprijatno, bićeš loše raspoložen i nećeš moći da podigneš energiju. Ako vidiš da neko drugi dobro obavlja svoju dužnost, da ga hvale i unaprede do vodeće pozicije, to će ti takođe proizvesti neprijatnost i uticaće na tvoje raspoloženje… Sve te stvari koje mogu da utiču na tebe, i velike i male, mogu da te zarobe u negativnosti, da te bace u malodušnost i da umanje tvoju sposobnost za obavljanje dužnosti. Koji problem imaju ljudi koji se tako ponašaju? (Narav im je nestabilna.) Nestabilna narav je jedan od aspekata. Njihova ljudskost je nezrela i detinjasta, a nemaju ni uvid. Što se tiče njihovog život-ulaska, uvek ih sputavaju svakojaki ljudi, događaji i stvari, pa im nije lako da primenjuju istinu. Ako ne mogu da primene istinu u praksi, onda ne mogu da uđu u istina-stvarnost, a ako ne mogu da uđu u istina-stvarnost, onda neće imati život-ulazak. Zar nije tako? Zašto ih ljudi, događaji i stvari sputavaju? Zato što ne razumeju istinu, zato što ne mogu da razlikuju šta je istina, a šta laž, i zato što ne mogu da razlikuju ko je u pravu, a ko nije. To dovodi do toga da ne znaju kako da primenjuju, da nemaju prostora za napredovanje niti povlačenje. To je posledica. Većina novih vernika je u takvom stanju. Kada shvate istinu, kada mogu jasno da vide stvari i da razlikuju ljude, taj problem će se prirodno rešiti. Međutim, oni koji ne vole istinu ne tragaju za njom kada ih nešto zadesi. Takva osoba nikada neće moći da se reši sputanosti izazvane svakakvim ljudima, događajima i stvarima. Kakva se stanja ispoljavaju kod ljudi koji se često osećaju sputano od strane drugih ljudi, događaja i stvari? Oni lako postaju negativni, a kada se suoče s preprekama ili naiđu na poteškoće, oni se spotiču. To utiče na njihovo raspoloženje i na njihovu sposobnost da obavljaju svoju dužnost. One koji ne razumeju istinu, svakakvi ljudi, događaji i stvari lako sputaju. Njihov ulazak u život je veoma spor, i bez obzira na to koliko godina veruju, kod njih nema vidljivog napretka. Uopšte se nisu promenili i manje-više su isti kao i nevernici. Sve je to otuda što ne streme ka istini. To je razlog. Jednom rečju, bez obzira na to koliko godina veruješ u Boga, bez obzira na to kakvog si kova i kojeg uzrasta, sve dok ne zavoliš istinu ili je ne potražiš u svim stvarima, lako će te sputavati svakojaki ljudi, događaja i stvari. Nećeš znati kako da se ponašaš na odgovarajući način, niti ćeš znati kako da primenjuješ istinu i da pratiš načela. Čak i ako deluješ u skladu s ljudskim shvatanjima i ne činiš ništa loše, i dalje nećeš znati da li si usklađen s Božjim namerama. Ma koliko godina takva osoba verovala, ona neće moći da govori o svojim iskustvenim svedočenjima, jer ne shvata kako da doživi delo Božje, niti kako da i najmanje razume istinu. Ljudi koji ne tragaju za istinom su takvi; koliko god da veruju u Boga, oni nemaju šta da kažu. Rast im je isuviše mali i nemaju istina-stvarnost.

Trenutno, ljudi aktivno obavljaju svoje dužnosti. Takođe su odlučni da obave svoju dužnost, da se daju za Boga, da napuste stvari za Njega i da Mu prinesu sebe. Postoje čak i ljudi koji su se mnogo puta zakleli da će ceo svoj život ponuditi Bogu i da će Mu se dati. Oni poseduju sve to, ali nemaju život-ulazak. Ako osoba nema život- ulazak, onda će joj biti prilično teško da održi red u svom životu, sa svim vrstama komplikovanih ljudi, događaja i stvari, ili da se pozabavi tim pitanjem. Ona ne može da nađe pravac, niti može da nađe put, a često oseća da ne može da odbaci svoje negativno stanje. Ona je upletena, sputana, kontrolisana i vezana svakakvim ljudima, događajima i stvarima i ne poznaje najispravniju praksu. Sada ću vam reći načelo primene u praksi: šta god da te zadesi, bila to proba ili kušnja, ili orezivanje, i kako god da se ljudi ponašaju prema tebi, prvo treba da ostaviš te stvari po strani i da pred Boga dođeš u iskrenoj molitvi i tražeći istinu, tako da možeš da ispraviš svoje stanje. To najpre treba uraditi. Trebalo bi da kažeš: „Kolika god da je ova stvar, pa i da se samo nebo sruši, moram dobro da izvršim svoju dužnost. Dok je daha u meni, neću odustati od svoje dužnosti.” Kako, dakle, obavljaš dobro svoju dužnost? Ne možeš da otaljavaš ili da budeš fizički prisutan, a da dopustiš da ti um luta – moraš da usredsrediš srce i um na svoju dužnost. Ma kako te velike stvari zadesile, prvo moraš da ih ostaviš po strani i da dođeš pred Boga da pitaš kako da svoju dužnost obavljaš dobro, na bogougodan način. Pokušaj da pomisliš: „Kako da obavim dobro svoju dužnost sa ovim sa čim sam se danas susreo? Ranije sam postupao površno, tako da danas moram da promenim metod i da se potrudim da dobro obavljam svoju dužnost, tako da izvršavam dužnost besprekorno. Ključ je u tome da ne smem da izneverim Boga. Moram da umirim Njegovo srce, kako bi On, kada vidi da vršim svoju dužnost, znao da sam ne samo poslušan i pokoran, već i posvećen.” Ako to primeniš u praksi i potrudiš se u tom pravcu, onda te ništa ne može zadržati u obavljanju svoje dužnosti niti uticati na njen učinak. Dok se neprestano moliš, tražiš istinu i pokušavaš da shvatiš Božje reči, moći ćeš lako da razumeš i razrešiš emocionalna pitanja tela; ali niko to ne može da učini ako ne prihvati istinu. Sve dok razumeš istinu, svaki problem se može rešiti. Tama, malodušnost, brige, nedoumice i negativnost tvog srca mogu potpuno da se reše. Tvoje raspoloženje će se polako popravljati i potpuno ćeš se osloboditi. Ako pak imaš stvarne poteškoće, onda moraš da naučiš da tragaš za istinom i da se pokoriš. Kada se osoba suoči sa takvim stvarima, to je test njenog rasta koji otkriva ko je ona i da li može da primeni istinu u praksi.

Da bi ispunio svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom, najpre moraš da razmišljaš na odgovarajući način. Kada se tvoja iskvarena narav razotkrije, moraš da podesiš i sopstveno stanje. Kada si u stanju da se ispravno odnosiš prema svojoj dužnosti, kada se otreseš sputavanja i uticaja svakakvih ljudi, događaja i stvari, kada možeš potpuno da se pokoriš Bogu, onda ćeš moći dobro da obavljaš svoju dužnost. Tajna je u tome da svoju dužnost i odgovornosti uvek staviš na prvo mesto. U procesu obavljanja dužnosti, uvek moraš da preispitaš sebe: „Da li imam površan stav prema obavljanju svoje dužnosti? Šta me uznemirava i dovodi do toga da budem površan u obavljanju svoje dužnosti? Da li svoju dužnost obavljam svim srcem i iz sve snage? Da li će ovakvo ponašanje dovesti do toga da mi Bog veruje? Da li se moje srce potpuno pokorilo Bogu? Da li je ovakvo obavljanje dužnosti u skladu s načelima? Da li će ovakvo obavljanje dužnosti postići najbolje rezultate?” Često bi trebalo da razmišljaš o tim pitanjima. Kada otkriješ probleme, treba aktivno da tražiš istinu i da pronađeš odgovarajuće Božje reči da te probleme rešiš. Tako ćeš moći dobro da obavljaš svoju dužnost i imaćeš mir i radost u srcu. Ako se pri obavljanju dužnosti često javljaju problemi, većina potiče iz tvojih problematičnih namera – to su problemi iskvarene naravi. Kada se nečija iskvarena narav razotkrije, ta osoba će imati probleme u svom srcu i njeno stanje će biti nenormalno, što će direktno uticati na njenu sposobnost da obavlja dužnost. Problemi koji utiču na nečiju sposobnost da obavlja dužnost su veliki i ozbiljni problemi; oni mogu direktno da utiču na odnos te osobe sa Bogom. Na primer, neki ljudi razvijaju predstave i pogrešno razumevanje Boga kada im nesreće zadese porodicu. Neki ljudi postaju negativni kada se na dužnosti suoče s teškoćama, niko ih ne vidi niti ih hvali. Neki ljudi ne obavljaju dobro svoju dužnost, uvek su površni i žale se na Boga kada prolaze kroz orezivanje. Neki ljudi nisu voljni da obavljaju svoju dužnost jer stalno smišljaju način da se izvuku iz nje. Svi ovi problemi neposredno utiču na normalan odnos sa Bogom. Sve su to problemi iskvarene naravi. Svi oni proističu iz činjenice da ljudi ne poznaju Boga, da uvek spletkare i misle na sebe, što ih sprečava da vode računa o Božjim namerama i da se pokore Božjim planovima. To izaziva svakojake negativne emocije. Takvi su upravo ljudi koji ne streme ka istini. Kada naiđu na sitne probleme, oni postaju negativni i slabi, ispoljavaju frustraciju zbog obavljanja svoje dužnosti, buntovni su i opiru se Bogu, žele da odustanu od svog posla i da izdaju Boga. Sve to su različite posledice izazvane ograničenjima iskvarene naravi. Osoba koja voli istinu u stanju je da ostavi po strani svoj život, budućnost i sudbinu i da samo želi da traži i stekne istinu. Misli da nema dovoljno vremena, strepi da neće moći dobro da obavlja svoju dužnost, i da neće moći da bude usavršena, pa je u stanju da sve ostavi. Samo razmišlja da se okrene ka Bogu i da Mu se pokori. Ne plaši se nikakvih poteškoća, a ako se oseća negativno ili slabo, ona to prirodno rešava čitajući nekoliko odlomaka iz Božjih reči. Ljudi koji ne streme ka istini uznemireni su i, bez obzira na to koliko delite istinu drugujući s njima, oni nisu u stanju da u potpunosti reše svoje probleme. Čak i ako se na trenutak prizovu svesti i budu u stanju da prihvate istinu, ipak će kasnije odustati od nje, tako da je veoma teško izaći na kraj s takvim osobama. Ne radi se o tome da takva osoba ne razume ništa od istine, već o tome da ona ne ceni i ne prihvata istinu u svom srcu. Na kraju, to dovodi do toga da nisu u stanju da ostave po strani svoju volju, sebičnost, budućnost, sudbinu i odredište, koji im se onda uvek pojave da ih uznemire. Ako je osoba u stanju da prihvati istinu, onda će, kako bude shvatala istinu, sve one stvari koje pripadaju iskvarenoj naravi prirodno nestajati i ona će imati ulazak u život i rast; više neće biti neuko dete. Kada osoba ima rast, ona postaje sve sposobnija da razume stvari, sve sposobnija da razlikuje sve vrste ljudi i neće je sputati niti jedna osoba, događaj, ni stvar. Na nju neće uticati ništa što bilo ko kaže ili uradi. Ona neće biti podložna uplitanju sotonskih zlih sila, niti će je obmanjivati i uznemiravati lažne vođe i antihristi. Ako se to dogodi, zar se rast te osobe neće postepeno povećavati? Što više bude razumela istinu, njen život će brže napredovati, biće joj lako da uspešno obavi svoju dužnost i da uđe u istina-stvarnost. Kada budeš posedovao ulazak u život i kada tvoj život bude postepeno rastao, tvoje stanje će bivati sve normalnije. Ljudi, događaji i stvari koji su nekada mogli da te uznemire i sputaju više ti neće predstavljati problem. Više nećeš imati poteškoća u obavljanju svoje dužnosti, a tvoj odnos sa Bogom postajaće sve normalniji. Kada saznaš kako da se osloniš na Boga, kada saznaš kako da tražiš Božje namere, kada saznaš gde ti je mesto, kada saznaš šta treba, a šta ne treba da radiš i koje stvari zahtevaju od tebe da preuzmeš odgovornost, zar tvoje stanje neće postajati sve normalnije? Takav život ti neće biti naporan, zar ne? Ne samo da nećeš biti umoran, već ćeš se osećati posebno opušteno i srećno. Zar to neće biti razlog da se tvoje srce ispuni svetlošću? Tvoj način razmišljanje će biti normalan, otkrivenja tvoje iskvarene naravi će se prorediti i moći ćeš da živiš u prisustvu Boga, da proživiš normalnu ljudskost. Kada ljudi vide tvoj mentalni stav, pomisliće da je došlo do velike promene u tebi. Oni će poželeti da se druže s tobom, osetiće mir i radost u svojim srcima, a i oni sami će imati koristi. Kako se tvoj rast bude povećavao, tvoj govor i dela postajaće sve primereniji i principijelniji. Kada vidiš ljude koji su slabi i negativni, moći ćeš da im pružiš značajnu pomoć – ali ne sputavajući ih, niti im držeći predavanja, već koristeći sopstvena praktična iskustva kako bi im pomogao i bio od koristi. Tako se nećeš samo iscrpljivati u Božjoj kući, već ćeš biti korisna osoba, sposobna da nosi teret i sposobna da čini značajnije stvari u Božjoj kući. Zar to nije osoba kakvu Bog voli? Ako si osoba koju Bog voli, zar te neće onda svi voleti? (Hoće.) Zašto je Bog zadovoljan takvom osobom? Zato što je ona u stanju da radi praktične stvari pred Njim, nije sklona laskanju, bavi se praktičnim stvarima i može da pomogne i da vodi druge govoreći o svojim istinskim iskustvima. Ona je u stanju da pomogne drugima da reše bilo koji problem, a kada postoje poteškoće u radu crkve, u stanju je da vodi napred, aktivno rešavajući probleme. To znači posvećeno obavljati svoju dužnost. Takva osoba je u stanju da pomogne svojoj braći i sestrama da reše svoje probleme, što dokazuje da ima život-ulazak. Činjenica da može da uradi toliko praktičnih stvari dokazuje da ona primenjuje istinu i da živi u prisustvu Boga. Zbog toga što ima istina-stvarnost, ona je takođe u stanju da navede druge da uđu u istina-stvarnost. Ako ne poseduješ istina-stvarnost ili nemaš istinska iskustva, možeš li onda voditi druge u Božje prisustvo? Ako ti sam ne živiš u prisustvu Boga, onda ne možeš da vodiš druge u Njegovo prisustvo. Ako se samo trudiš dok obavljaš svoju dužnost, ne tražeći uopšte istina-načelo i nisi voljan da zadovoljiš Boga, onda ne živiš u prisustvu Boga. Da li su oni koji ne žive u prisustvu Boga u stanju da prihvate Njegovo ispitivanje? Da li su u stanju da izdrže Božje probe? Da li su u stanju da budu postojani usred kušnji? (Ne, nisu u stanju.) Može li takva osoba da svedoči o Bogu? Mogu li oni da svedoče o Njemu? (Ne, ne mogu.) Kakva osoba nije u stanju da svedoči o Bogu? Da li je to neko ko zaista veruje u Boga? U najmanju ruku, ta osoba još uvek nije ušla u istina-stvarnost Božjih reči, i još uvek postoji izvan Božjih reči. Neko ko je mnogo godina verovao u Boga bez ikakvog život-ulaska, ko ne može da govori o svom iskustvenom svedočenju, a još manje da svedoči o Bogu, ko ne može uspešno da propoveda jevanđelje nikome – nedostojan je da bude nazvan svedokom Božjim. Dakle, neko ko je nezrelog rasta i nema život-ulazak nikada ne može da svedoči o Bogu. Ono što nije rečeno, a podrazumeva se, jeste da takva osoba ne živi u prisustvu Boga. Ako ne živiš u prisustvu Boga, nemaš život-ulazak i nisi svedok Božji, da li će te onda On priznati kao jednog od Svojih sledbenika? Neće. Bog ti je dao priliku da izvršiš svoju dužnost i ti si voljan da je izvršiš, ali kroz tvoje ponašanje On je video da ne možeš da svedočiš o Njemu, čak i nakon što si toliko dugo verovao u Njega. Ne samo da nemaš istinsko iskustveno znanje, već i živiš u skladu sa svojim predstavama i uobraziljama, nemaš istina-stvarnost i ne živiš u prisustvu Boga. Ako te On stavi na kušnju, ti to ne možeš da podneseš; ako te On orezuje, ti to ne možeš da podneseš; ako ti On sudi i grdi te, ti odustaješ od svog posla i kvari ti se raspoloženje, a On će pomisliti: „Ova osoba je kao tigar koga niko ne sme da dira! Gde god idem da obavljam Svoje delo ili da govorim, takva osoba je nedostojna da Me sledi, nedostojna da bude sa Mnom.” Zašto bi On to rekao? Zato što takva osoba ne razume istinu, nema čisto razumevanje, nema istinska iskustva i ne razume Božje namere. Ako ne razume Božje namere, može li biti u skladu s Njim? Ako ne razume Njegove namere, može li da ih shvati? Može li da prihvati istinu? Teško je reći, sve su to nepoznati faktori. Dakle, ako bi jedna takva osoba bila sa Bogom, ona bi u svemu sumnjala u Njega, i ne bi Ga shvatila, što bi onda dovelo do svakakvih nesporazuma, žalbi i sudova o Bogu na svakom koraku. Na kraju bi to dovelo do izdaje. Da li bi Bog mogao da poželi nekoga ko bi Ga izdao? Da li bi Bog mogao da mu dozvoli da postane Njegov sledbenik? Ne bi. Ako želiš da te Bog prizna kao jednog od Svojih sledbenika, onda prvo moraš da se usredsrediš na život-ulazak. Moraš da počneš tako što ćeš spoznati sebe, biti u stanju da odbaciš svoju iskvarenu narav, steći sposobnost da istraješ u svojoj dužnosti i ispunjavati svoju dužnost u skladu sa Božjim zahtevima – ovo je prvo. Svrha usredsređivanja na život-ulazak je da dobro obaviš svoju dužnost, u suštini se sve svodi na obavljanje svoje dužnosti. Trebalo bi da počneš da stremiš ka život-ulasku tako što ćeš obavljati svoju dužnost, i kroz život-ulazak treba da razumeš i dobijaš istinu kap po kap, sve dok ne dostigneš tačku u kojoj imaš rast, kada tvoj život postepeno raste i imaš praktična iskustva sa istinom. Tada treba da savladaš sve vrste načela primene, tako da si u stanju da obavljaš svoju dužnost i da nijedna osoba, događaj i stvar ne mogu da te sputaju niti ometu. Tako ćeš postepeno živeti u Božjem prisustvu. Neće te ometati nijedna osoba, događaj ni stvar, i iskusićeš istinu. Kako tvoje iskustvo bude bivalo bogatije, moći ćeš više da svedočiš o Bogu, a kako budeš mogao više da svedočiš o Bogu, postepeno ćeš postajati korisna osoba. Kada postaneš korisna osoba, moći ćeš da obavljaš svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom u Božjoj kući, moći ćeš da stojiš na mestu stvorenog bića, da se pokoravaš Božjim zamislima i orkestracijama i moći ćeš da budeš postojan. Samo takva osoba je stvoreno biće u skladu s merilom, koje ima Božje odobrenje. Tada ćeš biti dostojan svega što ti je Bog dao.

Šta je ključno za ulazak u istina-stvarnost? Moraš da naučiš kako da primenjuješ istinu i kako da se odnosiš prema stvarima na principijelan način. Kakva je korist od toga da se uvek zaklinješ i izražavaš svoju rešenost? Ako se uvek zaklinješ i izražavaš svoju rešenost, ali još uvek nisi u stanju da primeniš istinu, onda to uopšte nije od koristi. Najvažnija, najrealnija stvar jeste da postigneš ulazak u život u procesu obavljanja svoje dužnosti, kroz traženje istine za rešavanje različitih problema iskrslih tokom obavljanja dužnosti i da potpuno promeniš svoje pogrešne stavove prema svojoj dužnosti. Šta znači imati život-ulazak? Imati život-ulazak znači da imaš iskustvo i znanje o istini i da si u stanju da je pravilno primenjuješ. Da li svi vi trenutno imate život-ulazak? Da li ste u stanju da svedočite o Bogu? Zar niste uglavnom zaglavljeni u doktrini? Zar se ne zaustavljate na doktrini, bez stvarnog znanja i iskustva sa istinom? Ako ne možeš da dostigneš istinska iskustva i znanje o istini, onda ne možeš da svedočiš o Bogu. Veći deo vremena, tvoje znanje je perceptivno. Ti si ambivalentan, osećaš kao da su i jedna i druga stvar ispravne; kada Bog kaže jednu stvar, to tebi zvuči kao istina, a kada kaže nešto drugo, to ti je takođe istina. Osećaš se kao da su sve reči Božje istina, na njih kažeš amin i hvališ ih, ali ne možeš da im budeš ravan kada se porediš s njima. Kada radiš nešto, i dalje si zbunjen i ne znaš koje istine da koristiš za rešavanje svojih problema. Zar većina vas nije u takvom stanju? Iako mnogo razumete i možete mnogo da govorite o doktrini, ne možete da je koristite u svom stvarnom životu. Još uvek ne znate kako da primenjujete istinu, niti znate kako da primenite Božje reči u svom stvarnom životu i, šta god da vas zadesi, ne znate kako da tražite istinu da biste rešili svoje probleme. To je zato što je vaš rast isuviše mali. Kada znate kako da doživite, primenite i sprovedete Božje reči u svojim stvarnim životima, i kada znate kako da tražite istinu da biste rešili probleme nakon što vas nešto zadesi, onda će vaši životi rasti. Znanje o primeni istine je znak da vaš život raste. Jednog dana, kada budeš u stanju da rešiš probleme istinom, kada budeš imao neko znanje o Bogu, kada budeš mogao da kroz deljenje svog istinskog znanja o Bogu svedočiš o Njegovom delu, o Njegovoj svetoj i pravednoj naravi i o Njegovoj svemoći i mudrosti, onda ćeš moći da zaista svedočiš o Bogu i bićeš osposobljen da te Bog koristi. Ako mnogo toga razumeš i u stanju si da po ceo dan govoriš o doktrini, ali ne možeš da rešiš ništa u vezi sa sopstvenim problemima ili ne znaš kako da ih rešiš, onda to dokazuje da ono što razumeš nije istina, već samo reči i doktrine. Čak i ako izlažeš neku doktrinu vrlo praktično, to je u stvari samo perceptivno znanje koje još nije doprlo do razuma. Iako su ljudi obogaćeni znanjem nakon što te saslušaju, iako imaju ista osećanja kao ti, a tvoje znanje je čak u stanju da postigne neke rezultate kod njih, nisi u stanju da o tome govoriš baš jasno, niti si u stanju da u potpunosti rešiš probleme. To dokazuje da su doktrine o kojima si govorio samo perceptivno znanje. Ne možeš reći da su one istina-stvarnost, a još manje da si ti ušao u istina-stvarnost. A kako rešavaš problem izlaganja reči i doktrina? To iziskuje od tebe da razmisliš o različitim vrstama iskvarenosti koje se otkrivaju u tebi dok obavljaš svoju dužnost, da razmisliš o poreklu svakog problema sa kojim se susrećeš, a zatim da potražiš istinu i da koristiš Božje reči da temeljno rešiš iskvarenu narav koju si otkrio. Da li je ono što se razotkriva kod tebe nadmenost i samopravednost ili izopačenost i obmana, da li su to sebičnost i ogavnost ili površnost i laganje Boga, moraš da razmišljaš o tim iskvarenim naravima dok ih jasno ne sagledaš. Na taj način ćeš znati koji problemi postoje dok obavljaš svoju dužnost i koliko si daleko od postizanja spasenja. Tek kada jasno vidiš svoju iskvarenu narav, moći ćeš da znaš gde leže poteškoće i prepreke u obavljanju tvoje dužnosti. Tek tada ćeš moći da rešiš probleme na samom izvoru. Recimo da ne preuzimaš odgovornost za obavljanje svoje dužnosti, već se uvek ponašaš površno, stvarajući gubitke u radu, ali ti je stalo do ugleda, tako da nisi voljan da otvoreno u zajedništvu izneseš svoje stanje i teškoće, niti da primenjuješ preispitivanje sebe i samospoznaju. Umesto toga, uvek tražiš izgovore da se površno baviš stvarima. Kako da rešiš taj problem? Moraš da se moliš Bogu i da razmišljaš o sebi, govoreći: „O, Bože, govorim tako samo da zaštitim svoj ugled. To moja iskvarena narav govori. Ne bi trebalo tako da govorim. Moram da se otvorim, da se ogolim i da naglas izgovorim prave misli svog srca. Radije bih trpeo stid i gubitak obraza, nego da zadovoljim sopstvenu sujetu. Ja samo želim da udovoljim Bogu.” Na taj način, ustajući protiv sebe i izgovarajući istinske misli svog srca naglas, ti primenjuješ bivstvovanje poštene osobe i, štaviše, ne ponašaš se po svojoj volji niti štitiš sopstveni obraz. U stanju si da primeniš Božje reči u praksi, da primenjuješ istinu u skladu sa Božjim namerama, da revnosno obavljaš svoju dužnost i da u potpunosti ispuniš svoje odgovornosti. Dakle, ne samo da primenjuješ istinu i da dobro obavljaš svoju dužnost, već i podržavaš interese Božjeg doma i Božje srce je zadovoljno. Ovo je pravedan i častan način življenja, dostojan da bude izveden i pred Boga i pred ljude. To je tako divno! Takva primena je pomalo teška, ali ako su tvoj trud i primena usmereni u tom pravcu, čak i ako ne uspeš jednom ili dvaput, na kraju ćeš sigurno uspeti. A šta za tebe znači uspeh? To znači da si, kada primenjuješ istinu, u stanju da preduzmeš taj korak koji te oslobađa od okova Sotone, korak koji ti omogućava da se pobuniš protiv sebe. To znači da si u stanju da ostaviš po strani sujetu i prestiž, da prestaneš da tražiš svoju dobit i da prestaneš da činiš sebične i ogavne stvari. Kada to primeniš u praksi, ti pokazuješ ljudima da si neko ko voli istinu, ko žudi za istinom, neko ko žudi za pravdom i svetlošću. To je rezultat koji postižeš primenom istine. Istovremeno sramotiš i Sotonu. Sotona te je iskvario, naterao te je da misliš na sebe, učinio te je sebičnim, naterao te je da misliš na sopstveni prestiž. Ali sada te ove sotonske stvari više ne mogu vezati, ti si ih se oslobodio, više te ne kontrolišu sujeta, prestiž i lični interesi, već primenjuješ istinu, a Sotona je potpuno ponižen i nema ničega što bi mogao da učini. Zar onda nisi pobedio? Kada pobeđuješ, zar nisi postojan u svom svedočenju o Bogu? Zar ne biješ dobru bitku? Kada biješ dobru bitku, imaš mir i radost i osećaj lakoće u svom srcu. Ako često imaš osećaj krivice u svom životu, ako tvoje srce ne može da pronađe spokoj, ako nemaš mira ni radosti i često si opterećen brigom i strepnjom zbog svega i svačega, šta to pokazuje? Pokazuje da naprosto ne primenjuješ istinu, da nisi postojan u svom svedočenju o Bogu. Kada živiš usred Sotonine naravi, podložan si tome da često ne primenjuješ istinu, da izdaješ istinu, da budeš sebičan i podao; ti samo podržavaš svoj lik, svoje ime i status i svoje interese. To što uvek živiš samo za sebe donosi ti veliku bol. Imaš toliko sebičnih želja, zavrzlama, okova, slutnji i briga da nemaš ni najmanje mira ni radosti. Živeti radi iskvarenog tela znači preterano patiti. Oni koji streme istini su drugačiji. Što više razumeju istinu, to su više slobodni i neobuzdani; što više primenjuju istinu, to više imaju mira i radosti. Kada steknu istinu, živeće potpuno u svetlosti, uživaće u Božjim blagoslovima i neće patiti.

U kakvom stanju svi vi sada uglavnom živite? Da li većinu vremena živite u pozitivnom ili u negativnom stanju? (Većinu vremena živimo u negativnom stanju.) Nije jednostavno nekome ko uvek živi u negativnom stanju da istraje u obavljanju svoje dužnosti bez odustajanja od nje! Svi vi ste često negativni, ali ne znate kako to da rešite. Ponekad je potrebno mnogo truda da biste rešili svoja negativna stanja, a kada vam stvari ne idu na ruku, ponovo postajete negativni. Uvek se vrtite u svojoj negativnosti, a ne biste mogli da stanete uspravno ni da hoćete; ne možete nijednu dužnost da obavite dobro, a toliko ste nekompetentni da vam niko ne može pomoći. Zar takav život nije zamoran? (Jeste.) Kako se onda u potpunosti nosite s problemom negativnosti? Svakako morate da razumete nešto od istine. Obim doktrine o kojoj možete da govorite neće rešiti vaše probleme. Jednom kada osoba zaista shvati istinu, i kada bude u stanju da reši bilo kakvu negativnost ili poteškoće na koje naiđe, onda je obavljanje dužnosti neće toliko opterećivati. Isključivo sticanjem istine neko može da bude slobodan i neobuzdan. Trenutno, ono što vam najviše nedostaje jeste istina, a do istine se ne može doći preko noći. Morate imati istinsko znanje o Božjem delu i biti u stanju da jasno vidite iskvarene naravi ljudi. Za to je potrebno vreme i morate tražiti istinu da biste je razumeli. Svi vi možete da osetite bol koju život u iskvarenoj naravi donosi, iskusili ste to duboko iz prve ruke. Da li ste iskusili mir i sreću koji nastaju u vašem srcu kada shvatite istinu, kada ste u stanju da primenjujete istinu i poštujete istina-načelo? Da li imate mnogo takvih iskustava? Ako su ta iskustva zaista bogata, to znači da u potpunosti posedujete istina-stvarnost. Imaćete osećaj da živite u svetlosti i u Božijem prisustvu. Ako povremeno uživate u malo Božjeg prosvećenja, bićete veoma zadovoljni. Ako se povremeno oslonite na Boga umesto na ljude, a Bog vam da malo svetlosti, i da vam put napred na koji niste ni pomislili, i stvar se reši, bićete veoma zadovoljni. Nije dovoljno često imati ova sitna iskustva; i dalje morate da nastavite da se trudite oko istine. S jedne strane, morate da razumete istinu o vizijama, da imate savršeno jasno razumevanje Božjeg dela i zaista da imate znanje o Božjoj naravi. Na taj način, kada ponovo naiđete na poteškoće dok obavljate svoju dužnost, to barem neće dovesti do predstava, niti će dovesti do buntovništva. To je jedan aspekat stvari. Pored toga, morate da uložite trud u ulazak u život. Moraju se sažeti istine koje se moraju primenjivati i u koje se mora ući, kao što je spoznaja sebe, biti poštena osoba, naučiti da se potčiniš Bogu, kako da se osloniš na Boga, kako da posvećeno izvršavaš svoju dužnost, kako da razlikuješ sve vrste ljudi, kako treba da se ponašaš prema Sotoni, koju mudrost treba da poseduješ, itd. Samo doživljavanjem i ulaskom u ove različite aspekte istine možete se plašiti Boga, izbeći zlo, i postati savršena osoba. Dakle, u koliko ste aspekata istina-stvarnosti do sada ušli? U koje aspekte istina-stvarnosti još niste ušli? Morate da pratite taj ishod u svom srcu. Kada uđete u mnoge istine vezane za primenu u praksi, onda će vaš život već porasti i zaista ćete imati rast. Kada vaš rast dostigne određeni nivo, moći ćete da stupite na put Božjeg usavršavanja i imaćete istinski rast. Ovo nije stvar koja se može požurivati – ne možete pojesti slona u jednom zalogaju. Šta je trenutno ključno i najvažnije što treba da rešite? Radi se o tome da morate dobro da obavljate svoju dužnost i da imate život-ulazak dok obavljate svoju dužnost. To je ključno. Ne možete se samo truditi – morate uložiti svoje srce u to. Bog ne želi da prodaješ svoju službu dok obavljaš dužnost stvorenog bića, već želi da Mu ponudiš svoju iskrenost. Dok obavljaš svoju dužnost, moraš da imaš život-ulazak. Tek kada budeš imao život-ulazak, imaćeš život, a tek kada budeš imao život, moći ćeš da rasteš, i samo oni koji imaju život imaju istinu.
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Jedino primenom istine čovek može da odbaci okove iskvarenih naravi

Šta je život-ulazak? To je kada čovek, pošto shvati istinu, upozna Boga, pokori Mu se, razmisli o svojim iskvarenim naravima, spozna ih i oslobodi ih se, te na taj način uspe da sprovede istinu u delo. Kada je čovek u stanju da primeni istinu i istinski se pokori Bogu, onda je ušao u istina-stvarnost. Oni koji mogu da sprovedu istinu u delo su oni koji imaju život-ulazak. Čim istina postane čovekov život, njega više ga neće sputavati nijedna osoba, događaj ili stvar; on će tada biti u stanju da se istinski pokori Bogu, da Ga stvarno voli i da Ga istinski obožava. Upravo to znači posedovati istina-stvarnost i pravo svedočenje i to je krajnji rezultat život-ulaska. Ako neko dugo godina veruje u Boga, ali još uvek živi po sotonskoj naravi i ponaša se shodno sopstvenim željama, ne moli se niti traga za istinom, godinama veruje, ali se nimalo ne menja i gotovo se uopšte ne razlikuje od nevernika, onda takva osoba nema život-ulazak, nije stekla istinu i nije zadobila život. Ako nisi stekao istinu, onda živiš pod Sotoninom vlašću. Ne bi mogao da se pokoriš Bogu, da Ga voliš, da primenjuješ istinu ili da budeš jak, čak i kada bi to želeo. Ako ne možeš da budeš jak, u kakvom ćeš stanju biti zarobljen? Zar nećeš uvek biti zarobljen u stanju negativnosti? Uvek ćeš biti pod uticajem svoje okoline, u strahu da ćeš biti eliminisan, u strahu od Božjeg nezadovoljstva, u strahu od ovoga ili onoga, pasivno i nevoljno obavljajući mali deo svoje dužnosti i pripremajući po koje dobro delo. U suštini, drugi će te vući, voditi i terati i tek delić tebe biće aktivan i proaktivan, pa će rezultati koje ostvaruješ u obavljanju dužnosti biti nezadovoljavajući. Takvi ljudi nikada ne mogu da svoje srce daju Bogu i stalno ih sputavaju i vezuju mnogi ljudi, događaji i stvari i uvek su zarobljeni u negativnom stanju. Zbog toga im je život veoma zamoran. Mnogo pate i ne mogu da pronađu slobodu i olakšanje. Posle izvesnog vremena, njihova sopstvena snaga volje više ne može da ih održi i svakog dana žive po sotonskoj naravi, baš kao nevernici. Da li s tom vrstom verovanja u Boga čovek može da postigne spasenje? Neki kažu: „Pun sam entuzijazma, spreman sam da delam za Boga. Mlad sam, imam energiju i odlučnost i ne plašim se teškoća.” Ima li od svega toga vajde? Nema. Bez obzira koliko energije imaš, ona je beskorisna. Koliko dugo može da održi čoveka to malo energije? On će i dalje često padati i saplitati se i biće paralisan kada ga obuzme negativnost. Nema svrhe verovati u Boga ako ne razumeš istinu ili ako nemaš pravu veru. To je beskorisno ako imaš samo entuzijazam ili energiju. Te stvari nisu život, već samo trenutni čovekov entuzijazam i interesovanje. Ljudi imaju iskvarenu narav. Bilo da su muškog ili ženskog pola, stari ili mladi, svi imaju kratke nalete energičnosti, prolazni entuzijazam i prolazne porive; svima naiđe trenutak zanosa, trenutak uzbuđenja, ali to je hrabrost koja nastaje u usijanim glavama i kratko traje. Ljudske teorije, težnje i snovi raspadnu se za tili čas, a bez istine čovek ne može da opstane. Da li plahovit čovek može da obavlja svoju dužnost dobro? Može li da udovolji Bogu? (Ne može.) Prema tome, ljudi moraju da imaju život-ulazak, moraju da uđu u istina-stvarnost. Neki kažu: „Zašto je ulazak u istina-stvarnost tako mukotrpan? Zašto sam sputan tolikim sponama? Šta da radim?” Mogu li ljudi u rešavanju tog problema da se oslone sami na sebe? Neki, opet, kažu: „Imam volju i odlučnost. Ne plašim se poteškoća. Odlučio sam. Savladaću svaku prepreku, uhvatiću se u koštac sa tim izazovima. Ničega se ne bojim. Ma koliko teško bilo, istrajaću do kraja!” Da li je to korisno? Čoveka to može da održava neko vreme, ali praktične teškoće ostaju, a iskvarena narav će i dalje biti ukorenjena u njemu i neće se promeniti. Ako uporno i do samog kraja slediš Boga, ali ne promeniš svoju život-narav ili ne uđeš u istina-stvarnost, možeš li da dobiješ Božje odobrenje? I dalje ne možeš. Verovanje u Boga nije pitanje toga da li možeš da istraješ do kraja ili ne. Ključ je u tome da li možeš da stekneš istinu, život i Božje odobrenje. To je najvažnije. Ako čovek ne može da uđe u istina-stvarnost, ako istinu ne može da učini svojim životom, da li će njegov nalet entuzijazma ili polet dugo trajati? Neće. Ljudi moraju da shvate istinu i njome zamene nalete entuzijazma i energičnosti. Kada neko uspe da razreši svoju iskvarenu narav i poseduje veru i načela da primenjuje istinu, biće u stanju da nepokolebljivo istraje bez obzira na neuspehe. Bez obzira na okruženje, prepreke ili čak iskušenja sa kojima se suočava, uvek će se oslanjati na Boga i ugledati se na Njega da bi porazio Sotonu. Da bi to postigao moraš da često dolaziš pred Boga, poveravaš Mu se, pričaš Mu svoje teškoće u molitvi i iskreno Mu se obraćaš. Takođe, dok obavljaš svoju dužnost u stvarnosti i tokom svog stvarnog života, moraš da tragaš za načinom na koji ćeš postupati da bi mogao da primenjuješ istinu. Moraš da tražiš savet od ljudi koji razumeju istinu, koji imaju sposobnost da shvate istinu i da razgovaraš sa njima u zajedništvu; time ćeš steći nešto prosvećenja i pouke i pronaći put primene. Kada budeš u stanju da primenjuješ istinu, zar to neće rešiti tvoj problem? Ako uvek sve budeš držao u sebi i ne budeš razgovarao u zajedništvu, misleći: „Možda ću jednog dana imati veći rast i jednostavno ću prirodno razumeti istinu, tako da sada ne moram time da se bavim” – taj način razmišljanja je nejasan, nerealističan i verovatno će odgoditi stvari. Taj problem može se rešiti potragom i razgovorom sa ljudima koji razumeju istinu. Ako imaš sposobnost shvatanja, onda problem možeš da rešiš i čitanjem Božjih reči. Zašto ozbiljno ne pristupiš rešavanju tog problema? Ako ne tražiš istinu da bi ga rešio, zar će problem nestati sam od sebe? To je budalasto razmišljanje.

Kada vas sada zadese neke stvari, da li ste u stanju da tragate za istinom? Da li ste naučili kako da tragate za istinom? Pored toga što ste savladali određena načela u vašoj stručnoj oblasti, da li ste sposobni da tragate za istinom kada se radi o vašem život-ulasku – da poboljšate svoja različita stanja i promenite svoju iskvarenu narav? Ako se još uvek žališ kada te orezuju jer si uradio nešto čime si prekršio načela, ako se još uvek osećaš ograničeno jer su te orezivali, i ako razmišljaš čak i o tome da odustaneš od sebe, jer misliš da ćeš biti eliminisan, i ako postaneš negativan i nemaran, zar onda tvoja sotonska narav nije toliko ozbiljna da te guši? Kada je reč o razumevanju istine, ljude muče brojne i velike poteškoće. Kada ih zadese problemi, njihove negativne strane prebrzo izbiju na površinu i predugo traju, pa oni presporo i premalo primenjuju istinu. Kada se ljudi nađu u određenim sredinama ili primete određene poglede drugih, ili čuju neke reči ili otkriju neke vrste informacija, u njima izbijaju negativne stvari, bez obzira na vreme i mesto. To su prirodna otkrivanja iskvarene naravi. Šta to dokazuje? Dokazuje da u ljudskom životu ne postoji nijedan element istine. Neprerađene stvari koje ljudi prirodno otkrivaju, bilo da ih zamišljaš u svojoj glavi ili ih izgovaraš svojim ustima, ili ako predstavljaju nešto što nameravaš ili planiraš da uradiš – namerno ili nenamerno – sve te stvari vezane su za tvoju iskvarenu narav. Odakle se otkriva iskvarena narav ljudi? Može se sa sigurnošću reći da se iskvarena narav ljudi otkriva iz njihove sotonske prirode, to je izvor. Imajući u vidu iskvarene stvari koje ljudi otkrivaju, jasno je da oni nemaju ni trunku istina-stvarnosti, da nemaju normalne ljudskosti, niti normalnog razuma. U ovom trenutku, vi možete da analizirate sebe. Ako obratite pažnju i usredsredite se na preispitivanje sebe, možete da saznate da li su vaše namere, misli i pogledi ispravni ili ne i da li su u skladu sa istinom ili nisu. Generalno posmatrano, uspećete da donekle razlučite te stvari i razumete ih. Dakle, pošto ih shvatite, da li ćete biti u stanju da tražite istinu kako biste pronašli rešenje? Ili ćete dopustiti da se te stvari same razvijaju i misliti: „Želim da razmišljam na ovaj način, jer mi je takvo razmišljanje korisno. Drugi nemaju pravo da se mešaju. Ako ne izgovaram glasno te stvari ili ne postupam po njima, ako samo razmišljam o njima, zar onda nije sve u redu?” Zar ne postoje ljudi koji to rade? Šta se time ispoljava? Takvi ljudi očigledno znaju da je pogrešno razmišljati na taj način, ali oni ne traže istinu, ne ostavljaju po strani svoje misli i ne bune se protiv njih. Uporno razmišljaju i ponašaju se na taj način, i potpuno su ravnodušni. Ti ljudi ne vole istinu i ne mogu da ostanu postojani.

Neki ljudi ne obavljaju nikakvu dužnost i niko od njih ne traži istinu – ti ljudi misle da im je, kao vernicima u Boga, dovoljno da samo čitaju Božje reči, da žive crkvenim životom i da ne rade loše stvari i ne ponašaju se razuzdano poput nevernika. Misle da će možda na kraju dobiti neke blagoslove i moći da prežive. Ljudi u svojoj veri u Boga gaje takve puste želje. Na površini deluje da ne čine teške propuste, ali uopšte nemaju život-ulazak, niti su stekli bilo kakvu istina-stvarnost. Onog trenutka kada neko počne od njih da traži istinu, oni shvate da su puni problema i nedostataka i postaju negativni, misleći: „Sve je gotovo, zar ne? Godinama sam verovao u Boga i ništa time nisam stekao. Izgleda da verovati u Boga stvarno nije lako!” Postaju hladni i više ne žele da teže istini. Posle izvesnog vremena osete se prazno i pomisle da treba da tragaju za istinom da bi imali nadu. Kada počnu da vrše svoju dužnost i ljudi krenu ponovo da ih uzimaju za ozbiljno, konačno osećaju da: „Ljudi moraju da poseduju istinu, inače im je previše lako da prave greške. Ako ljudi ne budu tragali za istinom, uvek će činiti prestupe i biće orezani. Ako budu delali koristeći samo svoj entuzijazam, i tada će biti orezani. Moram da u svemu budem oprezan. Nikako ne smem da govorim ili postupam nesmotreno. Ne bi trebalo da guram nos gde mu nije mesto. Bolje je biti kukavica nego isticati se.” Misle da je ovaj način primene sasvim prikladan, da niko u tome ne može da ukaže na greške, ali su prevideli najvažniju stvar, a to je da bi trebalo da tragaju za istinom. Ne tragaju za istinom, niti tragaju za sopstvenim život-ulaskom, i to im je kobna mana. Kada obavljaju svoju dužnost, dovoljno im je to da odrade posao. Da bi završili svoj posao, rade od jutra do mraka i ponekad su toliko zauzeti da ih nije briga i ako propuste dva obroka. Itekako su u stanju da trpe i plate cenu, ali nemaju život-ulazak. U svakom trenutku su na oprezu sa drugima, u strahu da će pogrešiti i da će biti orezani. Da li je takvo stanje dobro? Da li je reč o osobi koja traga za istinom? Ako ljudi na taj način obavljaju dužnost do kraja, da li će biti u stanju da steknu istinu ili uđu u istina-stvarnost? (Neće.) Zar među vama nema mnogo takvih ljudi? Niste li vi često baš u takvom stanju? (Jesmo.) Da li ste na oprezu i mislite da je to rđavo ponašanje, da živite u negativnom stanju? Kada vas zadese nevolje, uvek se ponašate kao kukavice, uvek nastojite da ugađate drugima, uvek pravite kompromise i uvek birate sredinu, nikome se ne zamerate i ne zabadate nos u tuđe poslove, nikada ne prevršite meru – to je kao da stojite na svom mestu, držite se svoje dužnosti, uvek radite šta se od vas traži, ne stojite ni napred ni nazad i idete kuda vas struja nosi. Recite Mi, da li mislite da ćete, ako uporno budete vršili dužnost na taj način do samog kraja, dobiti Božje odobrenje? Da li ste svesni da je takvo stanje prilično opasno i ne samo da nećete moći da postignete da vas Bog usavrši, već ćete verovatno i uvrediti Božju narav? Da li tako mlaka osoba traga za istinom? Da li je to čovek koji se boji Boga i kloni zla? Čovek koji živi u takvom stanju često otkriva misli onoga koji hoće da ugodi drugima, i nema bogobojažljivo srce. Ako neko, bez dobrog razloga, oseća isključivo užas i strah, zar mu je srce bogobojažljivo? (Nije.) Čak i ako takvi ljudi daju celog sebe kada obavljaju dužnost, ako daju otkaz na poslu i napuste svoje porodice – ukoliko ne daju srce Bogu i ako se čuvaju od Boga, zar je njihovo stanje dobro? Zar je to normalno stanje ulaska u istina-stvarnost? Zar budući razvoj tog stanja nije zastrašujući? Ako čovek nastavi sa takvim stanjem, može li da stekne istinu? Zar može da zadobije život? Može li da uđe u istina-stvarnost? (Ne.) Da li ste svesni da vi sami imate takvo stanje? Kada postanete toga svesni, da li u sebi pomislite: „Zašto stalno zazirem od Boga? Zašto uvek razmišljam na taj način? Razmišljati na taj način je tako strašno! To je protivljenje Bogu i odbacivanje istine. Zaziranje od Boga je isto što i opiranje Bogu”? Stanje zaziranja od Boga je isto kao biti lopov – ne usuđuješ se da izađeš na svetlost dana, plašiš se da ćeš da pokažeš svoje demonsko lice i istovremeno strahuješ: „Sa Bogom se ne treba igrati. On može u bilo kojem trenutku i na bilo kojem mestu da osudi i izgrdi čoveka. Ako naljutiš Boga, u najblažem slučaju će te orezati; u težim slučajevima, Bog će te kazniti, učiniće da se razboliš ili da patiš. Ljudi to ne mogu da podnesu!” Zar ljudi ne gaje takva pogrešna shvatanja? Zar je to bogobojažljivo srce? (Nije.) Zar takvo stanje nije zastrašujuće? Kada je neko u takvom stanju, kada zazire od Boga i uvek ima takve misli, kada stalno ima takav stav prema Bogu, da li on tretira Boga kao Boga? Zar je to verovanje u Boga? Kada čovek veruje u Boga na taj način, kada se ne odnosi prema Njemu kao prema Bogu, zar to nije problem? U najmanju ruku, ljudi ne prihvataju pravednu Božju narav, niti prihvataju stvarnost Njegovog dela. Misle: „Tačno je da je Bog milostiv i pun ljubavi, ali je ujedno i gnevan. Kada Božji gnev nekog zadesi, to je katastrofa. On može da sruši čoveka u svakom trenutku, te da uništi koga god poželi. Ne prizivaj Božji gnev. Tačno je da Njegovo veličanstvo i gnev ne dozvoljavaju nikakvu uvredu. Drži se dalje od Njega!” Ako čovek ima takav stav i takve ideje, može li da u potpunosti i iskreno da dođe pred Boga? Ne može. Zar onda ne postoji distanca između njega i Boga? Zar ih onda ne razdvaja mnogo toga? (Razdvaja.) Šta to sprečava ljude da dođu pred Boga? (Njihova budućnost i sudbina.) (Slava, dobitak i status.) Šta još? Zbog kojih stvari ljudi osećaju odbojnost prema istini, zbog čega odbacuju istinu i Božju opskrbu životom i Njegovo spasenje? Razmislite o ovome: šta je to u čoveku prepreka da iskreno dođe pred Boga i da primenjuje istinu? Šta je to zbog čega čovek nije u stanju da preda svoje telo i srce Bogu da ih On preuzme i da nad njima bude suveren? Zbog kojih su stvari ljudi uplašeni od Boga i pogrešno ga shvataju? Ljudi imaju iskvarenu narav, kao i sotonske filozofije i misli. Podli su, zaziru od Boga na svakom koraku, ne veruju Mu i pogrešno Ga shvataju. Kada je čovek zaprljan svim tim stvarima, može li istinski da veruje Bogu? Može li da prihvati Božje reči kao svoj život? Neki kažu: „Jedem i pijem Božje reči svakog dana. Kada čitam Njegove reči, one me dirnu i pomolim se. Smatram Božje reči dragocenim poput istine. Čitam ih svakog dana i često se molim u tišini i pevam himne u slavu Bogu.” Iako je ta vrsta duhovnog života dobra, kada se ovim ljudima nešto desi, oni se i dalje oslanjaju na sopstvene ideje, uopšte ne tragaju za istinom i nijedna od doktrina koju razumeju ne utiče na njih. Šta se zapravo ovde dešava? Ljudi ne vole istinu. Tvrde da čuvaju Božje reči, ali se ne upoređuju s njima i ne sprovode ih u delo. To je veoma problematično i veoma je teško ljudima da onda uđu u istina-stvarnost. Ljudi nikada ne shvataju istinu, niti iole poznaju Boga pa onda sigurno imaju određene predstave i pogrešna shvatanja o Bogu, i tako između Boga i njih postoji zid. Zar svi vi to niste lično doživeli? Kažeš: „Ne želim da zazirem od Boga, želim da Mu stvarno verujem, ali kada mi se nešto desi, ne mogu da od Njega ne zazirem. Želim da se sklupčam i odvojim se od Boga i zaštitim se pomoću sotonskih filozofija. Šta to nije u redu sa mnom?” To pokazuje da ljudi nemaju istinu, da i dalje žive po sotonskim filozofijama i da ih Sotona i dalje kontroliše. To je žalosno obličje koje ljudi imaju zbog svoje sotonske prirode – teško im je da istinu sprovedu u delo. Neprimenjivanje istine je najveća prepreka za život-ulazak. Ako se taj problem ne reši, teško je čoveku da svoje srce preda Bogu, da stekne Njegovo delo ili da uđe u istina-stvarnost. Da li ste svi ovo iskusili? Kako se to pitanje može rešiti? Moraš da razmisliš i pokušaš da upoznaš sebe i vidiš koje te stvari sprečavaju da primenjuješ istinu. Rešavanje tog problema je od presudne važnosti.

Da li je stremljenje ka istini podjednako komplikovano ili teško kao bavljenje nekom granom nauke? To zapravo nije toliko teško, samo zavisi od toga da li čovek voli istinu ili ne. Stremljenje ka istini samo po sebi nije teško; zahteva manje napora od proučavanja neke specijalizovane oblasti nauke – lakše je čak i od zarađivanja za život. Zašto je to tako? Stvarnost istine je ono što bi ljudi sa normalnom ljudskošću trebalo da proživljavaju i poseduju. To je povezano sa čovekovom normalnom ljudskošću, pa nije odvojeno od njihovih misli i ideja, od svega onoga o čemu razmišljaju, od svih njihovih postupaka i ponašanja u svakodnevnom životu, ili od njihovih umova. Istina nije teorija, niti je naučna oblast, niti je profesija. Istina nije prazna. Istina je blisko povezana sa normalnom ljudskošću – istina je život koji bi osoba sa normalnom ljudskošću trebalo da poseduje. Ona može da ispravi sve tvoje mane, tvoje loše navike i tvoje negativne i pogrešne misli. Može da preobrazi tvoju sotonsku narav, može da postane tvoj život, može da ti omogući da poseduješ ljudskost i razumnost, može da normalizuje tvoje misli i način razmišljanja – svaki deo tebe može da učini normalnim. Ako istina postane tvoj život, onda će ono što proživljavaš i sva tvoja otkrivanja ljudskosti biti normalni. Dakle, stremljenje ka istini i njena primena nisu nejasne i nedokučive stvari, niti su nešto posebno teško. U ovom trenutku, iako vi pomalo volite istinu i voljni ste da postanete bolji, niste uopšte ni zakoračili na put. Prvi korak je uvek najteži. Čim istinu sprovedete u delo i okusite njenu slast, mislićete da je stremljenje ka istini lako.

Ako čovek nema istinu kao svoj život i uvek živi u iskvarenoj naravi, kako se to ispoljava? Kada neko nije zadobio istinu, sasvim prirodno ne može da odbaci ograničenja i okove svoje sotonske prirode. Iskvarene naravi koje takav čovek otkriva su naravno nadmenost i umišljenost, stav da je sâm za sebe zakon, zatim samovolja i bezobzirnost, laganje i varanje, podmuklost i obmana, grabljenje za slavom i dobitkom, traženje samo zarade, te sebičnost i podlost. Pored toga, u ophođenju sa ljudima, sklon je nepoverenju, osuđivanju i napadanju drugih. Uvek govori i postupa prema sopstvenim sklonostima. Stalno ima sopstvene namere i ciljeve i uvek ima predrasude o drugima. Svaki put kada se suoči sa neuspehom i porazom, postaje negativan. Ponekad je nadmen preko svake mere; ponekad je toliko negativan da bi mogao da se zakopa u rupu. Uvek ide u krajnosti – ako ne kezi zube i ne pokazuje kandže, onda je negativan i izigrava žrtvu. Nikada se ne ponaša normalno. To je stanje u kome se vi nalazite sada. Spremni ste da patite i platite cenu, veoma ste rešeni i odlučni, ali nemate istina-stvarnost. Ako neko uzme istina-stvarnost kao svoj život, kako će se to ispoljiti? Pre svega, moći će da se pokori Bogu i da živi u ljudskom obličju. Biće poštena osoba, neko čija se život-narav promenila. Promena život-naravi ima nekoliko karakteristika. Prva je da je u stanju da se pokori stvarima koje su ispravne i da se povinuje istini. Bez obzira na to ko iznosi mišljenje, bio mlad ili star, da li se slažeš s tom osobom ili ne, da li je poznaješ ili ne, da li ste bliski ili ne, da li je vaš odnos dobar ili loš, sve dok je ono što kaže ispravno, u skladu sa istinom i korisno za delo Božje kuće, moći ćeš da slušaš, usvojiš i prihvatiš, bez uticaja bilo kakvih drugih faktora. Sposobnost prihvatanja i povinovanja stvarima koje su ispravne i u skladu sa istinom je prva karakteristika. Druga karakteristika je sposobnost traženja istine kada se nešto desi. Ne radi se samo o sposobnosti prihvatanja istine, već i o primeni istine i rešavanju situacija bez oslanjanja isključivo na sopstvenu volju. Šta god da ti se desi, moći ćeš da tražiš kada ti stvari nisu jasne; bićeš u stanju da sagledaš moguće rešenje i to kako da postupaš na način koji je u skladu sa istina-načelima i koji udovoljava Božjim zahtevima. Treća karakteristika je da uzimaš u obzir Božje namere ma sa kakvim pitanjem se suočavaš, i da se pobuniš protiv tela kako bi postigao pokornost Bogu. Uzećeš u obzir Božje namere bez obzira na to kakvu dužnost obavljaš i vršićeš svoju dužnost prema Božjim zahtevima. Kakve god zahteve da Bog ima za tu dužnost, postupaćeš u skladu sa njima dok je obavljaš i delovati s ciljem da udovoljiš Bogu. Moraš da shvatiš to načelo i da dužnost izvršavaš odgovorno i posvećeno. Uzeti u obzir Božje namere znači upravo to. Ako ne znaš kako da uzmeš u obzir Božje namere ili da udovoljiš Bogu po određenom pitanju, onda moraš da tražiš. Trebalo bi da se uporedite sa te tri karakteristike promene naravi i utvrdite da li ih posedujete ili ne. Ako imate praktično iskustvo i puteve primene u te tri oblasti, onda ćete postupati po načelima. Bez obzira na to šta te zadesi ili sa kakvim se problemom suočavaš, uvek moraš da tražiš koja su načela primene, koji su detalji sadržani u svakom istina-načelu, i kako da postupaš, a da ne prekršiš ta načela. Jednom kada ti ta pitanja postanu jasna, prirodno ćeš znati kako da primenjuješ istinu.

Kada je sve kako treba, čini se da neki ljudi ne otkrivaju nikakve vidno iskvarene naravi, pa zbog toga misle da su dobri, da su se promenili i da imaju istina-stvarnost. Ali kada ih zadese iskušenja ili važne stvari koje uključuju istina-načela, njihova iskvarena narav se otkriva. Padaju u negativnost i konfuziju, ne znajući kako da primenjuju na odgovarajući način, obuzeti teškoćama. Na primer, biti poštena osoba i govoriti istinito znači primenjivati istinu. Sa kakvim poteškoćama se suočavaš kada pokušavaš da govoriš istinito? Koje ti se prepreke isprečuju? Šta te sve ograničava i vezuje, i sprečava te da istinito govoriš? Ponos, status, taština, kao i tvoja osećanja i lične sklonosti – sve te stvari mogu da se pojave u svakom trenutku i ometaju i spreče ljude da primenjuju istinu. Te stvari predstavljaju iskvarene naravi. Ma u kakvoj situaciji da se nađeš, zbog iskvarene naravi tvoje stanje može da bude nenormalno i proizvede razne negativnosti, i da te ograničava i kontroliše na svaki način, ometa te i otežava ti primenu istine i služenje Bogu. Od svega toga ćeš biti izuzetno umoran. Na površini ljudi deluju slobodno, ali su u stvarnosti čvrsto vezani svojom iskvarenom, sotonskom naravi. Nemaju nikakvu slobodu izbora, izuzetno im je teško da naprave i jedan jedini korak i žive iscrpljujućim životima. Često im je potreban veliki napor da istinito govore ili da urade bilo šta praktično. Iako možda žele, ne mogu valjano da obavljaju svoje dužnosti ili da budu odani Bogu, a ako žele da primenjuju istinu ili svedoče za Boga, biće im još teže. Kako im to teško pada! Zar oni ne žive u kavezu sopstvene iskvarene, sotonske naravi? Zar ne žive pod mračnim uticajem Sotone? (Žive.) Kako onda ljudi mogu da se toga oslobode? Postoji li neki drugi put osim primene istine i zadobijanja život-ulaska? Definitivno ne postoji. Može li poznavanje tradicionalne kulture da spasi ljude i oslobodi ih Sotoninog uticaja? A poznavanje Biblije? Šta je sa sposobnošću da se govori o duhovnim doktrinama? Ne, ništa od toga ne može da spasi ljude i oslobodi ih Sotoninog uticaja. Jedino se prihvatanjem Božjeg dela i svih istina koje je Bog iskazao može rešiti problem iskvarene naravi; jedino tada ljudi mogu da shvate istinu, da zadobiju istinu i oslobode se Sotoninog uticaja. Ako neko teži tome da bude dobra osoba i ne uradi ništa loše, ali ipak ne promeni svoju narav, može li se osloboditi Sotoninog uticaja? Da li čovek može da dobije istinu proučavanjem Tao Te Činga (Knjige puta i vrline), budističkih spisa ili tradicionalne kulture? Može li tako da spozna Boga? Može li njegova iskvarena narav da se pročisti ako se bude držao tradicionalne kulture i ako ne bude stremio ka istini? Može li da postigne Božje spasenje? Ljudi koji idu tim putem se zavaravaju i ne mogu da reše nijedan svoj problem. Brojni su oni koji godinama veruju u Boga, ali im je verovanje i dalje zbrkano. Nisu zainteresovani za traganje za istinom – dovoljno im je samo to da obavljaju svoju dužnost. Misle da će, dokle god ne čine zlo, ili čine manje zla i sve dok rade više dobrih i dobrotvornih stvari, dokle god se trude da više s ljubavlju pomažu drugima, pod uslovom da nikada ne napuste crkvu ili izdaju Boga, udovoljiti drugim ljudima i udovoljiti Bogu i da će tako imati udeo u Božjem carstvu. Da li ta ideja drži vodu? Ako je neko dobra osoba, da li joj to omogućava da odbaci svoju iskvarenu narav? Može li da na taj način ostvari spasenje? Da li će imati udeo u carstvu? Svi vi možete to da vidite, mnogo je takozvanih dobrih ljudi na svetu koji govore visokoumne stvari – iako na površini ne deluje da su počinili nekakvo veliko zlo, oni su zapravo izuzetno lažljivi i prepredeni. Veoma su dobri u povijanju kako vetar duva, govoreći tečno i pritvorno. To su lažni dobri ljudi i licemeri – samo se pretvaraju da su dobri. Oni koji idu srednjim putem su najpodmukliji ljudi od svih. Nikoga ne vređaju, uglađeni su i prevejani, vešto se snalaze u svim situacijama i niko ne primećuje njihove mane. Oni su žive Sotone! Ima li takvih ljudi među vama? (Da.) Zar ne mislite da je takav život zamoran? (Jeste, zamoran je.) Da li ste, onda, smislili način da se promenite? Kako se čovek menja? Gde bi trebalo napraviti proboj? (Primenom istine.) Nemojte da kažete „primenom istine”, ili „shvatanjem istine” ili „ulaskom u istina-stvarnost.” To su velike reči, van čovekovog domašaja, pa se zato čine praznim. Moramo umesto toga da krenemo od pojedinosti. (Od toga da sam poštena osoba.) To je konkretna primena. Budi poštena osoba, ili još detaljnije: budi jednostavan i otvoren čovek, koji ne prikriva ništa, koji ne laže, koji nema dlake na jeziku; budi direktan, sa osećajem za pravdu i sposobnošću da istinito govoriš. Ljudi prvo moraju to da postignu. Recimo da postoji neka zla osoba koja čini nešto što remeti rad crkve i da starešina dođe kod tebe da bi bolje razumeo situaciju. Znaš ko je počinilac, ali zbog toga što imaš dobar odnos sa tim čovekom, ne želiš da ga uvrediš, slažeš i kažeš da ne znaš. Starešina te pita za više pojedinosti, ti okolišaš i nalaziš izgovor da prikriješ pomenutu zlu osobu. Zar to nije lažljivo? Nisi rekao starešini istinu o situaciji, već si je prikrio. Zašto bi to uradio? Zato što nisi nikoga želeo da uvrediš. Daješ prednost zaštiti ličnih odnosa i tome da nikog ne povrediš, a kazivanje istine i primena istine su ti na poslednjem mestu. Šta je to ovladalo tobom? Tobom vlada tvoja sotonska narav, zapušila ti je usta i sprečila te da govoriš istinu – u stanju si jedino da živiš po svojoj sotonskoj naravi. Šta je iskvarena narav? Iskvarena narav je sotonska narav i osoba koja živi po svojoj iskvarenoj naravi je živi Sotona. U govoru joj je uvek neko iskušenje, stalno okoliša i nikada nije direktna; i da je tuku do smrti, ne bi govorila istinu. To se dešava kada nečija iskvarena narav postane previše ozbiljna. Takva osoba potpuno gubi svoju ljudskost i postaje đavo. Mnogi od vas bi pre da uvrede i varaju Boga da bi zaštitili svoje odnose sa drugima, kao i status i ugled koji imate među ljudima. Da li neko ko se tako ponaša voli istinu? Da li je to osoba koja stremi ka istini? To je neko ko vara Boga otvorenih očiju i neko ko nema ni trunku bogobojažljivog srca. Usuđuje se da obmanjuje Boga – ta osoba mora da je stvarno ambiciozna i buntovna! Takvi ljudi obično i dalje misle da vole Boga i da Ga se boje, i često kažu: „Svaki put kada pomislim na Boga, pomislim na to koliko je veliki, koliko je uzvišen i nedokučiv! Bog voli čovečanstvo, Njegova ljubav je tako stvarna!” To što govoriš možda lepo zvuči, ali da vidiš zlog čoveka koji ometa rad crkve, ne bi ga razotkrio. Ti si onaj koji hoće da ugodi drugima, štitiš isključivo sopstveni slavu, dobit i status, umesto da braniš interese Božje kuće. Kada znaš kakvo je stvarno stanje stvari, ne govoriš istinu, okolišaš i štitiš zle ljude. Da od tebe zatraže da govoriš istinu, bilo bi ti izuzetno teško. Toliko praznih reči izgovaraš samo da bi izbegao da kažeš istinu! Kada govoriš, samo okolišaš, trošiš toliko misli i živiš na tako zamoran način, sve kako bi zaštitio sopstveni ugled i ponos! Da li je Bog zadovoljan ljudima koji se tako vladaju? Bog iznad svih prezire lažljive ljude. Ako želiš da se oslobodiš Sotoninog uticaja i ostvariš spasenje, onda moraš da prihvatiš istinu. Moraš da počneš tako što ćeš postati čestita osoba. Budi iskren, govori istinu, nemoj da te ograničavaju tvoja osećanja, odbaci svoje pretvaranje i lukavstvo, govori i postupaj po načelima – tako se živi lako i srećno, i moći ćeš da živiš pred Bogom. Ako stalno živiš po sotonskim filozofijama, uvek se uzdaš u laži i varanje i tako provodiš dane, onda ćeš živeti pod Sotoninom vlašću i živećeš u tami. Ako živiš u Sotoninom svetu, postaćeš sve lažljiviji i lažljiviji. Toliko godina veruješ u Boga, slušao si tolike propovedi, ali ti se iskvarena narav još nije očistila i sada i dalje živiš po svojoj sotonskoj naravi. Zar ti se nije zgadilo? Zar te nije sramota? Ma koliko dugo veruješ u Boga, ako si i dalje poput nevernika, kakva je onda svrha da veruješ u Boga? Da li zaista možeš da postigneš spasenje verujući u Boga na taj način? Tvoji životni ciljevi se nisu promenili, baš kao ni tvoja načela i metode. Jedina stvar koju imaš a koju nevernik nema je zvanje „vernika”. Iako spolja slediš Boga, tvoja život-narav se uopšte nije promenila i na kraju nećeš postići spasenje. Da se ne nadaš uzalud? Da li ti taj način verovanja u Boga pomaže da stekneš istinu i život? Definitivno ne.

Danas smo u zajedništvu razgovarali o tri karakteristike promene naravi. Rezimirajte te tri karakteristike. (Prva karakteristika je sposobnost prihvatanja i pokoravanja onome što je ispravno i u skladu sa istinom. Druga karakteristika je sposobnost traženja istine i njenog sprovođenja u delo kada se nešto dogodi, a ne rešavanje stvari po sopstvenoj volji. Treća karakteristika je sposobnost pokazivanja obzira prema Božjim namerama, bunjenja protiv tela i postizanja pokornosti Bogu, bez obzira na to šta se dogodi.) Svi treba da razmislite i razgovarate o tim trima karakteristikama. Trebalo bi da se uporedite sa njima u stvarnom životu i vežbate da ih primenjujete i ulazite u njih – na taj način uspećete da dobijete istinu i ostvarite promenu naravi. Ma o kom aspektu istine se razgovaralo, onima koji vole istinu bilo bi lako da je prihvate. Oni koji su spremni da sprovedu istinu u delo moći će da dobiju istinu i oni koji dobiju istinu moći će da postignu promenu naravi. Oni koji nemaju savesti ili razuma, koji ne vole istinu, ne mogu da je prihvate ili primenjuju, pa stoga neće moći ni da je dobiju. Da li će neko moći da dobije istinu ili postigne promenu naravi zavisi od njegovog ličnog stremljenja.
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Pet uslova koji se moraju ispuniti da bi se stupilo na pravi put vere u Boga

Postoji zajednički problem u iskvarenoj naravi ljudi, zajednički problem koji postoji u ljudskosti svake osobe, jedan veoma ozbiljan problem. Taj zajednički problem je najslabiji, najfatalniji deo njihove ljudskosti, a u njihovoj priroda-suštini, do njega se najteže dolazi i on se najteže menja. Koji je to problem? Radi se o tome da ljudi uvek žele da budu izuzetni, nadljudi, savršeni ljudi. Ljudi su, sami po sebi, stvorena bića. Mogu li stvorena bića da budu svemoćna? Mogu li da postignu savršenstvo i besprekornost? Mogu li da postignu visok stepen veštine u svemu, da shvate sve, da prozru sve i da budu sposobni za sve? Ne mogu. Međutim, kod ljudi postoje iskvarene naravi i fatalna slabost: čim savladaju neku veštinu ili profesiju, oni se osete sposobnim, osećaju da su ljudi koji imaju status i vrednost i da su stručnjaci. Bez obzira na to koliko neizuzetni bili, svi oni žele da se predstave kao neki poznati ili izuzetni ljudi, da postanu neka pomalo slavna ličnost, i da navedu ljude da pomisle da su oni savršeni i besprekorni, bez ijedne mane; oni žele da u očima drugih ljudi postanu poznati, moćni ili da budu neka značajna ličnost, i žele da postanu uticajni, sposobni za sve, da nema toga što ne mogu da urade. Smatraju da bi, ako bi potražili pomoć drugih, ispali nesposobni, slabi i manje vredni, te da bi ljudi s visine gledali na njih. Zato se uvek pretvaraju da su bolji nego što jesu. Neki ljudi, kada se od njih traži da nešto urade, kažu da umeju to da urade, iako zapravo ne umeju. Posle u tajnosti traže i pokušavaju da nauče kako se to radi, ali nakon nekoliko dana proučavanja i dalje ne umeju da obave zadatak. Na pitanje kako napreduju, odgovaraju: „Samo što nisam, samo što nisam!” A u sebi misle: „Još nisam shvatio, nemam pojma kako se to radi, ne znam šta da radim! Ne smem da dozvolim da me otkriju, moram da nastavim da se pretvaram, ne smem da dozvolim da ljudi vide moje nedostatke i neznanje, ne smem da dozvolim da me gledaju sa visine!” Kakav je to problem? To je pakao od života dok se pokušava da se sačuva obraz po svaku cenu. Kakva je to narav? Nadmenost takvih ljudi ne poznaje granice; potpuno su izgubili razum. Ne žele da budu kao svi ostali, ne žele da budu obični ljudi, normalni ljudi, već žele da budu nadljudi, izuzetni pojedinci ili maheri. To je ogroman problem! Što se tiče slabosti, nedostataka, neznanja, bezumnosti i manjka razumevanja u okviru normalne ljudskosti, oni će sve to upakovati, i neće dozvoliti drugima da primete, a zatim će nastaviti da žive pod maskom. Postoje ljudi koji ne mogu sve jasno da vide, ali i dalje tvrde da u srcu shvataju. Kada ih pitate da vam nešto objasne, ne umeju. Kada neko drugi objasni, oni odmah ustvrde da su baš to hteli da kažu, ali nisu mogli da dođu do reči. Čine sve što mogu da se preruše i da pokušaju da ostave dobar utisak. Šta kažete, zar tim ljudima glava nije u oblacima? Zar ne sanjare? Ni oni sami ne znaju ko su, niti znaju kako da prožive normalnu ljudskost. Nikada se nisu ponašali kao praktična ljudska bića. Ako dane provodiš sa glavom u oblacima, ako besciljno lutaš, ništa ne radiš sa obe noge na zemlji i uvek živiš u sopstvenoj mašti, onda je to problem. Put koji si izabrao u životu nije ispravan. Ako to činiš, onda, bez obzira na to kako veruješ u Boga, nećeš shvatiti istinu, niti ćeš moći da je zadobiješ. Iskreno govoreći, ne možeš da zadobiješ istinu zato što je tvoja polazna tačka pogrešna. Moraš da naučiš kako da hodaš po zemlji i kako da hodaš postojano, korak po korak. Ako možeš da hodaš, onda hodaj; ne pokušavaj da naučiš da trčiš. Ako možeš da hodaš korak po korak, onda ne pokušavaj da praviš dva koraka odjednom. Moraš da budeš sa obe noge čvrsto na zemlji. Ne pokušavaj da budeš nadčovek, neko veliki ili uzvišen. Ljudska bića u kojima dominira sotonska narav u sebi gaje određenu ambiciju i želju, skrivenu u srcu. Ne žele da žive sa nogama na zemlji, već uvek žele da uzlete, da žive među oblacima i u izmaglici. Da možda ne sanjare? Da li ljudi žive u vazduhu? To je Sotonin teren, a ne mesto gde ljudi mogu da žive. Bog je stvorio čoveka od zemaljskog praha; On čini da čovek živi na zemlji, da živi normalno i da ima pravila, da stekne opšte znanje o vladanju, da nauči kako da se vlada, kako da živi i kako da Ga obožava. Bog ljudima nije dao krila, i ne dozvoljava im da žive u vazduhu. Sotona i sve vrste zlih duhova lutaju vazduhom, a ne ljudi. Ako ljudi uvek imaju tu ambiciju, ako uvek žele da postanu nadljudi, da postanu nešto drugo, onda traže nevolju. Veoma je lako postati potpuno opsednut! Kao prvo, ta tvoja misao i ideja je pogrešna. Potiče od Sotone, u potpunosti prevazilazi stvarnost, uopšte nije u skladu sa Božjim zahtevima i u potpunosti prevazilazi Božje reči. Dakle, koja je to misao? To je stalna želja da se oslobodimo prostote, da budemo izvanredni, da budemo bez premca, da nam niko nije ravan u izuzetnosti, da budemo verni sebi, da postanemo slavni i veliki, idoli u srcima ljudi – da li su to ciljevi kojima treba težiti? Ni u kom slučaju. Među svim Božjim rečima, ne postoji nijedna koja govori ljudima da treba da teže da postanu nadčovek, moćnik, slavna ličnost ili značajna osoba. Ništa od toga što ljudi zamišljaju nije stvarno, ništa od toga ne postoji. Težiti tim stvarima znači iskopati sopstveni grob – što im više težiš, brže ćeš umreti. To je put u propast.

Pošto je Bog izgovorio tako puno reči, da li znate koji su Njegovi zahtevi po pitanju ljudskog vladanja? (On želi da se ljudi savesno vladaju.) (On želi da se vladaju i delaju s obe noge na zemlji, marljivo i bez privlačenja pažnje.) Iako je tih nekoliko reči jednostavno, većina ljudi ne može da ih postigne; samo pošteni ljudi to mogu. U stvari, ma kako vi to izražavali, ukratko rečeno, Bog zahteva od ljudi da budu pošteni. Samo pošteni mogu da se ponašaju savesno, da su s obe noge na zemlji dok delaju, da ne privlače pažnju i da budu marljivi, tako da je biti poštena osoba ispravno, i Bog voli poštene ljude. Bog mrzi lažljive ljude. Oni koji se ne ponašaju savesno, koji nisu s obe noge na zemlji dok delaju, jesu lažljivi. Da li shvatate ovo kada se ovako kaže? Zato Mi ponovo recite, osim što od ljudi zahteva da budu pošteni, koje im još zahteve Bog postavlja? (Moraju da budu ponizni.) Vi kažete „ponizni”, ali, da li je razumno koristiti tu reč da biste opisali ljude? (Nije razumno.) Zašto nije razumno? Čovečanstvo, koje je Sotona iskvario, prvobitno nije imalo nikakav status; prvobitno su bili manji od crva, pa koliko bi onda ponizniji mogli da budu? Ako bi se još niže spustili, šta bi postali? Zar ne bi postali đavoli ili zveri? Bog je stvorio čoveka, i svi oni koje je Bog stvorio imaju ljudske instinkte. Svi ljudi su u stanju da postignu stvari koje bi trebalo da poseduju, a koje su deo njihovog normalnog ponašanja i otkrivenja. Hajde prvo da govorimo o sreći, besu, tuzi i radosti, o nekim od emocija koje ljudi poseduju. Kada je neko žalostan ili tužan, najčešće se to ispoljava kroz plač. To je prirodno otkrivenje normalne ljudskosti. Kada si tužan ili patiš, možeš da plačeš, da pustiš suzu. Ne pretvaraj se. Neki ljudi kažu: „Ja ne plačem, ja sam jak čovek, a muškarci ne puštaju suzu olako!” Žene kažu: „Iako sam žensko, ja imam rešenost. Moram biti jaka kao muškarac. Biću junakinja, a ne slaba žena.” Da li je takvo razmišljanje ispravno? Kakva je to ljudskost? To je pretvaranje; to nije istina. To što se predstavlja nije otkrivenje normalne ljudskosti. Naprotiv, to je lažna predstava za druge, koja potpuno izvrće normalnu ljudskost. Dakle, kada ljudi imaju zbog čega da budu ožalošćeni ili uznemireni, kada uzdišu, ili kada im je izraz lica relativno ozbiljan, ili kada ne žele da jedu, sve su to otkrivenja normalne ljudskosti, koja niko ne može da prikrije. Kada neko naiđe na nešto dobro, nasmeje se, što je takođe normalno otkrivenje. Postoje neki ljudi koji se ne usuđuju da se glasno smeju kada su zadovoljni. Uvek pokrivaju usta da bi sakrili osmeh, plašeći se tuđih šala. Da li je to normalno? (Nije.) To je takođe pretvaranje. Oni misle da žene ne treba da se smeju u javnosti pred mnoštvom ljudi, a posebno ne mogu da pokazuju zube, inače će ih ljudi gledati sa visine ili prezirati, pa moraju da se suzdrže i ne smeju da budu neozbiljne. To je rezultat tradicionalnog kineskog kulturnog obrazovanja. Kod nekoga kod koga su sreća, bes, tuga i radost nenormalni, drugi ne mogu da vide ispoljenja ili potrebe njihove normalne ljudskosti. Da li je takva osoba normalna? (Nije normalna.) Zar u njihovim mislima ne postoji nešto što je njima ovladalo? Sotona je preduboko iskvario ljude. Naprosto je tako. Oni više liče na demone nego na ljude. Tako izgledaju oni u kojima preovlađuje đavolska priroda. Izuzetno su lažni i previše se pretvaraju. Zašto se ljudi koji su verovali u Boga nekoliko godina uopšte nisu promenili? Kao prvo, ljudi nemaju ispravno znanje niti jasan pogled na put, načela, pravac i ciljeve normalne osobe, niti imaju jasan pogled na put ka stremljenju ka istini. Kao drugo, takva osoba je neznalica. Čak i ako dobaci do četrdesete ili pedesete, ona ne zna ništa o tome kako da bude poštena osoba, niti koje uslove mora da ispuni da bi proživela normalnu ljudskost. To je zato što su koreni tradicionalne kulture prodrli isuviše duboko u srca ljudi, te oni uvek žele da se pretvaraju da su sveti, veliki ljudi kako su sebe zamislili, što ih dovodi do toga da njihovo shvatanje stvari bude puno predrasuda, smešno i čudno. Da li među vama ima takvih ljudi? Neki ljudi nikada nisu otvorili svoja srca drugima, niti znaju kako da govore o svojim najdubljim razmišljanjima. Deluju kao da nemaju poteškoća, kao da nikada nisu bili negativni ili slabi, kao da nikada nisu imali poteškoća sa život-ulaskom. Oni nemaju potrebu da išta traže, niti da u zajedništvu razgovaraju sa drugima; njima takvi razgovori nisu potrebni, kao ni bilo čija opskrba, pomoć ili da im iko daje smernice. Deluju kao da im je sve jasno i da sami mogu sve da reše. Kada ih neko pita da li su ikada ranije bili negativni, oni kažu: „Povremeno sam negativan, ali se samo pomolim Bogu, učvrstim svoju odlučnost i zavetujem se, i onda budem dobro.” Kakva je to osoba? Spolja se možda ne čini da ima mnogo takvih ljudi, ali u stvarnosti ih ima mnogo koji zapadaju u takva stanja. Takva osoba ni do dan-danas ne zna šta znači verovati u Boga. Ona misli da verovati u Boga samo znači priznati Ga i biti dobra osoba, i onda će jednog dana „postati besmrtna i dostići put” i ući u carstvo nebesko, baš kao što budisti govore o tome da su se oslobodili od ljudskih želja i strasti, ili da su čistog srca i da imaju malo želja. Oni marljivo rade i trude se u tom pravcu, no da li je to verovanje u Boga? Čak i sada, oni ne znaju šta znači verovati u Boga, niti znaju šta treba da traže, niti kakva bi osoba trebalo da budu. Bez obzira na to koliko propovedi o istini slušaju, cilj kojem teže se ne menja, niti se menja njihovo gledište o verovanju u Boga. To je poprilično problematično! Ako ne shvataš čak ni šta znači verovati u Boga, da li si onda u stanju da znaš ko je tvoj Bog? Ako ne shvataš čak ni šta znači verovati u Boga, da li si onda u stanju da stremiš ka istini? Može li osoba koja nema apsolutno nikakvo znanje o viziji verovanja u Boga da voli istinu? Oni koji ne shvataju viziju verovanja u Boga upravo su oni koji nisu u stanju da dokuče istinu. Beskorisno je pitati takve ljude da li vole istinu ili ne; oni ne shvataju šta znači verovati u Boga niti šta znači stremiti ka istini. Oni to ne shvataju. Bilo da su verovali u Boga tri ili pet godina, deset ili osam, niko od njih ne shvata istinu. Sve što znaju jeste da verovati u Boga znači biti dobra osoba, činiti dobre stvari, biti ljubazan i milosrdan, i misle da je to častan način življenja. Zar takvo gledište nije previše površno i zastarelo? To je nespojivo i potpuno nepovezano sa istinama verovanja u Boga. Neko ko je verovao u Boga dugi niz godina, ali pitanju vere u Boga još uvek pristupa sa stanovištima, mislima i metodama nevernika, budista i taoista, neko ko se oslanja na tradicionalne predstave i uobrazilju da bi išao putem vere u Boga, neko ko pogrešno veruje da je njegovo shvatanje čisto, ko misli da je takva vera u Boga jedini način da se stremi ka istini – zar ta osoba ne laže sebe?

Kinezi imaju kulturnu tradiciju taoizma i budizma. Zbog uticaja te velike društvene tradicije, Kinezima je veoma teško da svoje misli oslobode tih stvari, tako da, kada Kinezi pominju veru u Boga, prvo što im padne na pamet jesu budistički i taoistički stavovi o vegetarijanstvu i molitve upućene Budi, neubijanje, davanje milostinje i činjenje dobra, pomoć drugima, odsustvo napada i vike na druge, odsustvo ubistva i podmetanja požara, bivanje dobrom osobom itd. Koliko onda vremena treba nekome da se otarasi tih stvari i da shvati pravo značenje verovanja u Boga? Koje istine neko treba da shvati da bi potpuno preokrenuo te netačne misli i predstave, da bi ih potpuno eliminisao? Samo istinskim shvatanjem Božjih zahteva i s verom u Boga u skladu s načelima istine čovek može da zakorači na pravi put verovanja u Boga; tek od tada zvanično počinje njegov život verovanja u Boga. Ako neko u srcu još uvek gaji praznoverice iz feudalnog doba, ili predstave, uobrazilju i propise tradicionalne religije, onda je to što čuva u svom srcu upravo ono što Bog najviše prezire i mrzi. On mora da traži istinu, da pronikne u te stvari, a zatim da ih se potpuno odrekne. Samo takvi ljudi vole istinu, samo oni mogu da prime delo Svetog Duha. To je sigurno. Ako ne zasnivaš svoju veru u Boga na istini Njegovih reči, onda nikada nećeš moći da zadobiješ Njegove blagoslove. Kada neko zakorači na ispravan put verovanja u Boga, kada pređe taj prag, u njegovom unutrašnjem stanju dolazi do promene. Kao prvo, njegove misli i gledišta nisu iluzorni, već su stvarni. Njegovo stanje, misli i ideje nisu prazni, već su u skladu sa istinom, potpuno su u skladu sa Božjim rečima. Cilj i pravac kojim takav čovek ide nije doktrinaran, niti je nedostižan i nevidljiv, već je to nešto pozitivno, u skladu sa Božjim zahtevima i odobreno od Boga. Njegovo celokupno stanje, njegove misli i ideje praktične su i stvarne. Ti sada veruješ u Boga, pa gde su tvoje misli? Ako one još uvek lebde u vazduhu, bez tačnog pravca, ako još uvek ima mnogo misli koje ne odgovaraju stvarnosti, i mnogo praznih, doktrinarnih misli, sa svakojakim ljudskim idejama, predstavama i maštarijama, onda još uvek živiš u izmaštanoj atmosferi, i nisi sišao na zemlju. To je veoma opasno, jer ono što misliš, ono što radiš i ciljevi kojima težiš u srcu nemaju nikakve veze sa istinom verovanja u Boga niti sa Božjim zahtevima – nisu im čak ni blizu. Dakle, na osnovu čega deluješ? Deluješ na osnovu sveukupnih ljudskih iskustava, na osnovu ljudske filozofije za svetovna postupanja, kao i na osnovu stvari koje učiš od društva, porodice i svih vrsta okolnosti, i stvari koje zamišljaš i sažimaš u glavi. Na primer, kada ti se nešto dogodi, ponašaš se onako kako misliš da treba, misliš da je to u skladu sa istinom, a da je istina baš ono što ti smatraš da je ispravno i pozitivno. Jednog dana, kada udariš glavom o zid ili budeš orezan, onda ćeš shvatiti da svi tvoji postupci, misli i ideje spadaju u ljudsku uobrazilju i u predstave koje su u osnovi nespojive sa istina-načelima. To jest, pre nego što neka osoba zvanično stupi na pravi put verovanja u Boga, mnogo toga što ona čini nema nikakve veze sa istina-načelima. Sve to dolazi iz umova i uobrazilje ljudi, ili iz njihovih sklonosti, elana i snage volje, ili iz njihovih dobrih želja i nada, ili čak iz njihovih žudnji. Sve to čini polazište i izvor aktivnosti ljudi.

Što se tiče stanja koje neka osoba mora da poseduje da bi ušla na pravi put verovanja u Boga, postoji jedno merilo, a to je da ona mora da poseduje normalno stanje dok doživljava Božje reči. Neki ljudi već žive u tom stanju, dok drugi još nisu ušli u njega, ili ga povremeno imaju, ali se posle nekog vremena vraćaju u staro stanje. Kakvo je to stanje? To je kada čovek, nakon što se u nekom periodu oslanjao na svoj elan, sklonosti, predstave i maštu, iznenada shvata da mu je takvo verovanje neprihvatljivo, da ne može da zadobije istinu i da je takvo verovanje isprazno i nerealno. Shvata da je oduvek bio stvoreno biće, da treba da bude istinsko stvoreno biće i da svim srcem i snagom iskreno obavlja dužnost stvorenog bića. Tada počinje da radi stvari sa obe noge na zemlji i da posvećeno obavlja svoju dužnost. Dok dela, počinje da razmišlja i da traži kako da postupa u skladu sa istinom, kako da zadovolji Božje namere i kako da bude prihvaćen od Boga. On ne deluje na osnovu svojih predstava, uobrazilje niti sklonosti. Tek u tom trenutku ljudi imaju želju da udovolje Bogu i da uzvrate Njegovu ljubav. U tom trenutku on počinje da traži istinu, da traži Božje namere, i počinje da zadovoljava Njegove zahteve. Kada imaš tu želju, kada imaš normalno stanje u svom srcu, u jednom pogledu, ti stojiš na mestu koje ti pripada i zaista si stvoreno biće. U drugom pogledu, koji je primarni, ti si istinski iz dubine srca prihvatio da je Bog tvoj Gospod i tvoj Bog, prihvatio si sve Božje reči i uvideo si da su one istina. Takođe si u stanju da primenjuješ i da iskusiš Božje reči i da činiš da Božje reči postanu tvoja život-stvarnost, koja ti omogućava da zadobiješ istinu i život. Kada imaš takvu rešenost i želju, kao i takvu potrebu, kad prihvatiš Božju reč i Njegove zahteve prema tebi i kad imaš rešenost da se pokoriš Bogu i da Mu udovoljiš, tvoje životno stanje počeće da se menja. Počevši od te tačke, ti ćeš hodati ispravnim putem verovanja u Boga.

Ove reči koje sam upravo podelio s vama, sve u svemu, prilično su jednostavne; to jest, kada neko počne da shvata da je stvoreno biće, u toj osobi će se javiti nada da postane istinsko stvoreno biće kako bi udovoljila Bogu. U isto vreme, takvi ljudi će prihvatiti Boga kao svog Gospoda i Boga i želeće da se pokore svim Božjim zahtevima, kao i Njegovoj suverenosti. Stoga će prestati da se ponašaju bezobzirno i tražiće Božje želje i istina-načela u svemu što rade. Više neće raditi samo ono što žele, niti će postupati prema sopstvenom nahođenju. Umesto da se u svom delanju oslanjaju na sopstvene ideje, oni će od tog trenutka Boga uvek imati na umu, a njihova lična želja će biti da udovolje Bogu u svakom pogledu, da se prilagode istini i da svojim postupcima ispune Božje zahteve. Ljudi u takvom stanju nesumnjivo počinju da uče da tragaju za istinom, da primenjuju istinu i da ulaze u istina-stvarnost. Ako si u tom stanju i imaš tu rešenost, onda ćeš vrlo spontano početi da učiš kako da tražiš Božje namere i počećeš da tražiš kako da ne osramotiš Božje ime, kako da poštuješ Božju veličinu, kako da se bojiš Boga i kako da udovoljiš Bogu; umesto da udovoljavaš svojim sebičnim željama ili da udovoljavaš nekom drugom, ti ćeš pokušavati da udovoljiš Bogu. Kada neko uđe u takvo stanje, on živi u Božjem prisustvu i njegova iskvarena narav više ne upravlja njime. Kada uđeš u to stanje, stvari koje lično želiš su pozitivne. Čak i ako povremeno pokažeš iskvarenu narav, bićeš svestan toga, moći ćeš da sagledaš sebe i da potražiš istinu da to razrešiš. Dakle, iako još uvek imaš iskvarenu narav, tvoja iskvarena narav više neće moći da upravlja svime u vezi s tobom niti da te kontroliše. Zar u tom trenutku istina Božje reči ne postaje neprikosnovena u tebi? Zar nećeš živeti u Božjim rečima? Da li ste svi u stanju da dozvolite istini da ima autoritet u vašim srcima? To zavisi od toga da li imate rešenost da stremite ka istini. Ako neko jasno razume veliki deo istine, onda će istina prirodno steći autoritet u njegovom srcu. Ako od istine ne razume mnogo, ili u sebi ima previše Sotoninih otrova, onda istina ne može da stekne autoritet u njegovom srcu. Postoji mnogo ljudi koji su spremni da primenjuju istinu, ali kada ih nešto zadesi, oni se nehotice šepure, teže slavi, bogatstvu i statusu, ne mogu da se suzdrže niti kontrolišu i dopuštaju da se njihova iskvarena narav pokazuje po sopstvenoj volji. Kakvo je to stanje? To se dešava kada osoba nije dovoljno shvatila istinu, kada je njen rast isuviše mali i kada nije u stanju da prevaziđe telo niti Sotonin uticaj. Takvoj osobi je veoma teško da dopusti da istina vlada u njenom srcu. Dakle, traganje za istinom nije jednostavno, a bez nekoliko godina iskustva veoma je teško rešiti problem iskvarene naravi. Na primer, neki ljudi su veoma lažljivi, nikada ne izražavaju svoje najdublje misli naglas, niti su u stanju da izgovore jednu jedinu istinitu reč. Bez obzira o čemu razgovarali ili koliko reči izgovorili, oni ne govore jasno, uvek se vrte u krug i nemaju kontrolu nad sobom. Pred svojim iskvarenim naravima i pred svojom odvratnom, sotonskom priroda-suštinom, ljudi se pokazuju kao veoma beznačajni, slabi, nemoćni i potpuno bespomoćni, te se često odaju grehu, čine greške i negativni su. Šta se to događa? (Nisu išli pravim putem verovanja u Boga.) Nisu išli pravim putem verovanja u Boga, a šta to podrazumeva? (Oni još uvek ne razumeju da su stvorena bića i nisu voljni da se pokore ili da udovolje Bogu.) To je posledica odsustva stremljenja ka istini. Vi se nalazite u takvoj situaciji; možete li da kažete da još niste počeli da ulazite u istina-stvarnost? (Da.) Da li se osoba koja nije ušla u istina-stvarnost računa kao da je zadobila istinu? (Ne računa se.) Da li osoba koja nije zadobila istinu poseduje istinu u svom srcu? (Ne poseduje.) Zar ljudi ne deluju na osnovu svojih iskvarenih naravi kada ne poseduju istinu? Dakle, da bi pri obavljanju dužnosti činio nešto pozitivno, šta čovek mora da poseduje? Zar ne mora da razume istinu? Ako čovek ne može da primenjuje istinu dok obavlja svoju dužnost, već zna samo da se vlada po sopstvenom nahođenju, koji je to kvalitet? Zar to nije službovanje? To je isto kao da Bog angažuje nevernika da Mu službuje. Ako ne tragaš za istinom niti ulaziš u istina-stvarnost, onda službuješ. Da li mislite da je Bog voljan da vidi ljude koje želi da spasi samo kako službuju, a da ne postupaju praktično i u skladu s Njegovim rečima da bi postigli spasenje? (Nije voljan.) Zašto nije voljan? (Bog je stvorio čoveka da bi mogao da ga zadobije.) To je tačno, Bog je stvorio čoveka da bi Sebe ispoljio, i naročito da bi ga zadobio. Zašto je Bog nezadovoljan kada ljudi samo službuju? (Zato što ljudsko delovanje nije ono što Bog želi.) Šta, dakle, Bog želi? (Bog želi iskrenost ljudi.) Zar službovanje Bogu nije samo po sebi iskrenost? Bez obzira na to da li je služba koju obavljaš prava i iskrena, ako ne stremiš ka istini, čak i da službuješ celog života, nećeš zadobiti istinu. Ako ne zadobiješ istinu, to znači da nećeš zadobiti Boga, niti će Bog zadobiti tebe, tako da tvoje službovanje nema ni vrednost ni značenje. Bez obzira na to koliko godina službuješ, ako ne stremiš ka istini, Bog te neće zadobiti, što znači da se još uvek opireš Bogu. Ko je uzrok tome? Uzrok su ljudi koji se sami ne trude da sarađuju, koji ne streme ka istini; to je samo po sebi osnovni uzrok. Kako se s praktične strane može objasniti to da Bog ne zadobije nekoga? Tako što ta osoba uvek ima lične namere dok obavlja dužnost i ne daje svoje srce Bogu, te njeno srce nije okrenuto Njemu, niti je njeno srce za Njega. Ona nema obzira prema Njegovim namerama, a još manje pokušava da Mu udovolji ispunjavanjem svoje dužnosti. Najjednostavnije objašnjenje jeste da ta osoba nije iskrena prema Bogu, tako da za nju nema baš nikakve nade. Bog nadzire ljude da vidi da li iskreno veruju u Njega; On želi njihovu iskrenost. Šta znači biti iskren? (Imati srce koje se okreće Bogu, srce koje se pokorava Bogu.) Tako je. Ako neko nema srce koje se okreće Bogu, koje Mu se pokorava, da li se ta osoba onda može nazvati dobrom osobom? Može li Bog da voli takvu osobu? Može li osoba koja nije jednodušna sa Bogom da istinu sprovede u delo? Da li imate srce koje se pokorava Bogu? Možete li da stojite uz Boga u svemu? Da li se vaše srce okreće Bogu? Ne bi bilo pravedno prema vama reći da niste nimalo iskreni, ali takođe bi bilo netačno reći da zaista mrzite Sotonu, da ste u stanju da se pobunite protiv Sotone i potpuno se okrenete Bogu. To zahteva da posedujete srce koje je pokorno Bogu, da stremite ka istini i da bolje shvatite istinu. Kakvo srce Bog želi da ljudi imaju? Pre svega, to srce mora da bude iskreno i ljudi moraju da budu u stanju da svoju dužnost obavljaju savesno i s obe noge na zemlji, da budu u stanju da se pridržavaju dela crkve, bez takozvanih „velikih ambicija” ili „uzvišenih ciljeva”. Svaki korak ostavlja trag kako oni slede i obožavaju Boga, ponašaju se kao stvorena bića; oni više ne traže da postanu izuzetne ili velike ličnosti, a još manje osobe sa posebnim moćima, i ne obožavaju kreacije na drugim planetama. Pored toga, to srce mora da voli istinu. Šta se pre svega podrazumeva pod ljubavlju prema istini? To znači voleti pozitivne stvari, imati osećaj za pravdu, biti u stanju da se iskreno daješ Bogu, da Ga istinski voliš, pokoravaš Mu se i svedočiš o Njemu. Naravno, to možeš da postigneš tek kada shvatiš istinu. Neko ko ima takvo srce osoba je koja ima normalnu ljudskost. Neko ko ima normalnu ljudskost mora u najmanju ruku da poseduje savest i razum. Kako može da se zna da li osoba poseduje savest i razum? Ako je ono što govori i radi u osnovi u skladu s merilima savesti i razuma, onda je to, iz ljudske perspektive, dobra osoba i neko ko je u skladu s merilom. Ako pored toga može i da shvati istinu i da deluje u skladu s istina-načelima, onda ona ispunjava Božje zahteve, koji su viši od merila savesti i razuma. Neki kažu: „Bog je stvorio čoveka. Bog nam je dao dah života i Bog je taj koji nas opskrbljuje, hrani i vodi da stasamo u odrasle osobe. Ljudi koji imaju savest i razum ne mogu da žive ni za sebe ni za Sotonu; oni treba da žive za Boga i da ispunjavaju svoju dužnost.” To je tačno, ali to je samo širok okvir, gruba skica. Što se tiče pojedinosti o tome kako živeti za Boga u stvarnosti, to podrazumeva savest i razum. Kako onda neko živi za Boga? (Dobro obavlja dužnost koju stvoreno biće treba da obavlja.) Tačno. Sve što u ovom trenutku radite služi ispunjavanju dužnosti čoveka, ali u stvarnosti, za koga to radite? (Za Boga.) Jeste, za Boga, to je saradnja s Njim! Nalog koji vam je Bog dao vaša je dužnost. On je Taj koji ga je odredio i predodredio i koji je nad njime suveren. Drugim rečima, Bog je Onaj koji ti daje taj zadatak i želi da ga obaviš. Pa, kako onda možeš da se osloniš na svoju savest da bi ga dovršio i uradio dobro? (Moramo da damo sve od sebe.) Morate da date sve od sebe, čime se ispoljava vaše oslanjanje na vlastitu savest. Pored toga, morate u to da se unesete svim srcem i da ispunite svoje odgovornosti – nemojte biti površni u vezi s tim. Bog je dao celo Svoje srce za nas i On ima očekivanja od nas. Imajući u vidu da je Bog predodredio da treba da ispunimo tu odgovornost i obavimo tu dužnost, ne treba da Ga izneverimo, razočaramo, niti rastužimo. Treba dobro da obavimo svoju dužnost i da damo Bogu savršen, zadovoljavajući odgovor. Oslanjamo se na Boga za ono što ne možemo da uradimo, učimo više o svojim zanimanjima i pomnije tragamo za istina-načelima. Bog nam dozvoljava da živimo, tako da treba dobro da obavljamo svoju dužnost; svakoga dana u životu treba dobro da obavimo dužnost za taj dan i da ono što nam je Bog poverio učinimo svojim primarnim zadatkom, da učinimo da obavljanje naše dužnosti bude najvažnija stvar u našem životu i da je dobro obavimo. Iako ne težimo savršenstvu, treba da težimo istini i da postupamo na osnovu Božjih reči i istina-načela, tako da možemo da udovoljimo Bogu, da posramimo Sotonu i da ni za čim ne žalimo. To je stav koji vernici treba da imaju prema svojoj dužnosti. Kada stigneš do četrdesete ili pedesete godine – ili čak sedamdesete ili osamdesete – kada se osvrneš na stvari koje si činio kada si bio mlad i neuk, videćeš da si, iako tada još nisi dostigao neku starost, sve činio svim srcem i snagom; uvek si delovao na osnovu svoje savesti, nisi izneverio Boga, nisi Ga razočarao niti rastužio, i u srcu si prihvatio Božji nadzor i proveru. Kada se sve to postigne i kada Bogu predaš svoj obavljeni ispit, Bog će reći: „Iako posao nisi baš najbolje obavio, s prosečnim rezultatima, ipak si iskoristio svu svoju snagu i uspeo si da ispuniš svoju odgovornost.” Zar to nije postupanje zasnovano na tvojoj savesti? Dakle, kada ljudi često pokazuju svoju iskvarenost, kada imaju sopstvena opredeljenja, želje i sklonosti, čak do te mere da potpuno krše merila svoje savesti i gube svoju normalnu ljudskost, šta treba učiniti? Moraš da se moliš Bogu i da se pobuniš protiv sebe, ne možeš da dozvoliš da te takve stvari ograničavaju niti da kontrolišu tvoju savest i razum. Kada tvoja savest bude u stanju da upravlja tvojim postupcima, tvojim zanimanjem i tvojim životom, onda će ti biti lako da savladaš sebične porive tela i moći ćeš da zadobiješ taj aspekt istine. To je najmanje što treba da poseduješ. Što se tiče toga kakvo ljudsko srce Bog želi, o koliko aspekata sam upravo govorio? (Tri aspekta: pošteno srce, istinoljubivo srce i posedovanje savesti i razuma.) Unutar poštenog i istinoljubivog srca ima još nekih pojedinosti, trebalo bi kasnije da razmislite o tome i da izvučete zaključke. U najmanju ruku, ono što čovek treba da poseduje jesu savest i razum koje treba da ima neko sa normalnom ljudskošću. Ako neko nema savest ili razum, onda gubi svoju normalnu ljudskost, ne može ništa dobro da uradi, ne može ništa da postigne, i na kraju će doživeti potpuni neuspeh. Ali, ako ima samo savest i razum, ako živi na osnovu svoje savesti i ne čini ništa loše, da li to znači da stupa na pravi put verovanja u Boga? Da li može da dostigne Božje odobravanje živeći samo na osnovu svoje savesti i razuma? Nikako ne može.

Ulazak na pravi put vere u Boga takođe zahteva da poseduješ bogobojažljivo srce. Pre svega, kada se radi o statusu, ljudi su stvorena bića i veoma su niskog statusa; Bog je Stvoritelj, Najuzvišeniji. Kada se radi o ljudskoj razboritosti, šta ljudi treba da urade da bi se plašili Boga? Recimo da ti se nešto desi i ti misliš da bi postupanje na neki određeni način bilo u suprotnosti sa istinom, ali ne znaš šta treba da uradiš da bi bio usklađen sa Božjom namerom. Ako imaš bogobojažljivo srce, šta treba da radiš? Moraš da se moliš Bogu, da tražiš istinu, da pronađeš put primene istine, a zatim da deluješ. Ako neko nema bogobojažljivo srce, kako će se ponašati? Radiće šta god mu se prohte, misleći: „Namera mi je u svakom slučaju dobra, tako da je u redu ako to uradim.” On ne radi ono što drugi savetuju, niti sluša druge; on odlučuje da radi ono što je u okviru njegovih planova i nema te sile koja može da ga natera da se predomisli. Da li je to neko ko ima bogobojažljivo srce? (Nije.) Postoje ljudi koji, iako znaju da Bog voli poštene ljude i da ne smeju da lažu, i dalje misle da će zbog nečega, ako kažu istinu, izgubiti obraz, da će izgubiti profit, a možda se ni njihov status neće održati. Oni se dvoume i ipak slažu, misleći: „Nije strašno jednom slagati, pa ne lažem stalno. A i kad lažem, ne vidim da to ima ikakvih posledica, pa neće biti problema ni ako još jednom slažem.” Nakon što sve proračuna, on odlučuje da radi po svome i ne oseća nikakav prekor u srcu, niti želi da se moli i prihvati Božji nadzor. Da li je to neko ko ima bogobojažljivo srce? (Nije.) Dakle, ako postoji neko ko ima bogobojažljivo srce, kako će se ponašati? (Neće postupati nesmotreno niti svojevoljno.) Te dve reči su sasvim prikladne. Kako onda u praksi možete da ne postupate nesmotreno niti svojevoljno? (Treba da imamo srce koje traga.) Kada se suoče s problemom, neki ljudi traže pomoć od drugih, ali kada je ono što druga osoba govori u skladu sa istinom, oni to ne prihvataju, nisu u stanju da poslušaju i u svom srcu misle: „Obično sam bolji od njega. Ako ovaj put poslušam njegov predlog, zar neće izgledati kao da je on bolji od mene? Ne, ne mogu da ga poslušam. Ovo se može uraditi samo na moj način.” Onda nađu razlog i izgovor da obore gledište druge osobe. Kad vide nekoga ko je bolji od njih, pokušavaju da ga obore, izmišljaju glasine o njemu ili koriste podla sredstva da ga ocrne i potkopaju njegov autoritet, pa ga čak i gaze pod nogama, sve da bi zaštitili sopstveni status u glavama ljudi. Kakva je to narav? Ovo nije samo nadmena i uobražena narav – takvi ljudi imaju sotonsku priroda-suštinu; to je podmukla narav. Oni napadaju i isključuju ljude koji su bolji od njih i superiorni u odnosu na njih – oni su podmukli i rđavi. A to što ne prezaju ni od čega da obore ljude pokazuje da u njima postoji značajna demonska priroda! Živeći po sotonskim naravima, oni omalovažavaju ljude, pokušavaju da im podmetnu i muče ih. Zar to nije činjenje zla? I uprkos tome što tako žive, i dalje misle da su ispravni, da su dobre osobe. Ali kad vide nekoga ko je superioran u odnosu na njih, sposobni su da ga muče i gaze nogama. U čemu je ovde problem? Zar ljudi koji čine takva zla dela nisu neobuzdani i razuzdani? Takvi ljudi uzimaju u obzir samo sopstvene interese i sopstvena osećanja i sve što žele je da udovolje sopstvenim željama i ambicijama i da postignu sopstvene ciljeve. Nije ih briga kolika se šteta nanosi crkvenom radu i radije bi žrtvovali interese Božje kuće da bi zaštitili svoj status u glavama ljudi i sopstvenu reputaciju. Zar takvi ljudi nisu nadmeni i samopravedni, sebični i podli? Ne samo da su nadmeni i samopravedni, već su i izuzetno sebični i podli. Uopšte ne vode računa o Božjim namerama. Da li takvi ljudi imaju bogobojažljivo srce? Oni uopšte nemaju bogobojažljivo srce. Zato se i ponašaju bezobzirno i rade šta god im se prohte, bez ikakvog osećaja krivice, bez ikakvog straha, bez ikakve bojazni ili brige, i ne razmišljaju o posledicama. To je ono što često rade i kako su se uvek ponašali. Kakva je priroda takvog ponašanja? Blago rečeno, takvi ljudi su isuviše zavidni i imaju isuviše jaku želju za ličnim ugledom i statusom; isuviše su lažljivi i podmukli. Oštrije rečeno, suština problema je u tome što takvi ljudi uopšte nemaju bogobojažljivo srce. Oni se ne boje Boga, veruju da su izuzetno bitni i sve povezano sa sobom smatraju višim od Boga i višim od istine. U njihovim srcima, Bog nije dostojan pomena, već je beznačajan i uopšte nema nikakvo mesto u njihovim srcima. Da li oni koji u svojim srcima nemaju mesta za Boga i koji nemaju bogobojažljivo srce, mogu da sprovedu istinu u delo? Ne, nikako. Dakle, kada obično idu okolo, revnosno se zaokupljajući nečim i ulažući dosta napora, šta oni zapravo rade? Takvi ljudi čak tvrde da su sve ostavili da bi se dali Bogu i da su mnogo propatili, dok zapravo motiv, načelo i cilj svih njihovih postupaka leže u sticanju ličnog ugleda i statusa te u zaštiti svih svojih interesa. Da li biste rekli da je takva osoba zastrašujuća? Kakvi to ljudi veruju u Boga već dugi niz godina, a ipak nemaju bogobojažljivo srce? Zar nisu nadmeni do krajnosti? Zar nisu Sotone? A kakvim stvorenjima bogobojažljivo srce najviše nedostaje? Osim zverima, nedostaje i zlima i antihristima, đavolima i onima koji pripadaju Sotoninom soju. Oni uopšte ne prihvataju istinu; u potpunosti su lišeni bogobojažljivog srca i sposobni su za svako zlo; oni su neprijatelji Boga i neprijatelji Njegovog izabranog naroda.

U kojim to stvarima iz svakodnevnog života imate bogobojažljivo srce? A u kojima nemate? Da li si u stanju da mrziš nekoga kada vređa tvoje interese ili kada na njih nasrće? A kada nekoga mrziš, jesi li u stanju da ga mučiš i svetiš mu se? (Da.) Onda se od tebe zaista treba plašiti! Ako nemaš bogobojažljivo srce i u stanju si da činiš zle stvari, u tom je slučaju ta tvoja pakosna narav previše ozbiljna! Normalna ljudskost treba da poseduje ljubav i mržnju, s tim da ono što volite morate jasno da razgraničite od onoga što mrzite. U svom srcu treba da volite Boga, da volite istinu, da volite pozitivne stvari i da volite svoju braću i sestre, a treba da mrzite Sotonu i đavole, da mrzite negativne stvari, da mrzite antihriste i da mrzite zle ljude. Ako biste bili u stanju da iz mržnje tlačite svoju braću i sestre i svetite im se, onda bi to bilo vrlo zastrašujuće i to predstavlja narav zle osobe. Neki ljudi naprosto imaju mrske misli i mrske i zle ideje, ali nisu učinili ništa zlo, te stoga nisu zli ljudi. To je zato što, kada se nešto dogodi, oni mogu da traže istinu i da vode računa o načelima prema kojima se ponašaju i rešavaju stvari. Kada su u kontaktu sa drugim ljudima, od njih ne traže više nego što bi trebalo; ako se sa nekom osobom dobro slažu, nastaviće da sa njom budu u kontaktu; ako se, pak, ne slažu, neće to učiniti. To uopšte ne utiče na obavljanje njihove dužnosti ili na njihov život-ulazak. Bog im je u srcu i imaju bogobojažljivo srce. Nisu spremni da Boga uvrede i plaše se da to učine. Iako ti ljudi mogu da gaje određene pogrešne misli i ideje, ipak su u stanju da se protiv njih pobune i napuste ih. U svojim postupcima su suzdržani i neće izgovoriti nijednu nedoličnu reč, niti reč kojom vređaju Boga. Osoba koja govori i postupa na ovaj način jeste neko ko ima načela i ko primenjuje istinu. Tvoja ličnost možda nije u skladu sa ličnošću neke druge osobe, i moguće je da ti se ta osoba ne dopada, ali ćeš, dok zajedno sa njom radiš, ostati nepristrasan i tokom obavljanja svoje dužnosti nećeš davati oduška svojim frustracijama, niti ćeš svoje frustracije iskaljivati na interesima Božje porodice; stvari možeš da rešavaš u skladu sa načelima. Šta se time ispoljava? Time se ispoljava to što u osnovi imaš bogobojažljivo srce. A ako poseduješ i nešto više od toga, kada primetiš da neko drugi ima određene nedostatke ili slabosti, čak i ako te je taj uvredio ili ti nije naklonjen, u tebi će i dalje postojati potreba da se prema njemu ponašaš ispravno i s ljubavlju mu pomogneš. To označava da u tebi ima ljubavi, da si osoba koja poseduje ljudskost, da si neko ko je ljubazan i ko može da primenjuje istinu, da si poštena osoba koja poseduje istina-stvarnosti, i da si neko sa bogobojažljivim srcem. Ako si i dalje sitan rastom, ali imaš volju i spreman si da težiš istini, da težiš da stvari obavljaš u skladu sa načelom, i u stanju si da se vladaš, rešavaš stvari i postupaš sa drugima prema načelu, tada se i to računa kao da imaš donekle bogobojažljivo srce; to je najosnovnije. A ako ne možeš da dostigneš čak ni ovo i ne možeš da se obuzdaš, tada si u velikoj opasnosti i zaista te se treba plašiti. Da dobiješ neki položaj, mogao bi da mučiš ljude; tada bi u svakom času mogao da se pretvoriš u antihrista. Bez obzira na to da li je neka osoba dobra ili loša, bez obzira na to kako veruje u Boga ili kojim putem ide, biće otkrivena za koju godinu. Moraš da se ophodiš prema njoj na principijelan način, kakav god njen ishod mogao biti, bez obzira da li treba da bude kažnjena ili nagrađena – to je pitanje koje Bog rešava. Dokle god si u stanju da razlučuješ i da se prema njoj ponašaš u skladu s načelima, to će biti dovoljno. Bez obzira na to s kim imaš posla, sve dok Bog ne odredi kakav će biti ishod takvih ljudi, sve dok ih crkva ne protera i Bog ne kazni, onda su i dalje u fazi spasenja. Shodno tome, treba strpljivo i iz ljubavi da im pomažeš; ne treba da određuješ ishod takvih ljudi, niti treba da koristiš ljudska sredstva da ih mučiš. Ako takvi ljudi imaju otkrivanja iskvarenosti, možeš da ih orezuješ, ili možeš iskreno da otvoriš svoje srce i započneš razgovor u zajedništvu kako bi im pomogao. Međutim, ako razmišljaš o mučenju, izopštavanju i podmetanju tim ljudima, pokušavajući da ispraviš nepravde u ime Neba, onda ćeš biti u nevolji. Da li bi to bilo u skladu sa istinom? Takve misli su posledica plahovitosti; te misli dolaze od Sotone i potiču iz ljudske ogorčenosti, kao i od ljudske zavisti i gnušanja. Takvo ponašanje nije u skladu sa istinom. To je nešto što bi donelo odmazdu nad tobom i to ne smeš da radiš. Da li si u stanju da smisliš različite načine da mučiš ljude zato što ti se ne sviđaju ili zato što se ne slažu sa tobom? Da li ste ikada ranije učinili tako nešto? Koliko ste puta to učinili? Zar niste uvek indirektno omalovažavali ljude, iznosili oštre primedbe i bili sarkastični prema njima? U kakvim ste stanjima bili kada ste radili takve stvari? Tada vam je to bio odušak i osetili ste se srećnim; stekli ste nadmoć. Međutim, kasnije ste pomislili u sebi: „Učinio sam tako odvratnu stvar. Nemam bogobojažljivo srce i prema toj osobi sam se poneo vrlo nepravedno.” Jeste li se, duboko u sebi, osećali krivim? (Da.) Iako nemate bogobojažljivo srce, bar imate neki osećaj griže savesti. Dakle, da li ste i dalje u stanju da ponovo radite takve stvari u budućnosti? Da li i dalje možeš da napadaš i tražiš osvetu protiv ljudi kad god ih prezreš i ne slažeš se s njima, ili kad god ti se ne pokoravaju ili te ne slušaju? Kakvu ljudskost poseduje osoba koja čini tako nešto? Što se tiče njene ljudskosti, ona je zlonamerna. Kada se prema istini samerava, ona nema bogobojažljivo srce. U njenom govoru i postupcima nema načela; ponaša se bezobzirno, govori i radi šta joj je volja. Da li takvi ljudi poseduju istina-stvarnosti? Naravno da ne; odgovor je „ne”, sto posto. Može li Mu se osoba koja nema bogobojažljivo srce istinski pokoriti i obožavati Ga? Nikako.

Neki ljudi kažu: „Kada vidim da nailaze katastrofe, često se molim Bogu, ni za tren se ne usuđujem da Ga napustim, i molim Ga za smernice i zaštitu. Kada noću sâm idem putem, ili kada zapadnem u opasnost, uvek se oslanjam na Boga, ne usuđujem se da Ga napustim i molim Ga da mi pomogne. Kada obavljam svoju dužnost, u srcu se stalno molim Bogu i tražim da me često disciplinuje, tako da ne budem površan i da On preuzme kontrolu. Inače, ne mogu ništa da učinim, i ja ssm ništa.” Da li je to neko ko ima bogobojažljivo srce? (Nije.) Da li je pogrešno oslanjati se na Boga? Da li je pogrešno tražiti zaštitu od Boga? Reči koje su ovde izgovorene nisu pogrešne, ali takvo stanje nije normalno. To znači da se obraćaš Bogu samo zato što nemaš na šta da se osloniš i nemaš gde, sateran si u ćošak, nemaš izbora po tom pitanju, pa Njega želiš da upotrebiš u svoju korist ne bi li ostvario svoje ciljeve. Da li je to bogobojažljivost? Čim problemi nestanu, skroz ćeš zaboraviti na Boga. Kako to da se na Boga ne oslanjaš kada si najsrećniji, kada si preplavljen uspehom, kada je tvoj status uzdignut iznad svih drugih tako da ti laskaju i klanjaju ti se? Kako to da tada ne prihvataš Božje ispitivanje niti tražiš Njegovo vođstvo? Kako to da ne pitaš Boga da li je sve što činiš u skladu s Njegovom namerom? Kada činiš zlo, kada uzdižeš samog sebe i svedočiš o sebi, kako to da ne pitaš Boga je li to u skladu s Njegovom namerom? Kako to da sebe ne preispituješ, niti se oslanjaš na Boga da te obuzda? Koja je to vrsta problema? Kako se zovu sva takva stanja? Odsustvo bogobojažljivog srca. Može li osoba koja nema bogobojažljivo srce dobro da obavlja svoju dužnost? Može li da postane uistinu dobra osoba? Da li može da uđe u istina-stvarnost? (Ne, ne može.) Zaista ne može. Bez bogobojažljivog srca, ona nikako ne može dobro da obavlja svoju dužnost, niti može da sprovede istinu u delo ili da se potčini Bogu, čak i da to želi. Bez bogobojažljivog srca, nije lako primenjivati istinu. Ako ta osoba želi dobro da obavlja svoju dužnost, sigurno će biti previše poteškoća i smetnji, i neće moći uspešno da sprovede istinu u delo. U tom trenutku, morate da smirite svoje srce i da na trenutak razmislite. Na osnovu vašeg trenutnog rasta, i dalje vam je veoma teško da svoju dužnost obavite na način koji je u skladu s merilom, jer većina vas samo razume reči, doktrine i propise, a poseduje i neke lične želje, težnje i elan. Međutim, vaše polazište i vaša merila primene nisu uspostavljena na temeljima reči Božje. Vi još uvek niste zaista ušli u istina-stvarnost; vi se samo pridržavate propisa. Ako ne stremite ka istini, to će biti veoma opasno za vas u budućnosti. Ako verujete u Boga, ali ne primenjujete istinu ili se ne pokoravate Bogu, onda ćete pre ili kasnije biti isključeni. Istinita ili lažna vera čoveka ne meri se godinama; samo zato što ste u Boga verovali dugi niz godina, mnogo vremena, ne znači da uistinu verujete, niti da će vas Bog priznati. Na kraju Bog neće priznati ljude koji ne primenjuju istinu. On će ih otkriti i isključiti. To treba da shvatite.

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o četiri uslova koji se moraju ispuniti da bismo krenuli pravim putem verovanja u Boga. Međutim, postoji još jedan, konačni uslov, koji je najvažniji od svih, a takođe je i nešto što često govorite. Razmislite na trenutak šta bi to moglo da bude. (Da volimo Boga.) Za sada se nećemo dotaći ljubavi prema Bogu, u kojoj većina ljudi daleko zaostaje. Hajde da se dotaknemo nečeg praktičnijeg i stvarnijeg, nečega što uključuje istinu koju ljudi zapravo mogu da dostignu. (Da se pokore Bogu.) Tako je. To znači imati srce koje je pokorno Bogu. Ljudi uglavnom, kada ih nešto zadesi, zapravo ni ne poznaju ispravna načela primene, niti znaju u kojem pravcu da se okrenu, niti ka kojem cilju da krenu. A tu se postavlja pitanje njihovog stava i stanja: moraju da imaju srce koje je pokorno Bogu. To je ono što ljudima najviše treba. Na primer: recimo da ti se nešto desi i ti ne znaš šta da radiš, niti si od nekog drugog čuo šta treba da radiš. To možda nije u skladu sa tvojim predstavama i uobraziljom, i možda nije baš po tvom ukusu; tako da u srcu osećaš određeni otpor i pomalo si uznemiren. Dakle, šta bi trebalo da činiš? Postoji jedan najjednostavniji način primene, a to je da se pre svega bude pokoran. Pokornost nije spoljašnja radnja ili izreka, niti je to neka usmena tvrdnja – postoji stanje koje leži unutar nje. To ne bi trebalo da vam je nepoznato. Na osnovu sopstvenog stvarnog iskustva, kako mislite da ljudi govore, deluju i razmišljaju, i kakvo stanje i stav imaju kada se zaista pokore? (Što se tiče stvari koje još uvek ne shvataju, oni prvo ostave po strani svoje predstave i uobrazilju. Traže istinu i Božje namere. Ako posle traženja i dalje ne shvataju, onda uče da sačekaju Božje vreme.) To je jedan aspekt toga. Šta još? (Dok bivaju orezivani, ne raspravljaju se i ne pokušavaju da se odbrane.) To je još jedan aspekt tog stanja. Neki ljudi, iako se ne raspravljaju niti se pred tobom otvoreno brane, ipak jesu puni pritužbi i nezadovoljstva. Ne govore ti to u lice, već nesmotreno pričaju iza tvojih leđa, šireći to svuda. Da li je to pokoran stav? (Nije.) Šta je onda, zapravo, pokoran stav? Pre svega, moraš da imaš pozitivan stav: dok prolaziš kroz orezivanje, u početku ne preispituješ šta je ispravno i pogrešno – naprosto to prihvataš, pokornog srca. Na primer, neko bi mogao da kaže da si uradio nešto pogrešno. Iako u srcu ne razumeš i ne znaš šta si zgrešio, ipak to prihvataš. Prihvatanje je pre svega pozitivan stav. Pored toga, postoji stav koji je nešto pasivniji, a to je da se ćuti i da se ne pruža nikakav otpor. Kakvo ponašanje to podrazumeva? Ne raspravljaš se, ne braniš se i ne izmišljaš objektivne izgovore za sebe. Ako uvek izmišljaš izgovore, pravdaš se i prebacuješ odgovornost na druge, da li je to otpor? To je buntovnička narav. Ne treba da odbijaš, da se opireš, niti da se raspravljaš. Čak i ako je tvoje rasuđivanje ispravno, da li je to istina? To je objektivni ljudski izgovor, a ne istina. Niko od tebe ne traži objektivne izgovore – zašto se to dogodilo ili kako je do toga došlo – već se kaže da priroda tog postupka nije u skladu sa istinom. Ako je tvoje znanje na tom nivou, zaista ćeš biti u stanju da prihvatiš i da se ne opireš. Ključno je prvo imati pokoran stav kada te nešto zadesi. Postoje ljudi koji se uvek raspravljaju i brane kada se suoče sa orezivanjem: „Nisam ja jedini krivac za to, zašto je onda odgovornost pala na mene? Zašto me niko ne brani? Zašto sam samo ja odgovoran za to? Našli smo se u situaciji u kojoj ’svako ima neke koristi od toga, a samo jedna osoba snosi krivicu’. Kakav sam ja maler!” Kakva je to emocija? To je otpor. Iako naizgled klimaju glavom i priznaju svoju grešku, i prihvataju je na rečima, u srcu se ipak žale: „Ako ćeš da me orežeš, onda to uradi, ali zašto moraš da koristiš tako grube reči? Kritikuješ me pred toliko ljudi, a gde ja da se denem? Ne obračunavaš se sa mnom s ljubavlju! Napravio sam jednu sitnu grešku, a ti pričaš bez prestanka, zašto?” Oni su samo puni otpora i prkosa u svom srcu, tvrdoglavo mu se suprotstavljaju i postupaju nerazumno i pokušavaju da se raspravljaju. Neko ko tako razmišlja i tako se oseća očigledno je buntovan i protivan, pa kako onda može da ima iskreno pokoran stav? Kada se suočiš sa orezivanjem, koje radnje predstavljaju stav prihvatanja, pokoran stav? U najmanju ruku, moraš trezveno da razmišljaš i da budeš razuman. Kao prvo, moraš da se pokoriš i ne smeš da se opireš, niti da odbijaš, i moraš da imaš razuman pristup. Tako ćeš imati barem malo razuma. Ako želiš da dosegneš prihvatanje i pokornost, moraš da shvatiš istinu. Nije jednostavno shvatiti istinu. Kao prvo, moraš da prihvatiš stvari od Boga: u najmanju ruku, moraš da znaš da je orezivanje nešto što Bog dozvoljava da ti se dogodi, ili da dolazi od Boga. Bez obzira na to da li je orezivanje potpuno razumno ili nije, treba da imaš prihvatljiv, pokoran stav. Time se ispoljava pokornost Bogu, a istovremeno se i prihvata Božje ispitivanje. Ako samo nastaviš da se raspravljaš i braniš, misleći da orezivanje dolazi od čoveka, a ne od Boga, onda je tvoje shvatanje iskrivljeno. Kao prvo, nisi prihvatio Božje ispitivanje, a kao drugo, nemaš ni pokoran stav ni pokorno ponašanje u okruženju koje je Bog postavio za tebe. To je neko ko se ne pokorava Bogu. Ima ljudi koji ne prihvataju istinu niti preispituju sebe kada se suoče sa orezivanjem; samo slepo slede propise. Njihovo postupanje očigledno krši načela i svu krivicu svaljuju na Sotonu. Oni kažu: „Tako mu i treba! Ko je dozvolio tom starom Sotoni da se nepažljivo prikazuje, da nepažljivo postupa, da nepažljivo prekida stvari i nepažljivo pravi smetnje? Sotonu treba orezati, osramotiti ga do krajnjih granica da bi pokazao svoje lice i poniziti ga! Sotona treba da preuzme odgovornost za to; to nema nikakve veze sa mnom! Sva krivica treba da bude pripisana Sotoni!” Tada će njihovo srce biti zadovoljno i misliće da su pobedili Sotonu. Zar takav način razmišljanja nije besmislen? Očigledno je da su oni sami učinili nešto pogrešno, a tvrde da je Sotona to uradio. Dakle, da li su to na kraju bili oni ili Sotona? (Oni su ti koji su to uradili.) Da li oni istinski shvataju da su Sotona oni sami? (Ne.) Da li oni zapravo mrze Sotonu ili mrze sami sebe? To ne kažu jasno. Ukratko, neko ko ne prihvata da bude orezan neko je ko uopšte nije pokoran Bogu. Pokoravanje je najteža lekcija. Za većinu ljudi, kada im se desi nešto što je u skladu sa njihovim sopstvenim predstavama i uobraziljom, i u skladu sa njihovim sopstvenim ukusom, osećaju se prilično dobro, pa im je zadovoljstvo da se pokore i sve ide glatko. Njihova srca su opuštena i spokojna, i oni su srećni i zadovoljni. Ali, kada naiđu na nešto što nije u skladu sa njihovim predstavama, ili na nešto što je nepovoljno za njih, ne mogu da se pokore iako znaju da bi trebalo. Osećaju bol, nemaju drugog izbora nego da tiho pate i teško im je da govore o svojim teškoćama. Deprimirani su i puni pritužbi koje nemaju gde da odu, pa im srce kipti: „Drugi su u pravu. Oni imaju viši status od mene; kako mogu da ih ne slušam? Mogao bih isto tako da prihvatim svoju sudbinu. Moraću da budem oprezniji sledeći put, da ne isturam vrat – oni koji isture svoj vrat budu orezani. Nije lako biti pokoran. Veoma je teško! Moja ushićenost ugašena je kofom hladne vode. Želeo sam da budem neposredan i otvoren, ali na kraju bih uvek rekao nešto pogrešno, tako da sam stalno bio orezivan. Ubuduće ću ćutati i udovoljavati drugima.” Kakav je to stav? To je odlazak iz jedne krajnosti u drugu. Šta je krajnji cilj Božjeg dopuštanja ljudima da dobiju nauk pokornosti? Ma koliko nepravdi i bola u tom trenutku pretrpiš, ma koliko si osramoćen ili ma koliko povreda časti, sujete ili ugleda trpiš, sve to je sporedno. Najvažnije je da preokreneš svoje stanje. Koje stanje? U normalnim okolnostima, u dubinama ljudskog srca postoji neka vrsta nepopustljivog i buntovnog stanja – čiji je uzrok uglavnom to što ljudi u srcima imaju određenu vrstu ljudske logike i skup sledećih ljudskih predstava: „Sve dok su moje namere ispravne, nije važno kakav je ishod; ne treba da me orezuješ, a ako to radiš, ne moram da poslušam.” Ne razmišljaju da li su njihovi postupci u skladu sa istina-načelima niti kakve će biti posledice. Ono čega se uvek drže je sledeće: „Dokle god su moje namere dobre i ispravne, Bog treba da me prihvati. Čak i ako ishod nije dobar, ne smeš da me orežeš, a još manje smeš da me osudiš.” Tako ljudi rasuđuju, zar ne? To su ljudske predstave, zar ne? Čovek je neprestano opsednut sopstvenim rasuđivanjem – ima li u tome ikakve pokornosti? Svoje rasuđivanje si proglasio za istinu, a istinu si ostavio po strani. Veruješ da je ono što se slaže sa tvojim rasuđivanjem istina, a da ono što se ne slaže nije. Ima li smešnije osobe od tebe? Ima li nekog nadmenijeg i samopravednijeg? Koja je primarna iskvarena narav koja se mora razrešiti da bi se naučila lekcija pokornosti? To je zapravo nadmena i samopravedna narav, koja je najveća prepreka ljudima da primenjuju istinu i da se pokoravaju Bogu. Osobe nadmene i samopravedne naravi najviše su sklone da se raspravljaju i da budu neposlušne, uvek smatraju da su u pravu, pa ništa nije hitnije od rešavanja i orezivanja nečije nadmene i samopravedne naravi. Jednom kada ljudi postanu učtivi i prestanu da se raspravljaju da bi se opravdali, problem buntovništva će se rešiti i oni će biti u stanju da se pokore. Da bi ljudi bili sposobni da se pokore, zar ne moraju da poseduju određeni stepen razumnosti? Moraju da poseduju razum normalne osobe. U nekim stvarima, na primer, bez obzira na to da li smo postupili ispravno ili nismo, ako Bog nije zadovoljan, treba da radimo kako On kaže i da Njegove reči prihvatamo kao merilo za sve. Da li je to razumno? Takvo rasuđivanje treba naći u ljudima pre bilo čega drugog. Ma koliko patili, i bez obzira na naše namere, ciljeve i razloge, ako Bog nije zadovoljan – ako Njegovi zahtevi nisu ispunjeni – onda naši postupci nesumnjivo nisu u skladu sa istinom, tako da moramo da slušamo i pokoravamo se Bogu, i ne treba da pokušavamo da se raspravljamo s Njim, niti da Mu se pravdamo. Kada poseduješ takvu razumnost, kada poseduješ razum normalne osobe, lako je rešiti tvoje probleme i bićeš istinski pokoran. U kojoj god situaciji da se nađeš, nećeš biti buntovan i nećeš prkositi Božjim zahtevima; nećeš analizirati da li je ono što Bog traži ispravno ili pogrešno, dobro ili loše, već ćeš moći da budeš poslušan – i tako ćeš rešiti svoje stanje opravdavanja sebe, nepopustljivosti i buntovništva. Da li svi u sebi imaju ta buntovna stanja? Ta stanja se često javljaju u ljudima i oni misle u sebi: „Dokle god su moj pristup, predlozi i sugestije razumni, čak i da prekršim istina-načela, ne treba da budem orezan, jer nisam počinio zlo.” To stanje je ljudima zajedničko. Njihov stav je da ne treba da budu orezani ako nisu počinili zlo; treba orezati samo ljude koji su počinili zlo. Da li je to ispravno gledište? Svakako da nije. Orezivanje je uglavnom usmereno na iskvarene naravi ljudi. Ako neko ima iskvarenu narav, treba ga orezati. Kada bi bio orezan tek kada počini zlo, to bi već bilo prekasno, jer bi nevolja već bila izazvana. Ako je uvreda naneta Božjoj naravi, onda si u nevolji i Bog može da prestane da dela u tebi – da li u tom slučaju ima uopšte svrhe da budeš orezan? Nema drugog izbora nego da budeš otkriven i isključen. Glavna poteškoća koja sprečava ljude da se pokore Bogu jeste njihova nadmena narav. Ako su ljudi zaista u stanju da prihvate sud i grdnju, uspešno će moći da reše svoju nadmenu narav. Bez obzira na stepen do kojeg su u stanju da je reše, to je korisno za primenu istine i za pokoravanje Bogu. Prihvatanje suda i grdnje pre svega služi tome da bi se rešila nečija iskvarena narav, da bi došlo do Božjeg spasenja. A ako su ljudi zaista u stanju da dostignu apsolutnu pokornost Bogu, da li i dalje treba da iskuse sud i grdnju? Da li i dalje treba da budu orezivani? Ne treba, jer su njihove iskvarene naravi već rešene. Kada se suoče sa Božjim sudom, grdnjom i orezivanjem, ljudi uvek vole da iznose svoje razloge. Ma koliko ti rasuđivao, ništa od toga nije istina; to nije zamena za rešavanje tvoje iskvarene naravi, a još manje znači da si zaista pokoran Bogu. Dakle, nema smisla raspravljati se; rešavanje problema je najvažnije.

Ako neko nema srce koje je pokorno Bogu, u nevolji je. Ponekad ti Bog uredi okolnosti koje nisu onakve kakve si zamišljao da će biti, pa se opireš. Na primer, recimo da voliš čistoću i da ne voliš aljkave, neuredne ljude; odvratni su ti čim ih vidiš. Da li si u stanju da kontrolišeš sebe? Šta treba da uradiš? Prvo, moraš da imaš ispravan stav. Koji? (Pokoran stav.) Kako se pokoravaš? Koje misli čine pokoran stav? Koji postupci sačinjavaju stvarnost pokornosti? Kada se susretneš sa takvim stvarima, mora da postoji uzajamno prilagođavanje. Ništa od toga nije problem. U čovekovom životu devet od deset stvari nije u skladu s njegovim željama. Možda ti se ne sviđa ovo ili ono, pa ti, šta god da ti se dogodi, uvek opravdavaš svoje rasuđivanje i žališ se da je Bog nepravedan prema tebi. To je, u stvari, tvoj problem, zato nemoj da praviš buku ni oko čega. Kada dugo veruješ u Boga i mnogo si puta doživeo neuspeh, onda ćeš znati da nisi baš ugledan, da nisi bolji od bilo koga drugog. Kada se budeš setio kako si nekada verovao da si bolji, uzvišeniji i časniji od drugih, osećaćeš se skroz blesavo! Kada neko shvati malo istine, on je razumniji nego ranije, tako da mu je lako da prihvati istinu, i lako mu je da traži istinu i da se pokori Bogu kada mu se nešto dogodi. Moraš da naučiš kako da se prilagodiš svom okruženju. Vernici u Boga prvo moraju da imaju sledeće znanje: u crkvi postoje ljudi iz svih zemalja, a svaka zemlja ima različite običaje i navike. Te stvari ne predstavljaju nečiji karakter; čak i ako su nečije životne navike dobre, normalne i uredne, i ako je taj čovek plemenitog karaktera, to ne znači da on shvata istinu. To moraš da razumeš i da pozitivno shvatiš. Pored toga, tvoje mane su brojne i previše si izbirljiv. Bog ti daje okruženje koje je dobro za tebe, tako da moraš da naučiš da mu se prilagodiš, da ne cepidlačiš o tuđim manama i, štaviše, da budeš u ljubavi i slozi sa drugima, da se zbližiš s njima, da uvidiš i saznaš njihove prednosti, a zatim da se moliš Bogu da ti pomogne da prevaziđeš sopstvene mane. To su pokoran stav i primena. Ako ti drugi ljudi baš i nisu po volji i to utiče na obavljanje tvoje dužnosti, onda treba da se distanciraš od njih, a ne da se mešaš s njima. Šta je mešanje? To je kada kažeš: „Moram da promenim ovu njihovu manu – neću odustati dok se ne promeni!” Kakvo je to vladanje? Drsko, nadmeno i neuko. Nemoj da budeš takav. Svi smo mi obični ljudi; ne izgledamo ništa posebno. Svako od nas ima glavu, dva oka, nos i usta. Bilo da jedemo, hodamo ili radimo, svi smo isti, bez razlike; takođe, nismo bolji od drugih, tako da ne treba da vidimo sebe kao ugledne ili značajne. Čak i ako imaš neke veštine ili talente, nemaš čime da se pohvališ. Kao prvo, moraš da znaš gde ti je mesto, a kada se suočiš sa nekim pitanjima, moraš da ih sagledaš na osnovu Božjih reči, jer onda nećeš praviti buku ni oko ničega. Ako ti se desi nešto posebno, a ti zaista ne možeš da se pokoriš, i to utiče na obavljanje tvoje dužnosti, onda treba da se moliš Bogu i da tražiš istinu da to razrešiš. Ne smemo pokušavati da forsiramo stvari. Sve stvari sadrže Božje dobre namere. On uvežbava ljude kroz sve vrste okolnosti, dovodi do njihovog kaljenja i do toga da nauče da se pokoravaju, i na kraju, to kaljenje donosi plodove: oni su u stanju da se plaše Boga, da se klone zla i da udovolje Bogu, i onda dolazi do prave promene. Da bi stremio ka istini, prvo moraš da budeš rešen da patiš i moraš da naučiš da se pokoriš svojim okolnostima. Tvoje okolnosti često nisu baš jednostavne; možeš da dođeš u kontakt sa svakovrsnim ljudima i da se susretneš sa svakovrsnim čudnim stvarima. Ma šta da ti se desi, nemoj da se oslanjaš na svoju volju ili naglost, već stani pred Boga i moli se. Da bi to uradio, prvo moraš da imaš pokoran stav, što je psihološki kov koji svi normalni ljudi treba da poseduju. Pored toga, ako se moliš i tražiš od Boga da deluje, a On ne deluje niti ti otvara izlaz, onda takođe moraš da se pokoriš. Trebalo bi da nastaviš da živiš u takvim okolnostima, dopuštajući Bogu da te orkestrira, a ne da na silu radiš stvari svojim rukama i da hodaš ispred Boga. To je jedini način da se živi vredan život. U stvarnost pokoravanja Bogu nije tako lako ući, jer niko ne živi u vakuumu. Gledajući svoj život, svaka osoba ima svoje navike i svoje subjektivne misli, porive i želje. Gledajući objektivno stanje, niko ne može u potpunosti da se prilagodi tvojoj volji u svojim rečima i postupcima. Dakle, najvažnija lekcija jeste da se svima omogući da nauče kako da se pokore svojim okolnostima i da traže Božju nameru u životnim okolnostima koje ih zadese. Bez obzira na to da li su ti životne okolnosti dobre ili loše, udobne ili teške, postoje lekcije koje treba da naučiš. Oni koji žude za udobnošću i lagodnošću moraju da savladaju lekcije o pokornosti i patnji; moraju da postanu sposobni da prežive u svim okolnostima, da dobro obavljaju svoju dužnost i da budu postojani u svom svedočenju. Tek tada mogu da zadovolje Božje namere. Zar takva životna okolnost nije orkestrirana i uređena od strane Boga? Svi žude za dobrim životom, ali, ako žive u okolnostima koje su previše udobne i idealne, bez ikakvih patnji, da li će onda biti u stanju da se pokoravaju Bogu i da svedoče o Njemu? Kada ti Bog uredi neke poteškoće i teške okolnosti, ključno je pitanje da li si u stanju da budeš pokoran. Ako je svako u stanju da uvaži Božje namere pod takvim okolnostima i da praktično postupa u skladu s Njegovim zahtevima, onda moraš da istrpiš sve ono što nisi voljan da vidiš, ono što ti se ne sviđa; štaviše, ne smeš da budeš ograničen tim stvarima, već treba da budeš u stanju da normalno obavljaš svoju dužnost. Takvo iskustvo će doprineti razvoju tvog života. Neki kažu: „Ako drugi ne primenjuju istinu, onda ni ja neću da je primenjujem. Ako se oni ne pokoravaju, zašto bih se ja pokoravao? Ako oni nisu trpeljivi, zašto bih ja bio? Zašto uvek moram da radim stvari koje oni ne rade? Zašto uvek ja moram da se trudim? Ni ja neću to da radim.” Šta je s takvim stavom? Tvoja primena istine je tvoja stvar; to je stvar koja je između tebe i Boga i nema nikakve veze ni sa kim drugim. Niko drugi nema nikakvu obavezu da sarađuje s tobom. Ti si ti, oni su oni. Ako ne primenjuju istinu i ne uđu u istina-stvarnost, onda će na kraju oni biti ti koji će biti napušteni, a ne ti, i ti nećeš biti na gubitku. Da li ljudi koji se pokore Bogu mogu da budu na gubitku? Ne mogu. Ako to ne možeš da shvatiš, onda si naprosto mnogo glup!

Što se tiče život-ulaska, iako se radi o samo nekoliko reči razmenjenih u zajedništvu, ako ih iskreno prihvatite, ako ste u stanju da ih primenite u stvarnom životu i učinite ih svojom stvarnošću, onda moje reči nisu bile uzalud. Dakle, bez obzira na to o kojem se aspektu stvarnosti radi, pa čak i kada je to samo nekoliko reči, ako istina nađe put do tvog srca, i ako je primenjuješ kao istinu, onda će se ona ukoreniti, cvetati i doneti plod u tebi. Istina će postati tvoj život, i moći ćeš da je proživiš i ostvariš. To je dobar rezultat. Ako bih svakog dana sa vama razgovarao u zajedništvu, a da vi, ma koliko Ja pričao, ništa od toga ne napravite – ako niko to ne bi primio u svoje srce, već bi i dalje radio šta god mu je volja, ponašao se svojevoljno i bezobzirno, ne bi slušao ono što govorim, i još uvek bi živeo po svojoj volji, mašti i predstavama – zar onda ne bih govorio uzalud? Nije važno koliko vam reči o tome saopštim – važno je da li ih pažljivo saslušate, prihvatite i primenite. Istina je zaista i uistinu čovekov život. Ona nije grana nauke, nije znanje, nije narodno predanje, i nije argument – ona je čovekov život. Može da ti omogući da pobegneš od Sotoninih okova, da se oslobodiš svoje iskvarene naravi, da živiš osećajući se snažno i silno, da živiš ispunjenije i da u životu imaš pravac i cilj. Istina zaista može da postane čovekov život. Ako Mi ne veruješ, onda idi, iskusi to i primenjuj ga neko vreme, vidi da li ima rezultata ili ne, i onda ćeš znati. Ako se često osećaš slabim i negativnim, onda mogu samo da kažem da još nisi zadobio istinu. Da si je zadobio, ne bi sada bio u tom stanju, tako bespomoćan, slab i krhak; ne bi tako često bio negativan, niti bi tako često stajao kao ukopan na raskršću, ne znajući gde da kreneš. To je sto posto sigurno! Da li shvataš? (Da.)

Sada smo završili razgovor u zajedništvu o pet uslova koji moraju da budu ispunjeni da bismo krenuli pravim putem verovanja u Boga. Kojih su to pet uslova? (Prvi: čovek mora da poseduje pošteno srce; drugi: čovek mora da ima istinoljubivo srce; treći: čovek mora da ima savest i razum; četvrti čovek mora da poseduje bogobojažljivo srce; peti: čovek mora da ima srce koje je pokorno Bogu.) Zapamtite tih pet uslova, razgovarajte u zajedništvu o njima i čitajte ih u molitvi kada se ništa drugo oko vas ne dešava. Pogledajte koja načela istine ste sproveli u delo u ovom periodu, pogledajte da li su vaše reči i dela iskreni, da li imate bogobojažljivo srce, da li imate pošteno srce dok obavljate svoju dužnost, da li jeste ili niste površni, da li biste rado da zabušavate, izbegavate odgovornost ili da varate, da li tražite i da li ste pokorni svim Božjim zahtevima. To morate da preispitujete s vremena na vreme. Samo postizanjem rezultata vaš život će napredovati.

15. septembar 2015. godine


Jedino se razrešenjem sopstvenih iskvarenih naravi može postići pravi preobražaj

Trenutno, svi svoju dužnost obavljate prilično poletno i kadri ste da podnesete malo patnje. Stoga, kada je u pitanju život-ulazak, da li imate put kojim ćete ići? Da li zadobijate nova prosvećenja i vidite novo svetlo? Život-ulazak je presudna stvar za one koji veruju u Boga, baš kao što je i obavljanje sopstvene dužnosti. Ali, na koji način se postižu stvari poput toga da se dužnosti obavljaju pravilno, da se obavljaju u skladu s merilom, kao i to da se obavljaju posvećeno? (Stremljenjem ka istini.) Tako je, morate da stremite ka istini. Na koji način se stremi ka istini? Morate više da čitate Božje reči; samo su Božje reči istina. Morate da primenjujete Božje reči i da ih češće proživljavate ne bi li ste stekli istinu i tek je tada možete razumeti. Stoga, da biste shvatili istinu, zar ne morate svoj trud da usmerite ka Božjim rečima? Neki ljudi kažu: „Tokom ovih godina svoje vere u Boga, pročitao sam poprilično Božjih reči i istinski sam razumeo ponešto od istine, ali kada mi se dese neobične stvari, ne mogu da pronađem put i ne znam kako da primenim istinu; kako to da ne mogu da iskoristim stvari koje razumem i o kojima pričam? Tada shvatim da su reči i doktrine sve što znam i da ne znam da primenim istinu kad mi se nešto desi. Tako sam jadan i bedan.” Neki ljudi obično ispuste neprekidnu bujicu reči dok razgovaraju u zajedništvu i čak naizust znaju nešto od Božjih reči, pa misle da razumeju istinu, da su duhovni i da imaju ponešto od istina-stvarnosti; ali kad im se jednog dana desi nešto što nije u skladu s njihovim željama, počeće da imaju neke predstave o Bogu. S vremena na vreme će se možda i žaliti na Njega. Njihove iskvarene naravi biće razotkrivena i, bez obzira na to kako se mole, neće moći da reše svoje probleme. Kad drugi s njima u zajedništvu razgovaraju o istini, oni kažu: „Razumem ovu doktrinu bolje od tebe. Kad je shvatanje istine u pitanju, shvatam više od tebe; kad je u pitanju propovedanje doktrina, znam bolje od tebe da pričam; kad je u pitanju slušanje propovedi, čuo sam ih više nego ti; kad je u pitanju ulaganje truda, uložio sam ga više nego ti; kad je u pitanju vera u Boga, verujem duže od tebe. Nemoj pokušavati da me podučiš; ja razumem sve.” Misle da razumeju sve, ali kada stupe na scenu njihove ambicije i želje i kad počnu da ih kontrolišu sopstvene iskvarene naravi, onda ne znaju šta da rade. Duhovne doktrine koje obično deklamuju ne mogu da im razreše poteškoće. Da li je njihov rast zapravo veliki ili mali? Misle da razumeju istinu: zašto onda ne mogu da reše svoje stvarne teškoće? Šta je tu posredi? Zar se ne suočavate često s takvim problemima? To je najčešći problem s kojim se suočavaju vernici kad je u pitanju život-ulazak i to je čovekova najveća poteškoća. Pre nego što ti se nešto desi, možda misliš da već neko vreme veruješ u Boga, da imaš određeni rast i osnovu, a kad se stvari dese drugim ljudima, možeš donekle da ih prozreš. Možeš čak i poprilično da patiš dok obavljaš svoju dužnost, kadar si da platiš visoku cenu i možeš da prevaziđeš mnoge sopstvene nedaće, kao što je fizička bolest, mane i nedostaci; no, najteža stvar koju treba rešiti jesu razne iskvarene naravi koje ljudi često otkrivaju. „Iskvarena narav” je termin koji ljudi poznaju, ali nije baš svima jasno šta je to tačno iskvarena narav, koja to otkrovenja čine iskvarenu narav i koje su misli i postupci proizvodi iskvarene naravi. Ako ljudi ne shvataju i ne poimaju šta je iskvarena narav i koji je postupci otkrivaju, zar se onda ne bi moglo smatrati da, uprkos tome što ti ljudi žive prema svojoj iskvarenoj naravi, dogod ne čine greh, oni ipak primenjuju istinu? Da li je i kod vas takvo stanje? (Jeste.) Ako ne shvataš ili ne poimaš šta je uopšte iskvarena narav, da li onda možeš da upoznaš sebe? Da li možeš da razumeš sopstvenu iskvarenu prirodu? Naravno da ne možeš. Ako ne znaš šta je iskvarena narav, da li onda možeš da znaš kako treba da se ponašaš ne bi li primenio istinu, da li znaš koji su postupci ispravni a koji su pogrešni? Naravno da ne znaš. Stoga, ljudi koji ne poznaju sebe neće imati život-ulazak.

Put život-ulaska dotiče mnoga stanja. Verovatno svi znate tu reč „stanje”, ali na šta se ona odnosi? Kako je vi razumete? (Stanje čine gledišta i misli koje čovek otkriva kada mu se nešto desi; stanje može da utiče na čovekov govor, na njegovo vladanje i izbore, kao i da kontroliše sve to. Sve te stvari su stanje.) Blizu ste. Ko još želi nešto da kaže? (Stanje znači da osoba živi u negativnim i prilično nenormalnim uslovima jer njome upravlja neka vrsta iskvarene naravi, u određenom periodu ili u određenoj stvari – na primer, kad je žestoko orezivana ili kad je suočena s nekim poteškoćama.) (Nedavno, pošto sam postigao određene rezultate obavljajući svoju dužnost, bio sam u nekakvom samozadovoljnom, pomirljivom stanju. Mislio sam da sam se promenio, da imam istina-stvarnost i da će me Bog svakako odobriti; zapravo, po Božjim zahtevima, bio sam i dalje daleko. Tek sada razumem da je to bilo nekakvo nadmeno, uobraženo stanje.) Sva stanja o kojima ste diskutovali su negativna, pa da li onda postoje ispravna, pozitivna stanja? (Da. Na primer, kad svom silom želim da udovoljim Bogu, kadar sam da se pobunim protiv svog tela i da primenjujem istinu: takva vrsta stanja je pozitivna.) Do sada ste samo opisivali neka stanja, a niste zapravo definisali šta je to stanje. Zato, hajde sad da na osnovu ovoga što ste svi vi rekli, sumiramo šta je, u stvari, stanje. Na šta se „stanje” u stvari odnosi? To je neko gledište koje ljudi imaju ili, pak, položaj u kome se nalaze kad im se dešavaju neke stvari, a uključene su i misli, raspoloženja i stanovišta koja taj položaj prouzrokuje u njima. Na primer, kada te orezuju dok obavljaš svoju dužnost, osećaćeš se nesrećnim i bićeš u negativnom stanju. Gledišta i stavovi koje tad otkrivaš, kao i tvoja stanovišta – to su neki od bitnih detalja tvog stanja. Zar to ne dotiče stvari koje obično doživljavaš? (Dotiče ih.) Ovo je povezano sa životima ljudi; to je nešto sa čime svako može da se poistoveti – nešto što čovek može da oseti, doživi i sa čim može da dođe u dodir – svakog dana svog života. Šta onda mislite: kada je čovek u negativnom stanju, koje on to stvari otkriva? (Pogrešno razumevanje, izgovor, donošenje suda o samom sebi i odustajanje u potpunosti nakon bilo kakvih neuspeha; kad je situacija ozbiljna, neko može i potpuno da se odrekne svog posla.) Kada je u pitanju ozbiljan slučaj i kad čovek želi da se odrekne svog posla, da li je to stav ili stanovište? Ili je nešto drugo? (To je neka vrsta stanja i raspoloženja.) To je više neko stanje i raspoloženje. Kakav je tada stav čoveka dok obavlja svoju dužnost? (Negativan je i trom, nema motivacije i tek reda radi obavlja stvari.) Ovo dotiče istinsko stanje stvari. Reći da čovek „nema motivacije” ne znači ništa; moraš govoriti o istinskom stanju stvari. Kad ljudi svoju dužnost obavljaju bez motivacije, šta tad u srcima misle? Kakvu iskvarenu narav tada otkrivaju? (Nemarni su dok obavljaju svoju dužnost; stvari rade bezvoljno.) To nije narav, već karakterizacija koja se na tebe primenjuje nakon što deluješ; to je način delovanja. Ali, što se tiče onoga što te je nagnalo da budeš nemaran, zar tu ne treba dublje da kopaš? Ako dovoljno duboko kopaš, otkrićeš svoju iskvarenu narav. Kroz nemarnost se otkriva iskvarena narav. Način na koji razmišljaš u svom srcu može dovesti do toga da budeš nemaran u obavljanju svoje dužnosti i do toga da budeš manje energičan nego pre. Takva tvoja misao je iskvarena narav, a ono što je do te misli dovelo jeste tvoja priroda. Neki ljudi se sa orezivanjem suoče kao što bi se suočili sa svojom dužnošću i kažu: „Koliko zaista mogu da uradim s mojim ograničenim mogućnostima? Ne razumem mnogo, pa ako želim ovaj posao dobro da obavljam, zar neću morati usput da učim? Da li će mi to biti lako? Bog prosto ne razume ljude; zar to nije kao da teraš ribu da živi na suvom? Neka to radi neko ko shvata više od mene. Ja to mogu da uradim samo ovako – više od ovoga ne mogu.” Ljudi redovno govore i misle takve stvari, je li tako? (Tako je.) Svi mogu to da priznaju. Niko nije savršen i niko nije anđeo; ljudi ne žive u vakuumu. Svi imaju te misli i otkrivenja iskvarenosti. Svi su kadri da otkriju te stvari i da žive u tim stanjima često i to ne rade svojom voljom; ne mogu da se odupru takvom razmišljanju. Pre nego što im se išta desi, ljudi imaju prilično normalno stanje, ali kad im se nešto desi, stvari drugačije stoje – negativno stanje se po prirodi stvari veoma lako otkriva, bez prepreke ili uzdržavanja, kao i bez nagovaranja i huškanja od strane drugih; dokle god se ljudi suočavaju sa stvarima koje im nisu po volji, ove iskvarene naravi otkrivaju se stalno i svuda. Zašto mogu da se otkriju stalno i svuda? To dokazuje da ljudi imaju u sebi tu vrstu iskvarene naravi i iskvarene prirode. Nisu drugi ljudima nametnuli iskvarene naravi niti su im ih usadili, a još manje su ih njima podučavali, u njima ih podstrekivali ili ih na njih nagovarali; pre će biti da ih sami ljudi poseduju. Ako ljudi ne reše te iskvarene naravi, onda ne mogu da žive pravilnim, pozitivnim stanjima. Zašto se ove iskvarene naravi često otkrivaju? Zapravo, svi ste već postali svesni da su ta stanja pogrešna i abnormalna, da se moraju menjati; do sada još uvek niste odbacili te iskvarene naravi niti odustali od tih netačnih misli i gledišta i vaša se stanja još uvek nisu bitno promenila. Nakon deset ili dvadeset godina, i dalje se nimalo niste promenili. Kad otkrijete iskvarenost, ostajete u istom stanju kao i pre – ono ne biva značajno ublaženo. U čemu je problem? Šta to dokazuje? Nakon svih ovih godina, većina vas nije nimalo porasla; samo razumete neke reči i doktrine, ali ne umete da primenite istinu i ne znate da date iskustveno svedočenje; to je stoga što za sve ove godine niste stremili ka istini i iskvarena narav vam se nije bitnije promenila. To dokazuje da vam je životno iskustvo previše plitko, da nema dubinu; može se sa sigurnošću reći da je vaš trenutni rast premali i da ne posedujete nimalo istina-stvarnosti. Da li ste u stanju da prihvatite to što sam rekao? Oni koji imaju bar malo praktičnog iskustva trebalo bi da mogu da razumeju Moje reči, ali oni koji ne razumeju istinu i još uvek ne znaju šta je život-ulazak, možda neće razumeti značenje ovih reči. Zašto sam vas upravo pitao šta je to stanje? Ako ne razumete šta je stanje, onda nećete uopšte razumeti šta govorim; prosto ćete slušati reči i smatrati ih ispravnim. Ako imate takvo gledište, to dokazuje da nemate iskustva i da ne razumete Božje reči. Ako ljudi žele da uđu u istina-stvarnost, da imaju istinski život-ulazak, moraju da razumeju popriličan broj stanja; moraju da razumeju i da se pozabave sopstvenim problemima i da znaju u kakvom su stanju u svojim stvarnim životima, da li je to stanje ispravno ili pogrešno, kakvu vrstu iskvarene naravi ljudi otkrivaju kad su u pogrešnom stanju i kakva je suština te iskvarene naravi – moraju da razumeju sve te stvari. Ako ne razumeš i ne možeš da dokučiš te stvari, onda, kao prvo, ne znaš odakle da počneš da saznaješ o svojoj iskvarenoj naravi kako bi dopustio sebi da se promeniš; kao drugo, ne znaš odakle da počneš da jedeš i piješ Božje reči niti odakle da uđeš u istinu. Da li često upadate u sledeću situaciju? Nakon što Me poslušate kako o nečemu pričam, znate samo o toj stvari, ali ne i na koje se stanje to odnosi, pa niste kadri to na sebi da primenite? (Da, upadamo u to.) To pokazuje da vam iskustvo još nije doseglo tu tačku. Ako ono o čemu pričam ima veze s vama i usko je povezano s vašim životom – na primer, ako pričam o stvarima s kojima se ljudi svakodnevno susreću obavljajući svoju dužnost, ili o iskvarenim naravima koje ljudi otkrivaju dok obavljaju svoje dužnosti, ili o stvarima koje se tiču namera ljudi, njihovih nadmenih naravi, njihove nemarnosti ili stavova dok obavljaju dužnosti – kad to poslušate, možda ćete moći i da primenite na sebe. Ako o tome pričam dublje, postoje stvari koje nećete moći na sebe da primenite. Da li se to ponekad dešava? (Dešava se.) Što se tiče stvari koje ne možete da primenite na sebe, da li ih slušate kao što biste sluštali doktrine, prosto dopuštajući da vas zaobiđu? Kako onda treba da razumete te stvari koje možete na sebe da primenite? (Treba da razmišljamo o sebi i da sebe upoznamo, da tragamo za istinom ne bismo li rešili sopstvenu iskvarenost.) To je ispravan način doživljavanja stvari.

Široka je tvrdnja reći da je važno promišljati i upoznati sopstvenu iskvarenu narav. Na koji način zapravo treba da razmišljaš o sebi i da sebe upoznaš? Tu postoji određeni put: kad ti se nešto desi, treba da pogledaš svoje gledište i stav, kao i misli koje imaš, pa da svoj problem s tog stanovišta posmatraš, baviš se njime i rešavaš ga. Kroz te korake, možeš da promisliš o sebi i upoznaš svoju iskvarenu narav. U čemu je svrha ove vrste promišljanja i samospoznaje? Svrha je bolje razumevanje sopstvene iskvarene naravi, pa zatim traganje za istinom da bi se problemi rešili i postigla promena naravi. Pa, u kojoj ste trenutno fazi svi vi? U kojoj meri i koliko duboko poznajete sebe? Koliko razumete u kojem ste stanju u određenim periodima ili kad vam se dešavaju određene stvari? Da li ste po tom pitanju uložili nekakav trud ili uradili domaći zadatak? Da li ste iskusili nekakav ulazak? (Kad mi se dese očiglednije stvari ili važni događaji, uvidim neka sopstvena otkrivenja, a lako mi promaknu neka manja pitanja. Ponekad nisam svestan da živim u pogrešnom stanju.) Kada niste svesni, u kakvom ste onda stanju? U kakvoj biste situaciji bili nesvesni? (Kada svoju dužnost obavljam kao neku uobičajenu stvar i kada trud ne usmeravam ka istini u Božjim rečima, pa i kad bi se otkrila iskvarena narav, ja to ne bih prepoznao.) Odnos prema sopstvenoj dužnosti kao prema svakodnevnim poslovima, kao prema obavezi, zadatku, odgovornosti i njeno bezvoljno obavljanje, ne povezujući je sa život-ulaskom, veoma je često stanje; to je odnos prema sopstvenoj dužnosti kao prema pukoj stvari koju treba obaviti, a ne kao prema putu ili metodu koji vode do život-ulaska. To je baš kao odlazak na posao: neki ljudi svoj posao posmatraju kao karijeru, uključe ga u svoj život i spoje sa svojim hobijima i zanimanjima, kao i sa svojim težnjama i ciljevima u životu. S druge strane, neki drugi ljudi odlazak na posao smatraju odgovornošću – ne smeju da ne odu na posao. Svakoga dana se pojavljuju tačno na vreme ne bi li zaradili nešto para i izdržavali porodicu, ali nemaju nikakvih životnih ciljeva ni težnji. Zar većina vas nije trenutno u takvom stanju? Vaša dužnost je razdvojena od Božjih reči i istine. Čak i ako prepoznajete svoja odstupanja, ne postižete pravi preobražaj; obraćate pažnju na stvari o život-ulasku samo kad osetite malo krivice u srcu. Ostatak vremena obično radite šta god želite. Osećaš se bolje kad si zadovoljan ili baš dobro raspoložen, ali, ako se jednog dana desi nešto suprotno tvojim željama, ili ako sanjaš košmar zbog kog si neraspoložen, onda to danima može da utiče na stanje tvog uma, baš kao i na rezultate tvoje dužnosti. Međutim, ti u svom srcu nisi toga svestan; smušen si i, tih deset dana ili čak dve nedelje, stagniraš i nemarno obavljaš stvari ne bi li se provukao. Kad neko živi u takvom stanju, zar onda život-ulazak ne zastane? Kad život-ulazak zastane, da li postupci ljudi i dužnost koju obavljaju mogu da udovolje Bogu? (Ne.) Zašto ne? Njihovi postupci i dužnost, u ovom slučaju, nemaju veze sa istinom i ne svode se na svedočenje o Bogu, tako da takvim svojim obavljanjem dužnosti ne mogu udovoljiti Bogu. Može se desiti da duže vreme ne napraviš grešku u obavljanju dužnosti, pa pomisliš da je obavljanje dužnosti na taj način potpuno prikladno; sve dok si neprestano zaokupljen svojom dužnošću, dok ne napuštaš svoj posao i ne pomišljaš na druge stvari, smatraš da je takvo obavljanje dužnosti ispravno. Zar takav stav nije primer nemarnosti? Ako si zadovoljan pukim postupcima i razdvojen si od istina-načela, možeš li onda da postigneš rezultate u obavljanju svoje dužnosti? Kad Božje delo bude završeno, kako ćeš podneti račun Bogu? Ako ne preuzimaš odgovornost prilikom obavljanja svoje dužnosti, ako ne tragaš za istinom i ne baviš se stvarima shodno načelima, da li je to obavljanje dužnosti na način koji je u skladu s merilom? Da li ćeš zaslužiti Božje odobravanje? Ako se iznenada suočiš sa kušnjom ili budeš orezan, pa onda shvatiš da su sud i grdnja nastupili zbog toga što si uvredio Božju narav to te naglo probudi iz sna i nagna da se sabereš na par dana, da li je to normalno stanje za život-ulazak? (Nije.) Očigledna promena u tebi nakon orezivanja je kao bol nakon udarca bičem. Nešto malo sebe poznaješ. Spolja gledano, može se činiti da ste malo porasli i da su vam orezivanje, sud i grdnja doneli neko razumevanje. Ali, govoreći subjektivno, ako ljudi ne razumeju ili nisu nimalo dokučili svoje iskvarene naravi i ako nisu nikada pažljivo ispitali te stvari i rešili te probleme, da li mogu da postignu normalno stanje za život-ulazak? Da li mogu da uđu u istina-stvarnost? Mislim da im nije lako da to postignu. Neki ljudi kažu: „Mogu da dokučim načela koja se tiču obavljanja moje dužnosti; zar to nije shvatanje istine i ulazak u istina-stvarnost?” Lako je držati se pravila i spoljašnjih postupaka, ali oni nisu ekvivalentni primeni istine niti rešavanju stvari u skladu sa načelima. Na primer, recimo da treba da ustaneš svakog jutra u pet i da svake večeri odeš na spavanje u deset; da li bi mogao to načelo da pratiš u svom svakodnevnom životu? (Ne.) Raspored od pet do deset je prilično dobar; u skladu je s prirodnim ritmom ljudi i dobar je za njihovo zdravlje, ali zašto im je teško da ga prihvate? Tu postoji problem. Ne radi se o tome da ljudi ne razumeju takvo poimanje ili da nisu svesni tog opšteg znanja – znaju oni to dobro – pa zašto onda ne mogu to da prihvate? Zašto ljudi nisu voljni da se pridržavaju tog rasporeda, da žive shodno ovoj metodi i rutini? To uključuje fizička interesovanja ljudi. Zar nespremnost da se ustane ranije nije isto što i želja da se spava više, da se prate sopstvene fizičke želje i fizička osećanja? Rano ustajanje kosi se s fizičkom udobnošću ljudi, pa oni stoga ne žele to da rade i to ih čini nesrećnima. Znači, da li ljudi mogu da prihvate činjenicu da je „rano ustajanje dobro za tvoje telo”? Ne mogu. Ljudi ne mogu da se odreknu čak ni to malo svog interesa, a opet moraju da disciplinuju svoje telo, da se mole i da rade na svojim mislima. Takođe na njih mora uticati i okolina: ustaju samo kada vide da su i drugi ustali i bude ih sramota zbog svoje želje za snom. Osećaju se primoranima da ustaju svakog dana i posebno su nesrećni zbog toga. Šta dovodi do tih misli i stanja? Ljudi žude za fizičkom udobnošću, žele da se ponašaju po svojoj volji i gaje misli o lenjosti i ugađanju samima sebi. Kao prvo, ne uzimaju u obzir redovne obrasce svog tela i, kao drugo, ne uzimaju u obzir dužnost koju obavljaju; zapravo, prvo se fokusiraju na zadovoljavanje sopstvenih fizičkih interesa. U konačnoj analizi, treba reći da je u iskvarenoj naravi čoveka da uvek želi da ugodi telu i da bude nesputan. Ako budu orezani, pokušavaju da se prepiru i uvek brane sebe, što je pomalo nerazumno. Rano ustajanje je nevažna stvar koja se ne tiče onoga što ljudi dobijaju ili gube – sve dok možeš da prevaziđeš svoju želju za više sna, možeš to i da postigneš – ali ljudima je veoma teško da se odreknu male fizičke dobrobiti malo dužeg odmaranja. Kad tvoja želja za dužim spavanjem utiče na tvoj rad, postaneš svestan da to nije u skladu sa istina-načelima; ne samo da ne promišljaš o sebi, već imaš i pritužbe u srcu, nesrećan si i uvek misliš: „Kako to da nikad ne mogu sebi malo da udovoljim, ili da neko vreme radim šta god hoću?” Neki ljudi često tako razmišljaju. Kako bi onda takvo stanje trebalo rešiti? Moraš da se moliš, da budeš kadar da savladaš svoje fizičke poteškoće, da težiš sazrevanju, da prestaneš da žudiš za udobnošću, da budeš u stanju da patiš, da budeš posvećen svojoj dužnosti, a ne da radiš šta god želiš, i da naučiš da se suzdržavaš. Da li je suzdržavanje lako? (Nije.) Zašto nije? (Zato što ljudi nisu voljni da se suzdržavaju, ne vole da neko njima upravlja, već žele sebi da ugađaju.) Ljudi koji ne umeju da se obuzdaju, koji ne uspevaju sebe da ukrote, koji su loši u tome i koji se uvek ponašaju neobuzdano i prepuštaju se fantazijama, imaju nezrelu ljudskost, bez obzira na godine. Kad ova sitnica dotakne ljudske interese, razotkrije se iskvarena narav tih ljudi. Kad se to desi, moraju da tragaju za istinom ne bi li to rešili; moraju da upoznaju sebe i da razumeju istinu kako bi rešili problem svoje iskvarenosti. Kad se ljud očiste od svoje iskvarene naravi, nesvesno uđu u istina-stvarnost, život im poraste i sazri a život-narav im se promeni.

Upravo sam opisao jednostavan primer toga kako nešto tako sitno poput dnevne rutine može da razotkrije iskvarene naravi ljudi, kao i ono što im zaista prolazi kroz glavu; to je sve sada otkriveno. Otkrivajući te iskvarene naravi, otkrio si da te je Sotona duboko iskvario. Iako godinama veruješ u Boga i razumeš pomalo od doktrina, još uvek nisi odbacio svoju iskvarenu narav. Bez obzira na to koju dužnost obavljaš, ne uspevaš da je obaviš na način koji je u skladu s merilom; bez obzira na to kojim se stvarima baviš, ne možeš to da radiš shodno načelima; još uvek nisi neko ko se istinski pokorava Bogu. Stoga, imajući u vidu trenutna stanja ljudi, da li ih je Bog zaista spasao? Nije još, jer još uvek nisu potpuno odbacili svoje iskvarene naravi, primenjivanje istine im je i dalje previše ograničeno i daleko su od istinskog pokoravanja Bogu; neki su čak kadri i da prate Sotonu, ili čoveka. Te činjenice dovoljan su dokaz da rast ljudi još nije dosegao do tačke u kojoj su oni spašeni. Svi bi morali da se odrede na osnovu svog istinskog stanja i da utvrde kakve su osobe. Promišljajući o svojim iskvarenim naravima, neki ljudi upoznaju razna svoja unutrašnja stanja, kao i misli, gledišta i stavove koji se jave kada im se dese različite stvari. Neki ljudi uvide da su nadmeni i uobraženi, da vole da se prave važni, kao i da vole da dignu nos i postave se iznad drugih. Neki ljudi uvide da su nepošteni i lažljivi, da koriste svakakva podmukla sredstva, kao i da su pakosni. Drugi, pak, uvide da im je profit na prvom mestu, da vole da iskorištavaju ljude, kao i da su sebični i podli. Neki ljudi promisle neko vreme i uvide da su licemerni. Drugi su, pak, mislili da su talentovani, da imaju kova i da dobro obavljaju svoju profesiju, ali nakon perioda promišljanja, uvide da nemaju nijednu osobinu koja ih može iskupiti; nemaju dara ni za šta i, štaviše, budalasti su i neprincipijelni u svojim postupcima. Neki ljudi promisle neko vreme i uvide da su sitničavi i da cepidlače; neprihvatljivo im je da drugi kažu bilo šta što zadire u njihove interese, a o toleranciji ne znaju ništa. Da li će vam sticanje takvog znanja samopromišljanjem pomoći pri život-ulasku? (Hoće.) Na koji način će pomoći? (Može nam pomoći da imamo srce koje traga za istinom. Ako ne upoznamo te probleme, onda nećemo znati ni da često otkrivamo iskvarene naravi, a kamoli biti u stanju da tragamo za istinom da bismo rešili probleme.) (Ako nismo svesni tih problema, onda nećemo znati ni da smo u žalosnoj situaciji. Nakon što ih prepoznamo, želećemo da tragamo za istinom da bismo rešili probleme. Bićemo voljni da se otresemo stega svoje iskvarene naravi i želećemo da tragamo za istinom i da se vladamo shodno Božjim rečima.) Zamislite osobu koja misli da je sjajna, da ima snažan osećaj za pravdu, da je veoma velikodušna, talentovana, tolerantna, dobrodušna, iskrena i posebno posvećena drugima i da njena iskvarena narav ima iste sitne mane koje imaju obični ljudi, kao što su nadmenost, samopravednost, mržnja i zavist. Ali, ta osoba takođe misli da je, osim tih malih mana, savršena, da je časnija, plemenitija i milostivija od drugih – ako je neko stalno u takvom stanju, mislite li da može da dođe pred Boga i iskreno se pokaje? (Ne može.) Pod kojim okolnostima osoba stvarno može da dođe pred Boga da bi sebe upoznala, da zaista padne ničice pred Njim i da kaže: „O, Bože, Sotona me je duboko iskvario. Ne želim da se odreknem ičega što se tiče mojih ličnih interesa. Sebična sam i podla osoba i nemam nijednu osobinu koja bi me iskupila. Voljan sam da se iskreno pokajem i da proživim oblik pravog ljudskog bića – želim da me Bog spase”? Kada osoba ima rešenost da se iskreno pokaje, to je dobro; onda im je lako da stupe na pravi put vere u Boga i da dostignu spasenje.

Recimo da neko slika sliku – misli da je ona savršena i zadovoljan je njome, sve dok jednog dana neko ne kaže da mu slika ima mnogo mana. Pre nego što ta osoba uđe u pojedinosti, slikar smatra da to predstavlja napad na njega. Uzrujan je i smesta odvraća: „Kažeš da ne slikam dobro? Ti slikaš lošije od mene i tvoji radovi su problematičniji! Niko čak neće ni da ih pogleda!” Zašto može da kaže tako nešto? U kakvom je slikar stanju da može tako nešto da kaže? Zašto tako sitna stvar može toliko da ga naljuti i razbesni i da izazove osvetničko, nasilno razmišljanje? Šta je do toga dovelo? (Misli da je slika savršena i vređa ga to što neko kaže da ona ima mana.) Jednostavno ne smeš da mu narušiš savršenu predstavu. Ako misli da je nešto dobro, bolje da ne ukazuješ ni na kakve mane niti da izražavaš sumnje. Moraš da kažeš: „Slika ti je stvarno dobra. Mogla bi se nazvati remek-delom. Mislim da čak ni veliki majstori nisu bili veštiji od tebe. Ako objaviš ovo delo, sigurno će biti senzacija na tržištu i ceniće ga kroz generacije!” Onda će slikar biti zadovoljan. Zadovoljstvo i bes dolaze od iste osobe, pa kako onda ta osoba ima dva različita otkrivenja? Koje od njih je njena iskvarena narav? (Oba su.) Koja je od ovih iskvarenih naravi ozbiljnija? (Druga.) Druga otkriva čovekovo licemerje, neznanje i nepromišljenost. Kad neko kaže da loše slikaš, zašto si nesrećan do te mere da ti razmišljanje postane puno mržnje, nasilno i osvetničko? Zašto si tako zadovoljan kad ti neko naniže par lepih reči? Zašto si do krajnosti uobražen? Zar takvi ljudi nisu skroz bestidni? Oni stid ne poznaju; i budalasti su i bedni. Iako ove reči ne zvuče baš lepo, ipak je tako. Odakle potiču ljudsko neznanje, nepromišljenost i ružni izrazi lica? Potiču od iskvarenih naravi ljudi. Ako neko ima takav stav kad se nešto takvo desi, stvari koje otkriva nisu razum i savest koje bi čovek s normalnom ljudskošću trebalo da poseduje, niti su ono što bi neko s normalnom ljudskošću trebalo da proživljava. Kako se onda treba pozabaviti ovakvim stvarima? Neki ljudi kažu: „Ja imam svoj način. Kad me neko drugi hvali, ja ćutim; kad neko kaže da sam loš, opet ćutim. Sa svime se nosim na hladan način. To ne uključuje pitanje da li sam dobar ili loš, niti je to otkrivenje iskvarene naravi. Zar nije sjajno?” Kakvo je ovo gledište? Da li ono znači da ti ljudi nemaju iskvarenu narav? Ma koliko da je neko dobar u pretvaranju, čak i ako može to da radi neko vreme, nije lako činiti to doveka. Koliko god da si dobar u pretvaranju, ili koliko god da žustro prikrivaš stvari, ne možeš da zamaskiraš niti da sakriješ svoju iskvarenu narav. Možda možeš ljude da obmaneš po pitanju toga šta ti je u srcu, ali Boga ne možeš da obmaneš, niti možeš sebe. Bez obzira da li u konačnici biva otkriveno ili ne, ono što čovek misli i što mu se javlja u umu, bilo snažno ili ne, bilo očigledno ili ne, predstavlja njegovu iskvarenu narav. Zar se onda ove iskvarene naravi, po prirodi, ne otkrivaju svuda i uvek? Neki ljudi misle da mogu nepažljivo da izreknu neku opasku kojom razotkriju svoje najskrovitije misli, pa onda zažale. Pomisle: „Sledećeg puta, neću ništa reći; ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške. Ako ništa ne kažem, onda se neće ni otkriti moja iskvarena narav, zar ne?” Na kraju, međutim, kad delaju, njihove iskvarene naravi opet se otkriju i opet razotkriju svoje namere, a to se može desiti svuda i uvek, i ne može se izbeći. Stoga, ako se nisi rešio svoje iskvarene naravi, normalno je da će se ona redovno otkrivati. Postoji samo jedan način na koji je se možeš rešiti, a to je da moraš da tragaš za istinom i da uložiš nešto truda, sve dok konačno zaista ne shvatiš istinu i dok ne budeš mogao da pronikneš u suštinu svoje iskvarene naravi; onda ćeš moći da mrziš Sotonu i svoje telo i tako će ti biti lako da primeniš istinu. Kad budeš mogao da primenjuješ istinu, ono što ćeš otkrivati neće biti iskvarena narav, već će to biti otkrivenja savesti, razuma i normalne ljudskosti. Znači, samo traganjem za istinom možeš da rešiš problem iskvarene naravi; oslanjanje na samokontrolu, obuzdavanje i samodisciplinu nije dobar metod i nikako ne može da reši iskvarenu narav.

Kako se onda rešavaju iskvarene naravi? Najpre, morate da prepoznate i da detaljno analizirate uzrok ovih iskvarenih naravi, pa onda da pronađete odgovarajući metod praktičnog postupanja. Setite se primera koji sam upravo dao. Čovek smatra da mu je slika savršena, ali na kraju, neko ko se razume u slikanje kaže da je ona puna mana, pa slikar nije srećan i oseća da mu je povređeno samopoštovanje. Kad vam je povređeno samopoštovanje i kad otkrijete svoju iskvarenu narav, šta tu može da se učini? Drugi ljudi izlažu razne ideje i poglede, ali šta se može učiniti kada ne možete da ih prihvatite? Neki ljudi nisu sposobni da u ovakvoj situaciji pravilno postupe. Kad im se nešto desi, oni to prvo analiziraju: „Šta su time mislili? Da li je to upućeno meni? Da li danas žele da mi uzvrate zbog toga što sam ih juče mrko pogledao? Ako je to upućeno meni, neću dozvoliti da prođe tek tako: oko za oko, zub za zub. Budu li neljubazni prema meni, vratiću im istom merom. Moram da im se osvetim!” Kakvo je ovo otkrivenje? To je i dalje otkrivenje iskvarene naravi. U praksi, ovakva vrsta otkrivenja iskvarene naravi pokazuje težnju i nameru da se uzvrati istom merom. U suštini, kakvog je karaktera ovakav pravac delovanja? Zar nije zlonameran? U sebi sadrži zlonamernu prirodu. Da li bi ljudi uzvraćali istom merom da nemaju zlonamernu prirodu? Ne bi na to ni pomišljali. Samo kad misli na odmazdu, čovek izražava ovakve reči: „Kažeš da ne slikam dobro? Ti slikaš lošije od mene i tvoji su radovi problematičniji! Niko neće ni da ih pogleda!” Kakvog je karaktera takav govor? To je neka vrsta napada. Šta mislite o takvom postupku? Da li su napad i odmazda pozitivne ili negativne stvari? Donose li pohvalu ili pogrdu? Jasno je da su negativne i pogrdne. Napad i odmazda su jedna vrsta postupanja i otkrivenja koja proističe iz zlonamerne sotonske prirode. To je, takođe, i jedna vrsta iskvarene naravi. Ljudi misle na sledeći način: „Budeš li neljubazan prema meni, vratiću ti istom merom. Ako ti prema meni nemaš poštovanja, zašto bih ga ja imao prema tebi?” Kakvo je ovo razmišljanje? Zar to nije osvetnički način razmišljanja? Prema pogledima obične osobe, zar to nije opravdana perspektiva? Zar ne drži vodu? „Neću napasti sve dok me ne napadnu; ako me napadnu, sigurno ću uzvratiti”, kao i „Vrati drugima istom merom” – nevernici često govore takve stvari; njima su to sve opravdanja koja drže vodu i potpuno su u skladu sa ljudskim predstavama. Međutim, kako bi oni koji veruju u Boga i streme ka istini trebalo da posmatraju ove reči? Da li su te ideje tačne? (Nisu.) Zašto nisu tačne? Kako bi ih trebalo razabrati? Odakle potiču te stvari? (Od Sotone.) Potiču od Sotone, u to nema sumnje. Iz koje Sotonine naravi proizlaze? Proizlaze iz zlonamerne prirode Sotonine; u sebi sadrže otrov i sadrže Sotonino pravo lice u svoj njegovoj zlonamernosti i ružnoći. Sadrže takvu vrstu priroda-suštine. Kakva je priroda perspektiva, misli, otkrivenja, govora, pa čak i postupaka koji sadrže takvu vrstu priroda-suštine? Bez ikakve sumnje, to je čovekova iskvarena narav – narav Sotone. Da li su te sotonske stvari u skladu s Božjim rečima? Da li su u skladu s istinom? Da li imaju osnove u Božjim rečima? (Ne.) Da li takvi treba da budu postupci Božjih sledbenika? Da li takve misli i gledišta oni treba da poseduju? Da li su te misli i pravci delovanja u skladu s istinom? (Nisu.) Pošto te stvari nisu u skladu s istinom, da li su u skladu sa savešću i razumom normalne ljudskosti? (Nisu.) Sad jasno možete da vidite da te stvari nisu u skladu s istinom niti sa normalnom ljudskošću. Da li ste prethodno mislili da su ti pravci delovanja i te misli prikladni, da ostavljaju dobar utisak i da se mogu opravdati? (Da.) Te sotonske misli i teorije zauzimaju dominantnu poziciju u ljudskim srcima, usmeravaju njihove misli, gledišta, njihovo ponašanje i pravac delovanja, kao i razna njihova stanja; da li stoga ljudi mogu da razumeju istinu? Ne mogu nikako. Naprotiv – zar ljudi ne praktikuju i zar se ne drže stvari za koje misle da su ispravne baš kao da su istina? Ako su te stvari istina, zašto onda to što se njih držiš ne rešava tvoje praktične probleme? Zašto to što se njih držiš ne stvara u tebi istinsku promenu, iako veruješ u Boga već godinama? Zašto nisi u stanju da koristiš Božje reči da razabereš te filozofije koje potiču od Sotone? Da li se i dalje držiš tih sotonskih filozofija kao da su istina? Ako istinski umeš da razabereš, zar nisi onda našao uzrok problema? Jer to čega si se držao nikada nije bila istina – zapravo, bile su to sotonske laži i filozofije – i u tome leži problem. Svi bi trebalo da sledite taj put da biste ispitali i proučili sebe; da vidite za koje to stvari u sebi mislite da se mogu opravdati, da su u skladu sa zdravim razumom i ovozemaljskom mudrošću i da ih možete izneti na sto – netačne misli, gledišta, pravci delovanja i osnove koje u svom srcu već smatrate istinom i za koje mislite da nisu iskvarene naravi. Nastavite da tražite takve stvari; ima ih još mnogo. Ako nađete sve te iskvarene i negativne stvari, detaljno ih analizirate sve dok ih ne razlučite i budete u stanju da ih se odreknete, onda ćete se svoje iskvarene naravi lako rešiti i moći ćete da budete pročišćeni.

Vratimo se na pređašnji primer. Kada slikar čuje procene drugih o svom radu, kako negativne tako i prijatne, koja je u tom slučaju pravilna reakcija, uz ponašanje i otkrivanja koja poseduju i ljudskost i razumnost? Upravo sam rekao da te misli u ljudima, bilo da smatraju da su u pravu ili ne, sve potiču od Sotone, od njihovih iskvarenih naravi; netačne su i nisu istina. Koliko god ispravno da razmišljaš, ili koliko god da misliš da drugi odobravaju tvoje misli, one ne potiču iz istine; tvoje misli nisu otkrivenja proživljavanja istina-stvarnosti i nisu u skladu s Božjim namerama. Kako bi onda zapravo trebalo da tretiraš to pitanje razumnosti i ljudskosti? Najpre, nemoj da se uobraziš zbog hvala koje ti drugi upućuju; to je jedna vrsta stanja. Pored toga, nemoj da ti loše stvari koje drugi o tebi kažu budu odbojne i mrske i nikako nemoj da imaš zlonameran ili osvetnički mentalitet. Bilo da te hvale ili ne, ili da govore loše stvari o tebi, moraš u srcu da imaš ispravan stav. Kakav je to stav? Najpre, moraš ostati miran i potom im reći: „Slikanje je za mene samo amaterski hobi. Svestan sam nivoa svoje veštine. Bez obzira na to što govoriš, mogu to ispravno da shvatim. Hajde da ne pričamo o slikanju; ne zanima me to. Mene zanima da li možeš da mi kažeš gde imam otkrivenja iskvarene naravi koja još nisam uvideo, kojih sam nesvestan. Hajde da razgovaramo u zajedništvu i ispitamo te stvari. Hajde da oboje iskusimo rast u našem život-ulasku i da steknemo dublji ulazak – to bi bilo sjajno! Od kakve je koristi priča o spoljašnjim pitanjima? To ne može da pomogne osobi da dužnost obavlja valjano. Smatraš li moju sliku dobrom ili lošom, to me stvarno ne zanima. Ako mi hvališ sliku, možda imaš neki skriveni motiv? Možda želiš da me iskoristiš da nešto učinim za tebe? Ako želiš da ti u nečemu pomognem, pomoći ću ti koliko mogu, besplatno; ako ne mogu da ti pomognem, mogu ti dati par saveta. Nema potrebe da sa mnom komuniciraš na ovaj način. Licemeran je, gadi mi se i od njega mi je muka! Ako kažeš da mi je slika loša, da li možda pokušavaš da me iskušaš i nateraš me da padnem u iskušenje? Želiš li da pokažeš koliko sam naprasit, te da ću ti uzvratiti istom merom i napasti te? To neću uraditi; nisam toliko glup. Neće me prevariti Sotona.” Šta mislite o takvom stavu? (Dobar je.) Kako se zove takvo postupanje? Zove se uzvraćanje udarca Sotoni. Neki ljudi koji ne streme ka istini nemaju šta drugo da rade pa svašta beskorisno pričaju: „O, tvoja prethodna karijera bila je tako uspešna, svako bi ti pozavideo!” „O! Vidi kako si samo lep! Lice ti je pravi primer nekog ko ima sreće.” Gledaju ko je moćan, ko dobro izgleda ili ko im može biti od koristi i onda su stalno uz njih, laskaju im, hvale ih i ulaguju im se. Koriste svakojake gnusne, besramne metode ne bi li zadovoljili svoje užasne namere i želje. Zar to nije odvratno? (Jeste.) Kako bi onda trebalo da se ponašaš prema takvoj osobi kad na nju naletiš? Da li je ispravno posegnuti za onim „oko za oko, zub za zub”? (Nije.) Ako nemaš vremena, samo reci par oštrih reči da uzvratiš udarac i posramiš je. Možeš reći: „Zašto si tako dosadan? Zar nemaš neke poslove da obaviš? Od kakve je koristi takvo tračarenje?” Ako ti se čini da su im laskanja previše površna i mučna, ako ne voliš da ih slušaš i nemaš vremena dugo da pričaš, onda iskoristi tih nekoliko rečenica da im uzvratiš i završi razgovor. Ako imaš vremena, onda razgovaraj s tom osobom u zajedništvu. Što se tiče razgovora u zajedništvu, u ovom slučaju ne sme biti iskvarene naravi, naprasitosti ili prirodnosti, kao ni napadanja, odmazde, mržnje niti ijedne stvari koje se ljudi gnušaju – stvari koje otkrivaš moraju biti u skladu s normalnom ljudskošću, sa savešću i razumom, moraju imati istina-stvarnost, biti u stanju da drugima pomognu i biti konstruktivne i korisne drugima. Sve te stvari su pozitivna otkrivenja. Koja su onda neka negativna otkrivenja? Pokušajte da ih sumirate. (Odmazda, napadanje, traženje oka za oko i zuba za zub.) Odmazda, napadanje, traženje oka za oko i zuba za zub, kao i ideje koje ljudi tradicionalno smatraju ispravnim: „Vrati drugima istom merom” i „Hoću da budem čestiti džentlmen; neću da budem odvratna osoba ili licemer”. Da li su ove stvari, koje ljudi smatraju ispravnim, u skladu s istinom? (Nisu.) Te stvari vredi ispitati. One stvari koje su jednostavne, jasne i lako uočljive malo je lakše razaznati. Što se tiče onih stvari koje većina ljudi ne može da vidi, koje mnogi ljudi smatraju ispravnim i dobrim – ljudi ih ne razaznaju, pa im je lako da se prema njima postavljaju kao da su istina i da ih se zato drže. Držeći se njih, ljudi misle da je ono što proživljavaju istina-stvarnost i normalna ljudskost; misle koliko su savršeni i dobri, pravični i časni, otvoreni i iskreni. Proživljavanje i zamenjivanje istine stvarima koje su naprasite, prirodne, telesne, etičke i moralne, kao da su one stvarnost istine, greška je kojoj je sklon veći deo ljudi, takva da je čak ni oni koji mnogo godina veruju u Boga ne mogu razaznati; skoro svako ko veruje u Boga mora da prođe kroz tu fazu i samo oni koji streme ka istini kadri su da uteknu toj pogrešnoj ideji. Stoga, ljudi moraju da prepoznaju i duboko ispitaju te stvari koje proističu iz naprasitosti i prirodnosti. Ako možeš da prozreš i rešiš ta pitanja, neke stvari koje obično otkrivaš biće u skladu s istina-stvarnošću. Primenjivanje istine je na dohvat ruke onima sa normalnom ljudskošću; primenjivanje istine je jedini standard koji dokazuje da neko poseduje savest i razum. Bez obzira na to koliko istine ljudi primenjuju, sve je to pozitivno; to nikako nije iskvarena narav, a kamoli impulsivno postupanje. Ako te je neko ranije povredio i ti prema njemu isto tako postupiš, da li je to u skladu s istina-načelima? Ako, zbog toga što te je neko povredio – užasno povredio – pokušaš na pravičan ili nepošten način da mu uzvratiš i da ga mučiš, po mišljenju nevernika, to je fer i razumno i tu nema šta da se zameri; ali kakav je to pravac delovanja? To je naprasitost. Kad te neko povredi, taj pravac delovanja je otkrivenje iskvarene sotonske naravi. Ali, ako im uzvratiš istom merom, zar tvoj pravac delovanja nije isti kao njegov? Mentalitet, početna tačka, uzrok tvoje odmazde isti su kao njegovi; tu nema razlike. Znači, priroda tvojih postupaka je svakako naprasita, prirodna i sotonska. Pošto je sotonski i naprasit, zar ne bi trebalo da promeniš svoj pravac delovanja? Da li uzrok, namere i motivacija tvojih postupaka treba da se promene? (Da.) Kako ih promeniti? Ako je ono što ti se desi nešto sitno, iako ti je zbog toga neprijatno, kad se ne tiče tvojih interesa, ne povređuje te jako, ne budi u tebi mržnju i ne želiš da rizikuješ život da bi uzvratio istom merom, onda možeš da primiriš svoju mržnju bez oslanjanja na naprasitost; umesto toga, možeš da se osloniš na svoju razumnost i ljudskost da bi valjano i mirno rešio tu stvar. Možeš iskreno i otvoreno da objasniš tu stvar drugoj strani i da se rešiš svoje mržnje. Ali, ako je ta mržnja preduboka, u toj meri da poželiš odmazdu i osetiš silnu mržnju, možeš li onda i dalje da primeniš strpljenje? Možeš li da izbegneš plahovitost i mirno kažeš: „Moram da budem razuman. Moram da živim po svojoj savesti i razumu i po istina-načelima. Ne smem na zlo odgovarati zlom, moram biti postojan u svom svedočenju i posramiti Sotonu”? Zar to onda nije drugačije stanje? (Jeste.) Kakva ste stanja imali u prošlosti? Ako neko ukrade nešto tvoje, ili pojede nešto tvoje, to nije razlog za neku veliku, duboku mržnju i nećeš smatrati da je neophodno da se s njim žestoko svađaš zbog toga – ti si iznad toga i to nije vredno takvog ponašanja. U takvoj situaciji, možeš problem da rešiš razumno. Da li je mogućnost da se problem reši razumno ravna primenjivanju istine? Da li je ravna posedovanju istina-stvarnosti po ovom pitanju? Nikako nije. Razumnost i primenjivanje istine su dve odvojene stvari. Ako se suočiš s nečim što te posebno razbesni, ali uspeš razumno i mirno s tim da izađeš na kraj, bez otkrivanja naprasitosti i iskvarenosti – to zahteva od tebe razumevanje istina-načela i oslanjanje na mudrost da bi to rešio. U takvoj situaciji, ako se ne moliš Bogu i ako ne tragaš za istinom, naprasitost će lako buknuti u tebi – čak i nasilnost. Ako ne tragaš za istinom, već samo usvajaš ljudske metode i rešavaš stvar po svom nahođenju, onda je ne možeš rešiti propovedajući pokoju doktrinu niti time što ćeš sesti i ogoliti svoje srce. Nije to tako jednostavno.

Trenutno, sve ovo o čemu pričamo u zajedništvu tiče se problema iskvarenih naravi ljudi i iskvarenih priroda. Neki ljudi su rođeni s jednostavnom, iskrenom ličnošću; kad drugi nanose štetu njihovim interesima ili im govore nešto neprijatno, oni se samo nasmeju i pređu preko toga. Neki ljudi su sitničavi i ne mogu da pređu preko toga, već budu kivni čitavog života. Koji od ova dva tipa ljudi ima iskvarenu narav? Zapravo, oba tipa je imaju, samo im je prirodna ličnost drugačija. Ličnost ne može da utiče na iskvarenu narav neke osobe, niti određuje dubinu njene iskvarene naravi. Način na koji su ljudi odgajani, njihovo obrazovanje i porodične okolnosti ne određuju dubinu njihove iskvarene naravi. Da li je ona onda povezana sa stvarima koje ljudi proučavaju? Neki ljudi kažu: „Studirao sam književnost i pročitao sam mnogo knjiga; imam dobar ukus i prefinjen sam, stoga mogu bolje da se suzdržim nego drugi, razumem ljude bolje nego drugi, a i otvorenijeg sam uma od njih. Kad se suočim sa stvarima, nađem način da ih rešim, pa stoga moja iskvarena narav možda nije toliko duboka.” Neki ljudi kažu: „Studirao sam muziku i imam poseban dar. Muzika uzdiže ljudima duše i pročišćava ih. Kako koji ton dodirne nečiju dušu, tako je pročišćava i preobražava. Slušajući razne vrste muzike, ljudi ulaze u razna stanja uma i u razna raspoloženja. Kad sam u negativnom raspoloženju, slušam muziku ne bih li ga se rešio, pa moja iskvarena narav postepeno slabi dok slušam muziku. Kako se moja muzička sposobnost razvija, tako postepeno rešavam i svoju iskvarenu narav.” Neki ljudi koji se bave pevanjem kažu: „Prijatne pesme mogu ljudima pružiti radost. Što više pevam, glas mi je sve divniji, uvećavaju se moje pevačke sposobnosti i postajem profesionalniji, i to mi onda poboljšava ukupno stanje. Kako moje stanje postaje sve bolje i bolje, zar mi iskvarena narav neće bivati sve manja i manja?” Da li mislite da to tako ide? (Ne.) Znači, mnogi ljudi imaju pogrešne ideje po pitanju razumevanja iskvarenih naravi i svog znanja o njima; čim se malo obrazuju, misle da im se iskvarena narav smanjila. Neki stariji ljudi čak misle sledeće: „U mladosti sam mnogo patio i život je bio veoma jednostavan; gledao sam da štedim i da se ne rasipam. U svakom poslu koji sam obavljao, bio sam sasvim čist i govorio sam uglađeno. Pričao sam otvoreno i bio bezazlena osoba. Znači, nemam mnogo iskvarenih naravi. Na neke mlade ljude utiče društvena sredina: drogiraju se i prate zle trendove. Žestoko su zaraženi društvenom atmosferom i duboko su iskvareni!” Zbog ovih varljivih shvatanja i znanja o iskvarenim naravima, ljudi imaju različita osećanja i predubeđenja što se tiče njihove iskvarene suštine i sotonske prirode. Zbog tih osećanja i predubeđenja, većina ljudi smatra da je, iako imaju iskvarenu narav, iako su nadmeni, samopravedni i buntovni, njihovo ponašanje uglavnom ipak dobro. Ovo se naročito vidi kad su ljudi kadri da se pridržavaju pravila, da imaju normalne, sređene duhovne živote i da znaju da kažu neke duhovne doktrine, pa su onda još jače ubeđeni da su nešto postigli na putu vere u Boga i da su svoju iskvarenu narav u velikoj meri rešili. Ima čak i nekih ljudi koji, kad im stanje nije tako loše, kad ostvare neka postignuća pri obavljanju svoje dužnosti, ili kad nešto dostignu, misle da su već produhovljeni, da su osvećeni ljudi, već usavršeni i pročišćeni, te da više nemaju iskvarenu narav. Zar takve misli ne odaju razne zablude koje proističu iz toga što ljudi ne poznaju istinski svoju iskvarenu, sotonsku narav? (Jesu.) Zar te zablude nisu najveća prepreka ljudima da reše svoje poteškoće i iskvarene naravi? To je najveća prepreka, stvar zbog koje je najteže izaći na kraj s ljudima.

Da li razumete o čemu smo danas razgovarali u zajedništvu? Da li ste dokučili ključne elemente? Ako ljudi ne reše svoje iskvarene naravi, oni ne mogu da uđu u istina-stvarnost. Ako ne znaju koje iskvarene naravi imaju, ili koja im je sotonska priroda-suština, da li su onda kadri da istinski priznaju da su i sami iskvarena ljudska bića? (Nisu.) Ako ljudi nisu u stanju da istinski priznaju da su od Sotone, da su pripadnici iskvarene ljudske rase, mogu li onda istinski da se pokaju? (Ne mogu.) Ako ne mogu istinski da se pokaju, zar onda ne bi mogli često pomisliti da i nisu tako loši, da su dostojanstveni, na visokom položaju, da imaju status i da su časni? Zar ne bi mogli često imati takve misli i stanja? (Mogli bi.) Zašto se onda ta stanja javljaju? Sve se svodi na jednu rečenicu: ako ljudi ne reše svoje iskvarene naravi, onda su im srca uvek ometena i teško im je da imaju normalno stanje. Drugim rečima, ako tvoja iskvarena narav nije u nekom pogledu rešena, veoma ti je teško da se oslobodiš uticaja negativnog stanja i veoma ti je teško da izađeš iz tog negativnog stanja, toliko teško da bi čak mogao pomisliti da je to tvoje stanje ispravno, tačno i u skladu s istinom. Držaćeš se njega, istrajavati u njemu, pa se prirodno u njemu i zarobiti, tako da će ti biti veoma teško da iz njega izađeš. Potom, jednog dana, kad budeš razumeo istinu, shvatićeš da te takvo stanje nagoni da pogrešno razumeš Boga i da Mu se opireš, i da te nagoni da osećaš otpor prema Bogu i da Mu sudiš, do te mere da počneš da sumnjaš da su Božje reči istina, da sumnjaš u Njegova dela, da sumnjaš da je On suveren nad svim i da je On stvarnost i izvor svih pozitivnih stvari. Uvidećeš da je tvoje stanje veoma opasno. Ta ozbiljna posledica nastala je otuda što nisi zaista posedovao znanje o tim sotonskim filozofijama, idejama i teorijama. Samo ćeš tada moći da vidiš koliko je opak i zloban Sotona; Sotona je svakako u stanju da navede ljude na stranputicu i da ih iskvari, vodeći ih putem na kom se opiru Bogu i izdaju Ga. Ako se iskvarene naravi ne reše, posledice su ozbiljne. Ako si u stanju da poseduješ to znanje, to shvatanje, to je u potpunosti rezultat tvog razumevanja istine, kao i rezultat prosvećenja i prosvetljenja koje daju Božje reči. Ljudi koji ne razumeju istinu, ne mogu da prozru kako Sotona kvari ljude, kako ih navodi na stranputicu i nagoni da se opiru Bogu; ta posledica je posebno opasna. Ako ljudi, u svom doživljavanju Božjih dela, ne znaju kako da promišljaju o sebi, kako da raspoznaju negativne stvari ili negativne filozofije, onda nemaju načina da se oslobode Sotoninog pogrešnog puta i iskvarenosti. Zašto Bog od ljudi traži da čitaju više Njegovih reči? Zato da bi razumeli istinu, upoznali sebe, jasno videli šta pobuđuje njihova iskvarena stanja, kao i da bi videli odakle izviru njihove ideje, gledišta, načini govora, vladanja i rešavanja problema. Kad postaneš svestan da ta gledišta kojih se držiš nisu u skladu s istinom, da su u sukobu sa svim što je Bog rekao i da nisu ono što On želi; kad Bog od tebe nešto traži, kad Njegove reči nasrću na tebe i kad ti stanje i duhovno ustrojstvo ne dozvoljavaju da se pokoriš Bogu i okolnostima koje je On postavio, i kad te sprečavaju da živiš slobodno i nesputano u prisustvu Boga i da Mu udovoljavaš – to sve dokazuje da je stanje kog se držiš pogrešno. Da li ste nekada naišli na ovakvu situaciju: živiš u skladu sa stvarima koje smatraš pozitivnim i koje su ti od najveće koristi; ali, neočekivano, kad ti se nešto desi, ono što misliš da je najispravnije često nema nikakvog pozitivnog efekta – naprotiv, izaziva ti sumnje u Boga, ostavlja te bez puta, daje ti pogrešno razumevanje Boga i izaziva otpor prema Njemu – da li si imao takva vremena? (Da.) Naravno, svakako se ne bi držao onih stvari koje smatraš pogrešnim; držiš se i istrajavaš u onome što misliš da je ispravno i uvek živiš u takvom stanju. Kad jednog dana shvatiš istinu, tek onda uvidiš da stvari kojih se držiš nisu pozitivne, već da su potpuno pogrešne. To su stvari koje ljudi smatraju dobrim, ali nisu istina. Koliko često se dešava da uvidite i da postanete svesni da su stvari kojih se držite pogrešne? Ako se to dešava veoma često, ali ne promišljate o tome i osećate otpor u srcu, niste kadri da prihvatite istinu, da se ispravno suočite s tim stvarima i takođe se prepirete u svoju odbranu – ako se takvo pogrešno stanje ne preokrene, onda je to veoma opasno. Zbog neprestanog držanja za takve stvari, vrlo lako se unesrećite, lako posrnete i pogrešite. Pored toga, nećete ući ni u istina-stvarnost. Kad ljudi uvek sebe opravdavaju, to je pobuna; to znači da nemaju razboritosti. Čak i ako ne kažu ništa naglas, ako sve drže u svom srcu, osnovni problem i dalje nije rešen. Kada si u stanju da ne osećaš otpor prema Bogu? Moraš da preokreneš svoje stanje i da rešiš uzroke svojih problema po tom pitanju; mora da ti bude jasno šta je tačno greška u gledištu kog se držiš; moraš to da ispitaš i da tragaš za istinom da bi to rešio. Samo tada možeš da živiš u pravom stanju. Kada budeš živeo u pravom stanju, nećeš pogrešno razumeti Boga, nećeš Mu se opirati, a još manje će se u tebi buditi predstave. Tada će se rešiti tvoje buntovništvo po ovom pitanju. Kad bude rešeno i kad budeš znao kako da se ponašaš u skladu s Božjim namerama, zar tvoji postupci tad neće biti usaglašeni s Bogom? Ako si usaglašen s Bogom po tom pitanju, zar neće onda sve što radiš biti u skladu s Njegovim namerama? Zar sled postupaka i primene koji je u skladu s Božjim namerama nije u skladu i s istinom? Dokle god si postojan po ovom pitanju, ti živiš u pravom stanju. Kad živiš u pravom stanju, to što otkrivaš i proživljavaš više nije iskvarena narav; u stanju si da proživljavaš normalnu ljudskost, lako ti je da primenjuješ istinu i zaista si pokoran. Trenutno, iskustvo većine vas nije još dostiglo tu tačku, pa možda ne razumete najbolje Božje reči i njihovo značenje vam je nejasno. Možete da ih prihvatite u teoriji i čini se kao da razumete, ali i kao da ne razumete. Taj deo koji razumete je doktrina, a deo koji ne razumete je deo o stanjima i stvarnosti. Kako vam se iskustvo bude produbljivalo, počećete da razumete ove reči i znaćete kako da ih primenite. Trenutno, bez obzira na dubinu tvog iskustva, poteškoće koje imaš u raznim stvarima koje ti se dešavaju svakako nisu malobrojne. Kako onda možeš da ih rešiš? Najpre, moraš da promišljaš o iskvarenim stanjima koje treba da ispitaš: koji različiti aspekti tu postoje? Ko bi hteo da pokuša da ih opiše? (Tu postoji pet aspekata: ideje, gledišta, uslovi, raspoloženja i stanovišta.) Kad napokon shvatiš doktrinu, kako onda treba da primenjuješ i doživljavaš kad ti se dese neke stvari? (Kad se nešto desi, treba da ispitamo na koju se narav i prirodu odnose stavovi i ideje koje otkrivamo i da spoznamo te mentalitete, ideje i gledišta koja otkrivamo. Treba odatle da počnemo da rešavamo stvari.) To je tačno. Ako detaljno upoznaš svoja istinska stanja, stavove, ideje i gledišta, onda je taj problem već upola rešen, pa će onda i teškoće nestati uz traganje za istinom i uz njenu primenu.

Među vama ima mnogo mladih ljudi, kao i onih koji još nisu stvorili porodice. Svi ste otišli od kuće na nekoliko godina da biste obavljali svoju dužnost. Da li vam nedostaje kuća? Da li vam nedostaju roditelji? Da li često živite u tom stanju u kom vam nedostaju roditelji? Hajde da čujemo nešto o tom stanju – to je stvarno iskustvo. (Kad sam tek doputovao iz druge zemlje, naročito su mi nedostajale majka i sestra; ranije sam se uvek na njih oslanjao i, kad sam otišao, stalno su mi nedostajale. Ali, sad kad imam toliko iskustva u stranoj zemlji, osećam da je Bog Onaj koga ne mogu da napustim; kad se bilo šta desi, molim se Njemu i majka i sestra mi više ne nedostaju.) Ovo su dva različita stanja. Koje je prvo stanje? Kad ti stalno nedostaju kuća, majka i sestra. Koje su odlike ovakvog stanja? Kad se nešto desi, ne znaš kako da postupaš i osećaš se bespomoćno; ne možeš bez svojih voljenih pored sebe i nemaš nikog na kog bi se oslonio. Čim ujutru otvoriš oči, počnu da ti nedostaju, a pre nego što uveče zaspiš, misliš na njih; zaglavio si se u tom stanju u kom ti nedostaju bližnji. Zašto ti toliko nedostaju? Zato što su se za tebe okolnosti promenile, a njih si ostavio. Brineš za njih, a povrh toga, navikao si da se na njih oslanjaš, da živiš tako što od njih zavisi tvoj opstanak. Bili ste u mnogim stvarima u životu nerazdvojni, pa ti nedostaju jako; to je stanje u kakvom se nalaziš. U kakvom si onda stanju sad kad ti ne nedostaju? (Imam osećaj da je to što sam napustio dom i što obavljam svoju dužnost Božja ljubav, Njegovo spasenje, koje mi je omogućilo da naučim kako da se na Njega oslanjam. Iskvarena narav mi se donekle promenila, a duša mi je utešena; pored toga, time što prepoznajem Božju suverenost, znam da su sudbine svih ljudi u Njegovim rukama. Oni imaju svoju misiju, ja svoju, i zato mi više ne nedostaju.) Da li je taj problem rešen? (Imam osećaj da jeste.) Šta ostali misle, da li je rešen? (Privremeno je rešen.) Privremeno je rešen. Ako jednog dana naiđeš na sestru koja izgleda, ima boju glasa, ili se ponaša prema tebi kao tvoja majka, ili kao tvoja sestra, kako bi se osećao? (Počele bi opet da mi nedostaju.) Opet bi upao u stanje u kom razmišljaš o njima, tako da problem ne bi bio rešen. Kako se onda ovaj problem rešava u korenu? Kad vam nedostaju bližnji, šta vam tačno nedostaje? Obično, kad ti neko nedostaje, neko tebi blizak, ili ti nedostaje dom, svakako ti ne nedostaju stvari zbog kojih si bio tužan; nedostaju ti stvari koje su ti prijale, zbog kojih si se dobro osećao i bio radostan i u kojima si uživao. Na primer, majčina briga o tebi, to što je bila nežna i obasipala te ljubavlju, ili lepe stvari koje ti je otac kupovao. Nedostaju ti sve te dobre stvari i ne mogu da prestanu da ti nedostaju bližnji. Što više o njima razmišljaš, sve ti je teže da ih pustiš i ne možeš da se suzdržiš. Neki ljudi kažu: „Prošlo je mnogo godina pre nego što sam se prvi put odvojio od majke. Svuda sam je sledio, ja sam poput njenog toplog malog jorgana. Kako da mi ne nedostaje nakon tako dugog odsustva?” Prirodno je da nekom nedostaje majka; takvo je ljudsko telo. Iskvarena ljudska bića žive u svojim osećanjima. Misle: „Samo ovakav način života nalikuje ljudskom biću. Ako mi čak ni bližnji ne nedostaju, ili ako ne mislim na njih i ne nalazim u njima potporu, da li sam tad uopšte ljudsko biće? Zar ne bih bio isti kao životinja?” Zar ljudi ne razmišljaju tako? Ako nemaju naklonosti ili prijateljstva i ako ne misle o drugima, onda misle da oni nemaju ljudskosti i da ne mogu tako da žive. Da li je takvo gledište tačno? (Nije.) Zapravo, to da li vam nedostaju roditelji ili ne i nije tako bitna stvar. Nije pogrešno da vam nedostaju, a nije pogrešno ni da vam ne nedostaju. Neki ljudi su veoma nezavisni, dok se neki opet ne odvajaju od svojih roditelja, ali vi ste svi bili u stanju da napustite dom i roditelje da biste obavljali svoju dužnost. Najpre, posedujete spremnost da obavljate svoju dužnost, kao i rešenost da je obavljate. Posedujete rešenost da se date za Boga i da zarad Njega ostavite neke stvari. Ali, vaše nevolje ne mogu se rešiti jednim naletom truda, niti svoju iskvarenu narav možete rešiti tako što ćete činiti neke dobre stvari ili pokazivati neko dobro ponašanje u tom jednom naletu truda. Razumete tu doktrinu, zar ne? Kako se onda u korenu rešava ovaj osećaj nedostajanja roditelja? Neki ljudi su otišli od kuće i žive nezavisno već dve ili tri godine; već su odrasli i roditelji im ne nedostaju previše. Da li je problem tako rešen? Nije. Ako ih pitaš s kim su najbliskiji, odgovaraju kao da čitaju iz udžbenika: „Najbliskiji sam s Bogom, Bog mi je najdraži!” A u srcima misle: „Bog nije pored mene, niti može o meni da se brine. I dalje sam najbliskiji s majkom. Iz samog njenog tela potičem, ona me obasipa ljubavlju, razume me i poznaje najbolje. Kad su stvari najteže i najbolnije, majka je uvek tu da me uteši, da mi pomogne i da se o meni brine. Sad, kad više nisam kod kuće, nema nikoga poput moje majke da me neguje kad sam bolestan. Kažete da je Bog dobar, ali ne vidim Mu lice. Gde je onda On? To nije praktično.” Misle da nije praktično oslanjati se na Boga i, kad kažu da im je Bog najbliskiji, to zvuči pomalo izveštačeno, pomalo licemerno. Zapravo, u dubini duše, misle da im je majka najbliskija. Ali zašto? „Verujem u Boga zahvaljujući jevanđelju koje mi je majka propovedala; da nije nje, ne bih ni bio ovde.” Zar ne misle tako? (Misle.) Smatrate li da takvi ljudi razumeju istinu? (Ne razumeju.) Majka te je samo rodila i vodila brigu o tebi dvadesetak godina. Može li ti ona podariti istinu? Može li ti podariti život? Može li te spasiti od uticaja Sotone? Može li pročistiti tvoju iskvarenu narav? Majka ne može da učini ništa od toga. Roditeljska blagodat i roditeljska ljubav stoga su ozbiljno ograničene. Šta Bog može da učini za tebe? Bog može ljudima da podari istinu, može da ih spase od Sotoninog uticaja i od smrti, i može da im podari večni život – zar to nije velika ljubav? Ta je ljubav visoka do neba i duboka kao zemlja. Neverovatno je velika: stotinu, ne, hiljadu puta veća od roditeljske ljubavi. Kad bi ljudi uvideli koliko je velika Božja ljubav, da li bi i dalje gajili tako snažna osećanja prema roditeljima? Da li bi i dalje za Novu godinu ili za neki drugi praznik celog dana mislili na njih? Kad bi razumeli istinu, više bi razmišljali o Božjoj ljubavi. Ako neko godinama veruje u Boga i još uvek misli da je ljubav njegovih roditelja veća od Božje ljubavi, onda je ta osoba slepa i nema nimalo vere u Boga. Ako neko veruje u Boga, ali ne stremi ka istini, može li rešiti svoju iskvarenu narav? Može li postići spasenje? Ne može. Ako nisi rešio svoju iskvarenu narav i duhovni život ti nije dostigao određeni rast, možeš da uzvikuješ određene parole, ali nećeš moći da ih izvršiš jer nemaš potreban rast. Možeš da činiš samo stvari onoliko velike kolika ti je i moć. Možeš da izdržiš samo one kušnje za koje imaš odgovarajući rast. Možeš da uđeš samo u onoliko istina-stvarnosti koliko možeš da razumeš; toliko istina-stvarnosti možeš da proživiš. Shodno tome, toliko i otkrivenja svoje iskvarene naravi i sopstvenih nedaća možeš da rešiš; to se podudara.

Jednog dana, kad budeš razumeo ponešto od istine, nećeš više misliti da ti je majka najbolja osoba niti da su tvoji roditelji najbolji ljudi na svetu. Shvatićeš da su i oni deo iskvarenog ljudskog roda i da su im iskvarene naravi sve iste. Jedino što ih izdvaja od ostalih je fizička, krvna veza koju imaju s tobom. Ako ne veruju u Boga, onda su isti kao nevernici. Više ih nećeš posmatrati iz perspektive člana porodice, ili iz perspektive vaše telesne veze, već iz ugla istine. Koji su glavni aspekti koje treba da posmatraš? Treba da posmatraš njihove poglede u vezi s verom u Boga, njihove poglede na svet, na rešavanje stvari, i kao najvažnije, njihove stavove prema Bogu. Ako ispravno proceniš te aspekte, moći ćeš jasno da vidiš da li su oni dobri ili loši ljudi. Jednog dana ćeš možda jasno uvideti da su i oni ljudi s iskvarenim naravima baš kao i ti. Možda će ti biti još jasnije da to nisu dobrodušni ljudi koji te zaista vole, kako si ih zamišljao, niti su kadri da te vode do istine ili uopšte do pravog puta u životu. Možda ćeš jasno videti da to što su za tebe učinili i nije tako dobro za tebe i da ti nije od koristi pri nalaženju pravog puta u životu. Takođe ćeš možda uvideti da su mnogi njihovi praktični postupci i mišljenja u suprotnosti s istinom, da su telesni i da ih zbog toga prezireš, da su ti odvratni i odbojni. Ako sve to budeš uvideo, onda ćeš u svom srcu moći ispravno da se odnosiš prema svojim roditeljima i više ti neće nedostajati, nećeš se brinuti za njih niti osećati da ne možeš da živiš daleko od njih. Oni su svoju misiju kao roditelji završili, pa se više nećeš prema njima odnositi kao prema najbliskijim osobama niti kao prema svojim idolima. Umesto toga, odnosićeš se prema njima kao prema običnim ljudima i tada ćeš se u potpunosti osloboditi stega osećanja i istinski se izdići iznad svojih osećanja i privrženosti porodici. Kad to budeš uspeo, shvatićeš da te stvari nisu vredne čuvanja. Tada ćeš na rođake, porodicu i telesne veze početi da gledaš kao na prepreke ka razumevanju istine i ka oslobađanju od osećanja. Baš zato što imaš tu porodičnu vezu s njima – tu telesnu vezu koja te parališe, koja te vodi na stranputicu i zbog koje veruješ da se oni prema tebi najbolje ponašaju, da su ti najbliskiji, da bolje od bilo koga brinu o tebi i da te vole najviše – zbog svega toga ne možeš jasno da razlučiš da li su oni dobri ili loši ljudi. Kad zaista napustiš takva osećanja, mada i dalje povremeno misliš na svoju porodicu, da li će ti ona i dalje nedostajati najviše na svetu, da li ćeš neprestano o njima razmišljati i žudeti za njima svim srcem, kao što je sada slučaj? Nećeš. Nećeš govoriti: „Osoba bez koje nikako ne mogu je moja majka; ona je ta koja me voli, koja se stara o meni i kojoj je najviše stalo do mene.” Kad budeš posedovao takav nivo percepcije, da li ćeš i dalje plakati dok misliš na njih? Nećeš. Taj problem biće rešen. Znači, što se tiče stvari koje ti predstavljaju poteškoće, ako nisi zadobio taj aspekt istine i ako nisi ušao u taj aspekt istina-stvarnosti, zaglavićeš se u tim poteškoćama ili stanjima i nikad nećeš moći iz njih da izađeš. Ako se prema takvim poteškoćama i problemima postaviš kao prema ključnim problemima život-ulaska i onda potražiš istinu da bi ih rešio, moći ćeš da uđeš u taj aspekt istina-stvarnosti; ni ne znajući, naučićeš lekciju iz tih poteškoća i problema. Kad se problemi reše, osetićeš da nisi više tako blizak sa svojim roditeljima i članovima porodice, jasnije ćeš sagledati njihovu priroda-suštinu i uvidećeš kakvi su oni zaista ljudi. Kad budeš jasno video svoje bližnje, reći ćeš: „Moja majka uopšte ne prihvata istinu; istina joj je zapravo odbojna i ona je mrzi. Po svojoj suštini, ona je zla osoba, đavo. Moj otac samo udovoljava ljudima i uvek je na majčinoj strani. On niti prihvata istinu niti je iole primenjuje; nije neko ko stremi ka istini. Sudeći po ponašanju mog oca i majke, oni su bezvernici; oboje su đavoli. Moram u potpunosti da se pobunim protiv njih i da povučem jasne granice prema njima.” Na taj način ćeš stajati na strani istine i moći ćeš da ih odbiješ. Kad budeš mogao da razlučiš ko su oni, kakvi su ljudi, da li ćeš i dalje nešto prema njima osećati? Da li ćeš i dalje osećati naklonost prema njima? Da li ćeš i dalje imati telesnu vezu s njima? Nećeš. Da li ćeš i dalje morati da sputavaš osećanja? (Nećeš.) Na šta se zapravo oslanjaš u rešavanju ovih poteškoća? Oslanjaš se na razumevanje istine, na pouzdanje u Boga i na ugledanje na Boga. Ako su ti te stvari u srcu jasne, da li onda i dalje moraš da se sputavaš? Da li se osećaš oštećenim? Da li i dalje moraš da trpiš toliki bol? Da li ti je i dalje potrebno da s drugima razgovaraš u zajedništvu i da te oni savetuju na koji način treba da razmišljaš? Nije ti to potrebno, jer si već sam sredio stvari – prosto je kao pasulj. Ako se vratimo na početak, na koji način treba rešiti ovaj problem tako da ne mislite ne njih i da vam oni ne nedostaju? (Tragamo za istinom da bismo to rešili.) To su velike reči koje zvuče veoma zvanično – recite to na malo praktičniji način. (Primenjujemo Božje reči da bismo im prozreli suštinu; razlučujemo ih na osnovu njihove suštine. Tada ćemo moći da se oslobodimo svoje naklonosti i svoje telesne veze.) Tako je. Radi se o raspoznavanju priroda-suštine, a da biste to uradili, morate uzeti Božje reči kao svoju osnovu. Bez otkrivanja Božje reči, niko ne može da prozre priroda-suštinu drugih. Samo na osnovu Božjih reči i istine, čovek može da prozre priroda-suštinu drugih ljudi; tek tada on može da reši problem ljudskih osećanja u samom korenu. Počni time što ćeš napustiti svoje naklonosti i telesne veze; onaj prema kome su ti osećanja najsnažnija, tog prvo treba detaljno da analiziraš i raspoznaš. Šta mislite o ovom rešenju? (Dobro je.) Neki ljudi kažu: „Da raspoznajem i detaljno analiziram ljude prema kojima gajim najsnažnija osećanja – to je tako bezosećajno!” Svrha takvog raspoznavanja nije da prekineš sve veze s njima – nećeš prekinuti vezu sa svojim roditeljima, niti ćeš ih potpuno napustiti da nikada više s njima ne stupiš u kontakt. Treba da ispuniš obaveze prema svojim bližnjima, ali oni te ne smeju sputavati niti vezivati za sebe, jer ti si Božji sledbenik; moraš da poseduješ to načelo. Ako te ipak sputaju i vežu za sebe, tad ne možeš valjano da obavljaš svoju dužnost niti da garantuješ da ćeš Boga slediti do kraja puta. Da nisi Božji sledbenik i da ne voliš istinu, onda ovo niko od tebe ne bi tražio. Neki ljudi kažu: „Trenutno ne razumem istinu; ne znam kako da raspoznam druge.” Ako ne poseduješ taj rast, onda za sad ostavi raspoznavanje po strani. Kad ti rast bude dovoljan, kad budeš mogao da prođeš takve kušnje i da na sopstvenu inicijativu počneš to da upražnjavaš, ni tad neće biti kasno da kreneš da primenjuješ taj aspekt istine.

Mnogi ljudi bespotrebno emocionalno pate; zapravo, sve je ovo nepotrebna, beskorisna patnja. Zašto to kažem? Ljudi su uvek sputani svojim osećanjima, pa nisu u stanju da primenjuju istinu ni da se pokore Bogu; pored toga, biti sputan osećanjima nimalo ne koristi obavljanju dužnosti niti Božjem sledbeništvu, a pri tom je i ogromna prepreka ka život-ulasku. Znači, patnja usled sputanosti osećanjima besmislena je i Bog je ne pamti. Kako se onda osloboditi te besmislene patnje? Moraš da razumeš istinu, da prozreš i shvatiš suštinu tih telesnih veza; onda će ti biti lako da se oslobodiš sputanosti telesnim osećanjima. Neke ljude koji veruju u Boga njihovi roditelji nevernici žestoko kinje; ako ih ne prisiljavaju da nađu partnera, onda ih prisiljavaju da nađu posao. Mogu da rade šta god žele, ali im nije dozvoljeno da veruju u Boga. Neki roditelji čak i hule na Boga, pa ih njihova deca vide u njihovom pravom, đavolskom svetlu. Tek tada deci srce zajeca: „Zaista su đavoli i zato ne mogu da ih smatram svojim bližnjima!” Nakon toga, oslobode se sputanosti i okova svojih osećanja. Sotona hoće da iskoristi naklonost da veže i sputa ljude. Ako ljudi ne razumeju istinu, onda ih je lako prevariti. Veoma često, zarad svojih roditelja i svojih bližnjih, ljudi budu nesrećni, plaču, trpe nedaće i žrtvuju se. To je njihovo neprosvećeno neznanje; hrabro to podnose i žanju to što su posejali. Trpeti takve stvari nema nikakvu vrednost – to je uzaludan trud koji Bog neće zapamtiti – i moglo bi se reći da ti ljudi prolaze kroz pakao. Kad zaista budeš razumeo istinu i kada im budeš prozreo suštinu, oslobodićeš se; uvidećeš da ti je prethodna patnja proizlazila iz neznanja i neprosvećenosti. Nećeš kriviti nikog drugog; krivićeš svoju zaslepljenost, nerazumnost i činjenicu da nisi razumeo istinu niti jasno video stvari. Da li je problem osećanja nešto što je lako rešiti? Da li ste ga vi rešili? (Ne još. Nismo još praktično primenili niti stupili na put praktične primene koji nam je Bog pokazao; imamo samo osnovu koja će nas uputiti kad se tako nešto desi.) Kad o svemu ovome govorim, bilo da govorim o praktičnim stvarima ili o stvarima koje ste shvatili kao puteve, zapravo želim da vam kažem: kad se suočite sa ovakvim problemom, najbolji metod da počnete da ga rešavate jeste da se molite Bogu i da tragate za istinom. Tad ćete naći način kako da ga rešite. Kad prozrete suštinu telesnih osećanja, biće vam lako da probleme rešavate shodno istina-načelima. Ako ste stalno sputani telesnim vezama s bližnjima, onda nemate načina da primenjujete istinu; čak i ako razumete doktrinu i uzvikujete slogane, i dalje nećete moći da rešite svoje stvarne probleme. Neki ljudi prosto ne znaju kako da tragaju za istinom. Drugi su u stanju da za njom tragaju, ali kada im ljudi jasno predstave istinu tokom razgovora, ne veruju potpuno i ne mogu u potpunosti da je prihvate; samo je slušaju kao da je doktrina. Znači, tvoj problem sputanosti osećanjima ne može se nikada rešiti; ako ne može da se reši, nikada iz njega nećeš izaći i nastavićeš da budeš sputan i vezan. Ako veruješ u Boga, ali ne možeš da Ga pratiš ili da obavljaš svoju dužnost, onda na kraju nećeš zaslužiti da primiš Božje obećanje, sve dok jednog dana ne upadneš u katastrofe i ne budeš kažnjen – tvoje jadikovanje i škrgutanje zubima neće pomoći i niko neće moći da te spasi. Da li su vam sada jasne posledice nerešavanja iskvarenih naravi?

O čemu smo danas razgovarali u zajedništvu? Razgovarali smo o stanjima ljudi, o njihovim iskvarenim naravima, kao i o tome kako ući u istina-stvarnost, kako ispravno postupiti kad se suočite s problemima, kakva gledišta morate da imate i kako da prepoznate, detaljno analizirate i rešite svoju iskvarenu narav. Lekcija o život-ulasku mora uvek da se nauči; nikada nije prekasno za učenje niti je pekasno da se s njim počne. Kada je, ipak, prekasno? Kad umrete, tad je prekasno; ako ste još uvek živi, onda nije. Trenutno ste svi vi živi, niste mrtvi, no da li vam je zaista jasno ko su živi, a ko mrtvi? Na engleskom, ljudi uvek kažu: „I’m still alive.” Šta to znači? To je kada ste zbunjeni nečim što vam se desilo, ili kad vas povuče društvena plima, ili se osećate izopačeno, pa se onda uštinete i možete to da osetite – tad ćete osetiti da ste još uvek živi, da vam srce još nije umrlo. Ako ste još uvek živi, onda bi trebalo nečemu da stremite i da proživljavate oblik ljudskog bića. Ranije ste bili izopačeni, pratili ste ovozemaljske stvari i živeli na plimi zla; zar nije vreme da se saberete i da izbegnete dalje izopačenje? Vidiš, zapadnjaci nisu pronašli pravi put i osećaju beznađe po pitanju ljudskog života i po pitanju svog načina življenja, pa su im reči ispunjene dubokom emocijom i poseduju u sebi nekakvu malodušnost i beznadežnost – to jest, raspoloženje bespomoćnosti. Dok nastavljaju sa životom, često imaju osećaj da nisu ljudska bića, ali da moraju tako da žive; čak i ako se osećaju kao duhovi, životinje ili zveri, oni moraju da nastave tako da žive. Šta tu može da se učini? Oni ništa ne mogu da učine. Ako ne umru, onda moraju da nastave tako da žive; za njih ne postoji drugi put i žive bedno. Da li ste svi vi takvi? Ako vas jednog dana ispuni snažna emocija i pomislite: „O, još sam živ, srce mi još nije umrlo” – ako osoba dosegne do tog doživljaja, šta će od nje postati? Ona je već u ogromnoj opasnosti! Za jednog vernika, to je već veoma opasno. Nikako ne smete da kažete nešto poput ovoga: „I dalje sam živ, ali telo mi je ljuštura, ja sam leš koji hoda. Srce mi je živo i samo nekoliko želja i težnji koje imam u srcu održava moje telo.” Nemojte da stignete do te tačke! Ako stignete do nje, biće jako teško spasti vas. Gledajući vas trenutno, situacije vam nisu loše. Ako čitaš Božje reči neverniku, on neće steći nikakvu svesnost; stoga, ako sad iskoristim oštre reči da vas orežem, da li ćete ih uopšte biti svesni? (Da.) Neki od vas sebe upoznaju tek nakon orezivanja; tek tada osetite kajanje. To znači da ste i dalje svesni i da vam srca još nisu u potpunosti umrla, što dokazuje da ste i dalje budni, i dalje živi! Ako možete da prihvatite istinu i da je primenite, onda postoji nada da budete spašeni. Ako neko dođe do te tačke da prosto neće da prihvati istinu, onda je on u potpunosti umro i ništa ga ne može spasiti. Ima podosta ljudi u crkvi koji prosto neće da prihvate istinu. Iako ti ljudi dišu, oni zapravo ne poseduju duh. Oni su mrtvaci bez duha, leševi koji hodaju. Takvi ljudi su u potpunosti razotkriveni i uklonjeni.

5. oktobar 2016. godine


Kada veruješ u Boga, najvažnije je da primenjuješ i doživljavaš Njegove reči

Kada je reč o vašoj veri u Boga, pored valjanog obavljanja vaše dužnosti, od ključnog je značaja shvatiti istinu, ući u istina-stvarnost i više se potruditi kod život-ulaska. Šta god da se desi, postoje lekcije koje treba naučiti i nemojte dozvoliti da to samo prođe pored vas. Trebalo bi da o tome međusobno razgovarate u zajedništvu i onda će vas prosvetiti i prosvetliti Sveti Duh i uspećete da shvatite istinu. Kroz razgovor, ukazaće ti se put primene i znaćeš kako da doživiš Božje delo; neki od tvojih problema biće rešeni, a da to nećeš ni primetiti, sve manje i manje toga će ti biti nejasno i sve bolje ćeš razumeti istinu. Na taj način ćeš imati sve veći rast, a da toga nećeš biti svestan. Moraš da preuzmeš inicijativu, da težiš ka istini i staviš srce u službu istine. Neki kažu: „Već nekoliko godina verujem u Boga i u velikoj meri razumem doktrinu. Sada imam osnovu. Sada je život u našoj crkvi u inostranstvu dobar, braća i sestre okupljaju se da u zajedništvu razgovaraju o pitanjima vere u Boga po ceo dan i samim tim sam pod uticajem onoga što vidim i čujem i time se hranim – i to je dovoljno. Ne moram da se trudim da rešavam probleme sopstvenog život-ulaska ili sopstvenog buntovništva. Ako svakog dana poštujem svoj raspored i molim se, jedem i pijem Božje reči, pevam himne, ispunjavam svoju dužnost, obavljam svoju dužnost kako treba, prirodno ću napredovati u životu.” To je ono što misle zbunjeni vernici. Ti ljudi uopšte ne prihvataju istinu. Samo učestvuju u verskim ritualima, elokventni su, uzvikuju prazne parole, izgovaraju reči i doktrine i smatraju da rade sve kako treba. Posledično tome, dok drugi ljudi uspevaju da u određenoj meri primenjuju istinu i postignu određene promene, ti zbunjeni vernici nemaju nikakvo iskustveno svedočenje. Ne mogu ni da govore o bilo kakvoj samospoznaji. Na kraju ostaju praznih ruku i ne dobijaju ništa. Zar nisu jadni i bedni? Nemati put ka postizanju spasenja je stvarnije ili praktičnije nego prihvatanje istine i stremljenje ka njoj. Ako ne možeš da stekneš istinu, tvoja vera u Boga je isprazna. Oni koji govore isprazne reči i doktrine, koji stalno ponavljaju slogane kao papagaji, izgovaraju bombastične stvari, slede propise i nikada nisu usredsređeni na primenu istine, ne stiču ništa, ma koliko godina verovali u Boga. Ko su, pak, ljudi koji nešto stiču? Oni koji iskreno obavljaju svoju dužnost i spremni su da primenjuju istinu, oni koji se odnose prema onome što im je Bog poverio kao prema svojoj misiji, koji rado provode čitav svoj život dajući se za Boga i ne spletkare radi sopstvenog interesa, koji se vladaju stojeći čvrsto sa obe noge na zemlji i pokoravaju se Božjim orkestracijama. U stanju su da dokuče istina-načela dok vrše svoju dužnost i pažljivo se staraju da sve stvari obave kako treba; to im omogućava da ostvare efekat svedočenja Bogu i udovolje Božjim namerama. Kada u vršenju svoje dužnosti naiđu na poteškoće, mole se Bogu i nastoje da dokuče Božje namere, u stanju su da se pokore orkestracijama i uređenjima koja su od Boga i traže istinu i primenjuju je dok obavljaju stvari. Ne deklamuju slogane, niti izgovaraju bombastične stvari, već su usredsređeni isključivo na delanje, stojeći čvrsto na zemlji i revnosno poštujući načela. Sve što rade, rade srcem i uče da sve cene celim srcem. U mnogim stvarima, u stanju su da primenjuju istinu, a zatim stiču znanje i razumevanje i uspevaju da izvuku pouke i istinski nešto zadobiju. A kada gaje pogrešne misli ili zapadnu u pogrešno stanje, mole se Bogu i traže istinu kako bi rešili takvu situaciju. Bez obzira koje istine shvataju, kroz svoja iskustva stiču uvid i razumevanje tih istina u svom srcu i u stanju su da govore o svom iskustvenom svedočenju. Takvi ljudi na kraju stiču istinu. Oni koji su nemarni i nepažljivi nikada ne razmišljaju o tome kako da primene istinu. Usredsređeni su isključivo na trud i rad, privlače pažnju i prave se važni, ali nikada ne traže kako da primenjuju istinu, pa im je zato teško da steknu istinu. Razmislite o tome, kakva vrsta ljudi može da uđe u istina-stvarnost? (Oni koji stoje čvrsto na zemlji, koji su pragmatični i čine stvari celim srcem.) Ljudi koji stoje čvrsto na zemlji, koji sve što rade, rade srcem i koji su srčani: takvi ljudi obraćaju više pažnje na stvarnost i na upotrebu istina-načela u svojim postupcima. Uz to, u svemu obraćaju pažnju na praktične stvari, pragmatični su i vole pozitivne stvari, istinu i praktične stvari. Upravo takvi ljudi na kraju shvataju i stiču istinu. Kakav ste vi tip osobe? (Nismo praktične osobe, već one koje uvek sve rade da ostave utisak i služe se lukavstvom.) Da li se na taj način išta može zadobiti? (Ne.) Da li si pronašao način da rešiš svoje probleme? Ako si u stanju to da shvatiš i ako počneš da preokrećeš stvari, da li ćeš znati da li su se tvoje predstave, maštarije i gledišta promenili? (Osećam da su se u izvesnoj meri promenili.) Sve dok postižeš rezultate i napredak, treba o tome da razgovaraš u zajedništvu i dopustiš da drugi nešto nauče iz toga. Iako je tvoje iskustvo ograničeno, ono svejedno predstavlja iskustvo o napretku u životu. Proces napretka u životu je tvoje iskustvo verovanja u Boga, napretka tvog života kroz doživljaj Božje reči. Ta iskustva su najdragocenija.

Pošto svi ljudi veruju u Boga, čitaju Božje reči i izvršavaju svoje dužnosti, zašto onda posle nekoliko godina počnu da se međusobno razlikuju? Zašto dolazi do uspona i padova i ljudi pokazuju svoje pravo lice? Odista, svako biva razvrstan prema sorti ljudi kojoj pripada. Neki su u stanju da govore o svom iskustvenom svedočenju, dok drugi takvo svedočenje ni nemaju. Neki ljudi su u stanju da shvate brojne istine i uđu u stvarnost, dok drugi nisu stekli ništa od istine, niti su imalo promenili svoju narav. Neke osobe ostvaruju rezultate u obavljanju svojih dužnosti, u stanju su da traže istinu da bi rešavali probleme i postepeno uspevaju da pravilno izvršavaju dužnosti. Neki su, pak, ljigavi i aljkavi dok obavljaju svoje dužnosti i samo otaljavaju; iako razumeju istinu, ne primenjuju je u praksi. Pošto prisustvuju svim okupljanjima, čitaju Božje reči i izvršavaju svoje dužnosti, zašto im se rezultati razlikuju? Zašto su neki ljudi u stanju da se otisnu putem traganja za istinom, dok drugi jednostavno rade šta im je volja? Zbog čega su neke osobe u stanju da prihvate istinu, a druge nisu? Kako je to moguće? Zašto su neki, kada ih orezuju, u stanju da to prihvate i budu poslušni, dok se drugi opiru, svađaju se, bune se i čak prave scene? Svi oni jedu i piju Božje reči na skupovima, slušaju propovedi i u zajedništvu razgovaraju, žive crkvenim životom i obavljaju svoje dužnosti, otkud onda tako velika razlika među njima? Možete li da proniknete u taj problem? To je razlika između dobre i loše ljudskosti i direktno zavisi od toga da li ljudi vole istinu ili ne. Zapravo, ma kakvog je čovek kova, sve dok prihvata istinu, revnosno izvršava svoju dužnost i razmišlja i poznaje sebe, imaće život-ulazak, doživeće istinsku promenu i moći će da valjano obavlja svoju dužnost. Ako nisi istrajan u čitanju Božjih reči i ne razumeš istinu, onda nisi u stanju da se zamisliš nad sobom. Zadovoljićeš se time da uložiš simboličan trud, da ne činiš nikakvo zlo niti prestupe i iskoristiš to kao kapital. Provodićeš svaki dan smeteno, živećeš u stanju konfuzije, radićeš stvari tek da ispuniš plan i nikada svim srcem nećeš sebe ispitivati niti se potruditi da samog sebe upoznaš. Uvek ćeš biti površan. Na taj način nikada nećeš obavljati svoju dužnost u skladu s merilom. Da bi uložio sav svoj trud u nešto, prvo moraš da uđeš u to svim srcem. Tek kada svim srcem uđeš u nešto, moći ćeš da uložiš sav svoj trud i daš sve od sebe. Danas, postoje oni koji su počeli da istrajno obavljaju svoju dužnost, počeli su da razmišljaju o tome kako da valjano obavljaju dužnost stvorenog bića da bi udovoljili Božjem srcu. Nisu negativni i lenji, niti pasivno čekaju da im Višnji izda naređenja, već preuzimaju inicijativu. Sudeći po tome kako obavljate svoju dužnost, nešto ste učinkovitiji nego ranije; iako to i dalje nije u skladu s merilom, ipak ste malo napredovali, što je dobro. Ali ne smete se zadovoljiti postojećom situacijom, već morate da nastavite da tražite i napredujete i tek tada ćete bolje obavljati svoju dužnost i uspeti da zadovoljite odgovarajući standard. Međutim, kada neki ljudi obavljaju svoju dužnost, nikada se ne trude do kraja i ne daju sve od sebe, već ulažu tek 50-60 odsto truda i snalaze se dok ne završe ono što rade. Nikada ne uspevaju da ostanu normalni: kada niko ne motri na njih, niti im daje podršku, postaju aljkavi i malodušni. Kada postoji neko da razgovara o istini u zajedništvu, trgnu se, ali ako im se neko vreme u zajedništvu ne govori o istini, postaju bezvoljni. U čemu je problem kada su stalno čas ovakvi, čas onakvi? Ljudi su takvi onda kada ne stiču istinu i povode se strastima, što je izuzetno teško održati: mora da postoji neko ko će im propovedati i razgovarati sa njima svakog dana. Jednom kada više nema nikog da ih zaliva i opskrbljuje, niti da ih podrži, srce im se opet ohladi i ponovo popuštaju. A kada im srce popusti, obavljaju svoju dužnost s manjom efikasnošću. Ako napornije rade, postaju efikasniji, postižu bolje rezultate u obavljanju svojih dužnosti i više dobijaju. Da li je to vaše iskustvo? Mogli biste da kažete: „Zašto uvek imamo probleme dok obavljamo svoju dužnost? Kada se ti problemi reše, osećamo se okrepljeni; kada ostanu nerešeni, postajemo ravnodušni. Kada u obavljanju dužnosti postignemo nekakav rezultat, kad od Boga dobijamo odobravanje zbog svog napretka, oduševljeni smo i smatramo da smo konačno odrasli. Ubrzo, međutim, kada naiđemo na neku nedaću, ponovo postajemo negativni. Zašto nam je stanje tako promenjivo?” Zapravo, glavni razlozi su to što razumete premalo istina, što nemate dubinu u svojim iskustvima, kao ni u ulasku, još uvek ne shvatate mnoge istine, nemate volje i zadovoljavate se samo time što možete da obavljate svoju dužnost. Kako možete da pravilno obavljate svoju dužnost ako ne razumete istinu? U stvari, sve ono što Bog traži od ljudi je potpuno ostvarljivo. Sve dok svesno koristite svoju savest i u stanju ste da je sledite u obavljanju svoje dužnosti, lako ćete prihvatiti istinu – a ako prihvatite istinu, moći ćete da uspešno izvršavate svoju dužnost. Morate da razmišljate na sledeći način: „Verujući u Boga sve ove godine, jedući i pijući Božje reči svih ovih godina, puno toga sam stekao i Bog mi je podario velike blagodati i blagoslove. Živim u Božjim rukama, živim pod Njegovom vrhovnom vlašću i suverenošću i On mi je dao ovaj dah, tako da uposlim svoj um i trudim se da ispunjavam svoju dužnost svom svojom snagom – to je najvažnije.” Ljudi moraju da imaju volju. Samo oni koji imaju volju mogu istinski da teže istini i tek kada budu shvatili istinu, biće u stanju da obavljaju svoju dužnost kako treba i udovolje Bogu, kao i da posrame Sotonu. Ako poseduješ tu vrstu iskrenosti i ne praviš planove radi sopstvenog interesa, već isključivo da bi stekao istinu i pravilno obavljao svoju dužnost, onda ćeš moći da je normalno i dosledno izvršavaš. Bez obzira na okolnosti, bićeš u stanju da istraješ u obavljanju svoje dužnosti. Ma ko pokušavao da te ometa ili dovede u zabludu i bilo da si dobro ili loše raspoložen, svejedno ćeš biti u stanju da normalno obavljaš svoju dužnost. Na taj način, Bog neće morati da brine za tebe i Sveti Duh će moći da te prosveti u razumevanju istina-načela i da te vodi prilikom ulaska u istina-stvarnost. Samim tim, sigurno ćeš obavljati svoju dužnost na zadovoljavajući način. Sve dok se iskreno daješ Bogu, izvršavaš svoju dužnost na razuman način, ne postupaš prevrtljivo, niti se služiš smicalicama, proći ćeš Božji ispit. Bog ispituje ljudski um, misli namere i pobude. Ako ti srce žudi za istinom i u stanju si da je tražiš, Bog će te prosvetiti i prosvetliti. Sve dok budeš tragao za istinom, Bog će te prosvetiti po svakom pitanju. Učiniće da ti se srce otvori svetlosti i omogućiti ti da hodaš putem primene, pa će tvoje izvršavanje dužnosti uroditi plodom. Božje prosvećenje je Njegova blagodat i Njegov blagoslov. Čak i po pitanju beznačajnih stvari, bez Božjeg prosvećenja, ljudi nikada neće imati nadahnuće. Bez nadahnuća, ljudi teško rešavaju svoje probleme i u obavljanju svoje dužnosti ne postižu rezultate. Ljudi mnoge stvari ne mogu da savladaju služeći se samo ljudskim intelektom, mudrošću i kovom, čak i posle dugogodišnjeg učenja. Zašto je tako? Zato što još uvek nije vreme koje je Bog odredio. Ma koliko čovek bio sposoban, ako Bog ne deluje, sve je uzaludno. To mora da bude jasno. Moraš da veruješ da je sve u Božjim rukama i da ljudi samo sarađuju. Ako si iskren, Bog će to videti i otvoriće ti put u svakoj situaciji. Ne postoji nesavladiva teškoća; moraš da veruješ u to. Prema tome, kada obavljate svoje dužnosti, nema potrebe da osećate sumnju. Sve dok daješ sve od sebe i delaš svim srcem, Bog ti neće nametati poteškoće, niti će ti postavljati prepreke koje ne možeš da savladaš. Treba da brineš samo ako govoriš ono što ne misliš, ako pričaš prazne priče i govoriš stvari koje lepo zvuče, dok zapravo ne obavljaš svoje dužnosti – tada je svršeno. Ako je to tvoj stav prema tvojim dužnostima i Bogu, da li ćeš dobiti Božje blagoslove? Naravno da ne. Ako se površno odnosiš prema Bogu i obmanjuješ Ga, Bog neće obraćati pažnju na tebe i ukloniće te – to će biti krajnji ishod. Ako obmanjuješ Boga, obmanjuješ sebe. Bog će reći: „Srce ovog čoveka je previše lažljivo i bez trunke čestitosti. Ne može mu se verovati, niti bilo šta poveriti. Neka bude skrajnut.” Šta to znači? To znači da ćeš biti ostavljen po strani i ignorisan. Ako se ne pokaješ, bićeš potpuno napušten. Za kaznu ćeš biti predat Sotoni, zlim dusima i nečistim duhovima. Kakvo je to stanje kada čovek biva ostavljen po strani i ignorisan? To znači da Sveti Duh više ne deluje u tebi. Ništa nećeš moći jasno da vidiš i, za razliku od tebe, drugi će uvek biti prosvećeni i prosvetljeni. Ti ćeš otupeti. Kada neko bude zborio u zajedništvu o istini i ulazak-životu, bićeš uvek pospan i zadremaćeš. Kakav je to fenomen? Takav u kome Bog ne deluje u tebi. Ako Bog ne deluje u čoveku, zar čovek ne postaje hodajući mrtvac? Zastrašujuće je verovati u Boga, a ne osećati Njegovo prisustvo. Takva osoba gubi svoju životnu snagu, svoju motivaciju. Gubi sav svoj životni kapital. Čemu onda takav život? Zar bolje ne žive svinje i psi? Zbog tvojih postupaka i tvog ponašanja, Bog vidi da si nepouzdan i da ti se ne može verovati. Bog te se gnuša iz dubine Svog srca i samim tim te napušta ili te privremeno ostavlja po strani. Pitam se, zašto takva osoba ne oseća bol i nelagodu u svom srcu? Šta sa njenim srcem nije u redu? Oseća li bilo kakvu grižu savesti? Ma koliko godina unazad verovao ti u Boga i bila tvoja vera stvarna ili lažna, već si shvatio neke doktrine ponašanja i možeš da živiš i preživiš bez ičije pomoći. Međutim, ako znaš da si otkriven, da te je Bog već napustio, možeš li da nastaviš da živiš? Ima li tvoj život i dalje smisla? U tom trenutku ćeš jecati i škrgutati zubima u tami. U crkvi često vidimo ljude koji, pošto su otkriveni i uklonjeni i crkva se sprema da ih otera, plaču kao kiša i čak pomišljaju na smrt, bez volje za životom. Kroz suze se kunu da će se pokajati, ali tada je već kasno. To je tipičan slučaj ljudi koji puste suzu tek kada ugledaju kovčeg. Dakle, ako želiš da se pokaješ, moraš to odmah da učiniš. Požuri da razmisliš o tome kakvi problemi ostaju u obavljanju tvojih dužnosti, o tome da li si površan, da li si po nekim pitanjima neodgovoran. Razmisli o tome da li si u obavljanju svojih dužnosti postigao rezultate – ako jesi, razmisli o tome zbog čega si ih postigao, a ako nisi, zašto nisi. Razjasni te stvari promišljanjem i ako još ima problema, potraži istinu da bi ih rešio. Ako tako radiš, nećeš imati poteškoća dok obavljaš svoju dužnost. Svi oni koji su u stanju da traže istinu da bi rešili probleme kada ih imaju, ne samo da će u obavljanju dužnosti imati sve manje poteškoća, već će ujedno biti efikasniji i pritom zadobiti život-ulazak. Na primer, neki ljudi počinju da shvataju istinu pošto su prošli nekoliko krugova orezivanja. U stanju su da često razmišljaju o sebi i kada god učine nešto loše, znaju da su prekršili istina-načela, mole se Bogu i duboko žale zbog toga. Desi se i da zamrze same sebe, udare sebi šamar i kažu: „Kako sam mogao ponovo da učinim nešto loše i nanesem bol Bogu? Tako sam bezdušan! Bog je toliko toga kazao – zašto sam tako kratkog pamćenja? Zbog čega nisam u stanju da se pokorim Bogu i Njemu udovoljim? Sotona me je stvarno duboko iskvario. U mom srcu nema mesta za Boga i ne negujem istinu. Uvek živim prema sotonskim filozofijama i nemam obzira prema Božjim namerama. Ja zapravo nemam ni savesti, ni razuma. Tako sam buntovan prema Bogu!” Stoga će se takvi ljudi usredsrediti na pokajanje i odlučni su da primene istinu u praksi, valjano obavljaju dužnost i udovolje Bogu. Srce im se istinski kaje, ali nije lako odbaciti iskvarenu narav, čovek mora da prođe određene kušnje i oplemenjivanje pre nego što uspe da se imalo promeni. Danas su mnogi postali usredsređeni na istinu, spremni su da uđu u istina-stvarnost i postaju ljudi koji se pokoravaju Bogu. Kako onda neko sa istinski pokajničkim srcem treba da primenjuje? Delom tako što mora da se moli Bogu i više traži istinu, rešavajući svoje probleme i pronalazeći put primene u obavljanju svoje dužnosti. I delom tako što mora da pronađe nekog ko razume istinu i sa njim razgovara u zajedništvu, raščlanjujući sopstveno buntovništvo, sopstvenu priroda-suštinu i pitanja u kojima se opire Bogu. Mora da jasno poznaje te probleme, a zatim da temeljno uzme Božje reči u razmatranje i ustanovi kako da ih primeni na sebe. Iznova i iznova mora da razmišlja o onim Božjim rečima koje su odsudne i svoje samopromišljanje usmeri na sopstvene probleme i sopstvenu priroda-suštinu, sve dok ne dostigne istinsko znanje. Na taj način može da postigne istinsku grižu savesti i da zamrzi sebe. Zatim bi trebalo da obelodani svoje teškoće u obavljanju dužnosti i posluži se istinom da bi te teškoće rešio. Stoga će tih teškoća biti sve manje i određeni efekat će biti postignut. Ako čovek želi da se istinski pokaje, upravo ovako mora da primenjuje. To je jedini put ka iskrenom pokajanju.

Kakav će efekat proizvesti traganje za istinom? Sa jedne strane, traganje za istinom bi trebalo da pomogne čoveku da odbaci svoju iskvarenu narav. Sa druge strane, to bi trebalo da mu omogući da istinu sprovede u delo dok obavlja svoju dužnost, kao i da postane osoba koja se iskreno pokorava Bogu. To je svedočenje o istinskom pokajanju. Da bi se istinski pokajao, čovek mora da shvati istinu i primeni je pre nego što se postigne nekakav efekat. Ako ne tražiš istinu da bi rešio problem i tvoje pokajanje je samo deklarativno, onda ono neće imati efekta. Na taj način nećeš pronaći mir ili stabilnost. Ako samo pričaš, dok se moliš, da želiš istinski da se pokaješ, a u obavljanju svoje dužnosti ne tražiš istinu da bi rešio svoje probleme i dužnost obavio na zadovoljavajući način, pokušavaš, u stvari, da prevariš Boga. Istinsko pokajanje se uglavnom ispoljava kao odanost, kao postupanje u skladu sa načelima, kao primena istine i kao istinsko svedočenje u obavljanju svoje dužnosti. To su znaci stvarnog pokajanja, koji ujedno predstavljaju svedočenje o stvarnom pokajanju. Ako čovek samo govori o pokajanju dok se moli Bogu, a svoju dužnost ne obavlja kako treba, zar to nije pokušaj da se Bog prevari? Ako nešto ne može da prođe bar mimo čovekove savesti, kako bi onda moglo da prođe mimo Boga? Ma kakva bila tvoja trenutna situacija, dokle god nisi u stanju da iskreno obavljaš svoju dužnost za Boga i sve dok u tvom radu tokom obavljanja dužnosti i dalje postoje mnogi problemi i ne tragaš za istinom da bi ih rešio, onda imaš veliki problem i moraš da se iskreno moliš u vezi s tim i zamisliš se nad sobom. Ako nisi u stanju da se istinski pokaješ i uvek slabo obavljaš svoju dužnost, sigurno ćeš se naći u opasnosti da budeš uklonjen. Nije bitno koliko već godina veruješ u Boga – dokle god si površan u obavljanju svoje dužnosti, dokle god budeš stalno nastojao da se okoristiš, iskorišćavajući Božju kuću, ne prihvatajući i nimalo ne primenjujući istinu, onda nisi pravi vernik u Boga. Ti si neko ko ima odbojnost prema istini, bezvernik koji razmišlja samo o tome kako da pojede svoje sledovanje hleba. Možda još uvek živiš u Božjoj kući i možda još uvek govoriš da veruješ u Boga, ali prava istina je da više nemaš odnos sa Bogom. Bog te je odavno ostavio po strani i postao si bezdušna ljuštura, hodajući mrtvac. Kakva je onda svrha življenja? Svako ko je dostigao tu fazu više nema nikakvo odredište. Jedini izlaz mu je da brzo dođe Bogu i ispovedi se. Ako si stvarno iskren i istinski se kaješ, Bog će zaboraviti tvoje prestupe. Ipak, jedno moraš da zapamtiš: bez obzira na to kada i da li si spoznao Boga ili o Njemu imaš predstave ili zablude, nikada se ne smeš boriti protiv Njega ili prkositi Mu. U suprotnom ćeš sigurno pretrpeti odmazdu. Ako osetiš da ti je srce otvrdnulo i da ti je stanje takvo da kažeš: „Uradiću to na ovaj način, baš me interesuje šta mi Bog može. Ne bojim se nikog. Ranije sam uvek to tako radio”, onda si u nevolji. To izbija sotonska priroda i to je nepopustljivost. Već savršeno dobro znaš da je ono što radiš pogrešno – što je već opasno – ali ti to ne shvataš ozbiljno. Srce ti nije bojažljivo, ne prihvata ni optužbe, ni krivnju i nije zabrinuto, niti tužno. Ti čak ni ne shvataš potrebu za pokajanjem. To je stanje nepokolebljivosti zbog kojeg ćeš imati nevolje. Zbog toga će te Bog lako ostaviti po strani. Ako čovek dođe do te tačke i još uvek je tako otupeo, bez svesti o tome da bi trebalo da se vrati nazad, da li se njegov odnos sa Bogom može ponovo uspostaviti? To neće biti lako. Kako onda da obnoviš normalan odnos sa Bogom – odnos u kom ćeš smatrati da je potpuno prirodno i opravdano da Mu priđeš? Odnos u kojem možeš da se pokoriš, da se pokloniš i daš Mu sve što imaš; odnos u kom Ga se bojiš i prihvataš Njegove reči kao istinu, bez obzira da li ih razumeš ili ne, a zatim da tražiš istinu i da upražnjavaš pokornost? Kada možeš da se vratiš u to stanje? Koliko daleko moraš da odeš da bi obnovio to stanje? Bojim se da će to sigurno biti teško, jer to nije pitanje vremena ili dužine putovanja ili pak razdaljine koju treba da prevališ. Radi se o tome u kakvom je stanju tvoj život i o tome da li si zaista ušao u istina-stvarnost. Ako već godinama veruješ u Boga, a opet nisi u stanju da se poslužiš istinom da bi rešio probleme koji postoje u tebi, ako ne shvataš ozbiljnost tih problema i često radosno živiš u buntovničkom stanju bez ikakve svesti; ako činiš pogrešne stvari, govoriš pogrešne reči, protiviš se i opireš Bogu, buniš se protiv Boga otupelog srca i tvrdoglavo se držiš sopstvenih predstava, maštarija, misli i gledišta, a da toga uopšte nisi svestan, onda nemaš nimalo istina-stvarnosti, nisi osoba koja se pokorava Bogu i još uvek si daleko od ispunjenja Božjih zahteva. Tvom srcu to mora da bude jasno. Ako nisi u stanju jasno da sagledaš sopstveno stanje i uvek pretpostavljaš da je način na koji veruješ ispravan i da si sposoban da se daješ za Boga, da si patio i platio cenu i ako veruješ da ti je ulazak u carstvo nebesko zagarantovano, ti si onda potpuno lišen razuma. Nemaš nimalo istina-stvarnosti, a ti to i ne znaš. To znači da ti je svest um pomućen, da si zbunjen, da si smetenjak i da nisi dovoljno dobrog kova da shvatiš istinu ili spoznaš sebe, stoga te Bog ne može spasiti.

Znate li od kakve vrste ljudi Bog na kraju odustaje? (Od onih koji su stalno nepopustljivi i ne kaju se pred Bogom.) Kakvo je konkretno stanje te vrste ljudi? (Kada obavljaju svoje dužnosti uvek su površni, a kada ih zadese nedaće, ne tragaju za istinom da bi pronašli rešenje. Nisu iskreni u pogledu toga kako bi trebalo da primenjuju istinu i sve rade aljkavo. Zadovoljavaju se samo time da ne čine rđave ili loše stvari i ne streme ka istini.) Površno ponašanje zavisi od situacije. Neki se tako ponašaju zato što ne razumeju istinu, i čak misle da je normalno biti površan. Neki su namerno površni i svesno se odlučuju za takvo ponašanje. Oni postupaju na taj način kada ne shvataju istinu i čak i ako je shvataju, ne popravljaju svoje ponašanje. Ne upražnjavaju istinu i stalno se tako ponašaju bez ikakve promene. Ne slušaju kada ih neko kritikuje, niti prihvataju orezivanje. Umesto toga, tvrdoglavo se drže svog mišljenja do samog kraja. Kako se to zove? To se zove nepopustljivost. Svi znaju da je „nepopustljivost” negativan, pogrdan izraz. To nije dobra reč. Šta biste vi rekli – kakva će biti nečija sudbina ukoliko ako mu prikače izraz „nepopustljiv” i ako ta osoba odgovara opisu? (Bog će je s gnušanjem odbaciti i gurnuti ustranu.) Slušajte Me, ono što Bog najviše mrzi su upravo takvi nepopustljivi ljudi i On želi da od njih odustane. Takvi ljudi su potpuno svesni svojih prestupa, ali se ne kaju, nikada ne priznaju svoje greške i uvek nalaze izgovore i argumente da bi se opravdali i izbegli odgovornost. Pokušavaju da pronađu uglađene i zaobilazne načine za rešavanje problema. Nastoje da svoje postupke sakriju od tuđih pogleda i stalno greše bez i trunke kajanja ili ispovesti u srcu. Takve osobe su izuzetno problematične i neće im biti lako da se spasu. Upravo je to vrsta ljudi koje Bog želi da napusti. Zašto bi Bog napustio takve ljude? (Zato što uopšte ne prihvataju istinu i savest im je otupela.) Takvi ljudi se ne mogu spasiti. Bog ne spasava te ljude, jer se ne bavi takvim beskorisnim poslom. Spolja izgleda kao da ih Bog ne spasava i da ih ne želi, a zapravo postoji praktičan razlog: ti ljudi ne prihvataju Božje spasenje, već ga odbacuju i opiru mu se. Misle: „Šta imam od toga što ću Ti se pokoriti, prihvatiti istinu i primenjivati je? Kakva je korist od toga? Učiniću to samo ako je korisno za mene, a ako ne, onda ništa.” Kakvi su to ljudi? To su ljudi vođeni ličnim interesom, koji ne vole istinu i gledaju samo sopstveni ćar. Ljudi vođeni ličnim interesom nisu u stanju da prihvate istinu. Ako pokušate da sa takvom osobom u zajedništvu razgovarate o istini i zatražite da spozna sebe i prizna svoje prestupe, šta će vam odgovoriti? „Kakva je korist od toga da priznam svoje prestupe? Ako me nateraš da priznam da sam učinio nešto loše i da priznam svoje grehe i pokajem se, kakve ću blagoslove dobiti? To će naškoditi mom ugledu i interesima, biću na gubitku. Ko će me obeštetiti?” To je mentalitet takvih ljudi. Tragaju isključivo za ličnom dobiti i smatraju da je postupanje na određeni način da bi se dobili Božji blagoslovi veoma neodređeno. Oni jednostavno ne veruju da je to moguće i veruju samo u ono što vide sopstvenim očima. Takve ljude pokreće lični interes i žive rukovodeći se sotonskom filozofijom „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”. To je njihova priroda-suština. U njihovom srcu, priznati Boga i priznati istinu znači da veruju u Boga. Ne činiti zlo im je prihvatljivo, pod uslovom da im je od koristi i sigurno nisu na gubitku. O primeni istine i pokornosti prema Bogu govore samo kada njihovi interesi nisu pogođeni. Ako je naneta šteta njihovim interesima, onda nisu u stanju da primenjuju istinu ni da se pokore Bogu. Još je neizvodljivije zamoliti ih da se daju Bogu, pate ili plate za cenu za Njega. Takvi ljudi nisu istinski vernici. Žive zarad sopstvenih interesa i samo tragaju za blagoslovima i koristima. Nisu spremni da pate ili plate cenu, a opet žele mesto u Božjoj kući da bi izbegli smrt. Takvi ljudi ne prihvataju ni trunku istine i Bog ih ne može spasiti. Da li Bog, i pored svega toga, može da ih spasi? Bog će ih sigurno s gnušanjem odbaciti i ukloniti. Da li to znači da ih Bog neće spasiti? Oni su sami sebe odbacili. Ne streme ka istini, ne mole se Bogu niti se na Njega oslanjaju – kako onda da ih Bog spasi? Preostaje jedino da se odustane od tih ljudi, da se ostave po strani i da se ostave da razmisle o sebi. Ako ljudi žele da budu spaseni, jedini način je da prihvate istinu, spoznaju sebe, pokaju se i prožive istina-stvarnost. Na taj način mogu da dobiju Božje odobravanje. Moraju da primenjuju istinu da bi mogli da se pokore Bogu i da budu bogobojažljivi, što je konačni cilj spasenja. Pokornost i bogobojažljivost moraju da budu otelotvoreni u ljudima i proživljeni od strane ljudi. Ako ne hodaš putem stremljenja ka istini, drugi put ne možeš da izabereš. Ako čovek ne hoda tim putem, može se samo reći da ne veruje da ga istina može spasiti. On ne veruje da sve reči koje je Bog izgovorio mogu da ga preobraze i pretvore ga u pravu osobu. Povrh toga, takav čovek suštinski ne veruje da je Bog istina, niti veruje u činjenicu da istina može da promeni i spasi ljude. Prema tome, ma koliko to detaljno analizirali, srce takvog čoveka je nepopustljivo. On odbija da prihvati istinu bez obzira na sve, on je beznadežan slučaj i nemoguće ga je spasti.

Da li je bilo ko od vas u stanju nepopustljivosti? (Da.) Da li ste, onda, svi nepopustljivi ljudi? Kakva je razlika između ljudi koji su u nepopustljivom stanju i nepopustljivih osoba? Trebalo bi razlučiti jedne od drugih, pošto se radi o različitim stvarima. Biti u nepopustljivom stanju znači imati tu vrstu iskvarene naravi. Ako ste u stanju da prihvatite istinu, možete da ostvarite spasenje, ali ako ste nepopustljiva osoba, neće vam biti lako. Nepopustljivi ljudi uopšte ne prihvataju istinu i neće moći da se spasu. To je razlika između te dve vrste ljudi. Oni koji su u nepopustljivom stanju ispoljavaju buntovničko ponašanje i otkrivaju izvesnu iskvarenost u sebi. Međutim, u procesu otkrivanja te iskvarenosti, stalno ispovedaju svoje grehe i kaju se pred Bogom. Ujedno stalno prihvataju Božji sud, grdnju i prekor. Ma koliko puta se spotakli i doživeli neuspeh, u stanju su da se zamisle nad sobom, reše probleme, podignu se i nastave da slede Boga. Za vreme tog putovanja stiču istinsko razumevanje svoje iskvarene naravi i shvataju da je doživljaj Božjeg suda i grdnje uistinu oblik spasenja i da ne mogu bez Božjeg suda i grdnje. Kroz stalno kajanje, neprekidno ispovedanje i neprestano prihvatanje Božjeg suda i grdnje, život im postepeno napreduje i duhovno stanje stalno im se menja. U tom procesu, čovek se može postepeno osloboditi svoje iskvarene naravi, razvijati se i preobraziti se. Sudeći po njihovom buntovničkom ponašanju, može se učiniti da su ti ljudi isto prilično nepopustljivi, i ponekad jesu u nepopustljivom stanju, ali nisu taj tip ljudi. Pošto nisu taj tip ljudi, onda sigurno ispoljavaju pozitivno ponašanje i napredak. Takvi se ljudi mogu spasiti. Kakvi ste vi ljudi? (Priznajemo kada smo pogrešili i spremni smo da se pokajemo pred Bogom i ispravimo svoje greške.) Ako si svestan svojih prestupa, svog buntovništva i iskvarenih naravi koje pokazuješ, i ako u srcu osećaš grižu savesti i kajanje, onda je to dobro i ima nade da se spasiš. Ako, međutim, subjektivno nemaš nikakvu svest o svom buntovništvu ili iskvarenosti i kada ti neko ukaže na to, ostaješ tvrdoglav i odbijaš da prihvataš, pa se čak služiš zamenom teza i pokušavaš da se opravdaš, onda ćeš biti u nevolji i neće ti biti lako da se spasiš. Ako tek kratko veruješ u Boga, na primer unazad tri do pet godina i još uvek ti nisu jasne mnoge stvari u vezi sa verom, to je zato što ti je rast premali. Ako, međutim, u Boga veruješ duže od deset godina i još uvek ne poznaješ sebe, niti prihvataš da te orezuju, onda si u problemu. Slika si i prilika osobe nepopustljive naravi koja odbija da prihvati istinu. Kada je reč o onima koji ne razumeju istinu i nemaju stvarnost, mora se sagledati vremenski trenutak u kome se nalaze. Neki ljudi su dobrog kova i brzo ulaze u istinu. Posle samo godinu ili dve verovanja u Boga, oni već shvataju šta je život-ulazak. Moguće je i da su u kontaktu sa ljudima koji se dobro snalaze sa život-ulaskom, poseduju istina-stvarnost i razumeju mnoge istine. Novi vernici takođe žude za tim stvarima, pa zato puno slušaju i puno dobijaju i samim tim brzo ulaze u život. Neki ljudi su slabog kova čak i ako su u dodiru s ljudima dobrog kova, sporo napreduju. Neki ljudi imaju urođenu odbojnost prema istini i ma koliko godina unazad bili vernici, neće primenjivati istinu, niti će napredovati u životu. Neki, pak, samo vole da rade stvari i puni su entuzijazma, ali ne žele da streme ka istini. Svakog dana su zauzeti, ali ne napreduju u životu. Ljudi koji veruju u Boga mogu da se nađu u raznim situacijama. Međutim, samo oni koji vole istinu mogu da primenjuju istinu, steknu istinu i ostvare spasenje. Najveći problem za vernike je imati nepopustljivu narav i ne prihvatati istinu. Takvi ljudi su najproblematičniji i to je problem sa njihovom naravi. Mogu da prihvate doktrinu, ali odbijaju da prihvate istinu. Oni imaju najmanje izgleda da se spasu. Jedino što vam preostaje sa ljudima koji istinu ne vole i imaju odbojnost prema njoj, jeste da ih napustite.

Dozvolite Mi da vam dam dva primera laganja. Ljudi sposobni za laganje mogu se svrstati u dve grupe. Morate da razlučite koje su osobe nepopustljive i nepopravljive, ali i koje mogu da budu spasene. Iako one koje mogu da budu spasene često otkriju iskvarenost, ukoliko su u stanju da prihvate istinu, promisle o sebi i spoznaju sebe, još uvek ima nade. U prvom primeru imamo osobu koja je često govorila laži. Ipak, pošto je ta osoba shvatila istinu, idući put kada je izgovorila laž, reagovala je drugačije. Osetila je veliku bol i patnju i pomislila: „Ponovo sam slagao. Zbog čega nisam u stanju da se promenim? Ovoga puta, šta god da se desi, moram da raskrinkam to, da se skroz otvorim, otkrijem i detaljno analiziram svoje pravo sopstvo. Moram jasno da izrazim činjenicu da sam lagao da bih sačuvao obraz.” Pošto se otvorila, i posle razgovora u zajedništvu, toj osobi je laknulo i shvatila je: „Ispostavlja se da je laganje bolno, a da je biti pošten tako opuštajuće i divno! Bog od ljudi zahteva da budu pošteni; to je obličje koje bi trebalo da imaju.” Pošto se na trenutak osetila lepo, od tada pa nadalje, ta osoba je vodila računa da manje laže, da što je više moguće izbegava da govori laži, da govori onda kada ima nešto da kaže, da govori iskreno i čini poštene stvari i bude poštena osoba. Kada se, međutim, suočila sa situacijom u kojoj je njen ponos bio u pitanju, potpuno je prirodno slagala i kasnije se pokajala. Zatim, kada se našla u situaciji da se prikaže u dobrom svetlu, ponovo je slagala. U sebi je osetila prezir prema sebi i pomislila: „Zašto ne mogu da kontrolišem svoje reči? Da možda problem ne leži u mojoj prirodi? Možda sam previše lažljiv?” Ta osoba je shvatila da problem mora biti rešen, inače će je Bog s gnušanjem odbaciti i ukloniti. Molila se Bogu, tražila da je dovede u red ako ponovo slaže i izrazila spremnost da prihvati kaznu. Skupila je hrabrost da samu sebe detaljno analizira na okupljanjima i rekla: „Kada sam u tim situacijama govorio laži, to je bilo iz sebičnih motiva i zato što sam bio vođen sopstvenim namerama. Pošto sam promislio o sebi, shvatio sam da, svaki put kada lažem, to činim iz taštine ili lične koristi. Sada mi je to potpuno jasno: živim zarad svog ponosa i ličnih interesa, što me je i navelo da stalno lažem o svemu.” Dok je detaljno analizirala sopstvene laži, ujedno je razotkrila svoje namere i otkrila problem sopstvene iskvarene naravi. To je korisno u oba slučaja: može da vežba da bude poštena osoba i istovremeno dobije prosvećenje i prepozna svoju iskvarenu narav. Kasnije je razmišljala na sledeći način: „Moram da se promenim! Upravo sam otkrio da imam ovaj problem. To je pravo Božje prosvećenje. Ljudi koji primenjuju istinu blagosloveni su od Boga!” Ta osoba je ujedno osetila milinu koju donosi primena istine. Jednog dana je, međutim, nesvesno opet slagala. Ponovo se pomolila Bogu i zamolila Ga da je dovede u red. Povrh toga, razmislila je o tome zašto uvek ima skrivene namere dok govori i zašto se uvek rukovodi sopstvenom taštinom i ponosom, umesto Božjim namerama. Pošto je razmislila, uspela je da u nekoj meri shvati sopstvenu iskvarenu narav i počela je da prezire samu sebe. Nastavila je na taj način da traži istinu i da stremi ka njoj. Posle tri do pet godina, njene laži su se zaista proredile, a broj situacija kada je govorila ono što misli i postupala pošteno se povećao. Srce joj je postepeno postalo čistije, uz sve veći spokoj i radost. Provodila je sve više vremena živeći u Božjem prisustvu i stanje joj se postepeno normalizovalo. To je pravo stanje osobe koja je često lagala, jednom pošto oseti kako je to biti pošten. Dakle, da li ta osoba danas i dalje laže? Da li je i dalje sposobna za laž? Da li je zaista poštena? Ne može se reći da se radi o poštenoj osobi, već samo da je ta osoba u stanju da primenjuje istinu o sebi kao poštenoj osobi i da je u procesu praktikovanja da to postane, ali se još nije potpuno preobrazila u poštenu osobu. Drugim rečima, to je osoba koja želi da primenjuje istinu. Da li se za osobu koja želi da primenjuje istinu može reći da je osoba koja voli istinu? Primenjivala je istinu i činjenice su otkrivene, zar onda nije prirodno definisati je kao osobu koja voli istinu? Naravno, dok je ta osoba praktikovala kako da postane čestita, nije odmah bila u stanju da čisto i otvoreno razgovara u zajedništvu, niti da bez rezerve razotkrije sve što je u njoj skriveno. I dalje je neke stvari čuvala u tajnosti i oprezno pokušavala da ide napred. Međutim, kroz svoje pokušaje i iskustva, shvatila je da, što poštenije živi, to se bolje oseća; što je spokojnija, to joj je lakše da primenjuje istinu bez većih poteškoća. Tek tada je osetila milinu života poštene osobe i još snažnije počela da veruje u Boga. Kada je osetila kako je biti pošten, ne samo da je ta osoba stekla sposobnost da primenjuje istinu, već je u srcu iskusila spokoj i radost. Istovremeno, put primene poštenja postao joj je jasniji. Osetila je da nije previše teško biti pošten. Uviđa da su Božji zahtevi prema ljudima razumni i dostižni i donekle počinje da shvata Božje delo. Sve to nije nikakva dodatna korist, već naprotiv, to je ono što bi čovek trebalo da dobije na svom putovanju ka život-ulasku i on je sposoban za to.

Drugi primer tiče se čoveka koji voli da laže – to mu je u prirodi. Dok ne progovori, sve je u redu, ali čim otvori usta, njegove reči su pune preuveličavanja. Činio on to namerno ili ne, ukratko, većina stvari koje izgovara nisu verodostojne. Jednog dana, pošto je takav čovek izrekao neku laž, pomislio je: „Pogrešno je govoriti laži i to bogu nije po volji. Kad bi ljudi otkrili da sam lagao, bio bih obrukan! Ipak, čini se da je neko primetio da sam slagao, ali sa tim ću se lako izboriti. Promeniću temu i upotrebiti drugačiju formulaciju da bih toj osobi spustio gard i naveo je na stranputicu, tako da ne može da prozre moje laži. Zar to nije još pametnije?” Onda bi izgovorio još veću laž da prikrije prethodnu i zakrpi rupe, čime bi uspešno naveo ljude na stranputicu. Osetio se prepotentno i samozadovoljno i pomislio: „Vidite kako sam samo pametan! Izgovorio sam laž bez ikakvih rupa, a čak i da ih ima, jednostavno ću opet slagati da ih prikrijem. Većina ljudi ne može da me prozre. Za laganje je potrebna veština!” Neki ljudi kažu: „Naporno je lagati. Posle jedne laži, moraš da ispričaš još mnogo laži da je prikriješ. To iziskuje mnogo napora i promišljanja.” Međutim, majstor laganja nije tako razmišljao. U ovom primeru, njegove laži nisu razotkrivene. Uspešno je slagao da obmane druge, a zatim, kada se uplašio da će biti raskrinkan, ponovo je slagao da prikrije prethodnu laž. Osetio se ponosno, bez ikakve krivice ili griže savesti u srcu. Savest mu je bila potpuno čista. Kako je to moguće? Takav čovek nije svestan koliko je laganje štetno za njega. On veruje da mu je posezanje za lažima da bi prikrio prethodne laži omogućilo da popravi svoju reputaciju i donelo mu korist. Smatra da vredi lagati uprkos teškoćama i naporima. Veruje da je to vrednije od razumevanja istine i primenjivanja istine. Zašto takav čovek često laže i ne oseća krivicu? Zato što u srcu nema ljubav prema istini. Stalo mu je do svoje taštine, ugleda i statusa. U razgovoru sa drugima nikada ne otvara svoje srce, već koristi obmanu i privide da bi prikrio svoje laži. Tako izgleda njegova interakcija i odnos sa ljudima. Ma koliko laži izgovorio i prikrio, ili koliko sebičnih i niskih namera krio, u srcu ne oseća nikakvu krivicu ili nelagodu. Uopšteno govoreći, ljudi koji donekle imaju savesti i ljudskosti, osetili bi se nelagodno kada bi slagali i bilo bi im teško da se pomire sa tom činjenicom. Osetili bi sramotu. Taj čovek, međutim, ne razmišlja na taj način. Pošto slaže, oseti samozadovoljstvo i kaže: „Danas sam opet slagao i prevario tog idiota. Dobrano sam se preznojio, ali izgleda da nije ni primetio!” Zar takav čovek nije umoran od tog načina života, stalno lažući i prikrivajući svoje laži? Kakva je to priroda? To je priroda đavola. Đavoli lažu svakog dana. Žive život laži i ne osećaju nikakvu nelagodu ili bol. Kada bi osećali nelagodu ili bol, promenili bi se, ali bol ne mogu da osete jer je laganje njihov život – to im je u prirodi. Kada se prirodno izražava, takav čovek ne ispoljava nikakvu uzdržanost, niti se ikada zamisli nad sobom. Ma koliko laži izgovorio i ma koliko se služio obmanama, u srcu ne oseća krivicu, niti grižu savesti. Nije svestan da Bog ispituje samu dubinu ljudskog srca. Nije svestan odgovornosti koju snosi i odmazde koju će pretrpeti pošto bude lagao i lažljivo postupao. Najviše strahuje od toga da će neko raskrinkati njegove lažljive planove, pa zato još više pribegava laganju da bi prikrio svoje marifetluke. Istovremeno se iscrpljuje u potrazi za načinom i sredstvima da prikrije svoje laži i istinu o sebi. Da li se takav čovek uopšte pokajao za vreme čitavog procesa? Da li je osetio ikakvu krivicu ili tugu? Da li ima bilo kakvu želju da se preobrazi? Ne. Misli da nije greh lagati ili prikrivati laži, da većina ljudi tako živi i nema nameru da se menja. Kada je reč o tome da se bude poštena osoba, u srcu misli: „Zašto bih bio pošten, govorio iz srca i pričao istinu? Ja to ne radim. To je za budale, a ja tolika budala nisam. Ako slažem i uplašim se da me ne raskrinkaju, jednostavno ću pronaći druge razloge i izgovore da to prikrijem. Nisam tip osobe koja može iskreno da govori. Da jesam, bio bih potpuni idiot!” Takvi ljudi ne prihvataju, niti priznaju istinu. Ljudi koji ne priznaju istinu ne mogu ni da je vole. Kakvo je stanje takvog čoveka od početka do kraja? (Ne želi da se preobrazi.) Njegova nespremnost da se preobrazi očigledna je sa objektivnog stanovišta, ali kakvo je njegovo pravo stanje? On suštinski poriče da je biti čestita osoba pravi put u životu. Ujedno poriče i postojanje istine, Božjeg suda čovečanstvu poslednjih dana i to da Bog određuje čovekov konačni ishod i pojedinačnu odmazdu za svačija dela. To je nerazborito, glupo i tvrdoglavo. Takvo razmišljanje dovodi do nepopustljivosti u stanju tog čoveka, njegovom postupanju i ponašanju. Te stvari izviru iz čovekove priroda-suštine. Radi se upravo o takvim osobama – potpuno lažljivim pojedincima koji ne mogu da se promene. Nekima je nezamislivo i ne mogu da shvate kada vide da takvi ljudi odbijaju da prihvate istinu. U stvarnosti, takvim ljudima nedostaje normalne ljudskosti i savest im ne funkcioniše. Štaviše, oni nemaju razum normalne ljudskosti. Kada čuje istinu i reči suda, osoba normalne ljudskosti i razuma bi se u najmanju ruku zamislila nad sobom i istinski se pokajala, ali ova osoba ne pokazuje nikakvu reakciju pošto čuje istiniti put. I dalje insistira na tome da živi prema Sotoninoj filozofiji, bez imalo promene u svojoj veri u Boga tokom godina. Takvoj osobi nedostaje razum normalne ljudskosti i biće teško da takva osoba bude spasena.

Šta mislite, koju od ove dve vrste ljudi Bog spasava? (Prvu vrstu, jer iako lažu, u stanju su da prihvate istinu i postanu pošteni.) Ljudi to mogu da uvide i pitaju: „Kako to da ljudi koje Bog spasava i dalje lažu i čine loše stvari? Zar i dalje nisu iskvareni? To nisu savršeni ljudi!” Oni su ovde upotrebili reč „savršeni”. Šta mislite o tome? To su reči osobe koja ne shvata na koji način se život normalno razvija. Bog spasava ljude koje je Sotona iskvario i koji imaju iskvarenu narav, a ne savršene ljudi bez mana, ili one koji žive u vakuumu. Pošto pokažu malo iskvarenosti, neki ljudi pomisle: „Ponovo sam se opirao Bogu. Toliko godina verujem u Boga i još uvek se nisam promenio. Bog me sigurno više ne želi!” Zatim se odaju beznađu i napusti ih želja da streme ka istini. Šta mislite o takvom stavu? I sami su odustali od istine i veruju da ih Bog više ne želi. Zar to nije pogrešno shvatanje Boga? Takva negativnost je najlakši put do toga da vas iskoristi Sotona. Sotona im se ruga i kaže: „E, budalo! Bog hoće da te spasi, a ti još uvek ovako patiš! Odustani već jednom! Ako odustaneš, Bog će te ukloniti, što mu dođe kao da te predaje meni. Ja ću te mučiti do smrti!” Jednom kada Sotona uspe, posledice će biti nezamislive. Samim tim, bez obzira sa kakvim teškoćama i negativnošću se čovek suočava, ne sme da odustane. Mora da potraži istinu i rešenja i ne sme pasivno da čeka. U procesu životnog razvoja i u toku ljudskog spasenja, ljudi ponekad mogu da krenu pogrešnim putem, da zastrane ili da ponekad pokazuju stanja i ponašanja koja odražavaju životnu nezrelost. Može da im se desi period slabosti i negativnosti, kada govore pogrešne stvari, sapliću se ili dožive neuspeh. Sve je to u Božjim očima normalno. On im to ne uzima za zlo. Neki ljudi misle da njihova iskvarenost seže previše duboko i da nikada ne mogu da udovolje Bogu, pa su tužni i preziru sami sebe. Oni koji imaju takvo pokajničko srce su upravo oni koje Bog spasava. Sa druge strane, oni koji smatraju da im Božje spasenje nije potrebno, koji misle da su dobri ljudi i da im ništa ne fali, obično nisu ti koje Bog spasava. Šta time pokušavam da vam kažem? Ako neko razume, neka se oglasi. (Moramo da se pravilno izborimo sa sopstvenim otkrovenjima iskvarenosti i da se usredsredimo na primenu istine, pa ćemo dobiti Božje spasenje. Ako konstantno pogrešno razumemo Boga, lako ćemo se pomiriti sa beznađem.) Moraš da imaš vere i kažeš: „Iako sam danas slab i saplitao sam se i padao, napredovaću i jednog dana ću shvatiti istinu, udovoljiti Bogu i postići spasenje.” Moraš da imaš tu rešenost. Ma kakvi te neuspesi, poteškoće, porazi i saplitanja zadesili, ne smeš da budeš negativan. Moraš da znaš kakvu vrstu ljudi Bog spasava. Štaviše, ako osećaš da još nisi ispunio uslove da te Bog spasi, ili ako postoje situacije u kojima Bog nije zadovoljan tvojim stanjem ili ga se gnuša, ili se ponekad loše ponašaš i Bog te ne prihvata, ili te Bog s gnušanjem odbacuje, nema veze. Sada znaš, i nije prekasno. Dokle god se pokaješ, Bog će ti pružiti šansu.

Šta je najvažnije kod verovanja u Boga? (Shvatiti istinu i imati život-ulazak.) Tako je, život-ulazak je najvažniji i na prvom je mestu. Bez obzira na to koje dužnosti obavljaš, koliko godina imaš, koliko dugo veruješ u Boga i koliko istine razumeš, život-ulazak je na prvom mestu. Nemoj da misliš: „Neki dvadeset godina veruju u Boga, a ja verujem tek pet godina. Dobrano zaostajem za njima. Ima li još nade za mene da budem spasen? Da previše ne zaostajem?” Nije veliki problem da se počne verovati sa nekoliko godina zakašnjenja. Ako si neko ko stremi ka istini, još uvek možeš da sustigneš one koji su ranije počeli da veruju u Boga. Zar Biblija ne kaže: „Ali će mnogi prvi biti poslednji, i poslednji – prvi” (Matej 19:30)? Ako čovek uvek pronalazi razloge i izgovore da ne stremi ka istini, onda je uzaludno sve i da veruje čitavog života – neće dobiti ništa. U Božjoj kući, ima mnogo ljudi koji su verovali u Boga dvadeset ili trideset godina, ali nisu obavljali svoje dužnosti na zadovoljavajući način i bili su uklonjeni. Mnogi ljudi stalno tragaju za slavom, dobiti i statusom i postaju lažne starešine i antihristi i bivaju uklonjeni. Mnogo je bezvernika koji tvrdoglavo odbijaju da prihvate istinu i svi su oni uklonjeni. Da li je to činjenica? (Jeste.) Štaviše, ima onih koji mogu da govore o svojim iskustvenim svedočenjima posle samo tri do pet godina verovanja u Boga. Po svom svedočenju i veri daleko prevazilaze one koji dugo godina veruju u Boga. Ti ljudi su dobili Božje blagoslove. Brojni su oni koji dugo veruju u Boga i koji nisu uopšte stremili ka istini i svi su uklonjeni. Iz toga je ljudima jedna činjenica jasna: Bog je pravedan i pravičan prema svima. Bog ne gleda na to kakav si bio ranije ili kakav ti je trenutni rast, već posmatra da li stremiš ka istini i da li hodaš putem stremljenja ka istini. Ne smeš nikada da pogrešno razumeš Boga i kažeš: „Zašto oni koje Bog može da spasi i dalje lažu i pokazuju iskvarenost? Bog bi trebalo da spasi one koji ne lažu.” Zar to nije zabluda? Ima li onih u iskvarenom ljudskom rodu koji ne lažu? Da li je ljudima koji ne lažu svejedno potrebno Božje spasenje? Ljudski rod, kog je Sotona iskvario, jeste taj koga Bog spasava. Ako ti čak ni ova činjenica nije jasna, onda si neuk i glup. Baš kao što je Bog rekao: „Nema pravednih na ovoj zemlji, pravedni nisu u ovom svetu”. Upravo se zbog činjenice da je Sotona iskvario čovečanstvo Bog ovaplotio na zemlji da bi spasao te iskvarene ljude. Zašto Bog ništa ne govori o spasavanju anđela? Zato što su anđeli na nebesima i Sotona ih nije iskvario. Bog je uvek od početka govorio: „Ljudski rod koji spasavam je ljudski rod koji je iskvario Sotona, ljudski rod koji je preotet iz ruku Sotone, ljudski rod koji ima Sotoninu iskvarenu narav, ljudski rod koji Mi se protivi, koji Mi se opire i buni se protiv Mene.” Zašto se, onda, ljudi ne suoče s tom činjenicom? Zar ne razumeju Boga pogrešno? Pogrešno razumevanje Boga je najlakši put do otpora prema Bogu i to se mora odmah rešiti. U protivnom, to može biti veoma opasno, jer bi krajnji ishod mogao da bude da te Bog ostavi po strani. Osnovni uzrok ljudskog pogrešnog razumevanja leži u njihovim predstavama i zamislima. Ako se uvek pridržavaju svojih predstava i uobrazilja, tada je verovatnoća da će odbiti da prihvate istinu najveća. Kada pogrešno razumeš Boga, ako ne tražiš istinu da bi rešio probleme, onda su vam posledice poznate. Bog ti dozvoljava da se spotakneš, da podbaciš i da pogrešiš. Bog će ti pružiti prilike i vreme da shvatiš istinu, primeniš istinu, postepeno razumeš Njegove namere, sve radiš u skladu sa Njegovim namerama, da Mu budeš istinski pokoran i da postigneš istina-stvarnost koju Bog zahteva od ljudi. Koga se, međutim, Bog najviše gnuša? Onog koji, i pored toga što poznaje istinu u svom srcu, odbija da je prihvati, a kamoli da je primeni. Umesto toga, i dalje živi po Sotoninim filozofijama, a ipak sebe smatra prilično dobrim i pokornim prema Bogu, dok istovremeno nastoji da druge navede na stranputicu i zadobije položaj u Božjoj kući. Bog se najviše gnuša takvih ljudi, to su antihristi. Iako svi imaju iskvarenu narav, ti su postupci drugačije prirode. Ne radi se o običnoj iskvarenoj naravi, niti o uobičajenom otkrivenju iskvarenosti. Naprotiv, ti se svesno i tvrdoglavo opireš Bogu do samog kraja. Znaš da Bog postoji, veruješ u Boga, a ipak svesno odlučuješ da Mu se opireš. Ne radi se o tome da imaš predstave o Bogu, niti je reč o pogrešnom shvatanju, već se ti svesno opireš Bogu do samog kraja. Da li Bog može da spase takvu osobu? Bog te ne spasava. Ti si neprijatelj Boga, a samim tim si i đavo i Sotona. Da li Bog ipak može da spasi đavole i Sotone?

Šta mislite o Mojoj današnjoj besedi? Da li ste je razumeli? (Da, razumemo.) Ako nešto razumete, nešto ćete i dobiti i steći ćete nekakav ulazak u istinu. Ako uđeš u istinu, tvoj život će se razvijati, ali ako ne uđeš, život ti se neće razvijati. Život je kao seme koje klija i koje se mora zalivati, đubriti i izlagati sunčevoj svetlosti. Ako ga ne budeš pažljivo gajio, neće rasti i na kraju će usahnuti i uvenuti. Šta znači ovo što govorim? Znači da nije dovoljno da se rečima ispovediš i u srcu veruješ u Božje ovaploćenje da bi spoznao Boga i bio kvalifikovan da uđeš u Njegovo carstvo. To nije zagarantovano, to je tek osnovni korak. Još uvek nisi postigao spasenje, još uvek nisi doživeo preobražaj i pred tobom je još uvek dug put. Poslednjih dana, Bog izražava istinu da bi potpuno spasao ljudski rod. Kada zakoračiš na put vere u Boga, već tada imaš priliku da te Bog spasi od samog početka. To je ogroman blagoslov! Ne sme se odustati od toga. Božje spasenje i usavršavanje čovečanstva poslednjih dana je izuzetno retka prilika. Ljudski rod je živeo hiljadama generacija, ali niko do sada nije imao tu priliku. Biti spasen je ogromna stvar, tu priliku ne smete da propustite. Vaša generacija srela je ovaploćenog Boga, to je blagoslov! Taj blagoslov je sekularnom svetu nevidljiv, ali vi ste ga videli i uživali u njemu i to je Božji blagoslov. Možda nekima vizije još uvek nisu jasne, oni razumeju samo neke doktrine, ali nemaju prave vere. Samo misle da je verovati u Boga dobro; čitanje Božjih reči im razgaljuje srce i zato veruju da je to pravi put u životu i imaju snage u srcu. Odlučni su u tome da ne slede nevernike na njihovom putu uništenja i da ne hodaju putem religioznih ljudi koji se opiru Bogu. Odlučni su samo u tome da slede Boga, streme ka istini, dostignu čistotu, postignu spasenje i samo hodaju putem kojim će slediti Boga. Dobro je da ljudi imaju takvu odlučnost i to znači da ima nade. Oni koji slede Boga, uživaće Njegovu zaštitu i barem će sada, u ovom životu, biti srećni. Sotona više neće moći da im naškodi, niti će to moći društvo ili ljudski rod. Živeće potpuno i istinski pod Božjom vrhovnom vlašću. To je časno i to je sreća koja se može osetiti u ovom životu. Šta je, pak, sa svetom koji će tek doći? Bog je dao obećanje. Pored toga što ti daruje spasenje i pruža ti istinu i život, On ti obećava i da ćeš dobiti stostruko u ovom životu, kao i večni život u svetu koji će doći. Prema tome, nemoj to da potcenjuješ. Cena koju plaćaš i patnja koju trpiš da bi stekao istinu i dobio spasenje su privremene. U budućnosti, kada ljudi budu shvatili istinu i posedovali je, sreća, radost i blagoslovi u kojima će ljudi uživati biće neopisivi. Drugim rečima, tek kada budeš razumeo i dobio istinu, ispunićeš uslove da primiš Božje obećanje. Bog ti besplatno daruje sve istine i opskrbe života. Istina je da Bog može da te spasi, ali da li ćeš u konačnici ostvariti istinu i život zavisi od toga da li ćeš odabrati put stremljenja ka istini. Da li je odluka da napraviš taj izbor u tvojim rukama? (Jeste.) Drugim rečima, da li si u stanju da ostvariš istinu i život, da li ispunjavaš uslove da dobiješ Božje obećanje i da li možeš da primiš blagoslov, taj dar kojim ćeš „dobiti stostruko u ovom životu, kao i večni život u svetu koji će doći” je prilika koja od tebe zavisi. Niko drugi ne može da utiče na tebe, da ti pomogne ili da te sputa. Imaš to pravo, Bog ti ga je već dao i ono zavisi od toga da li ćeš u konačnici odlučiti da hodaš putem stremljenja ka istini. To je presudno pitanje.
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Od Božjeg plana upravljanja najveću korist ima čovek

Upravo sada, dok obavlja svoje dužnosti, većina ljudi je u stanju da ih se drži, ne čineći zlo, ali da li su oni posvećeni? Da li su u stanju da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu s merilom? Oni su i dalje u velikom zaostatku. Da li ljudi mogu dobro da obavljaju svoje dužnosti ili ne, pitanje je koje se tiče problema ljudskosti. Kako onda oni mogu dobro da obavljaju svoje dužnosti? Šta moraju da poseduju da bi dobro obavljali svoje dužnosti? Bez obzira na to koju dužnost obavljaju ili šta rade, ljudi moraju biti pedantni i ozbiljni i izvršavati svoje obaveze; Tek tada će njihova srca biti mirna i spokojna. Šta podrazumeva izvršavanje obaveza? To znači biti vredan, celim srcem se predati svojim obavezama i činiti sve ono što je potrebno. Na primer, zamisli da ti je crkveni starešina dodelio da izvršiš neku dužnost i u razgovoru te je upoznao sa jednostavnim načelima te dužnosti, ali nije ulazio u detalje – kako bi trebalo da postupiš da bi dobro obavio dodeljenu dužnost? (Treba da se oslonimo na svoju savest.) Da bi to učinio, u najmanju ruku se moraš osloniti na svoju savest. „Osloni se na svoju savest” – kako možeš da sprovedeš ove reči u delo? Kako ćeš primeniti ove reči? (Tako što ćeš razmišljati o interesima Božje kuće i nećeš uraditi ništa što bi osramotilo Boga.) Ovo je jedan aspekt. Osim toga, kada nešto radiš, moraš stalno da razmišljaš o tome i da to procenjuješ na osnovu istina-načela. Ako tvoje srce ne oseća mir nakon što obaviš svoju dužnost i ti osećaš da još uvek postoji neki problem oko toga, a nakon preispitivanja se problem zaista i otkrije, šta treba da uradiš u tom trenutku? Moraš to brzo da popraviš i rešiš problem. Kakav je ovo stav? (To je pedantnost i obraćanje pažnje na detalje.) Ovo je pedantnost i obraćanje pažnje na detalje, i on predstavlja ozbiljan, rigorozan stav. Obavljanje tvoje dužnosti mora biti utemeljeno na ozbiljnom, odgovornom stavu, i ti treba da kažeš: „Ovaj posao mi je dodeljen, i zato moram učiniti sve u svojoj moći da ga dobro obavim u sklopu onoga što znam i što mogu postići. Ne smem napraviti grešku.” Ne smeš se voditi razmišljanjem „manje-više dobro je dovoljno dobro”. Ako stalno površno razmišljaš, možeš li dobro obavljati svoju dužnost? (Ne možeš.) Šta dovodi do toga da budeš površan? Nije li to tvoja sotonska, iskvarena narav? Biti površan je manifestacija iskvarene naravi i nastaje kada ljude nagone njihove iskvarene naravi. To direktno utiče na rezultate koje postižu u svojim dužnostima, zbog toga čak zabrljaju u radu i to utiče na rad crkve. Ova posledica je veoma ozbiljna. Ako si stalno površan u vršenju svoje dužnosti, kakva je to vrsta problema? To je problem koji uključuje tvoju ljudskost. Samo su ljudi bez savesti i ljudskosti stalno površni. Da li vi mislite da ljudi koji su stalno površni mogu biti pouzdani? (Ne mogu.) Oni su tako nepouzdani! Neko ko površno obavlja svoju dužnost je neodgovorna osoba, a neko ko je neodgovoran u svojim postupcima nije poštena osoba – ta osoba je nepouzdana. Bez obzira koju dužnost obavlja, nepouzdana osoba je površna, jer karakter te osobe nije u skladu s merilom, ona ne voli istinu i sigurno nije poštena osoba. Može li Bog išta poveriti nepouzdanim ljudima? Apsolutno ne može. Budući da Bog ispituje dubine ljudskog srca, On nikako ne upošljava lažljive ljude da obavljaju dužnosti; Bog blagosilja samo poštene ljude i On sprovodi svoje delo samo na onima koji su iskreni i vole istinu. Kad god lažljiva osoba izvrši dužnost, to je uređenje koje je osmislio čovek, i to je čovekova greška. Ljudi koji vole da budu površni nemaju savest ni razum, njihova je ljudskost loša, veoma su nepouzdani i ne možeš se osloniti na njih. Hoće li Sveti Duh obavljati delo na takvim ljudima? Apsolutno neće. Dakle, Bog nikada neće usavršiti one koji vole da budu površni u obavljanju svojih dužnosti i nikada ih neće koristiti. Oni koji vole da budu površni su takođe i lažljivi, puni zlih pobuda i u potpunosti im nedostaju savest i razum. Oni deluju bez načela i bilo kakvih ograničenja, deluju samo na temelju sopstvenih sklonosti i sposobni su da učine mnoge loše stvari. Svi njihovi postupci se temelje na njihovom raspoloženju. Ako su dobro raspoloženi i zadovoljni, onda će činiti stvari na malo bolji način. Ako su loše raspoloženi i nezadovoljni, tada će biti površni. Ako su ljuti, onda bi mogli da deluju svojeglavo i nepromišljeno, te da odgode važne stvari. Oni uopšte nemaju Boga u svom srcu. Samo puštaju dane da prolaze, dok oni sede i čekaju smrt. Dakle, bez obzira na to koliko bodrimo ljude koji površno obavljaju svoje dužnosti, koristi nema, i beskorisno je razgovarati sa njima o istini. Oni odbijaju da poprave svoje ponašanje uprkos višestrukim opomenama, bezosećajni su; mogu biti uklonjeni, a tako je i najprikladnije postupiti. Bezosećajni ljudi u svojim postupcima nemaju ni minimum moralnih standarda; ništa ih ne može obuzdati. Mogu li takvi ljudi rešavati stvari po savesti? (Ne mogu.) Zašto ne? (Oni ne poseduju standarde savesti, nemaju ljudskost, ni minimum moralnih standarda.) Upravo tako. Oni u svojim postupcima ne primenjuju standarde savesti, deluju na osnovu svojih sklonosti, rade šta žele, i sve to na osnovu svog raspoloženja. Hoće li rezultati koje oni postižu u svojim dužnostima biti dobri ili loši zavisi od njihovog raspoloženja. Ako im je raspoloženje dobro, rezultati su dobri, ali ako im je raspoloženje loše, rezultati će biti loši. Može li obavljanje dužnosti na ovaj način biti u skladu s merilom? Oni obavljaju svoje dužnosti na osnovu svog raspoloženja, a ne na osnovu istina-načela; Stoga im je veoma teško da primene istinu u praksi i vrlo im je teško da zadobiju Božje odobravanje. Oni koji deluju na osnovu fizičkih sklonosti uopšte ne sprovode istinu u delo.

Sve što ljudi rade je u vezi sa traganjem za istinom i sprovođenjem istine u delo; sve što je u vezi sa istinom odnosi se na čovekov karakter i na stav koji ljudi imaju kada nešto rade. U većini slučajeva, kada ljudi čine stvari ne držeći se načela, to je zato što ne razumeju načela koja stoje iza njih. Ali, veoma često ljudi ne samo da ne razumeju ta načela, već i ne žele da ih razumeju. Iako znaju nešto malo o njima, oni ipak ne žele da u tome budu bolji. Ovaj standard se ne nalazi u njihovim srcima, kao ni ovaj zahtev. Dakle, njima je veoma teško da nešto dobro urade, da čine stvari na način koji je u skladu sa istinom i koji udovoljava Bogu. Ključ toga hoće li ljudi moći da obavljaju svoje dužnosti u skladu s merilom leži u tome ka čemu oni streme, streme li ka istini ili ne, i vole li pozitivne stvari ili ne. Ako ljudi ne vole pozitivne stvari, nije im lako da prihvate istinu, a to je veoma problematično – iako ispunjavaju dužnost, oni samo službuju. Bez obzira na to da li ti razumeš istinu ili ne i jesi li ili nisi sposoban da shvatiš načela, ako svoju dužnost obavljaš po savesti, u najmanju ruku ćeš postići prosečne rezultate. Samo to je prihvatljivo. Ako si tada u stanju da tražiš istinu i da činiš stvari u skladu sa istina-načelima, onda ćeš moći da ispuniš Božje zahteve u potpunosti i da budeš u skladu sa Božjim namerama. Koji su Božji zahtevi? (Da ljudi dobro obavljaju svoje dužnosti, celim srcem i svom svojom snagom.) Kako treba razumeti „celim srcem i svom snagom”? Ako ljudi posvete sve svoje misli izvršavanju svojih dužnosti, onda to rade celim srcem. Ako koriste svaki atom svoje snage da bi obavili svoje dužnosti, onda to čine svom snagom. Da li je lako dati celo srce i svu svoju snagu? Ovo nije lako postići ako nemate savest i razum. Ako čovek nema srce, ako mu nedostaje intelekt i nije sposoban da razmišlja, i ako, kada se suoči sa problemom, ne zna kako da traži istinu i nema načina ili sredstava da to učini, da li je on sposoban da dȃ svoje srce? Definitivno nije. A onda, ako neko ima srce, da li je u stanju da dȃ svoje srce? (Jeste.) Ako čovek ima srce, ali ga ne koristi prilikom izvršavanja svoje dužnosti, nego razmišlja samo o podlim i nepoštenim putevima, i koristi ga za činjenje neprimerenih stvari, da li će onda moći da celo svoje srce preda svojoj dužnosti? (Neće.) Zamislite da takav čovek bude orezan i da spozna svoju iskvarenu narav, pa da se zatim kune Bogu da je voljan da se pokaje kao i da je rešen da dobro izvršava svoju dužnost, ali kada naiđe na poteškoće ili iskušenja, njegovo srce je uzdrmano, svoju dužnost obavlja polovično ili se u njemu javlja negativnost i onbeži – da li je on u tom trenutku sposoban da dȃ celo svoje srce? (Nije.) Vi ste upravo rekli da ako neko ima srce, onda je i sposoban da ga dȃ. Da li ta izjava drži vodu? (Ne drži.) Šta god da radiš, ne treba da se oslanjaš na svoje pobude ili zamisli, a još manje na svoju strast; ne bi trebalo da delaš na osnovu svojih osećanja, niti na osnovu ljudskih ideja – već naprotiv, treba neprekidno da tragaš za istinom i da je primenjuješ. Oslanjanje na ushićenje i osećanja, na strast i privremene pobude, ti neće osigurati to da ćeš dobro obaviti svoju dužnost. To liči na želju ljudi, koji, još kao mali, žele da dokažu da će pokazati odanost svojim roditeljima kada odrastu. Kada odrasteš i dođe vreme da ispuniš tu želju, koje poteškoće bi te mogle sprečiti da to učiniš? Ovo se tiče stvarnih problema; jer za svakoga važi da su u realnosti teškoće veće od težnji. Na primer, kada završiš fakultet i počneš da zarađuješ, ti pomisliš: „Sada kada zarađujem, prvo moram da kupim neku lepu odeću za mamu i tatu i da im obezbedim lekove, i od sada ću morati da im pokažem odanost. Daću im da troše moj novac, tako da mogu da prožive svaki dan srećni.” Ali nakon što primiš platu i platiš svoje račune, oduzmeš stanarinu, troškove života i razne druge troškove, jedva da ti nešto ostane, a još uvek moraš sebi da kupiš neku lepu odeću koju ćeš nositi. Kada potrošiš sav svoj novac, osećaš se loše, jer si prekršio obećanje koje si dao da ćeš zaraditi novac kako bi pokazao odanost roditeljima kada odrasteš. Razmišljaš ovako: „Ponašam se kao da sam odrođen od svojih roditelja, moram da uštedim nešto novca sledećeg meseca.” Nakon toga dođe sledeći mesec, a novac koji si zaradio ti još uvek nije dovoljan, pa misliš: „Imam dosta vremena da pokažem odanost roditeljima.” Postepeno, tokom vremena, nalaziš partnera, osnivaš porodicu i dobijaš svoju decu, a novca je sve manje. Na osnovu situacije u kojoj se nalaziš i tvojih životnih okolnosti, postaje veoma teško ostvariti tvoju želju da pokažeš odanost roditeljima, jer takođe moraš da izdržavaš svoju porodicu i preživiš, i moraš da obezbediš novac za obrazovanje svoje dece; da bi preživeo moraš i da se družiš sa lokalnim tiranima i korumpiranim funkcionerima, i sve te to čini nesrećnim. Iako želiš da pokažeš odanost svojim roditeljima, to je uzalud; razni problemi iz stvarnog života te okupiraju, a realnost polako potiskuje tvoju želju da pokažeš odanost roditeljima. Dakle, da li je tvoja namera da pokažeš odanost roditeljima održiva? (Nije.) Da li je tvoja želja iz mladosti da budeš odan svojim roditeljima bila stvarna ili lažna? (Bila je stvarna.) U to vreme, tvoja želja je bila stvarna, ali je takođe bila naivna, budalasta i glupava; bila je na klimavim nogama. Koje je tvoje pravo „ja”? Stvari koje otkrivaš i stvari koje ispoljavaš u svom stvarnom životu su tvoja istinska ljudskost i pravi stav sa kojim se ophodiš prema svojim voljenima. Neprekidno odlažeš da pokažeš odanost svojim roditeljima, sve dok nesvesno ne izgubiš pojam o svojoj savesti, dok ne izgubiš samoprekor, osećaj odgovornosti i osećaj za ispunjavanje obaveza. Onda pomisliš: „Svi ljudi su ovakvi. Nisam ja ništa gori od bilo koga drugog, a osim toga, imam i pravih problema!” Svi ti tvoji izgovori, argumenti i opravdanja – šta su oni? Oni su deo tvoje iskvarene naravi. Bez obzira na to koliko je stvarnost teška za tebe, koliko razloga i izgovora ti daje da izbegneš svoje odgovornosti koje treba da preuzmeš na sebe, i bez obzira na to koliko su čvrsti tvoji argumenti i izgovori, na kraju, ono što ispoljavaš je tvoje potpuno i pravo sopstvo. Dakle, kako možeš da ispuniš pozitivnu težnju? U stvarnom životu, šta je to što ljudi ispoljavaju pre nego što razumeju ili steknu istinu? Da li su pravični i pozitivni? (Nisu.) Ako ne razumeš istinu, ma koliko tvoji postupci bili dobri i ma koliko ispravno delovale tvoje ideje, oni su i dalje iskvarene naravi i nisu u skladu sa istinom. Dakle, ako ti ne težiš istini ili je ne razumeš, biće ti veoma teško da je primeniš, pa će tako ono što proživljavaš biti otkrovenja iskvarenih naravi. Koliko god misliš da si dobar, koliko god smatraš da si veliki, ispravan, stvari koje radiš na ovaj način nikako ne mogu biti u skladu sa istinom. Da li me razumeš? (Donekle razumem.) Šta razumete? (Svi ljudi žele da obavljaju svoje dužnosti kako treba, ali pošto su pod kontrolom svojih iskvarenih naravi, iako žele da obavljaju dužnosti po svojoj savesti, oni to ne mogu da ostvare. Dakle, oni najpre moraju da reše svoje iskvarene naravi da bi dobro obavljali svoje dužnosti.) Neka mi neko drugi kaže šta još razume. (Stvari koje čovek radi kada ne razume istinu, bez obzira kako ih vidi, nisu primena istine. Čak i ako ljudi misle da su ti postupci veoma dobri, oni nikako ne mogu biti u skladu sa Božjim namerama, tako da sam uvideo da je razumevanje istine od velike važnosti.) Odlično rečeno! Izgleda da ste svi napredovali za ovo vreme. Nije lako steći istinu; ljudi moraju da plate veliku cenu zarad toga. Osim što će se pobuniti protiv tela, tragati za istinom i primenjivati je, ljudi takođe moraju pretrpeti mnogo boli i oplemenjivanja, moraju iskusiti progon i brutalno zlostavljanje od strane Sotone – čak i ako ne umru, ipak moraju proći mnoge patnje – samo tada mogu odbaciti svoje iskvarene naravi i steći istinu. Moglo bi se reći da je sticanje istine proces doživljavanja suda i grdnje, a samim tim i pročišćavanja. Ti možeš priznati da imaš iskvarenu narav, i takođe možeš priznati istinu, ali kada primenjuješ istinu, neće li se tvoja iskvarena narav pokazati, ometati te i uznemiravati? (Hoće.) Šta se u tom trenutku javlja u srcima ljudi? (Oni se svađaju i pronalaze izgovore. Pokazuju svoju sebičnost i uzimaju u obzir sopstveni ponos i svoju taštinu.) To je problem s ljudskim naravima. Neki ljudi ne govore i ne otkrivaju ništa, ali kada pogledate njihovu narav, jasno možete da vidite da u njihovim srcima ima buntovništva. Buntovništvo je jedna vrsta iskvarene naravi. Bilo da se svađaju ili traže izgovore, sve to rade da bi zadovoljili svoje interese, ponos, status i taštinu, i ostvarili neke namere ili cilj. Ako osoba poseduje u sebi ovu vrstu buntovne naravi, onda će to podstaći razne vrste iskvarenih stanja koja su neprijateljski naklonjena i protivna Bogu. Šta je buntovništvo? Jednostavno rečeno, to je kada u nečijem srcu postoji otpor, kada ta osoba stane protiv Boga, i kaže: „Zašto su reči koje Ti govoriš drugačije od onoga što ja mislim? Zašto mi se ne sviđaju? Ne sviđaju mi se, pa ih ne mogu prihvatiti i nisam voljan da Te slušam dok besediš.” Oni usmeravaju svoje srce protiv Boga i neposlušni su, do te mere da se suprotstavljaju stvarnosti, protive se svemu što je Bog učinio, kao i zahtevima koje im je On postavio. Ovako ljudi bivaju buntovni i to je najveća poteškoća na koju ljudi nailaze kada prihvataju i primenjuju istinu. Bilo da tražiš izgovore i razne objektivne argumente ili uslove, ovo je, u svakom slučaju, buntovna narav koja postoji u tebi i stvara ti probleme. Pretpostavimo da si sposoban da rešiš svoju buntovnu narav, da preokreneš ovo stanje, i šta god da ti se dogodi, ti kažeš: „Ovo mi se desilo, ali ja ne razumem istinu, niti znam kako da je primenim. Sve što mogu da uradim je da se molim Bogu i da se oslonim na čitanje Božje reči kako bih pronašao put primene ili da to tražim od osobe koja razume istinu. Ako naučim kako da primenjujem na način koji je u skladu s istinom, koji se Bogu sviđa i koji Mu udovoljava, onda ću tako raditi i na dalje.” Imati takav način razmišljanja je ispravno; ovo je neko ko voli istinu. Ako težiš ka istini na ovaj način, pokušavajući da budeš bolji uprkos svim neuspesima, bez da postaneš negativan ili obeshrabren, tada ćeš moći da odbaciš svoju iskvarenu narav i zadobiješ Božje spasenje.

Kada je Bog prvi put kušao Jova, da li je Jov mogao tačno da prepozna Božju nameru, na osnovu svog razumevanja u tom trenutku? (Nije.) Šta je Jov pokazao? Da li se pokorio, ili se pobunio, opirao i žalio? (On se pokorio.) U kakvom je stanju on bio, spolja i iznutra gledano? Da li je ikada otkrio i najmanju količinu nevoljnosti ili otpora? Nije. Iako je u biblijskom zapisu jednostavno opisan, ne može se videti da je Jov ikada razotkrio neko svoje buntovno stanje. Iz ovih reči, možeš li zaključiti da je Jov razumeo mnogo istine? (Ne možeš.) U stvarnosti, koju je istinu Jov shvatio u to vreme? Da li je Bog govorio o istini pokornosti? Da li je govorio o tome kako ljudi ne treba da se bune protiv Njega? Nije govorio ni o jednoj od ovih stvari. U kom se stanju Jov nalazio? Iako se tada nije mogao osloniti na Božju reč kao što je to moguće danas, njegovo ponašanje i sve što je činio omogućilo je ljudima da vide misli njegovog srca i stanje u kom se ono nalazilo. Nije li to nešto što ljudi mogu da vide i osete? (Jeste.) Neki ljudi kažu: „Mi ne znamo koje su misli bile u njegovom srcu.” Ti to ne moraš da znaš; treba da si u stanju da sagledaš njegove spoljašnje postupke. Kada je nailazio na iskušenja, pokazao je da postupa kao osoba u kojoj nema ni trunke buntovnosti i koja se potpuno pokorila Bogu: pocepao je svoju odeću i poklonio Mu se. Taj naklon je došao iz njegovog srca, i u potpunosti je odgovarao svim njegovim mislima i svemu što je želeo da izrazi u tom trenutku. U tome su se ogledali njegova težnja i njegov stav prema Bogu. Dakle, kakav je bio njegov stav prema Bogu? Kakva je bila njegova reakcija na stvari koje mu je Bog učinio? Njegova prva reakcija bila je da prihvati sve i da se pokori, bez prigovora i bez protivljenja. Neki ljudi koji nemaju duhovno razumevanje sa sumnjom kažu: „Kako može postojati takva osoba na svetu? Nije li on svetac? Ovo mora da je laž.” Realnost je da zaista postoje ljudi poput Jova, ali postojao je samo jedan Jov i bojim se da nikada neće biti drugog. Jovovo stanje je bilo ono što nevernici nazivaju „nesebičnim i bez želje”. Kada su ga zadesila Božja iskušenja, on nije rekao ništa, već je svojim postupcima pokazao svoj stav prema Bogu. Njegov naklon Bogu, kada su ga iskušenja zadesila, dokazao je da je istinski prihvatao i da je bio zaista pokoran, kao i da se uopšte nije opirao. Niti je pravio predstavu niti je glumio; on to nije radio da bi drugi ljudi videli, on je to učinio da bi Bog video. Kako je onda Jov postigao ovu vrstu pokornosti? On nije mogao da postigne ovu vrstu pokornosti samo tako što je iskusio jedno iskušenje i razumeo šta znači pokornost. Sotona je iskvario svakog iskvarenog pripadnika čovečanstva koji živi na zemlji; svi oni imaju iskvarenu narav. Ljudi su sebični i svi se bune protiv Boga. Ovo je čovekova priroda koju je iskvario Sotona; celokupno iskvareno čovečanstvo je takve prirode. Ali, da li je Jov mogao preko noći da se u ovoj meri pokori Bogu? Sigurno da nije. Morao je tome da stremi, i pored toga, morao je da ima jasan cilj kom će stremiti, kao i ispravan put. U isto vreme, on je takođe morao da ima Božje smernice, kao i Božju brigu i zaštitu. Samo zahvaljujući tome što je Jov tražio da hoda pravim putem, što je tražio da se boji Boga i da se kloni zla, uspeo je da dobije blagodat, saosećanje i blagoslove od Boga; nakon toga je neprekidno video Božju ruku i Njegove smernice, i neprekidno je primao Božju brigu. Tek tada je mogao da raste. Šta mislite, zašto Bog nije stavio pred Jova takvo iskušenje kada je on imao dvadeset godina? (Tada nije imao dovoljan rast.) Još nije bilo vreme. Zašto pred njega nije stavljeno tako veliko iskušenje kada je imao četrdeset godina? Ni tada još uvek nije bilo vreme. Zašto ga je Bog kušao tek kada je imao sedamdeset godina? (Došlo je Božje vreme.) Tako je, tada je došlo pravo vreme. Da li svi vi sada treba da čekate dok ne napunite sedamdeset godina? (Ne.) Zašto ne? (Mi smo sada u mogućnosti da slušamo Božje reči svojim ušima. Bog nam vrlo jasno izlaže Svoje namere i Svoje zahteve.) Delo te epohe i delo ove epohe se razlikuju. U to doba Bog nije razgovarao sa čovekom i čovek nije razumeo istinu; Bog je činio samo neka jednostavna, reprezentativna dela. Oni koji su verovali u Boga su se samo držali Božjih reči koje su prenosili proroci, a oni koji su se bojali Boga dobili su Njegove blagoslove. Oni koji nisu zaista verovali u Boga bili su smeteni; u najboljem slučaju su prinosili žrtve i molili se, i to nije bilo tako loše. Nisu li u to vreme Jovovi prijatelji takođe verovali u Boga? Nije li njihovo verovanje bilo mnogo slabije od Jovovog? Oni su, kao i Jov, bili iz iste epohe, ali zar nije Jov bio mnogo bolji od njih? (Bio je.) Zašto je postojala tako velika razlika? (To ima veze sa prirodom ljudi i njihovim težnjama.) Tako je, ima veze sa težnjama ljudi. Žanješ ono što poseješ. Ako ništa ne poseješ, neće biti ni žetve kada za nju dođe vreme. Onih nekoliko smetenjaka nije stremilo; bili su isti kao i bezvernici danas u crkvi. Samo su se držali propisa i voleli su da primenjuju propise u svemu. Nisu razumeli istinu, mislili su da su uvek u pravu i da sve razumeju. Kada su Jova zadesile kušnje, rekli su mu: „Trebalo bi da se brzo ispovediš. Vidiš, stigle su te Božje kazne.” Na kraju, kakav je bio Božji stav prema njima? Bog je rekao: „Vi ste doživeli svoje stare godine, a ne možete jasno da vidite Moje postupke ili Moj stav prema ljudima, niti obrazac po kojem Ja postupam. Vi ste stvarno smetenjaci; Jov je jasno video.” Stoga se Bog javio Jovu, ali ne i njima; oni Ga nisu bili dostojni. Oni nisu težili ka spoznaji Boga, nisu se bojali Boga niti klonili zla, pa im se Bog zato nije javio.

Sad, svako želi da postane osoba koja se boji Boga i kloni se zla. Dakle, šta znači bojati se Boga i kloniti se zla? Može se reći da to uključuje traganje da se pokorimo Bogu i to na način koji je potpun i apsolutan. To uključuje istinski strah i bojazan od Boga, bez ikakvih elemenata prevare, otpora ili pobune. To znači imati čisto srce i biti potpuno odan i pokoran Bogu. Ova odanost i pokornost moraju biti apsolutni, a ne relativni; ne zavise od vremena ili mesta, ili toga koliko je neko star. Ovo je način da se bojimo Boga i klonimo zla. Dok težiš tome, ti ćeš postepeno spoznati Boga i iskusiti Njegova dela; osetićeš Njegovu brigu i zaštitu, osetićeš istinu o Njegovom postojanju kao i Njegovu neprikosnovenost. Na kraju, ti ćeš zaista osetiti da je Bog u svim stvarima i da je tačno tu pored tebe. Doživećeš to iskustvo iz prve ruke. Ako ne slediš put na kom se bojiš Boga i kloniš zla, onda nikada nećeš steći znanje o ovim stvarima. Ljudi kažu: „Bog je suveren nad svim stvarima; On je sveprisutan i svemoguć.” Ti to u potpunosti priznaješ u svom srcu, ali ne možeš da vidiš i doživiš ove stvari, pa kako onda možeš da upoznaš Boga? Šta si radio sve ove godine dok si verovao u Boga? Često posećuješ skupove, slušaš propovedi i uvek ispunjavaš svoju dužnost; prošao si mnoge puteve i propovedajući jevanđelje, pridobio si neke ljude. Zašto onda ne razumeš da je Bog suveren nad svim? Ti uopšte ne razumeš istinu! Da li si potpuno slep? Ti jasno znaš da je ovo istinit put, ali ne stremiš ka istini. Iako posećuješ skupove, slušaš propovedi i živiš crkvenim životom, ti ne razumeš istinu i nisi se nimalo promenio. Ti si za žaljenje! Ovo je stanje u kojem se nalaze bezvernici, kao da ne dolaze iz Božje kuće; u Božjim očima, ti si parazit, službenik. Možda ćeš reći: „Obavljam svoju dužnost. Bože, ti me moraš prihvatiti!” A Bog bi tada rekao: „Ja uopšte nisam u tvom srcu i ti ne prihvataš ništa od istine. Ti si zlikovac. Odlazi od Mene!” Ovo su najdublje Božje misli. Ti ne voliš istinu, ne ceniš to da je Bog istina, put i život, i nemaš iskustveno znanje. Ne možeš da navedeš nijedno praktično iskustvo koje bi posvedočilo o tome da je Bog u kojeg veruješ istina, put i život. Dakle, možeš li dobiti Božje odobravanje? Ti ne možeš da svedočiš o Bogu. I dalje živiš na osnovu sotonske naravi, radiš šta želiš; nema jasne razlike između tebe i nevernika. Teško da se možeš pobuniti protiv male, sebične i ogavne sitničavosti koju poseduješ i teško ti je da razrešiš svoje predstave i buntovnost. Svaki put kada Bog postavi okolnosti za tebe, ti ne naučiš svoju lekciju i nemaš jasno znanje čak ni nakon više godina iskustva, što znači da je nemoguće da se tvoja iskvarena narav pročisti. Bez obzira da li veruješ u Boga dvadeset, trideset godina ili duže od toga, ako nisi razrešio svoju buntovnost i otpor, ako tvoja iskvarena narav nije razrešena i pročišćena, onda si ti netaknuti stari đavo koji se nimalo nije promenio. Ovo je dovoljno da se dokaže da si ti bezvernik i da ćeš lako biti eliminisan.

Neki ljudi veruju u Boga mnogo godina, slušaju mnoge propovedi i razumeju mnoge doktrine, pa misle da su se dokopali istinitog puta, da su zadobili Boga, i misle da su zadobili život; međutim, kada su u pitanju obične stvari, oni i dalje teže slavi i dobitku. Oni čak povređuju i isključuju druge, potpuno razotkrivajući svoju sebičnu i ogavnu ružnoću. Zašto oni uopšte ne mogu da prihvate istinu ili da je primenjuju? Oni samo znaju da izgovaraju neke reči i doktrine, i pogrešno misle da su dobili život. Nije li ovde reč o žalosnom stanju u kojem se čovek nalazi? Oni čak ne mogu da ostave po strani svoje sopstvene interese, niti mogu da podnesu imalo patnje; pa šta mogu da istrpe? Od početka do kraja, oni vide svoje sopstvene interese i sebične želje kao važnije od bilo čega drugog. Ovakvi su kada počnu da veruju u Boga, do ovog trenutka se nisu promenili; i dalje smatraju da su dobri. Zašto je to tako? Oni misle da godinama veruju u Boga, a vršeći svoju dužnost do danas, misle da su donekle propatili i da su njihovi doprinosi značajni, da su u svakom pogledu superiorni u odnosu na druge – naročito ovi ljudi koji su dugo godina slušali propovedi imaju osećaj superiornosti, i pogrešno misle da su zadobili Boga. Zakletve koje daju i odlučnost koju izražavaju potpuno su iste kao kada su prvi put počeli da veruju u Boga. Ni njihova odlučnost, ni zakletve se uopšte nisu promenile, kao ni njihovo ushićenje ili rešenost. Energija koju troše na Boga je i dalje velika, ali ima i stvari koje se nisu promenile, a to su njihove nadmene, buntovne, lažljive, nepopustljive naravi, koje se nisu nimalo promenile. Pa se Ja pitam, šta su ovi ljudi radili svih ovih godina? Oni veruju u Boga i obavljaju svoje dužnosti svaki dan od zore do sumraka, trošeći veći deo svog života, pa misle da su već zadobili Boga i pravi put. Da li je ovo činjenica? Da li je Bog potvrdio njihova osećanja? Šta Bog želi da vidi? Nije li ovo pitanje vredno promišljanja? Ako postoji jasan sukob između osećaja osobe da je dobra i načina na koji Bog gleda na nju, ko tu ima problem? (Ta osoba.) To je sigurno tačno, jer Bog ne može da pogreši. Merilo koje je Bog postavio kao zahtev za čoveka se nikada nije promenilo, nego ga čovek stalno pogrešno tumači, stalno ga shvata na način koji njemu odgovara. Neki ljudi misle: „Ovi ljudi veruju u Boga većinu svog života. Ako ih Bog zaista ne odobrava, zar ih ne treba žaliti?” Da li su takvi ljudi vredni sažaljenja, vredni saosećanja? Ako kažete da nisu vredni sažaljenja i nisu vredni saosećanja, zar to nije previše okrutno prema njima? Nije. Zašto ovo kažem? (Zato što je Bog već dao ljudima dovoljno prilika. Oni sami nestreme, a za žuljeve na nogama su sami krivi.) Malo ružnije rečeno, oni to zaslužuju, i nisu vredni sažaljenja. Ako govorim o drugim ljudima, svi vi mislite: „Ti to zaslužuješ! Za žuljeve na nogama si sam kriv. Niko te nije sprečavao da slušaš Božje reči! Bog te ne želi, a ja niti saosećam sa tobom niti te sažaljevam. Ti to zaslužuješ!” Ali kad bi se ovo desilo vama, da li biste ispitali sopstvenu savest i vlastite misli i osećanja? Šta bi trebalo da mislite? Kako bi trebalo da razmišljate racionalno, razumom i savešću, u ulozi u kojoj stvoreno biće treba da bude, i sa mislima i stavom koje treba da ima? Kako bi trebalo da razmišljate i postupate da biste, što razumnije i pravednije, položili račun Bogu i ljudima? (Bože, želim da kažem ponešto o svojim osećanjima. Mislim da godinama verujem u Boga, ali nisam zadobio istinu. To nije zato što je Bog učinio nešto loše, niti zato što Božja dela nisu dala rezultate, već zato što nisam težio ka istini. Mislim o primeru koji je Gospod Isus dao: nadnica za one koji rano ulaze u vinograd i one koji kasnije ulaze u vinograd je ista. Prema onima koji rano prihvate Božije delo i prema onima koji prihvate Njegovo delo kasno, Bog je izuzetno pravedan i razuman u onome što im svima daje. Ako čovek ne teži za istinom, i na kraju ne zadobije istine koje Bog daruje ljudima, to nije zato što im On nije dao dovoljno vremena, već zato što oni ne cene ili ne prihvataju istinu; oni gube jednu po jednu priliku koju im je Bog dao. Neki ljudi veruju u Boga samo kratko vreme, ali su ipak u stanju da prihvate istinu i streme ka njoj. Nakon što su doživeli nekoliko godina osude, grdnje i orezivanja od strane Božjih reči, oni doživljavaju izvesnu promenu i mogu da budu spaseni. Sve ovo što je Bog učinio je pravedno. Ovo su neka od mojih osećanja nakon slušanja Božje besede.) Vrlo dobro! Hajde da prvo razmotrimo ovo pitanje iz ljudske perspektive. Da se Bog nije ovaplotio da spase čovečanstvo, u kakvoj bi onda situaciji bili svi oni koji veruju u Boga? Živeli bi pod potpunom vlašću Sotone, u plimama rđavosti i među iskvarenim ljudima. Živeti među iskvarenim ljudima je ravno životu u zatvoru đavola, životu u jazbini demona ili životu u velikoj bačvi za bojenje. Ako neko ne veruje u Boga, sasvim prirodno će činiti šta god želi, loše ili zle stvari. Iskvarenost takvih ljudi postaje sve dublja, oni postaju sve rđaviji, sve nerazumniji, i na kraju postaju živi demoni. Oni po svojim rečima i delima izgledaju poput ljudi, ali ceo njihov mentalitet i narav su već postali isti kao kod živog demona. Kakav je ishod za te ljude? Zar oni ne dožive isti kraj kao Sotona? (Dožive.) Sotona ih je potpuno zarobio. Oni su Sotonini partneri, postali su Sotonini saučesnici i sluge, i protive se Bogu isto kao i Sotona. Na taj način, oni gube prostor za manevrisanje, i na kraju je njihov ishod da budu kažnjeni i uništeni. Ovo se odnosi na ljude. Ako ne veruješ u Boga, onda te Bog neće spasiti. Možda si veoma slobodan u ovom svetu, možda radiš što god želiš i ponašaš se kako želiš; možda ne moraš da budeš sputan savešću i razumom, niti treba da prihvatiš ili primeniš istinu, a još manje da prihvatiš orezivanje i disciplinovanje. Ti živiš samo prema svojim sklonostima, živiš tako što pratiš svetske trendove, sve dok se potpuno ne promeniš i ostaneš bez razuma i percepcije savesti. Ti se u potpunosti i celosti izopačiš u živog demona, živog Sotonu, živog đavola iznutra i spolja; ne moraš da se prerušavaš ili kamufliraš – ti si pravi Sotona, đavo. To je rezultat toga što nevernici žive pod vlašću Sotone i na kraju moraju biti uništeni katastrofama. Pretpostavimo da neko veruje u Boga, ali nikada nije u stanju da prihvati istinu, nikada nije u stanju da upozna sebe i ne kaje se istinski; veruje u Boga mnogo godina, ali se nimalo nije promenio; njegova savest i razum se nisu oporavili, a njegov način života je isti kao kod nevernika. Bez obzira na to kako Bog sudi i grdi ljude i kako Božja kuća u zajedništvu besedi o istini, oni na to uopšte ne obraćaju pažnju. Takvi ljudi su bezvernici, rđavi ljudi koji su se uvukli u Božju kuću. Bog je pružio mnogo prilika da zadobiju istina i spasenje, i ljudi veruju mnogo godina ne obraćajući pažnju na Božje namere; oni i dalje, kao i obično, teže ka telesnim uživanjima, jelu, piću i veselju. Oni nemaju savest, nemaju pozitivne elemente ljudskosti; već su prekoračili tačku spasenja, prekoračili su tačku povratka. Bog od njih diže ruke i ne spasava ih; o njihovom ishodu ne treba trošiti reči. U ovom trenutku se završava njihov život verovanja u Boga; njihov put vere u Boga je završen. Njihov ishod je određen – ovo je njihov ishod. Kakva bi osećanja imao neko u svom srcu kada bi mu usledio ovakav ishod? Srce bi ga malo zabolelo, bio bi istinski izbezumljen i tužan, osećao bi da je napušten od Boga, kao da je u beskrajnom okeanu, nemoćan da se uhvati za svoju poslednju slamku, krajnje jadan i potpuno bespomoćan. Ako nisi pao na taj nivo, ti i ne možeš da osetiš takvu vrstu bola, ali čim dođeš do te tačke, ne možeš se više vratiti. U ovoj situaciji u kojoj ih Bog neće spasiti, ljudi u konačnici idu ka ovakvoj sudbini, ka ovakvom ishodu. Ali, da li je za Boga ikakav gubitak da ljudi dožive ovakvu sudbinu, ovakav ishod? Da li je za Boga ikakav gubitak ako je Sotona iskvario ljude koje je On stvorio, ako oni uopšte ne prihvate Njegovo spasenje i koračaju putem uništenja? Apsolutno nije. Da li bi Bog prestao da bude Bog zato što je uništeno jedno od Njegovih bića koje je stvorio? Da li bi izgubio Svoj identitet i status Boga, Svoju suštinu Boga? Da li bi ovo promenilo činjenicu da je On suveren nad svim stvarima? (Ne bi.) Ne bi. Šta ovo znači? Bez obzira da li ljudi prihvataju Božje delo, da li su u stanju da postignu spasenje, za Boga to nije gubitak. Ovo je jedan aspekt stvari. Čak i ako ljudi ne veruju u Boga i Bog ne radi na tome da spase ljude, Bog ne gubi baš ništa. Sotona je i dalje Sotona; Bog je i dalje Bog. Onaj koji ima vlast nad svim stvarima je i dalje Bog, Bog je i dalje Onaj koji je stvorio sve stvari, i On je još uvek taj koji ima suverenost nad svim stvarima. Sudbina čovečanstva, sudbina Sotone i sudbina svih stvari se nalaze u Božjm rukama. Ne može biti promene u Božjem statusu, Božjoj jedinstvenosti, Božjoj naravi i Božjoj suštini. Božja svetost takođe neće biti ukaljana, a Njegovo delo neće pretrpeti gubitak. Bog je i dalje Bog. Ovo omogućava ljudima da shvate jednu činjenicu: bez obzira koliko je čovečanstvo brojno, u Božjim očima to je samo broj. Taj broj ne predstavlja nikakvu vrstu sile i ne predstavlja pretnju Bogu. Bez obzira koji put čovečanstvo sledi, svi oni se nalaze u Božjim rukama. Bez obzira sa kakvim se ishodom čovečanstvo suoči, da li veruje u Boga ili priznaje Njegovo postojanje ili suverenost, ništa od toga ne može uticati na Božji unutrašnji identitet ili status, niti može uticati na Božju suštinu. To je činjenica koju niko ne može da promeni. Ali postoji nešto što ljudi možda još nisu jasno razumeli ili iskusili. Ako je Bog napustio bilo kog pojedinca među ljudima, i On ga ne spase, onda će njegov konačni ishod biti uništenje, što je nepovratno. U celoj vaseljeni i svemu stvorenom, ma koliko veliki bili, koliko god nebeskih tela da ima, koliko god života da ima, oni ne mogu da promene činjenicu da Bog postoji i da se sudbina vaseljene i svega stvorenog nalazi u rukama Jedinog. Od živog organizma do planete, ništa ne može uticati na Božje postojanje niti na Božju suverenost, a još manje bilo šta može da kontroliše ideje koje Bog ima. To je činjenica. Neki ljudi misle: „Ja ne verujem u Tebe, tako da Ti nisi Bog”, „Malo ljudi veruje u Tebe, tako da Ti nisi Bog”. Da li je opravdano reći ovo? (Ne, nije.) Drugi kažu: „Samo mi verujemo u Tebe, tako da je Tvoja moć da održiš suverenost nad svim stvarima i čovečanstvom samo ovoliko velika, samo toliko se proteže.” Da li je to slučaj? (Nije.) Ljudi koji imaju ovakva gledišta su tako neuki, tako glupavi!

Upravo sam u zajedništvu besedio o tome kako bi čovečanstvo krenulo ka uništenju da Bog ne spasava ljude, ali Božji identitet i status time uopšte ne bi bili pogođeni, a još manje Njegova suština. Jasno vidite ovu činjenicu, zar ne? (Da.) Bez obzira na to da li čovečanstvo prihvata istinu i da li je u stanju da zadobije spasenje, Bog je i dalje Bog – Njegov status, identitet i suština neće se promeniti. Ali, kada je u pitanju sudbina čovečanstva, sve je jako promenjivo. Ko kontroliše tu promenjivost? Da li su to sami ljudi? Da li je to država? Da li je to vladar? Da li je to sila? Nije. Onaj ko je zadužen za tvoju sudbinu i za sudbinu čovečanstva jeste Bog – sve je u Njegovim rukama. Prema tome, moraš jasno da sagledaš ovu činjenicu: time što spasava čovečanstvo i što spasava tebe, Bog ti pokazuje blagodat; to je veliko spasenje i predstavlja najveću od svih blagodati. Zašto kažem da je to najveća blagodat? Kažem to stoga što Božje spasenje čovečanstva nije neumoljiv zakon, nije neizbežan trend, niti je neka neophodnost. Bog slobodno bira da to čini. Da li bi bilo u redu da te Bog nije spasio? Zasigurno, On nije u obavezi da te spasi? Na samom početku, Bog te je možda predodredio, ali, ako sada ne želi da te izabere i ako te ne spasi, onda ti ne možeš da zadobiješ ovu blagodat. Dakle, šta treba da uradiš? Ti moraš dobro da radiš i da na svaki mogući način pokušaš da svoje postupke, svoje srce i svoju istinsku veru uposliš kako bi potaknuo Boga i zadobio Njegovu blagodat. Ovo svakako nije neizvodljivo. Kada je Gospod Isus nekada davno propovedao jevanđelje, bila je jedna žena Hananka – šta je ona uradila? (Kćerku joj je zaposednuo demon, pa je zamolila Gospoda Isusa da joj pomogne. Gospod reče: „Nije dobro uzeti hleb deci i baciti ga kučićima.” Žena je rekla: „I kučići jedu od mrvica koje padaju sa stola njihovih gospodara.” Gospod Isus je rekao da je vera ove žena velika i ispunio je njene želje.) Šta je Gospod Isus odobrio u vezi sa njom? (Njenu veru.) U čemu se zapravo ogledala njena vera? Kako bi trebalo da razumemo njenu veru? (Priznala je da Gospod Isus jeste Bog.) Gospod Isus je rekao da je ona pas, pa zašto je to nije uznemirilo? Vi niste u stanju da veoma jasno govorite na ovu temu. Ovo su činjenice: zašto je Gospod Isus odobrio veru ove osobe? On nije odobrio činjenicu da je ona bila voljna da bude pas, niti je odobrio njenu spremnost da jede mrvice – sve su to bile sporedne stvari. Dakle, šta je Gospod Isus odobrio? Baš to što nije marila da li se Gospod Isus prema njoj odnosio kao prema psu, ili kao prema osobi ili đavolu – nije joj bilo važno kako se On ponašao prema njoj. Najvažnije je bilo to što se ona odnosila prema Gospodu Isusu kao prema Bogu, čvrsto verujući da On jeste Gospod i da jeste Bog, i da su to istina i činjenica koje se nikada ne mogu promeniti. Gospod Isus je Bog i Gospod, i On je bio taj koga je ona prepoznala u svom srcu. To je bilo dovoljno. Da li ju je Gospod Isus spasio ili ne, da li se prema njoj poneo kao prema nekom ko obeduje sa Njim, kao prema učeniku, sledbeniku, ili se prema njoj poneo kao prema psu, njoj to nije bilo važno. Ukratko, činjenica da je ona u svom srcu priznala Gospoda Isusa kao Gospoda bila je dovoljna – to je bila njena najveća vera. Da li vi imate ovakvu veru? Kada bih jednog dana rekao da ste svi vi psi čuvari Božje kuće, da li bi ti bio spreman da to prihvatiš? Ako bih rekao da si ti jedan od miljenika Božje kuće, Božjih ljudi i anđela, ti bi bio prilično zadovoljan, ali, ako bih ti rekao da si pas, ti bi bio nesrećan. Zašto bi bio nesrećan? Zato što ti sebe smatraš veoma važnim. Ti misliš: „Priznajem da si Ti Bog, pa kako me Ti možeš nazvati psom? Priznajem da si Ti Bog, tako da bi Ti, šta god da radiš, trebalo da budeš pravedan i razuman. Nas dvojica smo jednaki, mi smo drugari! Verujem u Tebe, što pokazuje vrlo veliku hrabrost, ljubav i veru sa moje strane. Kako Ti možeš da kažeš da sam pas? Ti ne voliš čoveka! Mi smo drugari, treba da budemo ravnopravni. Ja Te poštujem, plašim Te se i divim Ti se – Ti bi trebalo da me poštuješ i da me tretiraš kao osobu. Ja jesam osoba!” Šta ti misliš o ovom stavu? (Nije razuman.) Kada ljudi žele da budu ravnopravni sa Bogom i da se prema Bogu ponašaju kao prema svom drugaru, zar to ne priziva nevolju? Ti kažeš: „Izgledaš obično – ja zapravo izgledam bolje od Tebe i viši sam od Tebe. Ti takođe kašlješ kada se prehladiš i isto se umoriš kada mnogo pričaš – zdraviji sam od Tebe. Ti samo imaš istinu i u tom pogledu si jači od mene. Ako verujem u Boga mnogo godina i razumem više istina, onda neću biti toliko gori od Tebe. Štaviše, ja imam veštinu koju Ti nemaš! Na osnovu ovog poređenja, Ti i nisi toliko veći od mene.” Šta misliš o ovom stanovištu? (Pogrešno je.) Šta misliš o ovom načinu poređenja? Ljudi se nikako ne mogu porediti sa Bogom. Kakva greška se pravi ovim načinom poređenja? (Ta osoba ne stoji na svom mestu i ne tretira Boga kao Boga. Ona se prema Njemu ponaša kao prema običnoj osobi. Ona samo vidi ljudskost ovaploćenog Boga, ali ne vidi Njegovo božanstvo.) Otvoreno govoreći, to znači da ti ljudi nemaju ni savest ni razum – nemaju ljudskosti. Osim toga, ljudi nisu videli Božje duhovno telo, pa se prema Njegovom ovaploćenju odnose kao prema čoveku i misle da ova obična osoba nije ni velika ni impresivna, i da ga je lako maltretirati i prevariti. Baš je tako. Ljudi su prosto jako iskvareni. Ako ne stremiš ka istini, s vremenom će ti se ovo desiti; nećeš imati ni srca koje se boji Boga, ni bogobojažljivog srca. Cilj ljudi koji streme ka istini jeste da budu u stanju da se pokore Bogu. Bez obzira na to kako On postupa, u kom se obliku pojavljuje ili na koji način razgovara sa tobom, Božje mesto u tvom srcu neće se promeniti, niti će se promeniti tvoj strah od Njega, tvoj odnos sa Njim, niti tvoja istinska vera u Njega. Božja suština i status u tvom srcu neće se promeniti. Ti ćeš na vrlo dobar, prikladan i racionalan način, u skladu sa standardima i suzdržano, snalaziti u odnosu između tebe i Boga. Ali, ako ne stremiš ka istini, biće ti veoma teško da to postigneš – neće ti biti lako da to uradiš. Ako ljudi ne streme ka istini, nikada neće moći da vide Božju suštinu, niti Njegovo božanstvo. Oni neće znati iz čega se sastoji Njegova narav ili Njegova istinska otkrivenja. Ljudi neće moći da vide ove stvari. Čak i ako ti ih saopšte, ti nećeš moći da ih vidiš, niti ćeš moći da ih prepoznaš.

Upravo smo pričali o tome kakav bi bio ishod ljudi da ih Bog ne spasava. Kakav je to ishod? (Uništenje.) Šta je sa Bogom? (To uopšte ne bi imalo uticaja na Boga.) Ako govorimo o opciji u kojoj Bog ne spasava ljude, onda Bog uopšte ne bi bio pogođen, ali bi sudbina i ishod ljudi bili bedni – znatno drugačiji od ishoda ljudi poput Jova i Avrȃma. Ako Bog nekoga ne spasi onda ta osoba pripada Njegovim neprijateljskim snagama i redu Njegovih protivnika. Ovaj ishod je očigledno užasan. Hajde da sada razgovaramo o tome šta će čovek dobiti od Boga koji želi da ga spase i da radi na njemu. Zašto ljudi veruju u Boga? Za čim jure vernici u Boga? Da li jure za Božjim zadovoljstvima? Da li jure za obavljanjem dužnosti stvorenog bića? Da li jure za tim da posrame Sotonu i da svedoče za Boga? Svi ovi razlozi su prilično zvučni i malčice prenategnuti. Ako bih te sada zamolio da govoriš o namerama koje si imao kada si prvobitno počeo da veruješ u Boga, ti bi imao grižu savesti i pocrveneo bi dok izgovaraš ove reči; teško bi govorio, jer to nisu činjenice. Pa, šta su prave činjenice? (Ljudi veruju u Boga jer jure za blagoslovima.) (Oni jure ka dobrom odredištu, ili ka izvoru duhovne hrane.) Ukratko, takve namere su pomalo nepristojne i nisu baš za prikazivanje. Ali, da nisu s početka jurili ka ovom cilju, da li bi ljudi verovali u Boga? Oni sigurno nisu nameravali da veruju u Boga, niti su to hteli; da od toga nisu imali koristi, ko bi verovao u Boga? Kada je u pitanju vera u Boga, ljudi misle da, ako od toga ni malo ne profitiraju, treba barem da dobiju neko obećanje. Kakvo obećanje? Neki ljudi kažu: „Bog je obećao da ćemo dobiti stostruko u ovom životu, kao i večni život u svetu koji će doći – to znači da ćemo živeti zauvek, da nikada nećemo umreti. To je neka vrsta blaženstva i blagoslova koje niko nikada nije uživao niti zadobio tokom vekova. Štaviše, ako ljudi veruju u Boga, On će im dati neku blagodat, blagoslov i zaštitu u ovom životu.” Ukratko, kada je neko tek počeo da veruje u Boga, njegovo srce je uprljano i nečisto. Ti ljudi ne veruju u Boga da bi izvršili dužnost stvorenog bića, da bi živeli kao što živi čovek, da bi u krajnjoj liniji proživeli lik osobe voljene od Boga, da bi živeli na način koji Njega slavi i svedoči za Njega i da Ga čak ni posle smrti ne osramote, da i dalje svedoče za Njega – oni radije, svim svojim srcem i dušom, žele da budu blagosloveni i da više uživaju u Božjoj blagodati i blagoslovima u ovom životu. Smatraju da, ako bi doprli do sveta koji će doći, u njemu žele da dobiju još veće blagoslove. Kada ljudi prvi put poveruju u Boga, to su im želje, namere i ciljevi koje nose sa sobom; oni veruju u Boga da bi dobili blagoslove carstva nebeskog i Božje obećanje. Za iskvareno čovečanstvo, ovo je opravdano, i Bog neće kriviti ljude zbog toga. Kada ljudi prvi put počnu da veruju u Boga, svi su neznalice i ništa ne razumeju. Čitajući reči Božje i doživljavajući Njegovo prosvećenje, oni polako počinju da shvataju istine koje su vezane za veru u Boga, za značaj vere u Boga, kao i za Božje zahteve spram čoveka. Tokom ovog procesa, ljudi uživaju Božju brigu i zaštitu; bolesti nekih ljudi se izleče, njihova tela su prilično zdrava, njihove porodice su u miru, a njihovi brakovi srećni – brojni su načini na koje oni uživaju različite stepene Božje blagodati i blagoslova. Naravno, sve su to sekundarne stvari. Iz Božje perspektive, ovo nisu Njegovi najveći napori. Šta je Njegov najveći napor? (Očekivanja koja je postavio ljudima i celo Svoje srce koje je dao zarad njih.) „Celo Svoje srce” ima konkretan sadržaj, dok su „očekivanja” pomalo prazna. Koja je najpraktičnija korist, najdragocenija stvar koju ste primili od Boga? (Pružanje istine.) (Razumevanje neke od istina i sposobnost da proniknemo u neke stvari.) To svakako nisu te takozvane blagodati i blagoslovi. Zar ono najdragocenije što ljudi dobijaju od Boga nisu Njegov život, Njegove reči i istine, kao i put kojim ljudi treba da idu kao stvorena bića, a koji im Bog omogućava da razumeju? Ukratko, ljudi su od Boga dobili istinu, put i život – zar to nisu najdragocenije stvari od svih? (Jesu.) Jeste li ih vi dobili? (Još uvek ih nismo zaista dobili.) Možda se one neće činiti tako praktično korisnim ili stvarnim kao da ti neko dâ sto dolara kada si siromašan ili da ti neko dâ dve rolnice hleba kada si gladan, ali istina, put i život koji dolaze od Boga zaista su dati svakom čoveku koji iskreno veruje u Njega. Zar to nije činjenica? (Jeste.) To je činjenica. Bez obzira na to koliko si Božjih reči čuo, koliko istine si u stanju da prihvatiš i razumeš, koliko si stvarnosti proživeo ili koliko si rezultata zadobio, postoji činjenica koju moraš da razumeš: istina, put i život Božji besplatno su darovani svakoj osobi, i to je pravedno prema svima. Bog nikada neće biti pristrasan prema jednoj osobi u odnosu na druge na osnovu toga koliko dugo već ta osoba veruje u Boga ili koliko je propatila, i nikada neće biti pristrasan niti blagosloviti neku osobu zato što dugo veruje u Njega ili zato što mnogo pati. Niti će Bog prema bilo kome drugačije postupati zbog njegovih godina, izgleda, pola, porodičnog porekla i tako dalje. Svaka osoba dobija iste stvari od Boga. On ne dopušta da neko dobije manje, a neko više. Bog je pravedan i razuman prema svakoj osobi. On daje ljudima upravo ono što im je potrebno, kada im je potrebno, ne dopuštajući im da budu gladni, promrzli i žedni, i On zadovoljava sve potrebe čovekovog srca. Kada Bog čini te stvari, šta On zahteva od ljudi? Bog daruje te stvari ljudima, pa ima li Bog ikakvih sebičnih motiva? (Nema.) Bog uopšte nema sebične motive. Sve Božje reči i dela su tu za dobrobit čovečanstva i imaju za cilj da reše sve ljudske nevolje i poteškoće, tako da ljudi mogu zadobiti pravi život od Njega. Ovo je činjenica. Međutim, možete li vi to dokazati činjenicama? Ako to ne možete dokazati činjenicama, onda ovakvim govorom iznosite neistine i ova izjava je samo floskula. Mogu li ovako da se izrazim? Na primer, Bog traži od ljudi da budu pošteni, da govore pošteno i da rade poštene stvari, te da ne budu lažljivi. To što Bog govori značajno je stoga što ljudima omogućava da imaju pravo ljudsko obličje, a ne da nalikuju Sotoni i da govore kao što to čini zmija koja gamiže po zemlji, uvek dvosmisleno i na način koji sprečava druge ljude da shvate istinu o stvarima. Drugim rečima, ovo je rečeno tako da ljudi, i rečima i delima, prožive obličje čoveka, da budu dostojanstveni, pošteni i pristojni, bez skrivanja svoje tamne strane ili bilo kakve sramotne stvari, i da imaju čisto srce. Ovo je rečeno da bi ljudi biti isti spolja kao i iznutra, kako bi govorili ono što misle u svom srcu, ne varajući Boga ili bilo koga drugog, kako ništa ne bi prećutali, sa srcem nalik komadu čiste zemlje. To je ono što Bog traži i Božji cilj jeste da zahteva od ljudi da budu pošteni. Kada od ljudi zahteva da budu pošteni, šta Bog želi da oni zadobiju? Kakvu vrstu obličja On želi da oni prožive? Ko ima najveću korist od ovoga? (Čovek.) Neki ljudi nikada nisu u stanju da razumeju Božje namere i uvek sumnjaju u Boga, govoreći: „Bog želi da budemo iskreni, da s njim razgovaramo jednostavno i otvoreno, tako da on može saznati našu pravu situaciju, pa da nas zatim kontroliše i manipuliše nama, terajući nas da se potpuno pokorimo njegovim orkestracijama i uređenjima.” Da li je ova misao tačna? Ova misao je tako mračna i besramna, i jedino bi đavoli na ovaj način nagađali o Bogu i sumnjali u Njega. Kakav je značaj Božjeg zahteva da ljudi budu pošteni, da postanu ljudi bez ikakvih sebičnih motiva, namera, samovolje ili uprljanosti i bez tamne strane? Treba da dozvoli ljudima da se očiste od svoje iskvarene naravi, da postepeno dostignu osvećenje, da žive u svetlosti, slobodnije i nesputano, da budu ispunjeni uživanjem, prepuni radosti i mira – takvi su ljudi najblagosloveniji od svih. Božji cilj je da usavrši ljude, da im omogući da uživaju u najvećem od svih blagoslova. Ako ti postaneš ovakva osoba, kakve koristi Bog može imati od tebe? Da li Bog ima neke skrivene motive? Da li On uopšte ima koristi od svega ovoga? (Nema.) Dakle, ako je neka osoba poštena, ko od toga ima najviše koristi? (Sama ta osoba.) Koje koristi i prednosti može imati čovek od toga? (Čovekovo srce će biti slobodno i nesputano, a život će mu bivati sve lakši; drugi ljudi će mu sve više verovati dok budu komunicirali sa njim i imaće normalne odnose sa drugim ljudima.) Šta još? (Kada se ljudi ponašaju u skladu sa Božjim rečima i zahtevima, više neće biti u bolovima, već će živeti opušteno, mirno i srećno.) Ovaj osećaj je sasvim stvaran. Dakle, šta je cilj Božjeg spasenja čoveka? (Da preobrazi i pročisti ljude, da bi ih na kraju pridobio.) Kakva je posledica toga što nas Bog pridobije? To je dolazak do divnog odredišta koje nam je Bog obećao. Dakle, ko ima najveće koristi od svega ovoga? (Čovek.) Čovek ima najveću korist!

Šta ljudi dobijaju time što slede Boga svih ovih godina? Većina ljudi bi rekla da je ubrala mnoštvo plodova. Za sada nećemo govoriti o tome koliko plodova ubiraju ljudi dobrog kova i oni koji strema ka istini; čak i oni običnog kova ubiraju dosta plodova. Prvo, da li ljudi donekle razaznaju ovaj zli, iskvareni svet? (Da.) Kako si se ti osećao kada si bio u društvu sa nevernicima? Svakog dana si se osećao umorno, nervozno, ljuto, neshvaćeno i sputano; nisi se usuđivao da se opustiš iz straha da ćeš naleteti na zlu osobu koja će te maltretirati, a ti nećeš moći da je pobediš, pa si morao da progutaš svoj ponos. Drugim rečima, živeći u svetu nevernika, u ovom zlom svetu, oni sa kojima si došao u kontakt bili su đavoli; oni su zlostavljali jedni druge, pa je tvoje srce bilo ispunjeno velikim bolom. Ovo je najočigledniji osećaj. Dakle, nakon što si počeo da veruješ u Boga, u šta se ovaj očigledni osećaj pretvorio? U šta se pretvorio ovaj tvoj delić savesti i moralne percepcije? Postao je istinsko rasuđivanje i pravo znanje o ovoj rđavoj epohi. Time što trpiš mnoge progone, ti možeš da vidiš odvratno lice đavolskih kraljeva, kao i tamu i rđavost ove epohe. Zar time nisi na dobitku? Ako ne veruješ u Boga i ne prihvataš istinu, možeš li ubrati takve plodove? Ranije si samo osećao: „Kako to da ljudi bivaju sve gori i gori? To je nezamislivo.” Da li bi to i sada rekao? U ovom trenutku, ti imaš određeno znanje i rasuđivanje o zlim ljudima, o rđavim i ovozemaljskim đavolima. Da li bi bio voljan da stupiš u kontakt i komuniciraš sa njima? (Ne.) Sigurno ne bi bio voljan. Ako bi tražili da se družiš i mešaš sa njima, ti bi umesto toga uzdahnuo i rekao: „Bojim se. Ne mogu da ih pobedim. Svi ti ljudi su od Sotone, vrlo su zli!” Šta te je nateralo da se toliko promeniš? Nije li to dejstvo Božje reči? Nije li to stoga što ti stalna priča o tome kako prepoznati zle ljude, rđavu epohu i zle trendove omogućava da upoznaš ovu epohu i ljudski rod? Ti poseduješ ovo znanje, tako da nisi voljan da se mešaš sa njima; moralni osećaj i savest u tebi ih se gade, i ti postaješ pronicljiv. Postepeno uspevaš da pronikneš u njihovu priroda-suštinu; iz dubine svog srca vidiš da su oni đavoli. Druženje sa njima nanosi bol tvom srcu i čini te toliko uznemirenim da nemaš načina da nastaviš sa životom; tvoja jedina želja jeste da se odmah odvojiš od njih. Neki ljudi, kada prvi put uđu u crkvu i dođu u kontakt sa braćom i sestrama, osećaju sledeće: „Po čemu su ti ljudi drugačiji? Svi su u stanju da jednostavno i otvoreno govore o svojim najdubljim mislima, kao da su članovi porodice. Kako to da se oni uopšte ne brane od drugih? Jesu li glupi, ili šta? Ja sam pametan. Ja se branim od svih i ne delim svoje najdublje misli ni sa kim.” Kako vreme prolazi, oni razumeju malo istine; misle da bi, ako ne počnu da traže da postanu pošteni ljudi, već se umesto toga uvek maskiraju, lažu i obmanjuju druge, mogli postati đavo i Sotona. Oni bi sigurno bili uklonjeni. „Moram da prihvatim istinu i da budem poštena osoba.” Tada pokušavaju da otvore svoja srca braći i sestrama i da iznesu svoje najdublje misli. Kada povremeno slažu, oni se pomole Bogu, ostave svoje laži iza sebe i praktikuju da budu pošteni ljudi. Oni praktično uvek postupaju na ovaj način, a onda jednog dana osete da je ovakav život zaista dobar; ne samo da nisu umorni, već nisu ni sputani niti su u bolovima. Njihova srca su slobodna i nesputana, i zaista imaju osećaj mira i radosti. Nakon toga, oni su u stanju da otvoreno razgovaraju u zajedništvu sa braćom i sestrama o svim svojim mislima i idejama. „Jedino Božja kuća ima okruženje istine, jedino tu Božja reč ima autoritet, i jedino tu ima čiste zemlje. Samo u Božjoj kući ljudi, u nastavku svog života, mogu imati izgled ljudskosti!” Ako ti zaista imaš takva osećanja, onda nećeš da napustiš Boga, jer vidiš da je Bog ljubav i uživaš u Njegovoj ljubavi. Nevernici to ne shvataju kada vide da ljudi veruju u Boga i da Ga slede na ovaj način. Oni ne razumeju šta ti ljudi rade, zašto imaju tako veliku veru u Boga, ili zašto bi istrajali u tome da se okupljaju u tako teškim okolnostima – čak i kada su uklonjeni i proterani, oni ne napuštaju Boga, već su i dalje istrajni u svom službovanju da propovedaju jevanđelje kako bi pripremili dobra dela. Među njima ima ljudi koji se možda ne usuđuju da napuste Boga iz straha; plaše se da će im odlazak doneti Božju kaznu. Istinu ti govorim: ti možeš jednostavno da odeš bez straha u svom srcu, Bog te neće kazniti. Bog daje slobodu ljudima, a vrata Božje kuće su večno otvorena; ko god želi da ode može to da učini u bilo koje vreme i na bilo kom mestu, bez ograničenja. Ali, ako neko, nakon odlaska, želi ponovo da uđe, to nije tako jednostavno, jer to predstavlja izdaju Boga. Takav čovek mora proći strogi pregled; mora se ispitati da li se istinski pokajao ili nije, da li je dobar čovek ili nije. Tek tada on može biti primljen nazad u crkvu. A za one koji žele da napuste Boga i da se vrate u svet, Božja kuća nikada nije postavljala ograničenja. Da li crkva ima ikakve upravne odluke u kojima se kaže da određenim ljudima nije dozvoljeno da odu? (Nema.) Nikada ih nije ni bilo. Božja kuća dozvoljava svakome da izađe iz crkve; ako zao čovek izađe iz crkve, Božja kuća će ga čak rado ispratiti. Ali, ima ljudi koji, u želji da pokažu svoje dobre namere onima koji hoće da odu, govore: „Ti ne možeš da odeš, ti još uvek imaš neke darove i neki kov. Ti još uvek imaš budućnost u crkvi i mogao bi da budeš mnogo blagosloven u budućnosti.” Postoje neki dobronamerni ljudi koji na ovaj način pokušavaju da ubede druge, misleći da je to ljubav. Ima li ikakve koristi tražiti od ljudi da ostanu na ovaj način? Ti možeš da nateraš ljude da ostanu, ali ne možeš da nateraš njihova srca da ostanu. Oni koji ne vole istinu ne mogu biti postojani u Božjoj kući; čak i ako ih naterate da ostanu, a oni nisu ljudi koji streme ka istini, kakve onda blagoslove mogu dobiti? Ako su odani službenici, onda nije mali taj blagoslov koji im omogućava da prežive. Međutim, za one koji ne vole istinu, verovanje u Boga je zamorno. Da li su onda oni voljni da službuju? Dakle, ovaj način ubeđivanja iz dobrih namera daje neke rezultate kod dobrih ljudi, ali je malo glupav kada se primeni na zlu osobu. Postoje načela u podsticanju drugih. Ohrabrivanje onih koji su u stanju da se pokaju daje neke rezultate, dok je ohrabrivanje zlih ljudi beskorisno. Što više pokušavaš da ih ubediš, to im se više gadiš, a njihov stid se pretvara u bes. Ovo pokazuje glupost – glupo je ohrabrivati zlu osobu. Postoje neki ljudi koji, iako nije dug period njihovog verovanja u Boga, u dubini srca osećaju da im je čitanje Božjih reči u poslednjih nekoliko godina dalo perceptivno, oskudno znanje o mnogim istinama i da, iako još nisu u potpunosti zadobili istinu, donekle su se promenili i zaista dobili mnogo toga od Boga. Uprkos tome što i dalje ne možeš jasno da govoriš o iskustvenom znanju i svedočanstvu kada se to od tebe traži, ti jednostavno osećaš da ideš napred, u dobrom i pozitivnom smeru, a ne da se vraćaš unazad, u lošem ili negativnom smeru. Pritom stalno govoriš sebi: „Moram da budem dobra osoba, moram da budem poštena osoba. Nikako ne smem da budem lažljiva osoba, a još manje nadmeni rđavi pojedinac koga Bog prezire. Moram da budem neko ko ugađa Bogu.” Često tako opominješ i sputavaš sebe, a posle nekoliko godina konačno pomisliš da si u stanju da proživiš malo u obličju čoveka. Govoreći iz najiskrenijih ljudskih osećanja i iskustava, čovek ima najviše koristi od Božjeg dela dok On spasava čovečanstvo. Pošto ste do sada verovali u Boga, šta ste propustili? Izložiću ti to. Propustili ste udovoljavanje sebi, propustili ste da radite šta god želite, da živite bezdušno, propustili ste prilike da odete da igrate, pevate i zabavljate se po noćnim klubovima i barovima, i propustili ste priliku da se prejedate i obeznanite u pijanstvu na talasu rđavosti. Niste imali takvih dana. No, šta ste povrh toga dobili? Ljudi često osećaju da ih vera u Boga čini prilično srećnim i bezbrižnim. Živeti ceo život na ovaj način bilo bi prilično dobro. U onome što dobijaš, većinu čine sreća, radost i mir. Zar ovo nisu stvarne koristi? (Jesu.) Neki ljudi bi mogli reći: „Iako sam pomalo umoran od obavljanja svoje dužnosti u poslednje dve godine, ipak se osećam smireno.” Ova bezbrižnost i ovaj mir ne mogu se kupiti novcem, niti se mogu zameniti za status, slavu, dobitak ili fakultetsku diplomu.

Za vernika u Boga, dobiti istinu znači dobiti život, a dobiti život znači dobiti stvarne koristi. U vreme kada čovek dobija stvarne koristi, šta Bog dobija od čoveka? Koji su Božji zahtevi od čoveka? Šta Bog treba da dobije od čoveka? Da li Bog učestvuje u ovakvoj trgovini? (Ne.) U Božjem govoru i delima, da li je On ikada rekao: „Izgovorio sam ove reči, pa vi treba da Mi date ovoliko novca?” Da li vam je Bog ikada tražio ijedan dinar? (Nije.) Neki sumnjičavi ljudi nikada ne poveruju da bi Bog tako nesebično i slobodno podario toliko istina koje čovečanstvu život znače; oni ne veruju u ovu činjenicu. Oni misle da se svim stvarima na zemlji trguje, da nema besplatnog ručka, pa ne veruju ni da su sve Božje reči i dela darovane čovečanstvu bez ikakve cene i naknade. Oni misle da je to, čak i da je tako, ipak neka zamka. To što bi oni na ovaj način posumnjali u Boga nije iznenađujuće, budući da ne znaju koga Bog spasava i usavršava, a još manje kome je podarena istina. Međutim, ono što Bog čini zaista jeste besplatno. Bez obzira šta je to što On zahteva da ljudi rade, sve dok oni to rade, On je zadovoljan i ljudi mogu da prime Njegovo odobrenje. Sve dok su ljudi u stanju da prihvate istine koje Bog izražava i dok su u stanju da žive po Njegovim rečima, ovo je rezultat koji Bog očekuje, i to je ono što On želi od ljudi dok ih spasava. Bog želi to malo, mogu li Mu ljudi to i dati? Koliko ima ljudi koji se prema ovom Božjem zahtevu mogu odnositi kao prema najdragocenijoj stvari za koju Mu se treba odužiti? Ko može da razume Božje srce? Niko ne može, a ljudi nisu svesni da su dobili ono što je od svega najdragocenije. Zašto kažem da su dobili ono što je najdragocenije? Bog je čoveku darovao Svoj život, sve što On jeste i sve što On ima kako bi čovek to mogao da proživi, kako bi mogao da uzme sve ono što On jeste i sve što On ima, kao i sve istine koje je On darovao čoveku, te da ih potom pretoči u čovekov životni pravac i cilj, da čovek živi po Njegovim rečima i da Njegove reči pretoči u svoj život. Na taj način, zar se ne bi moglo reći da je Bog čoveku bez naknade darovao Svoj život kako bi Božji život postao čovekov život? (Moglo bi.) Dakle, šta je to što ljudi dobijaju od Boga? Njegova očekivanja? Njegova obećanja? Ili šta? Ono što ljudi dobijaju od Boga nije prazna reč, to je Božji život! U vreme kada Bog ljudima daje život, Njegov jedini zahtev od njih jeste da Njegov život učine svojim i da ga prožive. Kada te Bog vidi da proživiš ovaj život, On je zadovoljan; to je Njegov jedini zahtev. Dakle, ono što ljudi dobijaju od Boga je neprocenjivo, a u vreme kada im On tu najneprocenjiviju stvar daruje, On ne dobija ništa. Najviše koristi od toga ima čovek; čovek ubira najveće plodove, i čovek ima najveće koristi. Upravo u ono vreme kada ljudi prihvataju Božje reči kao svoj život, oni razumeju istinu i dobijaju načela i osnovu za svoje ponašanje, tako da imaju pravac za svoj životni put. Sotona ih više ne obmanjuje i ne sputava, zli ljudi ih više ne obmanjuju i ne koriste; zli trendovi ih više ne zagađuju i ne mame. Oni žive slobodni i nesputani između neba i zemlje, i sposobni su da istinski žive pod Božjom vrhovnom vlašću, da nikada više ne budu zlostavljani od strane bilo kakvog zla ili mračne sile. Drugim rečima, dok čovek živi ovakav život, on više ne trpi bol i nema poteškoća, već živi srećno, slobodno i bezbrižno. On ima normalan odnos sa Bogom; ne buni se protiv Njega, niti Mu se opire. On zaista živi pod Njegovom suverenošću, iznutra i spolja, na način koji je savršeno opravdan. Čovek ima istinu i ljudskost i postaje dostojan imena čovečanstva. Uporedi dobijanje tako velike koristi sa onim što ljudska mašta vidi kao obećanja data čoveku od Boga ili blagoslove koje čovek želi da dobije – šta je bolje? Šta je od toga ljudima najpotrebnije? Šta je od toga u stanju da natera ljude da se pokore Bogu i da Ga obožavaju, da im da večni život, a da ih Bog ne uništi ili kazni? Da li je važna tvoja želja da budeš blagosloven ili je zaista važno živeti život koji ti je Bog dao? Šta je više u stanju da ti pomogne da dođeš pred Boga, a da ne učiniš da te prezire, napusti ili kazni? Šta je u stanju da sačuva tvoj život? Samo prihvatanjem istine koja dolazi od Boga možeš zadobiti ovaj večni život. Jednom kada dobiješ ovaj život, tvoj život je bez vremenskog ograničenja – to je večni život. Podrazumeva se da neko ko ne zadobije život koji dolazi od Boga mora umreti; ljudski život je ograničen vremenom. Da li je život ograničen vremenom i dalje večni život? Nije. Može li tvoja želja da budeš blagosloven da zauzme mesto primanja večnog života od Boga? Može li nečija želja da bude blagosloven da spreči tu osobu da umre? Ne, to zasigurno ne može.

Bog je došao da izrazi toliko istine. Ljudi dobijaju život od Boga, kao i beskonačan život koji dolazi od Njega, život koji je večan. Da li se Bog promenio? (Nije.) Teoretski govoreći, veliki Božji projekat spasavanja čovečanstva konačno je doveo do toga da se ljudi kvalifikuju za večni život, bez umiranja; na ovom nivou, Bog je ispunio Svoje želje, ispunio je Svoj plan upravljanja star šest hiljada godina – delo spasavanja čovečanstva. Veliko Božje delo je izvršeno i čini se da je Bog od toga izvukao neku korist, ali, u stvarnosti, ko je taj koji će živeti zauvek? Ko je onaj koji dobija najveće blagoslove? (Čovek.) To je čovečanstvo. Ako Bog ne zadobije ove ljude, da li će se Njegov status promeniti? (Neće.) Božji status se ne bi promenio, ne bi se promenila njegova suština, niti bilo šta drugo. Nasuprot tome, čovekova sudbina bi se značajno promenila; to nije mala razlika, već razlika između neba i zemlje! Jedno znači umreti zanavek, a drugo živeti zanavek. Šta ljudi treba da izaberu? (Zanavek živeti.) Šta Bog želi da vidi? Šta je Njegovo najveće očekivanje od čovečanstva? Zašto bi On platio tako veliku cenu? Bog je besplatno darovao Svoj život čoveku, bez ikakvih potraživanja ili proračuna i bez ikakvih dodatnih zahteva. Sve što On traži od ljudi jeste da oni prihvate Njegove reči u svoja srca i da prožive ljudski lik prema Njegovim zahtevima, i tada će Njegov rad postići rezultate, a Njegovim će željama biti udovoljeno. Ali, ljudi su uskogrudni; oni misle da time što izgovaraju sve ove reči i daju ljudima da ih jedu i piju i da u njih uđu, time što ljudi ostavljaju stvari i daju se za Boga, što se bune protiv samih sebe, stavljaju sebe po strani dok Njega neprestano obožavaju, Bog može da ima veliku korist. Da li je to zapravo tako? (Ne, Bog je nesebičan. On slobodno daruje istinu čoveku, bez zahteva i ne tražeći od ljudi da mu se oduže.) Posmatrajući sve to, da li je izraz „Bog je nesebičan” istinit? (Jeste.) Bog je nesebičan. Nema sebičnosti ni u jednoj stvari koju Bog čini. Da li je Bog ikada učinio nešto što je bilo samo za Njega, a ne za čoveka? Nije nikada. Do današnjeg dana, Bog nikada nije učinio tako nešto, i ljudi to mogu saznati kroz svoja iskustva. U isto vreme, dok Bog dopušta ljudima da razumeju istinu i da dobiju život koji dolazi od Njega, On takođe orkestrira i mnoge okolnosti, ljude, događaje i stvari, te pruža ljudima odgovarajuće prilike da obave svoje dužnosti, tako da mogu da imaju odgovarajuće okolnosti i uslove u kojima će oni u dovoljnoj meri iskusiti i ceniti istinitost Njegovih reči i istine sadržane u njima. On koristi sve načine, kao što su orezivanje, disciplina, iskušenja, oplemenjivanje, podsticaji i opomene, kao i crkveni život i razgovori u zajedništvu, podrška i pomoć braće i sestara, da bi pomogao ljudima da shvate Njegove namere, da ne shvate pogrešno Njegovo srce, kao i da ih izvede na pravi put. U vreme dok Bog čini sve ovo, ima li On neke dodatne zahteve od ljudi, zahteva li od njih da čine posebne stvari za Njega? (Ne.) Ukratko, u vreme kada Bog spasava ljude, On im pruža dovoljno mogućnosti i dovoljno prostora, stvara razne povoljne i pogodne uslove i okolnosti za izgradnju svake osobe. Istovremeno, On takođe pročišćava svakog čoveka i, na kraju, On usavršava one koji se mogu usavršiti; On usavršava one koji vole istinu i streme ka njoj. Ukratko, sve ovo što Bog čini, bilo da su to reči koje govori ljudima, posao koji radi ili cena koju plaća, On to čini besplatno.

U stvari, bez obzira na to koliko godina Bog radi, koliko Božje reči ljudi mogu da shvate, koliko istine mogu da sprovedu u delo ili koliko životnih odredbi dobijaju od Boga, može li bilo ko među ljudima zaista razgovarati sa Bogom? Ostavite po strani razgovor za sada – ovaj zahtev je malo previsok za vas trenutno – da li postoji neko ko zaista može da razume Božje srce? Hajde da ne govorimo o udovoljavanju Bogu – da li ti možeš da razumeš Njegovo srce? Niko ne može. Neki ljudi kažu: „Bog je tako velik, a mi ljudi smo tako mali. Bog je na nebu, a mi na zemlji. Jedna Božja misao je dovoljna da godinama razmišljamo o njoj – kako da Ga razumemo? To nije lako postići, a razgovor s Njim je još teže ostvariti.” Dakle, da li je to teško postići? Postoji li neki nivo težine? Odakle dolazi ta poteškoća? Božje misli su u svim Njegovim rečima, u istini koju je izrazio i u Njegovoj naravi. Ako neko ne stremi ka istini, ne može da razume istinu, niti može da dobije istinu i život koji dolaze od Boga, onda ni Njega nikada ne može shvatiti. Ako neko ne razume Boga, onda nikada ne može doći pred Njega kako bi razgovarao sa Njim, niti će biti u stanju da to učini. Šta podrazumevam pod razgovorom? Mislim na to da osoba razotkrije svoje srce, da govori iz srca. Da li znate kako se ovo radi? Ti znaš kako da razgovaraš iz srca sa svojim roditeljima, sa svojom braćom i sestrama i sa svojim najbližim prijateljima, ali nikada ne znaš kako da iz srca razgovaraš sa Bogom. Odakle potiče taj problem? (Jer ne razumemo Božje srce.) Zašto ne možete da razumete Božje srce? (Čovek nema pravo znanje o Bogu.) Ovo je jedan od glavnih razloga. Ljudi ne razumeju Božje srce; ne poznaju Njegovo srce, niti znaju šta On misli, šta voli, šta mrzi, zašto je setan ili zašto je tužan. Ti ne možeš da ceniš ove stvari, što dokazuje da nisi dobio istinu ili život iz Božjih reči, a tvoje srce je još uvek daleko od Boga. Šta to znači kada je nečije srce daleko od Boga? Prvo, to znači da ljudi nemaju mesta za Boga u svojim srcima; oni i dalje žele da budu sami sebi gospodari. Ako se ovako nastavi, dovešće do toga da se oni svuda i sve vreme bune protiv Boga i opiru mu se; oni čak napuštaju Boga i ostavljaju Ga. Neki ljudi nailaze na nesreće i katastrofe, pogrešno razumeju Boga i žale se na Njega; govore stvari koje osuđuju i poriču Boga. Takvi se već opiru i izdaju Boga. Ovo je istina o toj situaciji. Da li je za Boga dobro ili loše ako ljudi žive u takvom stanju? (Loše je.) Zašto je loše? (To nije ono što Bog želi, niti je ono što se nada da će videti.) Ovo je jedan aspekt, a Bog se ne nada da će videti takve stvari. Pa, kako bi se Bog osećao u Svom srcu? (Žalosno i povređeno.) On bi najpre bio povređen. Kada bi imao puno očekivanja od nekoga i nadao se da će ti on razotkriti svoje srce, ali se on, umesto toga, udaljio od tebe i pogrešno te razumeo, stalno se skrivao od tebe i izbegavao te, šta bi ti pomislio? Čak i da ti je otvorio srce i razgovarao sa tobom, a da ono što je rekao nije bilo ono što si želeo da čuješ, šta bi ti pomislio? Zar se ne bi osećao usamljeno? (Da.) Prvo bi se osećao usamljeno i izolovano, kao da nemaš nikoga koga voliš, nikoga kome se možeš poveriti, nikoga s kim razgovaraš iz srca, nikoga u koga veruješ ili na koga se možeš osloniti; tvoje srce bi bilo usamljeno. U to vreme kada bi se osećao usamljenim, šta bi pomislio? Kako bi se osećao? Zar te ne bi bolelo srce? (Da.) Bolelo bi. Da li je ovaj bol lako rešiti? Koje stvari mogu umanjiti ovu bol? Kako bi mogao da promeniš ovu situaciju? Da li bi pomoglo ako bi odustao od ove želje i pretvarao se da ne vidiš ovu činjenicu? (Ne bi.) Dakle, šta bi morao da uradiš na kraju? Šta bi trebalo da bude konačan izbor? Kako se takva situacija može promeniti? Bog bi mogao da uradi dve stvari. Čovek može imati druge metode, ali izbori iskvarenog čovečanstva se svakako razlikuju od Božjeg pravca delovanja. Čovekov izbor bi bio: „Ako se ti ne ponašaš u skladu sa mojom voljom, ja neću obraćati pažnju na tebe. Ako ova osoba nije dobra za mene, ja ću izabrati onu drugu. Ako je prva osoba loša, ja ću odabrati drugu.” Da li bi Bog postupio na ovaj način? Sigurno da ne bi. Bog ne odustaje od stvari koje želi da uradi. Pa, šta bi Bog uradio? Ovo je stvar u kojoj je ovaploćena Božja nesebična suština. Kao prvo, Bog bi nastavio da slobodno obezbeđuje ono što je čoveku potrebno, uključujući njegove životne i duhovne potrebe, ono što im je potrebno u različitim okolnostima, i razne druge potrebe. Pored toga, Bog bi učinio još jednu stvar, što i čini poslednjih nekoliko hiljada godina. Možete li vi da se setite šta je to? (Čekao bi.) Šta još? (Bog bi nastavio da čeka, i nastavio bi da ih vodi.) Čini se da vi imate izvesno iskustvo iz prve ruke, da imate ovakav način razmišljanja. Tako je, On bi čekao. Bog ne bi izabrao drugi način, recimo da pobegne, odustane, ili da umanji Svoju tugu. U vreme dok On slobodno osigurava život čovečanstvu, On takođe slobodno i čeka. To je ono što On radi. Koliko dobro On to radi? Da upotrebim reči čoveka, ne čini li Bog i više nego što se očekuje? (Bog čini sve što može i sve što treba.) Sve ovo Bog čini slobodno, da bi ljudi dobili večni život. On nema drugih zahteva; u najmanju ruku, moglo bi se reći da On nema nerazumnih zahteva prema čoveku. Dok Bog sve ovo daruje čoveku, On istovremeno, slobodno i postepeno, daruje čoveku Svoju najdragoceniju i najvredniju stvar, a to je ono što čovek najviše treba da ceni i neguje. Kako ljudi dobijaju sve ove stvari, tako dobijaju i sreću, mir, osnovu za opstanak i vladanje, kao i najveće moguće koristi. Ali, u isto vreme, da li je neko od ovih ljudi pomislio na Boga? Da li su razmišljali o tome šta On radi i misli? Nisu razmišljali o ovome, zar ne? Dok ljudi dobijaju sve ovo, da li se neko od njih pita: „Čime smo Bogu uzvratili za sve što nam je darovao? Šta Bog dobija od nas? Kada dobijemo radost i sreću, da li je Bog srećan?” Ljudi se možda neće zapitati niti razmišljati o ovome. Kada ljudi u zajedništu razgovaraju međusobno o Božjim rečima, obuzeti radošću i veseljem, da li iko od njih razmišlja o Bogu? Oni ne razmišljaju o Bogu; nikada nisu razmišljali niti znaju kako to da rade. Takve stvari nisu u njihovim srcima. U vreme kada ljudi sve ovo dobijaju od Boga, oni misle: „Baš imam sreće! Dobiti sve ovo je tako sjajno, tako sam blagosloven! Niko nije blagosloven kao ja. To je zaista sve zahvaljujući Bogu!” Ljudi samo izgovore jednu reč zahvalnosti; nađu se u nekoj vrsti zahvalnog raspoloženja. Bez obzira koliko su iskreni, koliko su njihova srca vatrena, ili koliko veliki teret misle da mogu da ponesu, i bez obzira koliko istine misle da već razumeju, ili šta mogu da učine za Boga, čak i kada je Bog pored čoveka, On je i dalje usamljen! Zašto kažem da je usamljen? Jer, od početka do kraja, bez obzira šta Bog daruje čoveku, šta mu čini, u kom obliku mu se javlja ili na koji način deluje na njega, Bog je izolovan od strane čoveka. Zar to nije tako? (Jeste.) Dakle, u kom trenutku će se ova situacija promeniti, tako da Bog više ne treba da čeka i da se više ne oseća usamljeno? Koje stvari ljudi treba da urade i na kom nivou treba da bude njihov rast da bi promenili ovu situaciju, da bi promenili ovo stanje? Od čega ovo zavisi? (Zavisi od težnje ljudi.) Ova stvar na kraju ipak zavisi od čoveka, a ne od Boga. Kao što sam rekao, kada čovek može da govori iz srca sa Bogom, licem u lice, i kada njegovo srce nije otuđeno, kada je u stanju da razgovara sa Bogom i da razume Njegovo srce, kada zna šta On misli i šta On hoće da uradi, šta voli i čega se gnuša, zašto je tužan i zašto je zadovoljan, onda Bog neće biti usamljen. Ako su ljudi u stanju da to učine, onda će ih Bog zaista pridobiti. Ovo je pravi odnos koji Bog želi da vidi između Sebe i čoveka. Da li razumete? (Malo.) Da li je lako ceniti Božje srce? Kada ti iskreno čitaš Božju reč i marljivo razmatraš i doživljavaš svaku reč i svaku istinu koju je On izrazio, onda ćeš postepeno ući u Božje srce i razumećeš ga. U vreme kada shvatiš Božje srce, ti ćeš znati kako da udovoljiš Njegovom srcu. Ako neko ne može da razume Božje srce, kako onda može da Mu udovolji? To je nemoguće. Šta je preduslov da bi se udovoljilo Bogu? (Razumevanje.) Razumevanje i shvatanje su na prvom mestu, pa onda možeš da govoriš i o udovoljavanju. Da li je ovo teška tema za vas? (Uz veliki trud i marljivo razmatranje, nije teško.) Ova tema zapravo nije teška. Ljudi mogu da čuju reči koje Bog govori i da vide delo koje On obavlja; oni priznaju ove reči u svojim srcima i niko ih ne poriče. Ovo zavisi od srca ljudi; sve dok imaju srca za to, to je lako postići. Ako si bezdušan, onda je to problematično. Nije važno koliko ti je reči rečeno – sve su uzaludne.

Upravo sam u zajedništvu besedio o tome kako čovek ima najviše koristi od celokupnog Božjeg plana upravljanja. Zar to nije činjenica? Da li ste vi uvideli ovu činjenicu? (Jesmo.) Neki ljudi su to čuli i razumeli, i sada razmišljaju: „Znači, mogao bih da dobijem stvarne koristi. Ovo nije samo priča za decu, ja zaista mogu da zadobijem večni život!” Kako možete dobiti večni život? (Ponašajte se u skladu sa Božjim zahtevima.) Šta mislite, kome su najpotrebnije ove istine koje je Bog izrazio? Da li su potrebne Bogu? (Ne trebaju Bogu, potrebne su čoveku.) Najpotrebnije su baš čoveku; Bogu nisu potrebne. Bog je dao čoveku stvari koje su mu najpotrebnije. Nije li čovek najblagosloveniji? (Jeste.) Upravo sada, kada bi ti dali da biraš između celog sveta i večnog života, šta bi izabrao? Neki glupavi ljudi bi rekli: „Ne želim večni život, jer ga ne mogu ni videti ni osetiti. Težnja ka njemu deluje veoma zamorno. Želim novac, vilu i moderan auto – to su opipljive koristi!” Da li takvi ljudi postoje? Ne možete reći da ih nema; ima svakakvih glupana. Kako god da govorim, oni ne razumeju, pa neka idu. Oni nemaju ovaj blagoslov. Oni su sami izabrali. Na kraju ćeš dobiti ono što izabereš; moraš da budeš odgovoran za svoje izbore. Ti moraš da platiš za sopstvene izbore; da li je cena život ili smrt zavisi od puta koji si izabrao. Ako želiš da se opireš Bogu do kraja, onda si na putu smrti. Ako kažeš: „Živeću tako što ću pratiti put na koji mi je Bog ukazao”, onda ćeš moći da živiš zauvek – to će se i ostvariti. Svaka Božja reč će se ispuniti i postaće stvarna, to se ne može poreći. Neki ljudi kažu: „Kako to da ja ne znam ovu stvar?” Ako ti nešto ne znaš, a ja ti to kažem, zar si onda i dalje u neznanju? Neki drugi ljudi kažu: „Čak i da sam čuo za to, nisam video svojim očima, pa i dalje mislim da to nije stvarno.” Onda tu nema šta da se uradi. Ako neko nema veru, onda neće verovati čak ni da vidi svojim očima. Oni koji nemaju duhovnog razumevanja ne znaju, čak i ako vide, niti razumeju, čak i ako čuju. Samo oni koji imaju duhovno razumevanje i razumeju istinu mogu da vide kako se Božja reč ostvaruje i ispunjava svakog dana. Ako veruješ da Božje reči sve postižu, da je Bog svemoguć, da će se sve Njegove reči ispuniti, onda treba da težiš ka istini. Ako vidiš da su Božje reči ispunjene i ostvarene u tebi, onda ćeš imati veru u Njega. Budi siguran, Božja obećanja i blagoslovi za tebe sigurno će nadmašiti sve ono što si mogao da zatražiš ili zamisliš!
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Iskvarene naravi se mogu razrešiti jedino prihvatanjem istine

Verovanje u Boga je pravi put u životu. Bog je sve vas izabrao i svi ste vi izabrali da Ga sledite i krenete pravim putem u životu. Ako zaista uspete da udovoljite Božjim namerama, da svoje dužnosti pravilno obavite, da zadobijete istinu i budete usavršeni od Boga, onda je to savršeno. Zar to nije vaša odluka, vaša težnja? (Jeste.) Za vernika je dobro i pozitivno da ima takvu težnju, a Bog ispunjava pozitivne ljudske težnje i odluke. Da li ljudi ponekad imaju negativne ili pogrešne težnje i odluke? To je sasvim moguće, jer, pre no što zadobiju istinu, ljudi žive u veoma nesređenom stanju, a ponekad čak i nazaduju. Kad se jave te negativne stvari, zar one ne utiču na tvoj život-ulazak i na tvoj normalan odnos sa Bogom? Ako ljudi žive u takvim stanjima, zar se njihovi uslovi neće pogoršati i postati još negativniji i slabiji? Šta bi oni tada trebalo da rade? (Da dođu pred Boga i da se pomole.) Ali, zar nema trenutaka kad ljudi ne žele da se mole, kad žele da nastave da žive u stanju izopačenosti, puštajući da Sotona manipuliše njima kako mu se prohte, dok oni za to vreme ugađaju sebi i čine šta im je volja, ne razmišljajući o tome kakav će im biti ishod? Postoji li takvo stanje? (Postoji.) Na koji problem sve ovo ukazuje? (Oni su Bogu okrenuli leđa.) A šta ih je navelo da okrenu leđa Bogu? Zar to nije pokazatelj njihovog nedovoljnog rasta i činjenice da su lišeni istine? Razlog za to zaista leži u njihovom neadekvatnom razumevanju istine i njihovom nedovoljnom rastu. Svaki put kad se javi takva situacija, kad se neka osoba nađe u takvom stanju, ona mora da se moli Bogu, mora da se osloni na Njega i da traži istinu. Ako je isuviše malog rasta i ako ne uspeva da shvati istinu, treba da traži i da razgovara s nekim ko istinu razume, kako bi od te osobe dobila podršku i sve što joj je potrebno. Ponekad će biti neophodno i da je drugi orežu ili da je Bog dovede u red. Ako takva osoba nije u stanju da sa obe noge čvrsto stoji na zemlji, to je zato što nedovoljno razume istinu i što joj nedostaje rast. Zbog svog neadekvatnog rasta, ljudi nisu u stanju da se odupru svakojakim negativnim, izopačenim stanjima i mislima. Zar takav način života nije iscrpljujući? U kakvom stanju obično žive ljudi kojima nedostaje status? Ima li iko od vas iskustva iz prve ruke u vezi s tim? Kakva su to stanja u kojima se osećate usamljeno, jadno, neodlučno, krajnje iscrpljeno i izgubljeno, ne znajući kojim biste putem pošli dalje, usled čega se po čitav dan osećate sumorno i niste raspoloženi za molitvu, ni za potragu za istinom? Kad se suočite s nekim, na prvi pogled nepremostivim problemom, da li ikada pomišljate da odustanete? (Da.) Zbog čega, dakle, nastaju takva stanja? Da li ih ljudi namerno smišljaju i planiraju u svojim glavama? Naravno da ne. Razmislite, dakle, o ovom pitanju – šta, po vašem mišljenju, uzrokuje takva stanja? Ako neka osoba razume istinu, ona će zaista spoznati vlastitu iskvarenost i moći će jasno da sagleda istinu o svojoj iskvarenosti, znaće kojim istinama treba da se opremi da bi proživela ljudsko obličje, znaće kako da u različitim situacijama udovolji Bogu, kako da se pravilno pozabavi određenim pitanjima i kojih načela pritom mora da se pridržava. Recite Mi, dakle – kad se osoba takvog rasta suoči s poteškoćama, kakvo će biti njeno stanje? Sigurno će i ona tada osetiti određenu negativnost i slabost, zar ne? (Tako je.) Odakle onda potiču ta slabost i negativnost i kako se one mogu razrešiti? Zar nikada ranije niste posvećivali pažnju ovim pitanjima ili razmišljali o njima? (Retko.) Uspevali ste, dakle, da se zbunjeno provučete kroz sve poteškoće i kroz periode slabosti i negativnosti, a da pritom ova pitanja nikada niste uzimali zaozbiljno. U tom slučaju, veoma ste srećni što ste ovako daleko dogurali i samo Božjoj milosti možete da zahvalite što vas je vodila čitavim putem. Znači, koje sam vam pitanje maločas postavio? (Šta ljude navodi da žive u stanju negativnosti i slabosti?) Razmislite koji minut o tome; znate li odgovor? U teoriji, razlog za to leži u njihovom nerazumevanju istine. Ako je tako, šta onda ljude vodi kroz život pre nego što oni shvate istinu? (Njihove iskvarene, sotonske naravi.) Da, zar vaš odgovor ne glasi upravo tako? Jeste li sada shvatili? Kad se suoče s poteškoćama, ljudi bi da dignu ruke od svega, osećaju se teskobno, malaksalo, jadno i sputano, čini im se kao da su im ruke vezane i da ne postoji izlaz, a zatim postaju negativni, gube veru i smatraju da je besmisleno verovati u Boga. Šta je tome uzrok? (Njihove iskvarene, sotonske naravi.) S kakvom naravi žive ljudi koji ne razumeju istinu? S kakvom prirodom ti ljudi žive? Šta je to što ih vodi kroz život? (Njihove iskvarene, sotonske naravi.) Šta sve u čoveku može da se izrodi kao posledica iskvarene, sotonske naravi? Nadmenost, otpor prema Bogu i izdaja Boga, kao i protivljenje Bogu. Sve te iskvarene naravi ljudima ne donose ništa drugo osim jada, negativnosti i slabosti. Kako to da ove iskvarene, sotonske naravi mogu ljudima da donesu jad, negativnost i slabost, ali ne mogu da čovekovom umu pruže spokoj, radost, utehu ni sreću? Zašto ove negativne stvari mogu čoveka da učine negativnim? Iskvarene naravi su negativne i neprijateljski nastrojene prema istini, te stoga ne mogu da obavljaju nikakve pozitivne funkcije, već samo negativne. One ljudima ne mogu da pruže pozitivnost, ne mogu da ih pokrenu, niti da im uliju optimizam, već im samo donose slabost, negativnost i jad. Kad se sotonska narav ukoreni u ljudima i postane njihova priroda, to je dovoljno da im u srca poseje tamu i zlo i da ih navede da isključivo streme ka pogrešnim stvarima i biraju pogrešne puteve. Koje težnje, kakva nadanja, koje ambicije, koje životne ciljeve i pravce imaju ljudi čija je pokretačka sila iskvarena sotonska narav? Zar oni ne idu suprotnim smerom u odnosu na pozitivne stvari? Primera radi, ljudi stalno žele da postanu slavne ili poznate ličnosti, da steknu ogromnu slavu i prestiž i da donesu čast svojim precima. Jesu li to pozitivne stvari? To uopšte nije u skladu s pozitivnim stvarima; štaviše, to je protivno zakonu Božje suverenosti nad sudbinom čovečanstva. Zašto to kažem? Kakvu vrstu osobe Bog želi? Da li On želi osobu koja je veličanstvena, poznata, plemenita i značajna na svetskom nivou? (Ne.) Kakvu, dakle, osobu Bog želi? (Takvu koja sa obe noge čvrsto stoji na zemlji i koja ispunjava ulogu stvorenog bića koje je u skladu s merilom.) Da, i šta još? (Bog želi poštenu osobu koja Ga se plaši i koja se kloni zla i koja Mu se pokorava.) (Nekoga ko je po svim pitanjima uz Boga i ko teži ka tome da voli Boga.) Ovi odgovori su takođe tačni. Želi sve one koji su istog srca i uma sa Bogom. Da li se igde u Božjim rečima kaže da ljudi moraju da se drže svog položaja ljudskog bića? (Kaže se.) Šta se tačno kaže? („Kao jedan član stvorenog ljudskog roda, čovek mora da zadrži svoj položaj i da se pristojno ponaša. Pokorno čuvaj ono što ti je Stvoritelj poverio. Ne prelazi postavljene granice i ne čini stvari koje su izvan tvojih mogućnosti, niti one kojih se Bog gnuša. Ne traži da budeš veliki čovek, da postaneš natčovek, niti da budeš veličanstven pojedinac, i nemoj tražiti da postaneš Bog. Ljudi za tim ne bi trebalo da žude. Besmisleno je nastojanje da postaneš veliki čovek ili natčovek. Nastojanje da postaneš Bog je još sramotnije; odvratno je i ogavno. Ono što je dragoceno i čega bi stvorena bića trebalo da se drže više od svega, jeste da postanu istinska stvorena bića; to je jedini cilj kome bi svi ljudi trebalo da streme” („Reč”, 2. tom, „O spoznaji Boga”, „Sȃm Bog, jedinstveni I”).) Pošto znate šta Božje reči zahtevaju od ljudi, da li u svom vladanjumožete da se pridržavate Božjih zahteva? Da li stalno želite da raširite krila i da poletite, da li stalno želite da letite solo i da budete orao, a ne ptičica? Kakva je to narav? Je li to načelo ljudskog vladanja? Vaše vladanje treba da bude zasnovano na Božjim rečima; jedino su Božje reči istina. Sotona vas je duboko iskvario, tako da vi tradicionalnu kulturu – Sotonine reči – stalno uzimate kao istinu, kao nešto čemu težite, usled čega lako skrećete na pogrešan put, na put opiranja Bogu. Mišljenja i stavovi iskvarenog čovečanstva, kao i stvari kojima ljudi teže, suprotni su Božjim željama, istini i zakonima Božje suverenosti nad svim stvarima, svim Njegovim orkestracijama i kontroli koju On ima nad sudbinom čovečanstva. Dakle, ma koliko da je, prema ljudskim mišljenjima i predstavama, takva težnja pravilna i razumna, to sa Božjeg stanovišta nisu pozitivne stvari, niti su one u skladu s Njegovim namerama. Pošto se suprotstavljate činjenici Božjeg suvereniteta nad sudbinom čovečanstva i pošto želite da budete samostalni i da sudbinu uzmete u svoje ruke, vi stalno udarate glavom o zid, i to tako snažno da vam krv teče iz ušiju i nikad vam ništa ne polazi za rukom. Zašto vam ništa ne polazi za rukom? Zato što nijedno stvoreno biće ne može da izmeni zakone koje je Bog uspostavio. Božja vlast i autoritet viši su od svega ostalog i nijedno stvoreno biće ne može da ih prekrši. Ljudi uveliko precenjuju svoje sposobnosti. Šta je to zbog čega ljudi stalno žele da se oslobode Božje suverenosti, zbog čega stalno žele da se dokopaju vlastite sudbine i da planiraju svoju budućnost, zbog čega žele da kontrolišu vlastite izglede, smer i životne ciljeve? Gde se nalazi početna tačka svega toga? (U iskvarenoj sotonskoj naravi.) Šta onda ta iskvarena sotonska narav donosi ljudima? (Protivljenje Bogu.) A šta je posledica čovekovog protivljenja Bogu? (Bol.) Bol nije ni polovina od toga − to je uništenje! Ono što vam je pred očima jesu bol, negativnost i slabost, otpor i pritužbe – a kakav će ishod sve to doneti? Potpuno uništenje! To nije mala stvar i s tim se ne treba igrati. Ljudi koji nemaju bogobojažljivo srce ne mogu to da vide.

Neki ljudi postaju negativni i slabi čim naiđu na bilo kakav problemčić, ali su zato, kad nemaju nikakvih problema, prepuni želja i ambicija i stalno žive u nadi da će postati slavne ličnosti ili nekakvi stručnjaci. Kad ljudi žive s takvim mentalnim sklopom, onda njihova sotonska priroda naprosto preuzima dominaciju nad njima. Ako su ljudi stalno prepuni želja i ambicija, hoće li moći srećno da žive? Ako te stvari ne odbaciš od sebe, tvoja patnja neće jenjavati. Patnja će te zauvek pratiti i činiće ti se kao da ti neko zabada nož u srce. Kako se ovaj problem može rešiti? (Traganjem za istinom i stremljenjem ka istini.) Svi ste manje-više u stanju da govorite o širem konceptu traženja istine i svi ste toga svesni. Kad se suočite s nekim problemom, najpre morate potražiti istinu. Čovekove iskvarene naravi mogu se razrešiti jedino traženjem, razumevanjem i zadobijanjem istine. A tek kad razreše svoje iskvarene naravi, ljudi će moći da dožive istinsku radost, spokoj, utehu i sreću, i jedino tada će moći da uistinu stupe pred Boga. Na taj način se problem rešava u samom korenu. E sad, kako čovek da započne sa traženjem istine? Od čega se to konkretno sastoji? Ko može to da objasni? (Kad ti se učini da razmišljaš o svom statusu i ugledu ili da aktivno tragaš za njima, nemoj ignorisati ta mišljenja i ponašanja. Pokušaj da ih razumeš i da ih detaljno analiziraš u skladu s Božjim rečima. Prepoznaj u njima štetu koju čoveku nanose iskvarene, sotonske naravi. Prepoznaj pogrešan put kojim si išao, a zatim jedi i pij Božje reči, moli se Bogu i uzdaj se u to da će On raskinuti okove kojima Sotona čoveka vezuje.) (Najvažnije je da prepoznaš pogrešne perspektive koje leže u pozadini tvog stremljenja, da razumeš koliku štetu ljudima nanose sotonske, iskvarene naravi i da promeniš svoje poglede na stvari. Zatim treba što češće da stupaš pred Boga u molitvi, da Mu se približiš i da postepeno izgradiš normalan odnos sa Njim.) Ima li još nešto? (Ako se ponekad osećaš slabo i negativno i ako ne možeš da prepoznaš uzrok, odnosno iskvarenu narav koja izaziva takva osećanja, treba najpre da se pomoliš Bogu i zamoliš Ga da te prosveti. Takođe možeš da se poveriš nekome od braće i sestara i da porazgovaraš sa njima. Slušajući ih kako s tobom dele svoja iskustva, moći ćeš jasnije da razumeš ovo stanje, nakon čega treba da potražiš odgovarajuće odlomke u Božjim rečima, pomoću kojih ćeš to stanje moći da razrešiš.) Nastavite. (Ako cepidlačiš kad god nešto nije u skladu s tvojim željama i ako stalno analiziraš ko je u pravu a ko greši, onda u takvim situacijama treba najpre da stišaš svoje srce pred Bogom i pokoriš se pred datom situacijom – pomoli se Bogu i traži od Njega sve što ti je potrebno, s verom u Njegovu suverenost. Bog će te prosvetiti i dopustiće ti da razumeš Njegove namere. A zatim, nakon što iznova proučiš datu situaciju, razumećeš kakvu si iskvarenost tom prilikom razotkrio i razumećeš Božje namere. Ja sam upravo tako zakoračio u istinu.) Treba svi da upražnjavate razgovore o istini – podelite s drugima svoje znanje, iskustvo i ideje, i naučite kako da se jedni drugima poveravate u zajedništvu. Ako budete tako radili, sve ćete više zadobijati i sve ćete bolje razumeti. Neki od vas su maločas podelili s nama svoje lično iskustveno znanje i svako je imao nešto različito da kaže. Sjajno! Svi ste s nama podelili neke veoma praktične stvari. Saslušavši sve što ste imali da kažete, uviđam da ste svi vi, za ovih poslednjih nekoliko godina koliko obavljate svoju dužnost, ostvarili određeni rast i stekli nešto od život-ulaska. Vidi se da to nisu samo neke jednostavne izjave, već da posedujete određeno znanje i iskustvo po pitanjima vere u Boga i da ste postavili temelje. To je sjajno. Čini se da i nije tako teško verovati u Boga: dokle god je čovek iskren, dokle god sluša Božje reči i radi sve što Bog kaže i dokle god je u stanju da primenjuje istinu, moći će da ispuni Božje zahteve. Da zaključim – ima jedna činjenica koju iznad svih ostalih treba da razumete u svojoj veri u Boga: verovati u Boga ne znači samo verovati u ime Božje, a još manje znači verovati u nejasnog boga iz vlastitih maštarija. Verovati u Boga znači da morate da verujete da je Bog praktičan; treba da verujete u Božju suštinu, u Njegovu narav, u ono što On ima i što jeste; morate verovati u činjenicu da je Bog suveren nad sudbinom čovečanstva i da je suveren nad tvojom sudbinom. Šta, dakle, znači verovati? Zar to ne znači da ljudi zapravo moraju da sarađuju i da svoju veru sprovode u delo? Neki ljudi, na primer, kad se nađu u nepovoljnoj situaciji, odmah počnu da se žale i da okrivljuju druge. Nikad im ne pada na pamet da su možda oni sami tome doprineli, nego odgovornost uvek prebacuju na nekog drugog. Tada se osećaju zadovoljno i opušteno, pa misle: „Problem je rešen, nema poteškoća. Tako je lako i ugodno verovati u Boga!” Šta mislite o ovom metodu rešavanja problema? Može li čovek da zadobije istinu ako ovako postupa? Da li to pokazuje njegov pokoran stav prema Bogu? Iz koje perspektive i kojim sredstvima takvi ljudi veruju u Boga? Da li oni u svom svakodnevnom životu primenjuju reči: „Bog ima suverenost nad sudbinom čovečanstva i u Njegovim su rukama svi događaji i sve stvari”? Kada problem analiziraju koristeći čovečji um i kad se ovim pitanjem bave ljudskim sredstvima, da li oni zaista veruju u Božju suverenost? Pokoravaju li se Božjoj suverenosti i Njegovim uređenjima svih ljudi, događaja i stvari? Očigledno da ne. Prvo, oni se ne pokoravaju, čime već prave grešku. Drugo, nisu u stanju da od Boga prihvate situaciju, ljude, događaje i stvari koje On za njih postavlja; oni ne zaviruju ispod površine. Na datu situaciju gledaju samo spolja, da bi je zatim analizirali koristeći ljudski um i pokušavali da je razreše ljudskim metodima. Zar to nije još jedna greška? Je li ta greška velika? (Jeste.) Kako to? Oni ne veruju da Bog ima suverenost nad svime. Misle da se sve dešava slučajno. U njihovim očima, Bog ne vlada ni nad jednom jedinom stvari, a većina stvari se dešava kao posledica čovekovih aktivnosti. Je li to verovanje u Boga? Imaju li oni istinsku veru? (Ne.) A zašto ne? Zato što ne veruju da je sve pod Božjom suverenošću. Ne veruju da Bog ima suverenost nad svim stvarima i događajima – da Bog ima suverenost nad svakom situacijom. Ako se nešto ne odvija onako kako su zamislili, oni ne mogu da prihvate da je to od Boga. Ne veruju da Bog može da postavlja takve situacije, zato što misle da Bog ne može da vidi takve stvari; veruju da se takve situacije dešavaju nasumično i da su posledica delovanja čoveka, a ne da ih je Bog postavio. Oni ne veruju u Božju suverenost. Koja je onda suština njihove vere? (Oni su bezvernici.) Tako je, oni su bezvernici! Bezvernici ne prihvataju ništa od Boga. Umesto toga, oni razbijaju glavu pokušavajući da stvari rešavaju koristeći se ljudskim umom, stanovištima i metodima. Tako se ponašaju bezvernici. Kad se u budućnosti budete susretali s takvim osobama, treba da razvijete određenu razboritost prema njima. Bezvernici vešto koriste mozak i smišljaju ideje kad god naiđu na neki problem; oni neprekidno proučavaju problem koji je pred njima i pokušavaju da ga reše koristeći ljudske metode. Na ljude i stvari uvek gledaju koristeći se ljudskim načinom rezonovanja i sotonskim filozofijama ili na osnovu zakona, i ne veruju da je Božja reč istina, niti da je Bog suveren nad svime i da sve orkestrira. Mada je sve što se dešava dopušteno od strane Boga, bezvernici ne mogu te stvari da prihvate od Boga i na njih uvek gledaju na osnovu ljudskih predstava i maštarija. Iako bezvernici obično kažu kako veruju da je čovekova sudbina u Božjim rukama i da su spremni da se pokore Božjoj suverenosti i uređenjima, oni nisu u stanju da, kad im se nešto zaista desi, prihvate te stvari od Boga, već o Njemu razvijaju vlastite predstave. Tako se ponašaju bezvernici. Ima li u vašem životu takvih ljudi? Da li se i vi sami ikada ovako ponašate? (Da.) Ponašate se kao bezvernici, ali da li ste zaista bezvernici? Verujete li da je Bog suveren nad svim stvarima? Priznajete li činjenicu da su svi ljudi, događaji, stvari i situacije u Božjim rukama? Koliko stvari možete da prihvatite od Boga? Koliko ste pitanja razrešili služeći se ljudskim metodima? A koliko često živite u skladu s nekom iskvarenom naravi? Koliko često možete da se pokorite Bogu? Razmislite o ovome, jer u svojim srcima sigurno znate odgovore na ova pitanja. Da li je lako prihvatiti nešto od Boga? (Doći će do unutrašnje borbe.) Tačno je da će doći do borbe, ali kakav će biti njen rezultat? Da li će rezultat biti uspešan ili neuspešan? (Ponekad uspešan, ponekad neuspešan.) Ako je rezultat nerešen, za vas još ima nade, ali ako često doživljavate neuspeh a retko uspevate, to dokazuje da niste neko ko voli istinu. Neuspeh je normalna stvar – nemojte se plašiti neuspeha, nemojte zbog toga da se obeshrabrite, da postanete negativni i da se povlačite, već i dalje uporno pokušavajte. Nema ničeg lošeg u neuspehu; u najmanju ruku, ljudi mogu izvući korist iz neuspeha, što je dobra stvar!

Proces tokom kojeg ljudi zadobijaju istinu nalik je onome kad neki hrabar ratnik stupa na bojno polje, spreman da se u svakom trenutku suprotstavi bilo kakvom neprijatelju. Onima koji tragaju za istinom neprijatelji su razne iskvarene naravi Sotonine. Ti ljudi se bore protiv vlastitog iskvarenog tela; ukratko, oni vode borbu sa Sotonom. A koje se oružje koristi za borbu protiv Sotone? Naravno, koristi se istina i poštovanje reči Božje. Koji aspekt istine čovek mora najpre da primeni da bi porazio Sotonu? Taj se aspekt sastoji u pokornosti prema Bogu, Njegovoj reči i istini. To je prva lekcija koju čovek mora da nauči u borbi protiv Sotone. Ako ne možeš da prihvatiš ono što ti dolazi od Boga, nećeš moći da Mu se pokoriš, te stoga nećeš biti u stanju ni da sebe utišaš pred Bogom, da se moliš, niti da tražiš istinu. A ako ne možeš da se moliš Bogu ni da tražiš istinu, onda nećeš razumeti istinu, kao ni razloge zbog kojih ti Bog postavlja takve situacije ili takve ljude, događaje i stvari – načisto ćeš biti zbunjen. Ako ne možeš da tražiš istinu, onda ne možeš ni da savladaš svoju iskvarenu narav. Sotonu i đavole iz duhovnog carstva možeš da poniziš samo ako pobediš vlastitu iskvarenu narav i svoje iskvareno telo. Ishod borbe protiv Sotone u najvećoj meri zavisi od traženja istine; ako ne razumeš istinu, onda će svaki problem ili predstava koji se u tebi jave moći da te učine slabim i negativnim. Ako tvoja otkrovenja iskvarenih naravi ostanu zauvek nerazrešena, vrlo je verovatno da ćeš posrnuti i pasti, nakon čega će ti biti teško da se ponovo uspraviš. Neki se spotaknu kad naiđu na iskušenje, neki postaju negativni kad se suoče s teškom bolešću, a neki pak padaju ničice kad ih podvrgnu kušnji. Sve su to posledice do kojih dolazi ako čovek nikada ne traga za istinom i ako ne traži istinu da bi razrešio iskvarene naravi koje razotkriva. Šta mislite: da li sotonske naravi ljudima stvaraju mnoštvo problema? (Da.) Koje im probleme stvaraju? (Sprečavaju ljude da stupe pred Boga i čine ih nesposobnim da se pokore Bogu.) A prema čemu će ljudi živeti ako ne mogu da se pokore Bogu? (Živeće prema sotonskim, iskvarenim naravima.) Kad žive prema sotonskim, iskvarenim naravima, ljudi često otkrivaju predstave i postaju usijane glave. Primera radi, ako učiniš nešto pogrešno, pa te braća i sestre raskrinkaju i krenu da te orezuju, kako treba da se pokoriš Bogu i da tražiš istinu? Ovde ima jedna lekcija koju treba naučiti. Možda ćeš o tome isprva ovako razmišljati: „Ova osoba me obično gleda sa visine, a sada je pronašla nešto što može da upotrebi protiv mene. A pošto me već ciljano napada, neću joj ni ja ostati dužan. Sa mnom ne može svako da tera šegu!” Zar ovo nije razmišljanje jedne usijane glave? (Jeste.) Šta znači kad je neko usijana glava? (Tako se naziva osoba čija iskvarena narav eksplodira kad god joj neko pomrsi račune ili nanese štetu njenoj slavi, bogatstvu i statusu, pa zbog toga instinktivno nešto kaže ili uradi. Tako barem ja razumem značenje izraza usijana glava.) Tvoje razumevanje je u osnovi ispravno. Ima li još neko nešto da doda? (Kad se nekoj osobi nešto desi, a ona ne krene da traži istinu, već počne da oslobađa nešto što u njoj prirodno postoji, za takvu osobu kažemo da je usijana glava.) Ovde si veoma prikladno upotrebila reč „prirodno”. Kad ljudi, nakon što ih je Sotona iskvario, počnu da pokazuju najprimitivniju narav koja potiče iz same njihove srži, za takve ljude kažemo da su usijane glave. Radi se o nečemu što ne prolazi kroz fazu mišljenja, mentalne obrade, razmišljanja ili oblikovanja, već naprosto izlazi iz čoveka. To znači biti plahovit. Svu tu plahovitost otkrivaju ljudi koji žive unutar iskvarenih naravi. Kako to da stvari koje se prirodno razotkrivaju iz čovekove prirode nisu u skladu sa istinom? Zašto ljudi otkrivaju plahovitost? Koji je razlog tome? To je posledica čovekove sotonske prirode. Čovekova urođena narav jeste plahovitost. Kad su nekoj osobi povređeni lični interesi, taština ili ponos, ona će, ukoliko ne razume istinu i ne poseduje istina-stvarnost, dozvoliti vlastitoj iskvarenoj naravi da diktira njen odnos prema toj povredi, pa će reagovati impulsivno i brzopleto. To što ona tada ispoljava i razotkriva jeste plahovitost. Da li je plahovitost nešto pozitivno ili negativno? Očigledno se radi o nečemu negativnom. Za čoveka nije dobro da živi plahovito, jer to može da dovede do katastrofe. Ako se plahovitost i iskvarenost neke osobe razotkrivaju kad god joj se nešto desi, da li se onda za tu osobu može reći da traži istinu i da se pokorava Bogu? Očigledno je da takva osoba zasigurno nije pokorna Bogu. A što se tiče raznih ljudi, događaja, stvari i okruženja koje Bog postavlja ljudima, ako neko nije u stanju da ih prihvati od Boga, već ih razrešava i nosi se s njima na ljudski način, do kakvog će rezultata to na kraju dovesti? (Bog će se gnušati te osobe i odbaciće je.) Ako će se Bog gnušati te osobe, da li će to za ljude biti poučno? (Neće.) Dakle, ne samo što će ta osoba biti na gubitku u svom životu, već neće pružiti ni nikakvu pouku drugima. Štaviše, ta osoba će osramotiti Boga, koji će je se zbog toga gnušati i odbaciti je. Time će ta osoba izgubiti svog svedoka i nigde neće biti dobrodošla. Ako si član Božje kuće, ali si stalno plahovit u svojim postupcima, ako stalno pokazuješ ono što ti je u prirodi i razotkrivaš svoju iskvarenu narav tako što sve radiš koristeći ljudska sredstva i na osnovu iskvarene, sotonske naravi, konačna posledica svega toga biće da ćeš činiti zlodela i da ćeš se opirati Bogu – a ako se za sve to vreme nijednom ne pokaješ i ako ne možeš da stupiš na put stremljenja ka istini, moraćeš da budeš otkriven i eliminisan. Zar nije ozbiljan problem to što se čovek u svom životu oslanja na sotonsku narav i što ne traga za istinom da bi je razrešio? Jedan aspekt tog problema jeste da čovek ne ostvaruje nikakav rast ni promenu u svom životu; pored toga, on će loše uticati i na druge ljude. Takva osoba neće crkvi doneti ništa dobro; naprotiv, ona će vremenom zadavati sve veće glavobolje i crkvi i Božjem izabranom narodu, poput smrdljive muve koja leti tamo-amo iznad trpezarijskog stola, izazivajući odvratnost i gnušanje. Želite li da budete takve osobe? (Ne.) Kako bi onda trebalo da postupate da biste ugodili Bogu i pružili pouku drugima? Ma kakvu iskvarenu narav da ste pokazali, prvo treba da se smirite, a zatim da što pre izađete pred Boga sa molitvom i da tragate za istinom da biste tu narav razrešili. Nipošto ne smete nastaviti da pokazujete iskvarenost tako što ćete slediti svoju volju i biti plahoviti. Svake sekunde svakog minuta svakoga dana tvog života, ma šta da radiš i ma o čemu da razmišljaš, Bog te ispituje i nadzire. Šta tačno Bog posmatra? (Posmatra šta neka osoba misli i kako reaguje na ljude, događaje i stvari s kojima se susreće, a koje Bog za nju postavlja.) Tačno. A koji cilj Bog ima dok posmatra te stvari? (Želi da vidi da li je ta osoba neko ko se boji Boga i kloni se zla.) To je jedan od razloga. Ali, koji je glavni razlog? Pažljivo razmislite o tome. (Želi da vidi da li ta osoba ima srce koje traga za istinom i koje se pokorava Bogu.) Bilo da se radi o tome da se boji Boga i kloni se zla ili o tome da traga za istinom i da ima srce koje se pokorava Bogu, sve te stvari se dotiču pitanja kojim je putem ta osoba odlučila da ide. Zašto Bog neprestano ispituje ljude? Zato da bi video kakvim putem ideš, koji su tvoji životni ciljevi i pravac, da li si odabrao put stremljenja ka istini ili put licemernih fariseja. On to čini zato da bi video na kojem se od tih puteva tačno nalaziš. Ako si odabrao pravi put, Bog će te usmeravati, prosvećivati, snabdevati i podržavati. Ako si odabrao pogrešan put, to pokazuje da si u potpunosti okrenuo leđa Bogu, tako da će te On, sasvim prirodno, napustiti.

Ima ljudi koji stalno propovedaju reči i doktrine, koji krše istina-načela u svemu što rade i koji čak svojim činjenjem nanose štetu interesima Božje kuće. Pa zašto onda Bog takve ljude ne dovodi u red niti im upućuje zamerke? Neki ljudi ne razumeju šta je razlog tome. Da vam kažem nešto – Bog je od takvih ljudi već odavno digao ruke. Ma koliko godina da neka osoba veruje u Boga, ako Bog odluči da je napusti, to je itekako ozbiljan problem! Kakva je Božja namera i želja kada je reč o vrsti puta kojim se On nada da će ljudi ići? Kad postavlja ljudima određene situacije, da li se Bog nada da će oni biti pokorni ili buntovni? Nada li se da će tražiti i zadobiti istinu, ili da će istinu zanemariti i zaustaviti se? Kakav je Božji stav prema ovome? Šta On očekuje od ljudi? On se nada da će ljudi moći da se pokore i da aktivno sarađuju na Njegovom delu, te da pritom neće postati negativni, da neće zabušavati i da to delo neće ignorisati. Neki ljudi bezvoljno obavljaju svoje dužnosti: kad im se dodeli neki zadatak, obaviće ga onako kako oni misle da treba, ali neće tražiti istinu ni Božje namere. Čini im se da u takvom pristupu nema ničeg lošeg – pošto ne krše nijednu upravnu odluku, ne povređuju Božju narav i ne prekidaju niti ometaju rad crkve, a pritom i dalje obavljaju svoju dužnost, oni smatraju da neće biti osuđeni. Šta mislite o takvom stavu? (Taj stav nije dobar. Reč je o negativnom, pasivnom i bezvoljnom stavu, koji je Bogu odvratan.) Šta znači imati bezvoljan stav? I zašto je on Bogu odvratan? Šta je suština jednog takvog stava? (Mogu s vama da podelim nešto od ličnog iskustva u vezi s tim. U poslednje vreme, tokom obavljanja dužnosti, sledio sam svoju volju i kršio načela. Nakon što sam orezan, nisam preispitao sebe, pa sam pogrešno razumeo Boga i čuvao sam se od Njega. Srce mi je bilo zatvoreno za Boga, nisam hteo da Mu se približavam i nisam Mu se molio. Imao sam bezvoljan stav, usled čega sam za sve to vreme bio negativan, pasivan i jadan. Jer, čim se moje srce zatvorilo za Boga, bilo je to kao da se najvažniji stub moga života srušio i da sam prepušten svome jadu. Spolja gledano, činilo se da obavljam svoju dužnost, ne pokazujući nikakvo buntovničko ponašanje, ali zato nisam primao nikakvo prosvećenje od Svetoga Duha, niti sam imao volje da aktivno sarađujem sa Bogom. Držeći se ovako bezvoljnog, negativnog i nemotivisanog stava, kao da sam samog sebe lagano ubijao. Ljudi koji okrenu leđa Bogu nalik su stablu čije je korenje istrulelo. Lišeni sokova koji bi ih održavali u životu, grane i lišće postepeno odumiru, sve dok naposletku čitavo stablo ne umre.) Veoma si lepo to objasnio. Moguće je da se većina ljudi nalazi u takvom stanju: rade ono što se od njih traži, ne prave nikakve probleme, ne čine zla dela i ništa ne ometaju – naprosto su bezvoljni. Zašto je Bogu ovakav stav odvratan? Kakva se suština pokazuje takvim stavom? Negativna, prkosna, i suština koja odbacuje istinu. Da li biste rekli da je Bog taj koji prvi ostavlja ljude ili da su ljudi ti koji prvi ostavljaju Boga? (Prvi koji to čine su ljudi.) Ako ti prvi ostaviš Boga, srce ti postaje zatvoreno za Boga, što je ozbiljan problem. „Zatvoreno” je samo jedan od načina da se to izrazi. Ono što se zaista dešava jeste da ljudi hermetički zatvaraju svoje srce, ostavljajući Boga napolju, što praktično znači: „Ne želim Te više. Prekidam sve veze s Tobom i obustavljam sve naše međusobne kontakte.” Kad jedno stvoreno biće ima ovakav stav prema svom Stvoritelju, kako Bog to rešava? Kakav je Njegov stav o tome? Da li On oseća radost, odvratnost ili tugu kad vidi ljude u takvom stanju? On isprva oseća tugu. Kad vidi ljude koji su previše otupeli i postali krajnje nespremni da prihvate istinu, Bog oseća razočarenje, a zatim i odvratnost prema njima. Kad neka osoba zapečati svoje srce prema Bogu, kako će On pristupiti tome? (Bog će toj osobi postaviti neke situacije koje će joj omogućiti da razume Njegove namere i da Mu otvori svoje srce.) Da, to je jedan od aktivnih Božjih pristupa; On ponekad čini takve stvari, ali ih ponekad i ne čini. On će ponekad sakriti Svoje lice i sačekati da Mu ti prvi otvoriš svoje srce. Kad Ga budeš primio u svoje srce i kad budeš mogao da prihvatiš istinu, On će i dalje imati milosti prema tebi i nastaviće da te prosvećuje. Međutim, generalno govoreći, ako imaš ovakav stav i ako ti je srce zapečaćeno pred Bogom, ako odbijaš normalan odnos i svaki kontakt sa Njim, onda ti na taj način odbacuješ Božju suverenost nad sobom i Njegove smernice. To je isto kao da Ga odbacuješ kao svog Boga i kao da ne želiš da On bude tvoj Gospod. A ako Ga odbacuješ kao svog Boga i Gospoda, da li će On moći da i dalje radi na tebi? (Neće.) Onda Mu ne preostaje ništa drugo nego da te napusti. Tek kad budeš razumeo šta se dogodilo, kad budeš shvatio greške u svom pristupu i kad spoznaš kako da se pokaješ, Bog će ponovo početi da radi na tebi. Prema tome, kad se suoči sa tako bezvoljnim stavom, Bog zasigurno neće delovati i ostaviće takve ljude po strani. Imate li ikakva iskustva u vezi s tim? Da li je takvo stanje spokojno i radosno, ili je jadno i nepodnošljivo? (Ono je jadno i nepodnošljivo.) Koliko je to stanje jadno? (Ono je nalik lešu koji hoda. To je postojanje bez misli i bez duše, kao kod zveri.) Ako čovek nema Boga u svom srcu, njegovo je srce prazno; to je isto kao da u njemu nema duha. Zar to ne znači da je na taj način postao mrtav čovek bez duha? Kako je to strašno! Neka osoba može u svakom trenutku i na svakom mestu da izda Boga. Dovoljna je mala nepažnja pa da ona porekne Boga u svom srcu, nakon čega se njeno stanje momentalno menja: stanje njenog duha odmah se pogoršava, ona više ne oseća Božje prisustvo, a njena zavisnost od Boga i njen odnos sa Njim u potpunosti nestaju, baš kao kad srce prestane da kuca. Ovo je opasna situacija. Šta može da se uradi sa takvim stanjem? Moraš da imaš ispravan stav i da se što pre pomoliš Bogu i pokaješ se. Ako neko stalno živi u negativnom i prkosnom stanju, u stanju u kojem je potpuno napušten od Boga i ne može da dođe do Njega, stvar postaje opasna! Shvatate li do kakvih neželjenih posledica ova opasnost može da dovede? Ovde se ne radi samo o gubicima koje čovek može da pretrpi – kakvih još posledica može biti? (Mogu da ga zaposednu zli duhovi.) Tačno. Ima još mnogo drugih mogućnosti. (Može da počini užasno zlodelo, pa da ga Bog razotkrije i ukloni.) I to je moguće. Ima li još nešto? (Može se sve više udaljiti od Boga.) Ako takvo stanje potraje, hoće li, po vašem mišljenju, ta osoba početi da razmišlja o tome da prestane da veruje u Boga? (Hoće.) Zar to nije strašno? (Jeste.) Ako neka osoba ima takvu zlu želju da napusti svoju veru, to je nešto najstrašnije, jer je ona u svom srcu već izdala Boga i Bog takvu osobu neće spasti.

Svaki vernik mora da održava normalan odnos sa Bogom; to je veoma važno. Kad neka osoba ima normalan odnos sa Bogom, njeno će stanje biti dobro; kad joj je stanje loše, njen odnos sa Bogom neće biti normalan. Njeno srce naći će se u jednoj od dve potpuno različite situacije, zavisno od toga da li joj je stanje dobro ili loše. Kad je neka osoba u dobrom stanju, ona će u svom srcu osećati izvesnu snagu, snagu koja će je motivisati da nikada ne stupi u brak, već da sledi Boga do kraja, ma koliku patnju trpela, i da ostane verna Bogu do kraja, do smrti. Kako nastaje ovakva rešenost? (Nastaje iz svojevrsne revnosti koju ljudi poseduju.) Da li je za Boga ta revnost prihvatljiva? Da li je takva rešenost pozitivna ili negativna? (Pozitivna je.) Jesu li pozitivne stvari prihvatljive za Boga? (Jesu.) Bog proučava ljudska srca. Proučava šta ljudi duboko u svom srcu misle i kakvo im je tamo stanje. Znači, kad u svom srcu izražavaš ovakvu želju i rešenost, Bog i to proučava. Odakle proističe ta rešenost? Proističe li ona iz čovekove prirodnosti i plahovitosti? (Ne, ona je u ljude usađena delovanjem Svetog Duha.) Tako je. Kad ljudi žive u ispravnom stanju, Sveti Duh im daje takvu snagu koja im omogućava da imaju tu rešenost. To je pozitivna stvar, koju Sveti Duh daruje ljudima zbog njihove saradnje i požrtvovanja. Da li ljudi, sami po sebi, ikada imaju takvu veru? Naravno da nemaju, zar ne? Kad ljudi imaju makar malo rešenosti da sarađuju, Sveti Duh im tada daje tako snažnu motivaciju! Šta sada iz toga vidite? (Ljudi moraju biti uz Boga. Bez Boga, postoji samo smrt.) Tačno je da „ljudi moraju biti uz Boga”. To je znanje stečeno na osnovu iskustva. Ako svoje srce otvoriš Bogu, ako imaš to malo rešenosti i ako možeš da u molitvi ogoliš srce pred Bogom, On će ti podariti tu snagu. Ta snaga će potrajati dok si živ i omogućiće ti da imaš tako duboku rešenost i da kažeš: „Sav svoj život nudim Bogu, čitavog ću života davati sebe za Boga i živeću za Njega!” To je činjenica; tako ljudi razmišljaju i to je ono što žele da učine. Koliko će, međutim, snage imati oni koji slede Boga, ali svoju dužnost vrše oslanjajući se na svoj um, na svoje misli, na vlastite kvalitete i talente? Ako nemaš rešenost da stremiš ka istini, nikakvim napornim radom nećeš moći to da nadoknadiš. Tu unutrašnju snagu čovek ne može sam da postigne; ona je od Boga data. Kako ljudi gube tu snagu? Šta je tome uzrok? Kad u svom srcu prestanu da nose Boga, ta snaga nestaje. Kad ljudi imaju tu snagu, to je delo Svetog Duha, ta je snaga ljudima data od Boga – Bog je za sve to zaslužan. Ako ti je srce zapečaćeno prema Bogu, ako Mu kažeš „ne” i odbaciš Njegove orkestracije i Njegovu suverenost nad tvojim životom, kao i sva okruženja, ljude, događaje i stvari koje On uređuje oko tebe, onda čak nećeš imati ni srca da tragaš za istinom. Zaista je tako strašno kad ljudi izgube Boga; to je činjenica. Ljudi koji izgube Boga su ništavni. Ako neka osoba svoje srce zapečati pred Bogom, ona možda čak i misli da ne veruje u Njega, što može da razotkrije bilo kada i na bilo kom mestu. Najstrašnije u svemu ovome jeste to što takve njene misli postaju sve snažnije, do te mere da ona čak može zažaliti zbog svega onog što je ostavila i zbog svega što je dala, može zažaliti zbog rešenosti koju je nekad imala i patnje koju je pretrpela. Njeno će se stanje potpuno razlikovati od pređašnjeg, kao da se radi o nekoj sasvim drugoj osobi. Kako se to dešava? Ako čovek može da se pokori pred ljudima, događajima, stvarima i okruženjima koje mu je Bog orkestrirao, moći će da živi spokojnim i radosnim životom. Ako stalno pokušava da izbegne ljude, događaje i stvari koje mu je Bog orkestrirao i ako nije spreman da se pokori okruženjima u kojima sa našao i koja su pod Božjom suverenošću, kakvo će stanje iz toga proizaći? (Jad i tama.) Taj će čovek živeti u tami i jadu, stalno će biti nervozan, uplašen i tužan. Zar to nije očigledna razlika? (Jeste.) Kad ljudi žive u dobrom stanju, to je kao da žive na nebu, neposredno pred Bogom. Kad su u lošem stanju, to njihovo stanje postaje još mračnije, a Bog im ostaje izvan dometa. Život u mračnom stanju ni po čemu se ne razlikuje od života u paklu. Da li ste ikada osetili patnju pakla? Je li ona prijatna ili nepodnošljiva? (Nepodnošljiva.) Kako biste je u jednoj rečenici opisali? (Gora je od smrti.) Tačno tako, ona je gora od smrti. To je toliko mučenje da bi bilo mnogo prijatnije umreti, nego tako živeti. Veoma si lepo to rekao; ta patnja je upravo takva.

Sve poteškoće s kojima se ljudi suočavaju, kao i sva njihova negativnost i slabost, direktno su povezani s njihovim iskvarenim naravima. Ako njihove iskvarene naravi mogu da budu razrešene, može se reći da će time biti manje-više razrešene i sve poteškoće s kojima se susreću u svojoj veri: ništa ih više neće sprečavati da traže istinu, neće više nailaziti ni na kakve poteškoće u praktikovanju istine, niti će im išta onemogućavati da se pokore Bogu. Dakle, od presudne je važnosti razrešiti čovekove iskvarene naravi. To što Bog od ljudi zahteva da tragaju za istinom i da budu pošteni, povezano je sa razrešenjem iskvarenih naravi i postizanjem promene naravi. Cilj traženja istine jeste razrešenje problema iskvarene naravi, dok se potraga za istinom vrši zarad promene čovekove naravi. Kako, dakle, čovek treba da traži istinu? Kako može da zadobije istinu? Šta sam pre nekog vremena rekao? (Imajte vere u Božju suverenost nad svim stvarima i pokorite se okruženjima koja je On postavio.) Da, imajte vere, pokorite se, pokušajte da naučite lekcije, tragajte za istinom i držite se svojih dužnosti u okruženjima koja je Bog postavio. Ako možeš da naučiš lekcije iz okruženja koja je Bog postavio, zar ti onda neće biti lakše da se pokoriš? (Hoće.) Kada tragaš za istinom i učiš lekcije, zar nije tačno da ćeš izbegavati da pokažeš iskvarenu narav i da ćeš sprečiti sebe da razotkriješ svoju plahovitost? Zar tokom ovog procesa nećeš izbegavati korišćenje ljudskih metoda i načina razmišljanja za ophođenje sa ljudima, događajima i stvarima koje ti je Bog postavio? Zar na taj način nećeš biti u normalnom stanju? A kad budeš bio u normalnom stanju, zar onda nećeš moći stalno da živiš pred Bogom? Tada ćeš biti na sigurnom. Ako budeš mogao da često dolaziš pred Boga, da stalno živiš pred Njim, da često tražiš Njegove namere u okruženjima koja ti je On postavio i da se pokoriš svim ljudima, događajima i stvarima koje je On postavio, zar onda nećeš zauvek živeti pod Božjim nadzorom i negom? (Hoću.) Kad ti sudbina bude pod Božjim suverenošću, kad te On bude nadzirao i upravljao tobom, kad budeš uživao svakodnevnu Božju zaštitu, zar tada nećeš biti najsrećnija osoba? (Biću.) Ovo je kraj našeg druženja na ovu temu. Nadalje ćete svi moći o tome zajedno da razgovarate, da sumirate svoje razumevanje ove teme i da ga podelite s drugima. Osmislite kako da živite srećnim životom i kako da zaslužite da vas Bog prihvati, kao što je to učinio Jov, da bi vas Bog nosio u Svom srcu i govorio da ste vi osoba koju On voli; saznajte kako da zakoračite na pravi životni put, kao što je to učinio Jov, a to je put kojim se bojimo Boga i klonimo zla.
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Šest pokazatelja životnog rasta

Da li svi vi, u ovom trenutku, imate svoj put i razvoj u pogledu vlastitog život-ulaska? Znate li koji su znakovi razvoja u pogledu život-ulaska? Koje ti promene u tvom duhovnom stanju, odnosno koje ti manifestacije, ne računajući one koje si odranije imao, omogućavaju da osetiš da poseduješ životni razvoj, ili, pak, tvojoj braći i sestrama omogućavaju da vide da si porastao i da je tvoja narav počela da se menja? Posmatrajući duhovno stanje, kada neko pri svom život-ulasku doživi razvoj, njemu više ništa nije nejasno u pogledu vere u Boga, on više ne okleva, već ima put koji treba da sledi; on zna da vera u Boga ima za cilj spasenje i da spasenje mogu postići samo oni koji streme ka istini. Kada taj put jasno sagledaju i zakorače na njega, prvo što će ljudi u svojim srcima osetiti jesu spokoj i uteha. Da li i vi sada u svojim srcima osećate utehu i spokoj? (Da. Pri susretu s drugim ljudima, događajima ili stvarima, ako smo u stanju da dokučimo Božje namere i da shvatimo da je te okolnosti Bog postavio naročito zarad onog što nam nedostaje – i da je upravo to ono što nam je potrebno – u tim trenucima osećamo duševni mir. Ako, međutim, naiđemo na poteškoće, ali ne znamo kako da se s njima izborimo, osećamo se uznemireno.) Bez obzira na to u kakvom se stanju obično nalazite kad naiđete na poteškoće, najpre sagledajte širu sliku: zar u svojim srcima ne mislite da je izbor puta vere u Boga ispravan, da je taj izbor savršeno prirodan i opravdan? Niste li već utvrdili da taj put predstavlja ispravan životni put? Zar nemate odlučnosti i rešenosti da, bez dvoumljenja, nastavite dalje? Nije li to vaše trenutno stanje? (Jeste.) To je jedan od promenljivih aspekata, što je ujedno i prvi pokazatelj vašeg životnog rasta. Da li, osim toga, u vašim mislima i stavovima ima ikakvih promena u vezi s mnogim stvarima – kao što su, na primer, ljudi, svet, ovo društvo, životni put, ciljevi i pravci u životu, smisao i vrednosti koje imate prema životu? (Ima izvesnih promena.) Ukoliko redovno slušaju propovedi, kod ljudi dolazi do određenih promena u načinu obavljanja dužnosti, u njihovom vladanju i ponašanju, kao i u njihovim mislima; da li oni, međutim, uistinu menjaju svoje stavove prema drugim ljudima, događajima, životnim ciljevima i pravcu? Ako se oni zaista menjaju u ovom pogledu, to onda podrazumeva život-ulazak. Stepen tvoje promene pokazuje u kojoj si meri zakoračio u život. Ovaj aspekt kod mnogih ljudi još uvek izaziva zabunu. Oni ne znaju kako da gledaju na ljude i događaje, niti kako da doživljavaju stvari i okolnosti sa kojima se susreću. U poređenju s vremenom pre no što su poverovali u Boga, spolja se čini da su oni usvojili neka ispravna i sa istinom usklađena gledišta, ali da ne znaju kako da ih primene kad se susretnu s događajima, niti kako da ih s tim događajima povežu. Da li je ovde reč o istinskoj promeni? (Nije.) To nije istinska promena. Koliko je pokazatelja dosad pomenuto, a koji ukazuju na to da li je neka osoba, u svom ulasku u život, doživela rast? (Dva.) To su prva dva pokazatelja u smislu teorija i istinitosti vizija.

Prilikom procene da li je neko tokom svog ulaska u život doživeo rast, ima još nekoliko pokazatelja koji se odnose na praktično delovanje. Kao prvo, najpreliminarniji i najosnovniji je sledeći pokazatelj: vreme tokom kojeg je tvoje srce svakoga dana, bez obzira na to čime se baviš i koju dužnost obavljaš, mirno pred Bogom i živi u Njegovom prisustvu. Taj odnos je od ključne važnosti. Ako se po čitav dan uglavnom baviš poslovima van crkve i zarađivanjem za život, a pritom ne odvajaš nimalo vremena za čitanje Božjih reči imolitve Bogu, i uopšte se ne posvećuješ razmišljanju o istini, onda tvoj odnos sa Bogom nije normalan; u tvom srcu nema mesta za Boga, a vera u Boga za tebe ne predstavlja nešto što je važno. Ako tvoje srce stalno živi u takvom stanju, sve ćeš se više udaljavati od Boga, tvoja vera u Boga će sve sporije rasti, i bićeš negativan i slab kad god te nešto zadesi. Kad se to dogodi, tvoje unutrašnje stanje postajaće sve manje normalno. Drugim rečima, prvi pokazatelj u smislu praktičnog delovanja jeste to da li se nalaziš u stanju vere u Boga ili ne, da li poseduješ normalno stanje koje vernik u Boga treba da ima, koliko si dugo živeo u ovakvom normalnom stanju i koliko vremena, pored mnogih stvari iz fizičkog života koje zaokupljaju tvoje srce, posvećuješ Bogu. Pojedini ljudi, osim svog fizičkog života, vrlo malo vremena posvećuju čitanju Božjih reči i razgovorima u zajedništvu o istini. Veći deo svog života troše na spoljašnje stvari, živeći zarad telesnih zadovoljstava. Zar to ne znači živeti u iskvarenoj naravi? Ako čovek često živi u iskvarenoj naravi, njegov otpor i pobuna protiv Boga postajaće sve snažniji, što dovodi do abnormalnog odnosa sa Bogom, a što je, opet, jednako potpunom odsustvu bilo kakvog odnosa s Njim. Da li je, dakle, očuvanje i održavanje normalnog odnosa sa Bogom važno ili ne? (Važno je.) Koliko je to važno? U kojim slučajevima je to važno? (Ako čovek, dok obavlja svoju dužnost, u svom srcu ne ostavlja mesto za Boga, onda se on oslanja samo na sebe, što nema nikakve veze s praktikovanjem istine. On na taj način ne može imati ulazak u život.) Iako ste možda u stanju da ovo razumete na teorijskom nivou, ne možete jasno da govorite o praktičnom aspektu toga; ovim hoću da kažem da većina ljudi nije načisto s ovim aspektom istine i da ga ne razume dobro, te da vi posedujete tek neznatno čulno znanje, zar ne? (Tako je.) Pitam vas onda da li će vernik u Boga čiji postupci, reči, vladanje, rešavanje stvari ili obavljanje dužnosti često nemaju nikakve veze s verom u Boga, kao ni sa Samim Bogom, da li će, dakle, sve što takav čovek čini imati ikakve veze sa istinom? (Neće.) Zarad koga on sve to čini? Na kakvom je temelju sve to izgrađeno? Odakle potiču njegova polazišta, motivi, ciljevi i načela? Ako je čovek nesposoban za normalan odnos sa Bogom i ako ništa od onoga što radi nema veze s Bogom, na šta se onda oslanja u svojim postupcima? Koji je izvor njegovih postupaka? (Sotonske filozofije.) On se u svojim postupcima oslanja na sotonske filozofije, to je barem očigledno. Ako ono što neka osoba svojim ponašanjem ispoljava, ono što proživljava dok deluje i dok obavlja svoju dužnost nema nikakve veze s Bogom – što ujedno znači da ona nema nikakve veze sa istinom – na šta se onda ta osoba oslanja dok obavlja svoje svakodnevne poslove? Ona se, u svojim postupcima, u dužnosti koju obavlja, u svom životu, u svom vladanju i rešavanju stvari oslanja na Sotonine otrove i na vlastitu iskvarenu, sotonsku narav. Ovo je treći pokazatelj na osnovu kojeg se može oceniti da li neka osoba ostvaruje rast u pogledu svog život-ulaska ili ne – jednom rečju, ovo pokazuje da li ta osoba ima normalan odnos sa Bogom ili ne.

Postoji još jedan pokazatelj praktičnog delovanja koji se može upotrebiti da bi se ocenilo da li je neka osoba doživela rast i promenu u pogledu svog život-ulaska. Znate li koji je to pokazatelj? (Nije li to kao onda kad ljudi, kad ih nešto zadesi, veruju da je to Bog orkestrirao i uredio, i kad imaju pokorno srce?) Tako je, radi se o pokornom srcu; ovo se ceni po tome koliko je neka osoba pokorna prema drugim ljudima, događajima i stvarima sa kojima se susreće, kao i po stepenu do kojeg je ona u stanju da se pokori. Koji se aspekt nečijeg život-ulaska proverava razmatranjem da li je ta osoba u stanju da se pokori kad joj se nešto desi, u kom stepenu je u stanju da se pokori i koje je istine u stanju da stekne nakon što se pokori svim Božjim orkestracijama? (Time se proverava da li ta osoba poseduje istinsku veru.) Proverava se da li ona zaista veruje u Boga i koliko je njena vera u Boga snažna; to je jedna od stvari koja se time proverava. Ima li još nešto? (Strah od Boga.) Još jedna od stvari koje se navedenim razmatranjem proveravaju jeste da li ta osoba ima bogobojažljivo srce. Šta još? (Da li ta osoba voli istinu.) Tako je – ovim razmatranjem se takođe proverava da li data osoba voli istinu i da li je u stanju da je sprovede u delo. Proverom su, dakle, obuhvaćena ukupno tri aspekta. Da li si u stanju da se pokoriš zavisiće od toga kakav stav zauzimaš kad te nešto zadesi – da li se tome opireš ili to prihvataš; to je najosnovnije. Kad se nešto desi, ti ponekad možeš imati pokoran stav, ali ako se to ne podudara s tvojim predstavama, moraš uložiti malo truda da bi se pokorio; nasuprot tome, ako je to što se desilo u skladu s tvojim ukusom i može da ti bude od koristi, lakše ćeš se pokoriti. Zar to ne znači da si nedovoljno pokoran? Da li povremeno ili privremeno pokoravanje predstavlja istinsko pokoravanje Bogu? Kad je reč o nečemu što potiče od Boga i Božjih uređenja, neke stvari možeš da prihvatiš, dok druge nisi u stanju da prihvatiš. To predstavlja problem. Nije li to otvorena pobuna protiv Boga? Primera radi, kako bi reagovao kad bi te Bog nazvao smetenjakom? Za trenutak bi pomislio: „Božje reči zasigurno nisu pogrešne”, a zatim bi u svom srcu to prihvatio i aminovao Božje reči. Na taj bi način, u osnovi, bio oko osamdeset ili devedeset posto pokoran, ali bi ti se tokom proživljavanja svega toga ponekad činilo kako si prilično pametan, a ne smetenjak – na to otpada onih poslednjih deset procenata, koji ti onemogućavaju da se u potpunosti pokoriš. Ovakvo stanje je normalno. U kojoj ćeš fazi svog iskustva potpuno razumeti ovu izreku? (Kada nas jednog dana razotkriju, kad shvatimo da smo smetenjaci i kad uistinu spoznamo sami sebe.) Tako je. Kad budeš stekao izvesno znanje o vlastitoj prirodi, naravi i načelima delovanja, kao i o svom karakteru i kovu i tome slično, tada ćeš shvatiti: „Ja sam smetenjak! Misli mi nisu nimalo jasne, a i ne govorim jasno; loše se snalazim sa stvarima oko sebe i zbunjeno prolazim kroz ono što mi se dešava; ništa ne shvatam ozbiljno, a čak kad nešto i shvatim, ja to ne razumem – eto kakav sam smetenjak!” Što više stvari budeš doživljavao, to ćeš jače osećati da su Božje reči ispravne i da On o tebi govori; sve ćeš se više pokoravati tim rečima. Kod ljudi, prihvatanje ovih reči predstavlja čitav jedan proces, ali šta je ono osnovno što Bog želi? Kad ti Bog kaže da si smetenjak, da li On od tebe očekuje opirući, površan ili prihvatajući stav? (Očekuje prihvatanje.) Bog želi da ljudi imaju prihvatajući stav. Nužno je da ljudi budu u takvom stanju da, ma koliko znanje da poseduju, najpre nauče da prihvataju i da se pokoravaju. Iako za sebe možda misliš da si samo malo zbunjen, ali ne i pravi smetenjak, kako te je Bog nazvao, ipak bi trebalo to da prihvatiš. U procesu sticanja iskustva i težnje za promenom naravi, postepeno ćeš dolaziti do saznanja o vlastitoj ljudskosti, o iskvarenoj naravi koju si pokazao, o svojim stavovima i posledicama vlastitih postupaka, kao i o svim stanjima u kojima se zatičeš tokom obavljanja svoje dužnosti. Shvatićeš da nisi samo malo zbunjen, nego da si pravi smetenjak, i to veliki. Tada više nećeš razmišljati, niti se opirati tome što te je Bog razotkrio kao smetenjaka, nećeš imati nikakve predstave o tome i moći ćeš to da prihvatiš. Bog istražuje dubine ljudskog srca. Da li ti Božje razotkrivanje prihvataš kao činjenicu ili kao osudu? (Kao činjenicu.) Da li to znači da to otkrivenje prihvataš kao istinu? U stvarnosti, Božje razotkrivanje čoveka usklađeno je s činjenicama, ono je istina i ljudi treba da ga kao takvo prihvate. Neki će zapitati: „Da li i reč ’smetenjak’ predstavlja istinu?” Kako im se to može objasniti? U stvarnosti se ne radi o tome da istinu predstavlja ova konkretna reč, već njena suština – Božja karakterizacija i ocena ove vrste naravi jeste istina. U tome je stvar. Ako bi vam neko rekao da ste smetenjaci, vi biste to, u osnovi, mogli da prihvatite na osnovu svog trenutnog rasta. Da li je reč „smetenjak” uvredljiva? (Nije.) A zašto nije? (Zato što je to činjenica.) Neki ljudi u sebi možda ne misle tako, pa kažu: „Reč ’smetenjak’ je skoro pa elegantna i kulturna, a ne nekakva psovka, pa zašto je onda ne bismo prihvatili? Čuli smo i mnogo grublje reči od ove – pa ako smo mogli njih da prihvatimo, zašto onda ne bismo prihvatili jednu tako elegantnu reč?” Zar ovakav stav ne podrazumeva da ste vi zapravo oguglali, te vam zbog toga ova elegantna i kulturna reč ne bode uši? Da li je zaista tako? Ne radi se, zapravo, o tome. Bez obzira na to da li je neka reč elegantna ili gruba, ukoliko sebe ne smatraš takvom osobom, ako ne znaš da li je takva ocena tačna ili ne, odnosno da li je tvoja suština zaista takva, onda ti tu reč nećeš moći da prihvatiš čak i ako je elegantna i prijatna za uvo. Ovo je povezano s problemom da li neka osoba može da prihvati istinu ili ne, kao i sa problemom da li ta osoba poseduje istinsko znanje o vlastitoj priroda-suštini. I ranije ste imali prilike da čujete znatno grublje reči, kao i da prihvatite, izdržite i priznate mnogo grublje ocene, tako da vam manje gruba reč „smetenjak” ne smeta, ali vi u stvarnosti tu reč ne vezujete iskreno za sebe. To nije stav koji odražava istinsko pokoravanje i prihvatanje. Kad bi zaista bio u stanju da ovu reč prihvatiš kao istinu i primeniš je na sebe, tvoja bi se samospoznaja produbila. Kad te Bog naziva smetenjakom, On od tebe ne traži da to prihvatiš kao nekakvu izjavu, reč ili definiciju – On zahteva da razumeš istinu koja se u toj reči krije. Kad Bog, dakle, neku osobu nazove smetenjakom, kakva se istina krije u tome? Svako razume površno značenje reči „smetenjak”. Kada se, međutim, postavi pitanje kako se smetenjak ispoljava i kakva mu je narav, šta je od onoga što ljudi rade smeteno a šta ne, zašto Bog razotkriva ljude na ovaj način, mogu li smetenjaci izaći pred Boga ili ne, mogu li smetenjaci da postupaju u skladu s načelima, jesu li u stanju da razumeju šta je ispravno a šta pogrešno, da li su u stanju da razluče šta Bog voli a čega se gnuša – ljudi u većini slučajeva nemaju jasan stav o ovim stvarima; za njih su one dvosmislene, loše definisane i nimalo očigledne. Primera radi, ljudi uglavnom ne znaju – nije im jasno – da li oni, kad nešto rade na određeni način, naprosto poštuju propise ili sprovode istinu u delo. Oni takođe ne znaju – ni to im nije jasno – da li Bog nešto voli ili se toga gnuša. Ne znaju da li primena na određeni način ograničava ljude ili je primena na određeni način normalan razgovor o istini i pomaganje ljudima. Ne znaju da li su načela po kojima postupaju prema drugim ljudima ispravna, niti da li zapravo žele da druge pridobiju kao saveznike ili da im zaista pomognu. Ne znaju da li ponašanje na određeni način predstavlja poštovanje načela i odlučnost u pogledu vlastitih stavova, ili je to pak nadmenost, samopravednost i razmetanje. Kad nemaju šta drugo da rade, neki ljudi vole da gledaju sebe u ogledalu; ne znaju da li se tu radi o želji da izgledaju dobro i sujeti, ili da li je to primereno. Neki su ćudljivi i njihovi karakteri su pomalo čudni; mogu li oni da razluče da li to ima veze s njihovom lošom naravi? Iako nisu u stanju da razaznaju čak ni ovako uobičajene stvari, s kojima se često susreću, ljudi ipak tvrde kako su toliko toga dobili zahvaljujući svojoj veri u Boga. Zar se po tome ne vidi koliko su smeteni? Možete li, dakle, da prihvatite da vas nazivaju smetenjacima? (Da.) Čini se da u ovom trenutku većina ljudi može to da prihvati. Šta treba da činite nakon što to prihvatite? Morate to uporediti sa stanjem u kojem se nalazite i konkretno ispitati u kojim ste stvarima smeteni, a u kojima ste bistre glave. Uporedite to sa svojim trenutnim stanjem, otkrijte vlastitu iskvarenost, a zatim spoznajte sami sebe u vezi s ovim stvarima i potrudite se da budete uvršteni među smetenjake. Šta mislite o ovakvom postupku? Da li je ovakvo znanje apsolutno? (Nije. Moramo tragati za istinom i sa tog aspekta doživeti promenu.) Tako je. I želite li da čitavog života ostanete smetenjaci? (Ne.) Niko ne želi da bude smetenjak. U stvari, ovakvi razgovori u zajedništvu i raščlanjivanje nemaju za cilj da te nateraju da sebe svrstaš među smetenjake; ma kako da te Bog definiše, ma šta da razotkriva o tebi, ma kako da ti sudi, ma kako da te grdi i ma kako da te orezuje, Njegov krajnji cilj jeste da izađeš iz takvih stanja, da istinu razumeš i da je stekneš, i da se potrudiš da ne budeš smetenjak. Šta, dakle, treba da uradite ako nećete da budete smetenjaci? Morate tragati za istinom. Pre svega, morate znati u kojim stvarima postupate kao smetenjaci, u kojim slučajevima propovedate doktrinu, stalno vijugajući po teorijama, rečima i doktrinama, a u kojim slučajevima zurite u prazno kad se suočite s činjenicama. Kad rešite ove probleme i budete načisto u vezi sa svakim aspektom istine, prorediće se i situacije u kojima ćete se ponašati kao smetenjaci. Kad budeš jasno razumeo svaku istinu, kad ti u svemu što radiš više ne budu vezane i ruke i noge, kad ne budeš više zauzdan ni sputan – kad budeš bio u stanju da, kad ti se nešto desi, pronađeš ispravna načela primene i da zaista postupaš u skladu s tim načelima, nakon što se pomoliš Bogu, potražiš istinu ili nađeš nekog s kim ćeš u zajedništvu porazgovarati o njoj, tada ćeš prestati da budeš smetenjak. Ako su ti neke stvari jasne i ako si u stanju da pravilno praktikuješ istinu, onda u tim stvarima nećeš biti smetenjak. Ljudi moraju da shvate istinu kako bi im srca bila prirodno prosvećena.

Bog nekim ljudima kaže da su smetenjaci, što oni u početku možda ne mogu da prihvate, ali posle nekog vremena shvataju da zaista ništa jasno ne razumeju; nisu u stanju da raspoznaju lažne vođe i antihriste; osećaju se prilično smeteno, shvataju da su lošega kova, pa naposletku prihvataju takvu ocenu i pokoravaju se. Reč „smetenjak” je relativno elegantna i prijatna za uvo, ali potrebno je da prođe izvesno vreme da bi ljudi mogli da je prihvate; možda bi im bilo teže da prihvate neke manje prijatne i grublje reči. Neke od Božjih reči koje ljudima sude i razotkrivaju ih, pogađaju pravo u metu; te reči su znatno grublje. Većina ljudi je isuviše malog rasta da bi te reči prihvatila. Kad ih čuju, ljudi osećaju tugu i bol; one povređuju njihovo dostojanstvo, usled čega se u svojim nezrelim srcima osećaju ogorčeno i ranjeno. Koje vam reči zvuče naročito neprijatno kad ih čujete, te smatrate da Bog ne bi trebalo da ih izgovara i da ne možete da ih prihvatite? Uzmimo, na primer, reči kao što su đubre, crv, prljavi demon, gori od svinje, psa ili zveri, i tome slično. Čini se da većini ljudi nije nimalo lako da takve reči prihvate. Da li učtivi ljudi obično koriste takve reči? Svi ste vi dobro obrazovani. Svi vodite računa o tome da budete prefinjeni i suzdržani u onome što govorite, kao i u pogledu načina na koji govorite: taktični ste i naučili ste da drugim ljudima ne narušavate dostojanstvo i ponos. U svojim rečima i postupcima uvek ostavljate drugima dovoljno prostora za manevrisanje. Trudite se iz petnih žila da ljudi budu opušteni. Ne razotkrivate njihove ožiljke i nedostatke, i trudite se da ih ne povredite i ne postidite. To je jedno od načela međuljudskih odnosa po kojem postupa većina ljudi. Ali o kakvom je načelu ovde zapravo reč? (Radi se o nekom ko hoće da ugodi drugima; to je varljivo i nepouzdano.) Reč je o nepoštenom, nepouzdanom, izdajničkom i podmuklom načelu. Tu se, iza nasmejanog čovekovog lica, krije mnoštvo zlonamernih, podmuklih i odvratnih stvari. Primera radi, neki ljudi, tokom interakcije s drugima, čim uvide da njihov sagovornik ima nešto viši status, ovako razmišljaju: „Moram da biram milozvučnije reči kad razgovaram s njim, da mu ne bih narušio ugled – šta ako bude hteo da me muči?” Stoga oni naprosto ćute ili, ako i progovore, čine to na taktičan, milozvučan i laskav način. Kad se sretnu sa osobom od ugleda, reći će joj: „Ah! Nikad nisam video nikoga ko je tako zgodan kao ti. Jesi li ti nekakva vila? Tako si lepa da ti ni šminka nije potrebna; a ako se još i našminkaš, neće ti biti ravne. Pogledaj samo kako si građena; sve ti lepo stoji! Ta privlačna, prelepa odeća mora da je specijalno krojena za tebe!” Ovi ljudi koriste naročito ljubazne reči, tako da se svako ko ih čuje oseća opušteno; da li, međutim, oni zaista iskreno misle ono što govore? (Ne misle.) Šta oni stvarno misle? Oni svakako imaju svoje namere i skrivene motive, koji su zasigurno sramni; mogu čak biti i naročito zlokobni, podmukli i ogavni, što bi kod drugih ljudi izazvalo gađenje. Nakon što se rastanu s tom osobom, oni je kod drugih ljudi ogovaraju i govore o njoj uvredljivo i sa mržnjom. Oni svojim rečima napadaju i izražavaju zlonamernost! Zbog laskavih reči koje su upravo izgovorili, osećaju se nervozno i zlovoljno; omalovažavanje i klevetanje drugih iza njihovih leđa, vraća ih u ravnotežu. U srcima takvih ljudi caruje mrak; oni su sebični i ogavni. Vladanje i ophođenje sa svetom na takav način jeste odvratno i gnusno. O kakvim se ljudima ovde radi? To su najobičniji lažljivci. Previše je takvih među nevernicima, a ima ih čak i u Božjoj kući. Dok izgovaraju milozvučne reči, namere su im sramne i ogavne, a motivi skriveni; u stanju su da izgovore sve što im može pomoći da postignu svoj cilj. Njihove milozvučne reči uopšte nisu u skladu s činjenicama, preterane su i skrivaju njihove prave namere i ciljeve. Kada govore uvredljivo, izgovaraju šta god im padne na pamet i u stanju su da izgovore svakakve zlonamerne reči. O kakvim ljudima je reč? Čega još ima u njihovoj prirodi, osim površnih otkrivanja njihovih naravi, koje su licemerne, ljigave i lažljive? Oni su zlonamerni – isuviše zlonamerni! Da li drugi ljudi od njih traže da im upućuju komplimente? (Ne.) Zašto ih onda obasipaju komplimentima? (Zato što imaju svoj cilj.) Tako je. Oni se, na pošten ili prljav način, s drugima naprosto poigravaju kako bi ostvarili vlastite ciljeve i namere; u stanju su da kažu šta bilo, ma koliko mučno to zvučalo. Zar to nije zlonamerno? Nakon toga, da bi se oslobodili neravnoteže u svom srcu, oni drugim ljudima zabijaju nož u leđa, psuju ih i klevetaju, i govore o njima što je god moguće uvredljivije i mrskije. Zar to nije zlonamerno? To je tako zlonamerno! Iz toga se može videti čovekova priroda. Ništa što ljudi rade pred drugima ili iza njihovih leđa nije istinito ni iskreno, niti je išta od toga u skladu sa istinom ili sa ljudskošću; sve je zlo i otrovno. Zar ne postoje otrovi svake vrste u svemu što iskvareni ljudi govore? (Postoje.) Da li su, dakle, ljudske reči pouzdane? Može li se verovati njihovim rečima? Ljudi su tako nepouzdani i nedostojni poverenja! Zašto je to tako? Zato što sve što bude otkriveno iz njihovih postupaka i onoga što tokom svog života izgovaraju, svako njihovo delo i svaki postupak, svaka zamisao i ideja, sve je to deo njihove sotonske naravi i u celosti predstavlja njihovu sotonsku priroda-suštinu.

Kako to da ljudi veruju u Boga, a ne veruju da su Njegove reči istina? To je zato što su slepi kod očiju, što ne razumeju šta je istina i što ne znaju ništa o Bogu. Mnogi čitaju Božje reči i mogu da priznaju da su Njegove reči istina, ali ipak imaju vlastite predstave i opiru se onome što je Bog rekao u vezi sa „crvima”, „đubretom”, „đavolima” i „zverima”, do te mere da su potpuno nesposobni da ove stvari prihvate. To je zato što ne poznaju vlastitu prirodu. Kako ljudi gledaju na čovekovu priroda-suštinu? (Oni priznaju svoju sotonsku narav, ali smatraju da ipak imaju i dobre strane, i ne uviđaju da su i sami Sotone od krvi i mesa.) Da li ljudi vlastitu priroda-suštinu razumeju precizno, jasno i istinito, kao Bog? (Ne.) U stvari, ljudska priroda-suština je krajnje neprijateljski nastrojena prema Bogu. Bog posmatra ljudsku suštinu i njihovu prirodu. Njega ne zanima šta ljudi otvoreno rade i govore, već zagleda u njihova srca, njihovu suštinu i njihovu prirodu. Odakle potiču ove definicije i načini na koje se Bog obraća ljudima? Sve je to okarakterisano na osnovu ljudske priroda-suštine, kao i na osnovu iskvarenih naravi koje čovek otkriva. Na osnovu onoga što je dosad rečeno, razumete li značenje izraza „Bog istražuje dubine ljudskog srca”? Ljudi stalno govore kako „Bog istražuje dubine ljudskog srca”, ali kakva su vaša vlastita iskustva u vezi s ovim rečima? Jeste li ih doista iskusili? Kakvo je vaše znanje o tim rečima i kako ih vi razumete? Neki ljudi su zbunjeni i misle kako to znači da Bog poznaje misli i ideje koje se u njima otkrivaju, da zna sve što oni rade a što nije u skladu sa istinom, da su Mu poznati prljavština, iskvarenost i preterane želje koje gaje u svojim srcima; misle da Bog čak zna i za sve loše stvari koje oni prećutno čine. Da li Bog zaista istražuje ljude samo površno i da li Ga zanima samo ono čega su ljudi svesni? Da li bi se, u tom slučaju, uopšte moglo reći da Bog istražuje dubine ljudskog srca? (Ne.) Koji je najdublji deo čovekovog srca? (Njegova priroda-suština.) Mogu li ljudi biti svesni vlastite priroda-suštine? Mogu li da je osete? Mogu li da je spoznaju? (Ne mogu.) Ako ne mogu da je osete, kako će onda moći da uistinu spoznaju sami sebe? (Oni mogu spoznati sebe jedino posredstvom razotkrivanja Božjih reči i Njegovog otkrivanja tih reči.) Bog istražuje ljudsku priroda-suštinu, koju oni ne mogu ni da osete, niti da spoznaju; tek kad Bog razotkrije njihovu priroda-suštinu, kad je otkrije činjenicama, oni postaju iskreno uvereni. Sve ljudske misli, ideje i pogledi zapravo su veoma površni. Ponekad se naglas izgovaraju, a ponekad predstavljaju samo trenutne ideje, misli koje im dopiru iz srca ili koje su aktivne samo privremeno, ali sve su to stvari koje pripadaju površinskom nivou. Te aktivne misli mogu privremeno da utiču na tvoje postupke i da ih usmeravaju, ali mogu li one da utiču na pravac i ciljeve tvog života ili da ih usmeravaju? Ne mogu. Šta je onda to što može da utiče na tvoje postupke, kao i na pravac i ciljeve tvog života, i da ih usmerava? Možeš li to jasno da sagledaš? To je ono što je skriveno u najdubljim delovima ljudskih srca, što je skriveno u njihovoj srži. To je ono što upravlja mislima i postupcima ljudi, ono iz čega izviru njihova gledišta. Neki ne razumeju značenje izraza „Bog istražuje dubine ljudskog srca”. Šta se ovde podrazumeva pod „dubinama ljudskih srca”? Šta izvire iz samog dna ljudskog srca? Jesu li to njihove najdublje unutrašnje misli? Iako se na prvi pogled zaista tako čini, o čemu se zapravo radi? Radi se o nečemu što pripada čovekovoj priroda-suštini i što niko ne može da pomeri s mesta, o njegovim najiskrenijim mislima, koje nikad ne saopštava drugima i za koje ponekad čak ni on sam ne zna šta su. Ljudi žive u skladu s tim stvarima. Misle da, ako te stvari izgube i ako im ponestane motivacija koju im one pružaju, možda više neće moći da veruju u Boga. Znate li, dakle, koje to stvari leže u dubinama ljudskog srca? (Vera u Boga zarad sticanja blagoslova; to je nešto što ljudima leži u srcu.) Tako je – ljudi veruju u Boga da bi bili blagoslovljeni, nagrađeni, krunisani. Zar toga nema u svačijem srcu? Činjenica je da ima. Mada ljudi često ne govore o tome, pa čak i skrivaju svoj motiv i svoju želju za sticanjem blagoslova, ta želja i taj motiv duboko u njihovom srcu oduvek su bili nepokolebljivi. Ma koliko od duhovne teorije da razumeju, ma kakvo iskustveno znanje da poseduju, ma koju dužnost da su u stanju da obavljaju, ma koliku patnju da trpe i ma koliku cenu da plaćaju, ljudi se nikad ne odriču motivacije za sticanjem blagoslova, koja leži skrivena duboko u njihovim srcima, i uvek se potajno trude u cilju njenog zadovoljenja. Nije li upravo to ono što je najdublje zakopano u ljudskim srcima? Kako biste se vi osećali bez ove motivacije za sticanjem blagoslova? S kakvim stavom biste obavljali svoju dužnost i sledili Boga? Šta bi se s ljudima desilo ako bi se oslobodili motivacije za sticanjem blagoslova, koju skrivaju u svojim srcima? Moguće je da bi mnogi od njih postali negativni, dok bi neki bili demotivisani za obavljanje svojih dužnosti. Izgubili bi interesovanje za veru u Boga, baš kao da im je neko uzeo dušu. Činilo bi se kao da im je neko iščupao srce iz grudi. Upravo zato i kažem da je motivacija za sticanjem blagoslova nešto što je skriveno duboko u srcima ljudi. Možda oni, dok obavljaju svoju dužnost ili žive crkvenim životom, osećaju da su u stanju da ostave svoje porodice, da se rado daju za Boga, da su spoznali vlastitu motivaciju za sticanjem blagoslova, da su je gurnuli u stranu i da ona više ne upravlja njihovim životima, niti ih ograničava. Zatim, misle da više nemaju motivaciju za sticanjem blagoslova, ali Bog misli drugačije. Ljudi na stvari gledaju samo površno. U odsustvu kušnji, oni imaju lepo mišljenje o sebi. Dokle god ne napuštaju crkvu ili ne poriču ime Božje, dokle god se uporno daju za Boga, oni žive u uverenju da su se promenili. Čini im se da ih pri obavljanju dužnosti više ne vodi lični elan niti trenutne pobude. Umesto toga, uvereni su da mogu da streme ka istini, da prilikom obavljanja dužnosti mogu neprekidno da traže istinu i da je sprovode u delo, kako bi pročistili svoju iskvarenu narav i ostvarili neke istinske promene. Kako se, međutim, oni ponašaju kad ih zadesi nešto što je direktno povezano s njihovim odredištem i ishodom? Istina tada biva u celosti razotkrivena. Da li, naposletku, ova okolnost, barem što se ljudi tiče, predstavlja spasenje i usavršavanje, ili pak njihovo otkrivanje i eliminaciju? Je li ta okolnost dobra ili loša? Za one koji tragaju za istinom, ona znači spasenje i usavršavanje, što je dobro; onima koji za istinom ne tragaju, ona znači otkrivanje i eliminaciju, što je loše. Zar nije tačno da se svi ljudi, u određenom vremenskom periodu, suočavaju sa okolnostima kušnje i oplemenjivanja? Zašto Bog to radi? To svakako ima smisla, jer Bog istražuje dubine ljudskog srca; On zna pravo stanje u najskrivenijoj unutrašnjosti čoveka; On ljude razume i u celosti i jasno vidi njihovu priroda-suštinu. Neki ljudi će, nakon izvesnog vremena, možda postići određeni uspeh, učiniti neka dobra dela, ne napravivši pritom nijednu veliku grešku, i možda će biti u stanju da prihvate orezivanje. Možda će čak, kad ih nešto zadesi, imati donekle pokoran stav. Stoga će za sebe pomisliti da su prilično dobri, da su zakoračili na pravi put vere u Boga, da su spaseni i usavršeni. Međutim, baš kad budu najzadovoljniji sobom, suočiće se s dovođenjem u red, sudom i grdnjom od Boga. Ove okolnosti otkrivaju ljude, njihov rast, njihovu iskvarenu narav, njihovu priroda-suštinu i njihov stav prema Bogu. Za ljude je to otkrivanje zapravo dobra stvar. Ukoliko tragaju za istinom, njih će ta okolnost, to otkrivanje, zapravo očistiti. Očistiće ih od čega? Ovo razotkrivanje će te očistiti od nerazumnih zahteva prema Bogu i tvojih preteranih želja, i primoraće te da zauzmeš ispravno gledište; nećeš više pokušavati da sa Njim trguješ, niti da Mu ispostavljaš zahteve u pogledu svojih preteranih želja; umesto toga, tvoje će se srce sve više istinski pokoravati Bogu. Nećeš tražiti više ništa osim istine i načina da udovoljiš Božjem srcu, usled čega ćeš postajati čistiji, sve dok naposletku ne budeš bio u stanju da postigneš spasenje. Zar ovo nije rezultat koji se postiže Božjim delom? (Jeste.) Zar se iza ovakvog Božjeg delovanja ne krije određeno značenje? Zar se time ljudi ne pročišćuju? Da li je ljudima potrebno takvo pročišćenje? (Jeste.) Kada Bog ne bi ljude na ovaj način razotkrivao i čistio, da li bi oni mogli da steknu istinu? (Ne bi.) Ljudi tada ne bi mogli da steknu istinu. Kakvim putem ljudi mogu koračati na osnovu svoje sotonske prirode? (Oni mogu slediti Sotonu i opirati se Bogu.) A mogu li takvi ljudi dobiti blagoslov? Ne mogu; oni jedino mogu da budu eliminisani.

Znate li šta je, zapravo, farisej? Ima li oko vas fariseja? Zašto te ljude nazivamo „farisejima”? Kako se fariseji mogu opisati? To su ljudi koji su licemerni, potpuno lažni i koji u svemu što rade zapravo glume. Šta je u pozadini te njihove predstave? Pretvaraju se da su dobri, ljubazni i pozitivni. A jesu li zaista takvi? Naravno da nisu. Budući da su licemeri, sve što se u njima ispoljava i otkriva je lažno; sve je obično pretvaranje – to nije njihovo pravo lice. Gde se krije njihovo pravo lice? Skriveno je duboko u njihovim srcima, daleko od očiju drugih ljudi. Sve što vidimo spolja samo je obično glumatanje i sve je lažno. Ipak, oni mogu prevariti samo ljude; Boga ne mogu da prevare. Ako ljudi ne tragaju za istinom, ako ne primenjuju i ne doživljavaju Božje reči, oni ne mogu istinski da razumeju istinu, tako da njihove reči, ma koliko lepo zvučale, ne predstavljaju istina-stvarnost, već reči i doktrine. Neki se usredsređuju samo na neprestano ponavljanje reči i doktrina, nevešto imitirajući svakoga ko drži najbolje propovedi, usled čega deklamovanje reči i doktrina već za nekoliko godina uznapreduje, pa postaju predmet divljenja i poštovanja mnogih. Nakon toga, počinju da se kamufliraju i posvećuju punu pažnju onome što govore i što rade, praveći se da su naročito pobožni i produhovljeni. Koriste takozvane duhovne teorije da bi se kamuflirali. Gde god da se nađu, pričaju šarene laže koje odgovaraju ljudskim predstavama, ali su u potpunosti lišene istina-stvarnosti. A propovedanjem tih svojih šarenih laža – koje su u skladu s ljudskim predstavama i ukusima – uspevaju mnoge da navedu na stranputicu. Drugima takvi ljudi izgledaju veoma pobožno i skromno, ali zapravo su lažni; samo su naizgled tolerantni, strpljivi i ljubazni, ali sve je to pretvaranje; kažu da vole Boga, a u stvari samo glume. Drugi ih kuju u svece, ali sve se svodi na laž. Gde se to može naći osoba koja je zaista sveta? Ljudska svetost je u potpunosti lažna. Sve je to gluma, čisto pretvaranje. Ljudi su naizgled posvećeni Bogu, a zapravo se samo pretvaraju pred drugima. Kad ih niko ne gleda, ne pokazuju ni trunku posvećenosti, a sve što rade je površno. Površno gledano, oni se daju za Boga, ostavljaju svoje porodice i poslovnu karijeru. Šta, međutim, rade u potaji? Oni se u crkvi bave vlastitim operacijama i svojim poslovima, žive na račun crkve i potajno kradu priloge, a sve pod maskom da rade za Boga… Ti ljudi su licemerni fariseji savremenog doba. Odakle fariseji potiču? Da li se oni rađaju među nevernicima? Ne, svi oni dolaze iz redova vernika. Zašto su ti ljudi postali fariseji? Je li ih neko drugi učinio takvima? Očigledno da nije tako. Koji je onda razlog? Razlog za to leži u činjenici da im je priroda-suština naprosto takva, i to zbog puta kojim su krenuli. Oni Božje reči koriste samo kao oruđe da propovedaju i žive na račun crkve. Svoj jezik i svoj um naoružavaju Božjim rečima, propovedaju lažne duhovne teorije i predstavljaju se svetim, a onda to koriste kao sredstvo za postizanje svog cilja da bi živeli na račun crkve. Oni samo propovedaju doktrine, ali nikada nisu sprovodili istinu u delo. Kakvi su to ljudi koji neprestano propovedaju reči i doktrine, uprkos tome što nikad nisu sledili Božji put? To su licemerni fariseji. Njihovo oskudno, takozvano dobro ponašanje i dobro ispoljavanje, kao i ono malo čega su se odrekli i što su potrošili, postigli su isključivo uzdržavanjem i zavijanjem vlastite volje u lepo pakovanje. Svi njihovi postupci su u celosti lažni i sve je kod njih samo pretvaranje. U srcima tih ljudi nema ni trunke bogobojažljivosti, kao ni iskrene vere u Boga. Povrh toga, oni su zapravo bezvernici. Ako ne budu tragali za istinom, ljudi će ići istim tim putem i postaće fariseji. Zar to nije strašno? Religijsko mesto na kojem se okupljaju fariseji pretvara se u pijacu. U Božjim očima, to je religija, a ne crkva Božja, niti mesto na kojem se ljudi Njemu klanjaju. Prema tome, bez obzira na to sa koliko su se doslovnih reči i površnih doktrina o Božjim izjavama naoružali, ljudi od toga neće imati nikakve koristi ukoliko ne budu tragali za istinom. Neki će reći: „Pošto je svejedno beskorisno, onda uopšte neću ni da se naoružavam.” O čemu oni to govore? Zar to nije besmislica? Zar te reči nisu smešne? Šta je cilj ove Moje besede o Božjim rečima? Da li Mi je cilj da te sprečim da se naoružavaš rečima Božjim? (Ne.) Božjim rečima se moraš naoružati, ali najvažnije je da budeš načisto s tim da Božje reči ne smeš koristiti da bi na bilo koji način stvarao lažnu sliku o sebi, niti da bi živeo na račun crkve, a pogotovo ne kao oružje za napad na druge ljude. Šta su Božje reči? Božje reči su istina, put i život, kojima se razrešava ljudska iskvarena narav. Ako te reči budeš savršeno primenjivao i sprovodio u delo, zadobićeš istinu; istina za tebe neće biti doktrine, niti puke reči, već tvoja život-stvarnost. A kad budeš pridobio istinu, pridobićeš život.

Na temu Božjeg istraživanja dubina ljudskog srca, o kojoj sam maločas govorio, ispričaću vam jednu priču: bila jednom jedna prelepa žena, koja je bila udata za bogataša. Kako svet obično gleda na takve brakove? Lepa žena juri za bogataševim novcem, a bogataš za lepom ženom zbog njenog izgleda; svako uzima ono što mu treba, ali tu prave ljubavi nema – to je brak iz interesa. Kako svet to zamišlja, lepa žena bi sasvim sigurno rasipnički trošila novac i živela na visokoj nozi, ali ova to nije činila. Živela je životom obične domaćice, obavljajući kućevne poslove; svakoga dana je vredno i savesno radila, i bila dobra prema svom mužu i njegovoj porodici, pa bi se mogla nazvati čednom i plemenitom. Kako se, međutim, bogataš ponašao prema njoj? Kao prvo, strahovao je da ova prelepa žena neće moći da iskreno živi sa njim i da njihov brak neće potrajati, te je stoga celokupno svoje bogatstvo i sve važne stvari zadržao za sebe. Sve je to prepisao na svoje ime, umesto da svojoj ženi prepusti upravljanje nad imovinom. Prelepu ženu, međutim, ništa od toga nije zanimalo. Ma kako da se muž odnosio prema njoj – bilo zato što joj nije verovao, ili da bi je finansijski ograničio – ona nimalo nije bila bezvoljna ni nezadovoljna. Naprotiv, postala je još marljivija. Nakon nekoliko godina, lepa žena je svom čoveku izrodila decu i nastavila da, kao i ranije, brine o čitavoj porodici, poput svake dobre žene i brižne majke; prema mužu je bila poslušna, nežna i pažljiva. Jednoga dana, bogatašu je napokon sinulo da njegova žena možda nije onakva kakvom ju je zamišljao: ona nije marila za njegovim novcem, niti za njegovim materijalnim bogatstvom. Osim sredstava potrebnih za normalan život, nije imala nikakvih dodatnih prohteva, a uz to je mnogo toga – svoju mladost, lepotu i vreme – uložila u podizanje porodice. Bila je vredna i savesno brinula o porodici, i nikad se nije požalila. Bogataš je bio duboko dirnut. Šta li je prvo pomislio nakon što ga je sve to dirnulo? Nije li ovako razmišljao: „Oh, žena mi je tako pouzdana, a ja sam u nju sumnjao i od nje zazirao. Nisam bio fer što sam se prema njoj tako ponašao. Celokupno svoje bogatstvo i čitavo imanje trebalo bi da poverim njoj na čuvanje, jer ona je moja prava ljubav, osoba kojoj treba najviše da verujem i koja najviše zavređuje moje poverenje. Ako njoj ne verujem i ako od nje zazirem, onda sam prema njoj zaista nepravedan. Ponašam se kao da nemam ni trunke integriteta. Budući da je prošla kroz tolike godine iskušenja, ne smem više da sumnjam u nju.” Zar nakon sagledavanja svih činjenica i vi niste isto to pomislili? (Jesmo.) Takva misao izvire iz ljudskog načina rasuđivanja. Do takvog suda je došao posmatrajući kako se ona ponašala dok su joj se dešavale razne stvari, a onda je iz takvog suda proistekla njegova definicija te žene. Stoga je bogataš, nakon što se osetio dirnutim, celokupno bogatstvo preneo na svoju ženu, pokazujući time da joj u potpunosti veruje i da joj na taj način uzvraća za višegodišnju odanost i za sve što je u njega uložila. Za većinu ljudi, takav njegov postupak je u skladu sa ljudskom savešću, rasuđivanjem, moralom i etikom. Da li je time ova stvar okončana? (Nije.) Bogataš je, u zakonskom postupku, celo svoje bogatstvo preneo na ženino ime. Jednog dana, vrativši se kući na ručak, čim je ušao na vrata, bogataš je osetio da nešto nije u redu. Žena ga ovoga puta nije dočekala na vratima, niti mu se obratila, a u kući je bilo hladno. Zašto je trpezarijski sto, koji je obično bio prekriven raznim đakonijama, danas bio potpuno prazan? Pogledao je iza sebe i na stolu ugledao komad hartije, na kojem je bila ispisana jedna jedina reč – Zbogom!

Priča je sada završena. Pošto ste verovatno svi manje-više razumeli poentu priče, možete li reći zašto sam vam je ispričao? (Da bismo shvatili da se ljudima ne može verovati, jer se isuviše vešto pretvaraju.) Bogataš je bio prevaren lažnim predstavljanjem. Ta prelepa žena se veoma dobro pretvarala; tolike godine nije načinila ni najmanju grešku, tako da bogataš, za sve to vreme provedeno s njom, nijednom nije ništa naslutio. Kojoj vrsti ljudi pripada ta lepa žena? (Ona je podmukla, lažljiva i naročito lukava.) Da li je ona od samog početka nameravala da učini to što je učinila, ili se toga dosetila tek na kraju, nakon što je stekla sve bogatstvo? (Od samog početka je imala takav naum.) Kakve su joj bile prvobitne namere kad se udala za bogataša? Je li te svoje namere otvoreno ispoljavala? (Ne, ona ih je prikrivala.) Dakle, šta je ona otkrila na površini? (Svoj lažni izgled.) Potpuno lažni izgled. A šta je iza tog lažnog izgleda bilo najdublje skriveno? (Njena želja za sticanjem bogatstva i profita.) Ona se za bogataša nije udala zato što ga je iskreno volela, već isključivo zbog njegovog bogatstva. Dokle god je postojala mogućnost da mu preotme bogatstvo, makar to potrajalo deset ili dvadeset godina, nije joj smetalo što je morala da se uda za njega i da zarad bogatstva potroši tolike godine mladosti i napornog rada. Ta je misao čučala u najvećim dubinama njenog srca. Kakvog su karaktera stvari koje je počinila zarad ispunjenja tog svog nauma? (Reč je o pretvaranju i obmanjivanju.) Da li to što je uradila vredi upamtiti ili je to ljudima ogavno? (Ogavno je.) Je li ovo dobro ili zlo? (Zlo.) Sve je to zlo. Na osnovu čega su svi njeni postupci i celokupni spoljašnji ceh koji je platila okarakterisani kao zli? Odakle proističe takav zaključak? (Zasnovan je na njenoj nameri i polazištu svih njenih postupaka.) Šta ste, dakle, shvatili iz ove priče? (Ljudi kod drugih vide samo spoljašnji izgled, dok Bog posmatra njihovu suštinu.) U to nema nikakve sumnje. Zbog čega ljude zanima samo spoljašnji izgled? Mogu li oni da dokuče namere i motive drugih ljudi na osnovu njihovih reči i postupaka? Da li vi znate kako da to dokučite? (Možemo da uočimo samo one očigledne, spoljašnje znakove.) Iako sada možete da uočite samo neke spoljne manifestacije, kad budeš razumeo istinu i stekao nešto od istina-stvarnosti, zar tada nećeš moći da malo jasnije sagledaš ljudsku suštinu? (Moći ćemo.) Kako to da Bog može tako jasno da prozre ljudsko srce? To je zato što je Bog istina, zato što je On svemoguć i što istražuje dubine ljudskog srca. Mislite li da i ljudi o drugima sude prema ispravnim merilima, kao što to Bog čini? (Ne sude, zato što svi spadaju u istu vrstu, a Bog je Stvoritelj.) Ako svi ljudi pripadaju istoj vrsti, ima li onda među njima ikakvih razlika? Da li se oni koji poseduju istinu razlikuju od onih koji je nemaju? Da li se oni koji su spoznali Boga razlikuju od onih kojima to još nije pošlo za rukom? Da li se bogobojažljivi ljudi razlikuju od onih koji se Boga ne plaše? (Razlikuju se.) U koju vrstu spada osoba koja može da prozre suštinu drugih ljudi? (Spada među one koji su spoznali Boga i koji Ga se plaše.) Na kraju krajeva, kako neka osoba uopšte može da prozre suštinu drugih ljudi? Kad je o ljudima reč, oni druge mogu da raspoznaju tek nakon što su razumeli istinu i stekli istina-stvarnost. A kada je reč o Bogu, zašto je On u stanju da prozre ljudsku suštinu? Kako to objašnjavate? Može li se reći da je Bog merilo po kojem treba suditi o svim ljudima, događajima i stvarima, da je On kriterijum po kojem se ocenjuje sve što je pozitivno i negativno? (Može.) Koji je praktični element sadržan u ovim rečima? Iako je spoljašnje vladanje neke osobe možda dobro i savršeno, ukoliko poseduješ istina-stvarnost moći ćeš da dokučiš da li ona istinu zaista sprovodi u delo ili ne. Ukoliko, međutim, ne poseduješ istina-stvarnost, kad god budeš video neku osobu koja se savršeno vlada i besprekornom maskom veoma vešto prikriva svoj spoljašnji izgled, nećeš moći da razlučiš da li ona istinu zaista sprovodi u delo ili ne? Naprosto, nećeš umeti da to razaznaš. Ako ne poseduješ istina-stvarnost, nećeš imati merilo po kojem bi mogao da sudiš drugima i stoga nećeš znati kako da o njima sudiš. Kad vidiš nekoga ko se spolja dobro vlada i veoma ljubazno govori, ko uveliko sebe daje i podnosi patnje, ko spolja ne pokazuje nikakve probleme i kome se ne može pripisati nijedna mana, kako ćeš presuditi da li se radi o dobroj ili lošoj osobi, osobi koja voli istinu ili osobi koja prema istini oseća odbojnost? Kako ćeš to razlučiti? Ukoliko ne poseduješ merilo za rasuđivanje, njeno spoljašnje vladanje i postupci lako će te zaslepiti. A ako te ona bude time zaslepila i obmanula, hoćeš li moći da razaznaš da li je reč o dobroj ili lošoj, o plemenitoj ili zloj osobi? Naravno da nećeš. Neki ljudi se pitaju: „Mogu li oni koji razumeju istinu da, isto kao i Bog, istražuju srca drugih ljudi?” Ljudska bića nemaju tu sposobnost. Čak i ako su stekli nešto dublje razumevanje istine, to ne znači da poseduju istina-stvarnost. Ukoliko, međutim, neka osoba razume istinu, ona će moći da razazna da li je neko drugi dobar ili loš čovek, da li voli istinu ili ne, da li je pošten ili lažljiv, plaši li se Boga ili je prema Njemu buntovan i neprijateljski nastrojen, kao i da li iskreno sledi Boga ili je licemeran. Sve te stvari ćeš moći da razlučiš. Šta je od svega toga, u krajnjoj liniji, najvažnije? (Najvažnije je imati istina-stvarnost.) Ljudi koji nemaju istina-stvarnost ne mogu ništa da razumeju u potpunosti, uvek se ponašaju glupo i na načine koji su suprotni istini i protive se Bogu. Takvi ljudi su vredni žaljenja. Ovim se ujedno dotičemo i važnosti pitanja da li je neka osoba u stanju da stekne istinu i da zakorači u istina-stvarnost. Kako ljudi gledaju na druge kad ni sami ne razumeju istinu? Oni na druge mogu da gledaju samo kroz vlastite predstave i maštarije. Kada o nekoj osobi sude i okarakterišu je, njih isključivo zanima kakvog je kova ta osoba i kakvo je njeno znanje; zanima ih samo da li je njeno spoljašnje vladanje etično, je li u skladu s tradicionalnom kulturom i ljudskim moralom, te da li su njeni postupci korisni drugim ljudima. Ako uvide da su reči i dela te osobe u osnovi razumni, da su u potpunosti usklađeni s ljudskim predstavama o etici i moralu, te da odgovaraju svačijem ukusu, oni će tu osobu okarakterisati kao dobru osobu. Kako, međutim, ljude karakteriše Bog? Da li sve te metode, pomoću kojih ljudi dolaze do svojih polazišta i zaključaka, ujedno predstavljaju i merila po kojima Bog određuje suštinu neke osobe? (Ne.) Na čemu onda zasniva Svoj sud? Svoj sud o priroda-suštini neke osobe Bog zasniva na mislima i idejama koje ta osoba nosi u srcu, kao i na motivima koji stoje iza njenih reči i postupaka, a koji zapravo predstavljaju njene prave namere i ciljeve. Upravo iz tog razloga kažemo da je Bog Onaj koji istražuje dubine ljudskog srca. Može li ljudsko biće da istražuje dubine srca drugih ljudi? (Ne može.) Ljudi kod druge osobe mogu da vide samo spoljne manifestacije, kao i namere koje ona razotkriva kroz svoje reči, ili čitajući njene reči između redova; u najboljem slučaju, ljudi su u stanju da vide ove stvari, tako da svoj sud o ponašanju drugih ljudi mogu da zasnivaju samo na onome što vide i što čuju. S druge strane, kad o ljudima sudi Bog, On ne posmatra samo njihove postupke, pravac kojim idu ili prirodu njihovih konkretnih postupaka. Bog želi da vidi njihove najiskrenije misli, da vidi koje su zapravo namere i ciljevi njihovih postupaka, šta se iz njihove priroda-suštine rađa i kojim putem ih te stvari primoravaju da idu. To je ono što Bog posmatra. Stoga vas pitam, ako Bog istražuje dubine ljudskog srca – šta se tačno podrazumeva pod „dubinama ljudskog srca”? Jednostavno rečeno, to su najiskrenije misli koje ljudi u svom srcu nose. Prema tome, kad god se nađeš u Božjem prisustvu, ma koliko da se dobro prerušiš, ma kako da se vešto skrivaš i ma kakve izgovore da smišljaš, Bog će uvek uspevati da dokuči sve tvoje najiskrenije misli i sve ono što si u svojoj najdubljoj unutrašnjosti sakrio; nema na svetu čoveka čije skrivene, unutrašnje stvari mogu promaći pažljivom Božjem proučavanju. Razumeš li šta ti govorim? Nakon decenija zajedničkog života i lepog ponašanja, ona lepotica je ipak prevarila osobu koja joj je bila najbliža – kad bi se i vama desilo to isto, zar ne biste i sami naseli na takvu obmanu? (Naseli bismo.) Zar se onda ne bi moglo reći kako ona nije obmanula samo svog muža, već i vas same, kao i sve ostale? (Moglo bi se tako reći.) Ona nikome nije otkrila najiskrenije misli koje je nosila u srcu – nikome se nije poverila – štaviše, njena je maska bila besprekorna i niko nije uspeo da je prozre. Jednu stvar je, ipak, smetnula s uma – Bog pažljivo posmatra sve što ljudi rade. Možda je sve druge ljude uspela da obmane, ali Boga nije mogla prevariti. Iako je onaj bogataš spolja delovao pronicljivo i umeo da zgrne gomilu novca, naposletku je ipak pao kao žrtva jedne žene. Da li je to bila trenutna nepažnja s njegove strane? (Ne.) Šta je onda bio uzrok njegovog pada? Uzrok je taj što nije mogao da je prozre. Koje vam činjenice kroz ovu priču saopštavam? Govorim vam da, u pogledu vere u Boga i svog vladanja, morate ići ispravnim putem i da ne smete koristiti nepoštene i zle puteve. Koji su to putevi nepošteni i zli? Ljudi koji veruju u Boga uvek se oslanjaju na sitne spletke, na varljive i lukave igre, kao i na razne smicalice, ne bi li prikrili vlastitu iskvarenost, sopstvene nedostatke i greške, kao i probleme poput vlastitog lošeg kova; oni se prema raznim pitanjima uvek odnose u skladu sa sotonskim filozofijama, koje nipošto ne smatraju lošim. Kad je reč o pitanjima površinskog nivoa, oni se ulaguju Bogu i svojim starešinama, ali ne sprovode istinu u delo, niti se ponašaju u skladu s načelima. Pažljivo odmeravaju reči i izraze drugih ljudi, i uvek ovako razmišljaju: „Kakav je moj učinak u poslednje vreme? Da li me svi podržavaju? Zna li Bog za sve dobre stvari koje sam uradio? Ako zna, hoće li me pohvaliti? Kakav je moj položaj u Božjem srcu? Jesam li Mu važan?” Ovo se praktično svodi na pitanje da li će neko, ko veruje u Boga, dobiti blagoslove ili će biti eliminisan. Nije li zlo i nepošteno stalno razmišljati o ovim stvarima? To je svakako nepošten i zao, a ne ispravan put. Koji je, dakle, pravi put? (Stremljenje ka istini i promena naravi.) Tako je. Za one koji veruju u Boga, jedini pravi put sastoji se u tome da streme ka istini, da steknu istinu i da postignu promenu vlastite naravi. Jedini istinit i pravi put jeste onaj kojim Bog vodi ljude do njihovog spasenja.

Bog istražuje dubine ljudskog srca; On je u stanju da sagleda najdublje odaje ljudskog srca i njihove najiskrenije misli. Kad Bog kaže „Ljudi su crvi”, na osnovu čega On to tvrdi? (Na osnovu priroda-suštine ljudskih bića.) Jeste li ikada pažljivo analizirali suštinu, stanje i manifestacije tih „crva” o kojima Bog govori i koje vidi? Koji elementi ljudske suštine navode Boga da im to kaže? Zašto Bog kaže da su ljudi crvi? Sa Božje tačke gledišta, očigledno da je iskvareno čovečanstvo Njegova tvorevina; ispunjavaju li, međutim, ti ljudi sve one obaveze i dužnosti koje bi stvorena bića trebalo da ispunjavaju? Nadalje, iako mnogi ljudi izvršavaju svoju dužnost, kakav učinak pritom ostvaruju? Oni u vršenju svoje dužnosti ne preuzimaju inicijativu; ako se ne orezuju i ne disciplinuju, oni prestaju da napreduju; stalno imaju potrebu za sastancima, prisnim razgovorima i snabdevanjem, kako bi u sebi očuvali makar tračak vere i neke sićušne aktivne elemente – nije li to odraz njihove iskvarene naravi? (Jeste.) Ljudi nisu svesni vlastitog položaja, niti znaju šta treba da rade, za čim treba da tragaju i kojim putem treba da idu; u većini slučajeva se čak ponašaju po sopstvenom nahođenju i naprosto divljaju. Šta bi oni radili kad ih Bog ne bi tako često zalivao i orezivao, i kad za njih ne bi stalno postavljao okolnosti da bi ih usmerio natrag k Sebi? Moglo bi se reći da ljudi, u tom slučaju, ne samo što ne bi mogli da dobro obavljaju svoju dužnost, već bi se takođe do te mere izopačili da bi postali negativni, aljkavi u svom poslu, postupali bi površno i obmanjivali Boga. Ako neko nije u stanju da vrši dužnost koju treba da obavlja, kakva je onda priroda svih njegovih postupaka? Moglo bi se reći da svi njegovi postupci predstavljaju zlodela – da donose samo zlo! Sve ono o čemu takvi ljudi po čitav dan razmišljaju nema nikakve veze sa istinom, niti sa sleđenjem Božjeg puta. Bez ikakvog razmišljanja ili truda, oni svakog bogovetnog dana pojedu po tri puna obroka hrane; a čak i ako im se u glavi javi po koja misao, ona nije u skladu sa istina-načelima, niti ima ikakve veze s Božjim zahtevima prema čoveku. Oni ometaju i prekidaju poredak stvari, a pritom uopšte ni ne svedoče o Bogu. Srca su im ispunjena mislima o tome kako da očuvaju svoje fizičko blagostanje, kako da streme ka statusu i slavi, i kako da među drugima stoje gordo, da steknu status i renome. Jedu hranu koju im Bog daje i uživaju u svemu što im Bog pruža, ne ponašajući se kao ljudska bića. Bog takve ljude ne voli – On ih, štaviše, prezire. Neki ljudi svoju dužnost obavljaju kao puku formalnost. U crkvu dolaze kako bi, poput kakvog nevernog vođe, nadzirali rad drugih ljudi; tu obiđu jedan krug, izgovore nekoliko zvučnih parola, održe bukvicu svojoj braći i sestrama, postaravši se da ih svi pokorno slušaju, i time je sav njihov posao završen. Kad vide da neko samo površno obavlja svoju dužnost, ne preuzimajući na sebe odgovornost, oni ovako razmišljaju: „Ovo sa mnom nema nikakve veze i ne predstavlja pretnju po moj status, tako da me baš briga za to.” I tako oni životare iz dana u dan, a da pritom nikad nisu obavili nikakav stvarni posao, niti su ikada rešili ijedan stvarni problem. Kakvi su to ljudi, zapravo? (To su ljudi koji su u stanju da pojedu tri obroka dnevno, bez ikakvog razmišljanja ili truda oko toga.) Oni ne znaju šta bi svakodnevno trebalo da rade, pa tako danima bezbrižno tumaraju unaokolo, ne znajući da li je Bog zadovoljan njima, da li ih prezire ili ih istražuje. Da li je to što oni rade u skladu sa istinom? Ispunjavaju li oni svoje obaveze? Jesu li posvećeni? Jesu li površni u svom radu? Da li su ushićeni onim što rade? Svedoče li o Bogu? Ništa od toga oni ne znaju. Čoveka koji je u stanju da pojede tri obroka dnevno, bez ikakvog razmišljanja ili truda oko toga, obično nazivamo „lezilebovićem”. Takvi ljudi ne obavljaju nikakav pravi posao; suviše su lenji da bi čak i sami sebi spremili hranu, već bi radije da ih neko drugi opslužuje. O kakvim se ljudima ovde radi? Borave na mestu gde ih tog dana put nanese, obeduju tamo gde je hrana dobra, odlaze tamo gde je udobno za spavanje i tamo gde ima ljudi koji će im se ulagivati. Između takvih ljudi i crva nema baš nikakve razlike, zar ne? (Tako je.) Nema nikakve razlike. Da li je onda, na osnovu ovakvog ponašanja, nepravedno ljude nazivati „crvima”? (Nije.) Ljudi neprestano žive sa ovakvom, izopačenom prirodom; čim obave nešto malo pravog posla, odmah traže priznanje za svoja dostignuća. Neki će reći: „Svoju dužnost obavljam već pet-šest godina. U vršenju svoje dužnosti, svakodnevno u tolikoj meri istrajavam da mi je već kosa osedela.” Nije li odvratno ovako govoriti? Kako možeš da govoriš isto kao Pavle? Kakav cilj stoji iza pokušaja da dobiješ priznanje za svoja dostignuća? Zar taj cilj nije da od Boga dobiješ nagradu? Kako obično nazivamo ljude koji za sebe traže nagradu? Zar ih ne zovemo „prosjacima”? Zar takvi ljudi nisu bestidnici? Ti obavljaš dužnost stvorenog bića, a kome je taj tvoj trud namenjen? Je li namenjen Bogu? Bog takve ne ceni. Ti, u stvari, deluješ u svoje lično ime, deluješ u cilju dostizanja spasenja, pa kakvo onda priznanje želiš, kakvu nagradu tražiš? Da li ti je Bog podario tek nešto malo blagodati, ili svega nekoliko blagoslova? Da li ti je Bog ovaj život dao zato da bi ti mogao da tražiš nagradu? Ili zato da bi mogao da ispružiš ruku i moliš Boga za hranu? Ti sada obavljaš svoju vlastitu dužnost. To je tvoj dug i obaveza. Tu dužnost ti je poverio Bog, što je milostivo s Njegove strane, tako da ne bi trebalo ni za šta više da moliš; u suprotnom, Bog će te prezreti i ogadićeš Mu se. Ljudi bi stalno da Boga mole za blagodati i nagrade. Kakvi su to ljudi? Zar to nisu bestidnici lošeg karaktera? Da li se svi vi nalazite u ovakvom stanju? (Da.) Kako da se rešite takvog stanja? Moraš najpre da prepoznaš koje tvoje reči i postupci pripadaju tom stanju, te da zatim što pre stupiš pred Boga u molitvi i prihvatiš da te On temeljno ispita; nakon toga, preispitaj vlastitu ružnoću i priroda-suštinu. Nakon što stekneš izvesno znanje i razumevanje, prenesi to svojoj braći i sestrama, pa razgovaraj s njima u zajedništvu o tome i potpuno se razotkrij pred njima. I baš dok sa njima budeš prisno razgovarao o tome i razotkrivao im sebe, ti ćeš zapravo prihvatiti Božju proveru i tako će se tvoje stanje postepeno razrešiti. Da biste se rešili vlastite iskvarene naravi, najpre morate jasno spoznati koliko je vaša iskvarena narav zapravo podla i odvratna; tek nakon toga, moći ćete da sami sebe iskreno prezrete i mrzite – ukoliko to ne učinite, nećete moći da rešite ovaj problem. Ako se uporno držite stava da nema ničeg lošeg u tome što živite u skladu s vlastitom iskvarenom naravi, da to drugima nimalo ne smeta i da će sve biti u redu ukoliko ne počinite nikakvo zlo – zar to nije čista besmislica? Mogu li takvi ljudi da steknu istinu? Mogu li od Boga da dobiju spasenje? Zašto Bog uopšte razotkriva iskvarena stanja ljudi? Trebalo bi da u zboru iskreno razgovarate o Božjim rečima, da iskvarena stanja ljudi povežete sa otkrivenjima njihove iskvarene naravi, te da ih zatim uporedite s rečima kojima Bog razotkriva da su iskvareni ljudi isto što i crvi – da li sada shvatate koliko je ovaj problem ozbiljan? Jeste li u stanju da to prihvatite? (Jesmo.) Kad kaže da su ljudi zapravo crvi, kome se Bog prvenstveno obraća? Na koja čovekova stanja i iskvarene sklonosti On prvenstveno misli? Koju stranu čovekove iskvarene prirode razotkriva? Pre svega, neko ko se izjhednačava sa crvom u osnovi je bezvredan i nesposoban da oseti stid; sa Božje tačke gledišta, takvi ljudi ne vrede ni prebijene pare! Zašto kažem da ne vrede ni prebijene pare? Bog te je stvorio i podario ti život, a ti ne možeš čak ni minimum svoje dužnosti da obaviš; najobičniji si lezilebović. Sa Božje tačke gledišta, ti ničemu ne vrediš i čitav tvoj život je potpuno suvišan! Zar takvi ljudi nisu crvi? (Jesu.) Šta bi, dakle, ljudi trebalo da rade ukoliko ne žele da budu crvi? Kao prvo, treba da pronađete svoje mesto i da se na sve moguće načine potrudite da izvršite svoju dužnost, kako biste uspostavili normalan odnos sa Stvoriteljem i pred Bogom položili račun. Nakon toga, razmislite o načinu na koji ćete postići posvećenost u obavljanju svoje dužnosti i prestati da budete površni; ovome treba da se u potpunosti i iskreno posvetite. Ne pokušavajte da se prema Stvoritelju odnosite površno. Radi sve ono što Bog od tebe traži, slušaj i pokoravaj se. Da li se još uvek oko nečega dvoumite ili opirete Božjim rečima u kojima On ljude naziva crvima? Možete li se poistovetiti s tim rečima? Neki ljudi će reći: „Godinama već obavljam svoju dužnost, tako da se verovatno razlikujem od crva, zar ne?” Jesu li u pravu? (Nisu.) U čemu greše? Tvoje praktično delovanje nema nikakve veze s pitanjem da li se ti razlikuješ od crva ili ne. Bog želi da vidi kako ti obavljaš svoju dužnost, u kakvom se stanju nalaziš dok tu dužnost obavljaš, na šta se oslanjaš prilikom vršenja dužnosti, da li pri vršenju dužnosti postižeš neke rezultate ili ne, da li ispunjavaš svoje obaveze i da li si u stanju da obavljaš svoj posao. Ako svoju dužnost obavljaš u skladu sa istina-načelima, ako si posvećen, ako si u stanju da svoju dužnost obavljaš u skladu s merilom i da udovoljiš Bogu, onda ćeš izbeći da ti se obraćaju kao da si „crv”.

Dok doživljavate Božje delo, najpre morate prihvatiti Njegove reči kojima se razotkriva čovekova priroda-suština. Ako ste u stanju da jasno sagledate iskvarenu narav ljudi i istinu o njihovoj iskvarenosti, i ako zaista spoznate sebe, zar to onda ne znači da ste na pravom putu koji vas vodi do spasenja? Od ključne važnosti je način na koji pristupate Božjim rečima koje čoveku sude i razotkrivaju ga. Pre svega, moraš dobro da promisliš o rečima Božjim koje razotkrivaju čovekovu prirodu i da ih razumeš; ako možeš jasno da vidiš da je ono što je Božjim rečima razotkriveno potpuno u skladu s tvojim stvarnim stanjem, požnjećeš ono što si posejao. Nakon što pročitaju Božje reči, neki ljudi ih uvek porede s drugima; uvek misle da su te reči usmerene ka drugim ljudima, da reči koje je Bog izgovorio nemaju nikakve veze s njima samima, ma koliko bile stroge. Ovo je problematično, jer takve osobe ne prihvataju istinu. Kako bi onda trebalo pristupati Božjim rečima? Kad pročitaš bilo koje od Božjih reči, svaki put treba da ih uporediš sa samim sobom, da ih unakrsno uporediš sa vlastitim stanjem, vlastitim mislima i gledištima, te da ih uporediš sa svojim ponašanjem. Ako zaista možeš da se uporediš s njima i da tražiš istinu radi razrešenja vlastitih problema, na taj ćeš način požnjeti ono što si posejao. Tada bi trebalo da iskoristiš stvarnost o istini koju si razumeo i da kreneš da pomažeš drugima; pomozi im da shvate istinu i reše svoje probleme, pomozi im da izađu pred Boga i prihvate Njegove reči i istinu. Tako ćeš pokazati ljubav prema drugima i požnjeti ono što si posejao; to će koristiti i tebi i drugima, i obe strane će požnjeti plodove. Ovakvo ponašanje učiniće te korisnom osobom u Božjoj kući; ako poseduješ takvu istina-stvarnost, onda možeš da svedočiš za Boga. Zar time nećeš zadobiti Božje prihvatanje? Iste te metode treba da iskoristiš kako bi prihvatio preostale reči kojima Bog razotkriva ljude i pokorio im se, a zatim treba temeljno da analiziraš i spoznaš samoga sebe. Znate li kako da sebe upoređujete na ovaj način? (Pomalo.) Kad bi ti Bog rekao da si Sotona, da si đavo, da imaš iskvarenu narav i da Mu se opireš, ti bi možda i mogao da te šire stvari uporediš sa samim sobom; ali kad te Njegove reči karakterišu na osnovu izvesnih stanja i otkrivanja, ti te reči nisi u stanju da uporediš sa sobom ni da ih prihvatiš, a to je veoma problematično. Šta to znači? (To znači da mi zapravo ne poznajemo sami sebe.) Ne poznaješ uistinu samoga sebe i ne prihvataš istinu, zar nije tako? (Jeste.) Ljudi moraju postepeno da doživljavaju reči kojima Bog razotkriva ljude, kao što su „crvi”, „prljavi demon”, „ne vredi ni prebijene pare”, „đubre” i „nije nizašta”. Da li Bog ljude razotkriva sa ciljem da ih osudi? (Ne.) Šta Mu je onda cilj? (Da ljudi spoznaju sami sebe i odbace vlastitu iskvarenost.) Tako je. Pri razotkrivanju ovih stvari, Bog ima za cilj da ti omogući da spoznaš sebe, te da pritom stekneš istinu i razumeš Njegove namere. Ako te Bog razotkrije kao crva, kao nisku osobu ili kao nekoga ko nije nizašta, kako bi trebalo praktično da postupaš? Mogao bi da kažeš: „Ako Bog kaže da sam crv, biću crv. Ako Bog kaže da nisam nizašta, neću biti nizašta. Ako Bog kaže da ne vredim ni prebijene pare, biću bezvredno smeće. Ako Bog kaže da sam prljavi demon i da sam Sotona, biću prljavi demon i Sotona.” Da li je ovo put koji vodi do sticanja istine? (Nije.) Božji cilj dok izgovara te reči, krajnji cilj celokupnog Njegovog suda, grdnje i razotkrivanja, jeste da ljudima omogući da razumeju Njegove namere, da zakorače na put praktikovanja istine, bogopoznanja i pokoravanja Bogu. Ako ljudi, dok koračaju tim putem, uvek pogrešno razumeju Boga, ako često ne mogu u potpunosti da prihvate Njegov sud i grdnju, i ako je njihovo buntovništvo preveliko, šta onda mogu da urade? Moraš često stupati pred Boga, prihvatiti da te On preispituje, moraš Mu dozvoliti da te stalno iznova iskušava i oplemenjuje, i da za tebe postavlja okolnosti kako bi te pročistio. Ljudska iskvarenost je tako duboka, da im je potreban Bog da bi ih pročistio! Ukoliko ljudi nemaju rešenost da urade to, ako se uvek prepuštaju udobnom životu, ako su uvek zbunjeni i ako uopšte ne tragaju za istinom, onda su im šanse da steknu istinu veoma male. Postoje mnoge praktične manifestacije Božjeg istraživanja dubina ljudskog srca, što se može videti iz mnogih stvari koje Bog u čovekovoj iskvarenoj naravi razotkriva. Samo Bog može da sagleda ono što leži u čovekovoj priroda-suštini. Prema tome, ako ne slušaš Božje reči, ako ne živiš onako kako Bog zapoveda i ako u Njega ne veruješ niti svoju dužnost obavljaš onako kako ti je On naložio, ti onda nikako ne možeš krenuti putem udovoljenja Božjim namerama; ne možeš krenuti pravim putem vere u Boga i veoma ćeš teško postići spasenje. Je li ispravno ovo što kažem? (Jeste.) Mogu li ljudi da udovolje Bogu tako što će u Njega verovati u skladu s vlastitim metodama? (Ne mogu.) Ljudske metode, maštarije, te načini i sredstva do kojih dolaze nisu u skladu sa istinom, tako da Bogu takva vera nikad ne može udovoljiti.

Maločas sam govorio o četvrtom pokazatelju načina na koji se prosuđuje da li je neka osoba iskusila rast u pogledu svog ulaska u život; reč je o stepenu do kojeg je data osoba u stanju da se, povodom ljudi, događaja i stvari sa kojima se susreće, pokori Bogu. Čime se određuje do koje ste mere sposobni da se pokorite Bogu? Ako nisi u stanju da shvatiš ili razumeš Božje reči, ako uopšte ne možeš da shvatiš ono što Bog kaže i zahteva, da li ćeš onda moći da Mu se pokoriš? (Ne.) To bi bilo isuviše teško. Šta je, dakle, u krajnjoj liniji, nekome potrebno da bi postigao pokornost? (Potrebno je da razume istinu.) A ako neka osoba razume istinu, zar to ujedno ne znači da razume i Božje namere? (Da.) Tek kad bude razumeo Božje namere, čovek će postepeno moći da postigne pokornost prema Bogu i da udovolji Njegovim namerama.

Pri prosuđivanju o tome da li je neko doživeo rast u pogledu ulaska u život postoji još jedan ključni pokazatelj, koji se odnosi na to da li si u stanju da, u svemu onome sa čim se susrećeš, razumeš Božje namere i da stekneš istinu. E sad, koliko od istine većina vas može da razume u događajima i okolnostima sa kojima se susrećete? Jeste li u stanju da u svemu tome razaznate istinu? Možete li da u većini tih događaja razaznate istinu, ili pak u većini slučajeva to niste u stanju da učinite, već se uglavnom ponašate glupo i mnoge stvari ostavljate nedovršenim? (Uglavnom ostavljamo stvari nedovršenim.) To je, dakle, vaše pravo stanje: u većini slučajeva ne možete da razaznate istinu. Šta nam to pokazuje? Pokazuje da ste veoma mali rastom i da, pri suočavanju s mnogim stvarima, ne posedujete ni rast ni istina-stvarnosti koje su neophodne za rešavanje problema. Bilo da si suočen s kušnjama ili iskušenjima, u svom svedočenju nisi postojan, što znači da ne poseduješ istina-stvarnost. Ako nisi u stanju da jasno sagledaš vlastite probleme i ne znaš kako da tragaš za istinom da bi te svoje probleme rešio, znači da si potpuno podbacio. Kad se ponovo budeš suočio sa istom takvom kušnjom, i dalje ćeš biti zbunjen, koristićeš isti metod za rešavanje problema i pristupaćeš mu sa identičnim stavom. Zar to ne pokazuje nedostatak rasta? (Pokazuje.) U kojoj meri si zapeo u svom rastu? Kad god ti se nešto desi, ti si najpre zbunjen, a zatim tražiš Božje reči, himne, propovedi i prisne razgovore, kao i razna načela koja obično koristiš, ili pak krećeš u potragu za ljudima sa kojima bi da o tome prisno razgovaraš – da li tako izgleda tvoj trenutni rast? (Da.) Da li si onda veliki ili mali rastom? (Mali.) Možeš li da živiš samostalno s takvim rastom? Možeš li samostalno da rešavaš svoje probleme? (Ne mogu.) Ako je vaš trenutni rast takav, da li ćete onda, kad napustite crkveni život, svoju braću i sestre, okolnosti i mesta na kojima obavljate svoju dužnost, još uvek biti u stanju da sledite Boga? Hoćete li zaista moći da Ga sledite do samoga kraja? To se još uvek ne zna. Moguće je, doduše, da ćete posle tri ili pet godina i dalje slediti Boga, ali se vaši postupci i vladanje, ciljevi kojima težite, pravac vašeg života, vaša gledišta, način na koji sarađujete s drugim ljudima i vaši stavovi prema događajima, ni u čemu neće promeniti, i vi se ni po čemu nećete razlikovati od nevernika. Jedina razlika biće u tome što ćete sebe prozvati vernicima, što ćete u Boga i dalje verovati samo na rečima i sebe nazivati Njegovim sledbenicima. Suštinski, međutim, u vašim srcima neće više biti Boga, Njegov put nećete više nositi u srcu i sa Njim više nećete imati nikakve veze. Budući da pred Boga često dolaziš ne znajući šta da Mu u svojim molitvama kažeš, niti za čim da tragaš, i budući da nemaš šta da Mu iz srca saopštiš, sve više počinješ da se udaljavaš od Boga. Dok se susrećeš s raznim stvarima, Božje reči ti više ne služe kao smernice, ne znaš kako da tragaš za istinom i postupaš isključivo u skladu sa vlastitim maštarijama. Nisi li time skroz-naskroz postao bezvernik? Šta ovim želim da kažem? Pre nego što stekne istinu, čovek se stalno zbunjuje kad mu se nešto desi, ne zna kako da primenjuje istinu i ne zna kako da stvari rešava u skladu s Božjim namerama. Bilo da živiš u dobrim ili užasnim okolnostima, bilo da si podvrgnut iskušenjima ili kušnji, uvek si na gubitku; problemima pristupaš isključivo pasivno i nisi u stanju da, u cilju njihovog rešavanja, primenjuješ istinu i pozitivan stav. Bez obzira na okolnosti sa kojima se susrećeš, potpuno si lišen sposobnosti da im se odupreš, da preuzmeš inicijativu i da za rešavanje problema koristiš istinu. Ti čak ne bi bio u stanju da tragaš za istinom baš u tom trenutku, da bi te probleme rešio i pokušao da, u vezi s tim, udovoljiš Božjim namerama. U kojoj, dakle, meri tvoji postupci, tvoje ponašanje i tvoj život imaju veze s Bogom, odnosno sa ponašanjem i životom koje jedan vernik treba da ima? Ako je, u smislu formalnosti i subjektivnih želja, tek jedan procenat tvog srca povezan s Bogom, dok preostalih devedeset devet procenata nema nikakve veze s istinom, onda se upravo na tebe odnose ove Božje reči: „Učinili ste mnogo toga što je nevažno za istinu.” Zar to nije zastrašujuće i opasno? (Jeste.) Veoma je zastrašujuće i veoma opasno. S kakvim se, dakle, problemima ljudi suočavaju? Ako napuste okolnosti koje im je Bog postavio, ljudi onda gube priliku da ih Bog usavrši, oni ne uspevaju da žive po Božjim mukotrpnim namerama i odustaju od pouka koje Bog namerno uređuje za njih. Boga to najviše rastužuje. Bog ljudima postavlja odgovarajuće okolnosti da bi mogli da streme ka istini. Ako ljudi zanemaruju svoje dužnosti, ako odustaju od stremljenja ka istini, ako ne čitaju Božje reči i u stanju su da bilo kada i na bilo kom mestu napuste Boga, jesu li oni onda iskreni Božji sledbenici? Naravno da nisu. Vi to, po svoj prilici, možete jasno da vidite – to ja vaš realni rast u ovom trenutku. Ljudi koji ne tragaju za istinom uopšte ne razumeju Božje namere. Ako ljudi nimalo ne razumeju okolnosti koje im Bog postavio, niti umeju da se mole i da u zajednici razgovaraju s Bogom, kakav je onda njihov rast? Zar nije tačno da su isuviše mali rastom i da ne umeju da tragaju za istinom? A ako za istinom ne umeju da tragaju, kako će onda moći da je steknu? Subjektivno posmatrano, ti možda misliš da si sve ostavio i da je tvoja vera u Boga istinita, ali zapravo ne prihvataš istinu i Bog nije zadobio tvoje srce – zar nije tako? (Jeste.) Ako Bog nije zadobio tvoje srce, to znači da si još uvek kadar da se u mnogim stvarima opireš Bogu, da Ga izdaš i napustiš do te mere da bi bio spreman i da porekneš Njegovo postojanje. Ne samo što ne možeš da se pokoriš Bogu, što Mu nisi odan i što Ga se ne bojiš, već si kadar i da Mu se u svakom trenutku i na svakom mestu opireš i da Ga izdaš. To je situacija u kojoj se ljudi nađu pre nego što steknu istinu. Koji to cilj želim da postignem svim ovim što vam govorim? Zašto vam sve to govorim? Da li zato što želim da vas obeshrabrim? (Ne, već zato da bismo mogli da spoznamo svoj pravi rast.) Moje su reči vaš poziv na buđenje i biće vam od koristi. Ako, kao vernik, ne budeš stekao istinu, ti nikada nećeš zadobiti Boga, a ni On tebe nikako neće moći da zadobije. Prema tome, stremljenje ka istini je najvažniji element vere u Boga.

Da bi neko stremio ka istini, on se mora usredsrediti na sprovođenje istine u delo; ali, odakle da započne sa tim? Tu nema nikakvih pravila. Trebalo bi da sprovodiš u delo one aspekte istine koje razumeš. Ako si započeo sa obavljanjem neke dužnosti, onda sa sprovođenjem istine u delo treba da započneš prilikom vršenja te dužnosti. Ima mnogo aspekata istine koje treba da sprovodiš u delo dok obavljaš svoju dužnost, pri čemu treba da sprovodiš u delo samo one aspekte istine koje razumeš. Za početak, recimo, možeš biti iskren, možeš govoriti iskreno i otvoriti svoje srce. Ako postoji nešto o čemu ti je isuviše neprijatno da razgovaraš sa svojom braćom i sestrama, onda treba da klekneš i da to saopštiš Bogu kroz molitvu. Šta treba da saopštiš Bogu? Saopšti Mu ono što ti leži na srcu; nemoj Mu dosađivati praznim ljubaznostima i ne pokušavaj da Ga obmanjuješ. Za početak, budi iskren. Ako si bio slab, kaži da si bio slab; ako si bio rđav, kaži da si bio rđav; ako si bio lažljiv, kaži da si lagao; ako si imao zlonamerne i podmukle misli, ispričaj Bogu o njima. Ako se neprestano nadmećeš oko statusa, i to Mu saopšti. Dopusti Bogu da te dovede u red; dopusti Mu da ti postavi okruženje. Dozvoli Mu da ti pomogne da prebrodiš sve poteškoće i da rešiš sve svoje probleme. Svoje srce treba da otvoriš Bogu; nemoj ga zatvarati pred Njim. Čak i ako se zatvoriš pred Njim, On će i dalje moći da te istražuje. Ukoliko Mu, međutim, otvoriš svoje srce, moći ćeš da stekneš istinu. Koji, dakle, put treba da odabereš? Treba da otvoriš svoje srce i da Bogu saopštiš sve što ti na srcu leži. Nipošto ne smeš da lažeš ni da se prerušavaš. Počni od toga što ćeš biti iskren. Iako već godinama u zajednici razgovaramo o istini sa aspekta iskrenosti, još uvek ima mnogo ljudi koji su ravnodušni, koji govore i deluju isključivo u skladu sa vlastitim namerama, željama i ciljevima, i kojima nikada nije na pamet palo da se pokaju. To nije stav iskrenih ljudi. Zašto Bog traži od ljudi da budu iskreni? Da li zato da bi se lakše bavio ljudima? Naravno da ne. Bog od ljudi zahteva da budu iskreni zato što On iskrene ljude voli i blagosilja. Biti iskren znači biti savestan i razuman čovek. Označava nekog kome se može verovati, koga Bog voli i ko je u stanju da sprovodi istinu u delo i da voli Boga. Iskrenost je najosnovnija manifestacija nekoga ko ima normalnu ljudskost i ko proživljava istinsko ljudsko obličje. Ako neka osoba nikad nije bila iskrena, niti je ikada razmatrala mogućnost da postane iskrena, onda ona istinu ne može ni da razume, a kamoli da je stekne. Ako Mi ne veruješ – probaj, pa ćeš se i sam u to uveriti. Samo ako si iskren, tvoje će srce moći da se otvori Bogu, moći ćeš da prihvatiš istinu, istina će u tvom srcu moći da postane tvoj život, a ti ćeš moći da je razumeš i da je stekneš. Ako ti je srce uvek zatvoreno, ako se ni pred kim ne otvaraš i nikome ne govoriš ono što ti na srcu leži, pa stoga niko ni ne može da te razume, onda si ti previše lukav i nedokučiv i ti si najlažljiviji od svih ljudi. Ako u Boga veruješ, ali ipak nisi u stanju da Mu se u potpunosti otvoriš, ako možeš da Ga lažeš ili da Ga svojim preuveličavanjima obmanjuješ, ako nisi sposoban da Mu otvoriš svoje srce i ako još uvek možeš da pred Njim vrdaš i da skrivaš svoje namere, time ćeš samo nauditi sebi, a Bog će te ignorisati i neće delovati u tebi. Ništa od istine nećeš razumeti, niti ćeš išta steći od istine. Da li sada shvatate važnost traganja za istinom i sticanja istine? Šta prvo treba da uradite da biste tragali za istinom? Treba da budete iskreni. Samo oni koji teže iskrenosti mogu spoznati koliko su duboko iskvareni i da li zaista poseduju nešto od ljudskog obličja, i samo oni mogu jasno da sagledaju vlastitu meru ili da uvide sopstvene nedostatke. Jedino kada primene iskrenost, ljudi mogu da postanu svesni koliko lažu i koliko duboko skrivaju vlastitu lažljivost i neiskrenost. Samo kada primenjuju iskrenost, ljudi mogu postepeno da spoznaju istinu o vlastitoj iskvarenosti i vlastitu priroda-suštinu, a njihova iskvarena narav će se jedino tada neprestano pročišćavati. I samo neprekidnim pročišćavanjem sopstvene iskvarene naravi, ljudi će moći da steknu istinu. Izdvojte vreme da iskusite ove reči. Bog ne usavršava one koji su lažljivi. Ako ti srce nije pošteno – ako ne pokušaš da budeš poštena osoba – onda te Bog neće zadobiti. Isto tako, nećeš zadobiti istinu niti ćeš moći da zadobiješ Boga. Šta znači ako ne zadobiješ Boga? Ako ne zadobiješ Boga i ako ne budeš razumeo istinu, onda nećeš spoznati Boga, te stoga nikako nećeš moći da se uskladiš s Bogom, što znači da ćeš u tom slučaju biti neprijatelj Božji. Ako nisi u skladu s Bogom, onda Bog nije tvoj Bog; a ako Bog nije tvoj Bog, ti ne možeš da budeš spasen. Ako ne tragaš da bi bio spasen, zašto onda veruješ u Boga? Ukoliko ne budeš mogao da postigneš spasenje, zauvek ćeš biti ljuti neprijatelj Božji, i kraj će ti biti određen. Prema tome, ako žele da budu spaseni, ljudi za početak moraju biti iskreni. Na kraju, oni koje je Bog zadobio bivaju obeleženi. Znate li o kakvom se belegu radi? To je u zapisano u biblijskom Otkrivenju: „Laž nikad nisu izustili; oni su neporočni” (Otkrivenje 14:5). Ko su „oni”? To su ljudi koje je Bog spasao, usavršio i zadobio. Kako Bog opisuje te ljude? Kakve su karakteristike i izrazi njihovog vladanja? Oni su neporočni. Nikad ne lažu. Verovatno svi možete da razumete i da dokučite šta znači nikada ne lagati: to znači biti iskren. Na šta se odnosi izraz „neporočni”? Označava ljude koji ne čine zlo. A na čemu se zasniva nečinjenje zla? Ono se, bez sumnje, zasniva na strahu od Boga. Prema tome, biti neporočan znači bojati se Boga i kloniti se zla. Kako Bog definiše neporočnog čoveka? Sa stanovišta Boga, savršeni su samo oni koji se boje Boga i klone se zla; neporočni ljudi su, dakle, oni koji se boje Boga i klone se zla, a samo savršeni ljudi su neporočni. Ovo je u potpunosti tačno. Ako neko svakoga dana laže, zar to nije porok? Zar nije porok ako ljudi govore i ponašaju se po vlastitoj volji? Ako za svoje postupke uvek traže priznanje i ako od Boga stalno traže nagradu, zar to nije porok? Ako Boga nikad nisu veličali i ako uvek svedoče o samima sebi, zar to nije porok? Ako svoju dužnost obavljaju površno, ako se ponašaju oportunistički, ako imaju zle namere i svaki posao samo otaljavaju, zar to nije porok? Sva ova otkrivenja iskvarene naravi predstavljaju poroke. Stvar je naprosto u tome da ljudi to ne mogu spoznati pre nego što budu razumeli istinu. U ovom trenutku, svi vi znate da ova otkrivenja iskvarenosti predstavljaju poroke i prljavštinu; do ovakvog rasuđivanja ste uspeli da dođete tek nakon što ste razumeli delić istine. Sve što se tiče otkrivenja iskvarenosti povezano je s lažima; biblijske reči „laž nikad nisu izustili” ključni su element za preispitivanje da li ste poročni ili ne. Prema tome, prilikom prosuđivanja o tome da li je neka osoba u svom životu doživela rast ili nije, treba voditi računa i o sledećem dodatnom pokazatelju: da li je ta osoba na putu da postane iskrena, koliko u njenim rečima ima laži i da li se intenzitet tih laži postepeno smanjuje ili je isti kao pre. Ako se intenzitet tvojih laži, u šta spadaju i sve zamaskirane i obmanjujuće reči, postepeno smanjuje, to je dokaz da si počeo da ulaziš u stvarnost i da tvoj život raste. Zar ovo nije veoma praktičan način gledanja na stvari? (Jeste.) Ako ti se učini da si već ostvario određeni rast, ali da se intenzitet tvojih laži uopšte nije smanjio i da se, u osnovi, ne razlikuješ od nevernika, da li je to onda normalno ispoljavanje ulaska u istina-stvarnost? (Nije.) Kad neka osoba zakorači u istina-stvarnost, ona će ponajpre izgovarati mnogo manje laži i u osnovi će biti iskrena. Ako previše lažeš i ako su ti reči isuviše zaprljane, to je dokaz da se nisi ni za dlaku promenio i da još uvek nisi iskrena osoba. A ako nisi iskren, ne možeš da zakoračiš u život, pa kakav bi onda rast uopšte i mogao da iskusiš? Tvoja iskvarena narav je ostala netaknuta, a ti si i dalje nevernik i đavo. Iskrenost je pokazatelj na osnovu kojeg se može suditi o tome da li je neka osoba u svom životu doživela rast ili nije; ljudi moraju znati kako da ove stvari sa upoređuju sa sobom i kako da sami sebi odmeravaju.

O koliko smo pokazatelja rasta, sa aspekta ulaska u život, u zajedništvu razgovarali? (Šest.) Ukratko opišite svaki od tih šest pokazatelja. (Prvi pokazatelj je da li čovek svim srcem veruje da je izbor puta vere u Boga ispravan, savršeno prirodan i opravdan, da li je već utvrdio da taj put predstavlja ispravan životni put, te da li ima odlučnost i rešenost da bez dvoumljenja sledi Boga. Drugi pokazatelj je da li je taj čovek promenio svoja gledišta o ljudima, svetu, ovom društvu, životnom putu, ciljevima i smeru, kao i o smislu i vrednosti života. Treći pokazatelj je da li čovek ima normalan odnos sa Bogom. Četvrti ukazuje na to da li je čovek u stanju da se pokori Bogu u pogledu ljudi, događaja, stvari i okolnosti sa kojima se susreće, kao i na to u kojoj je meri u stanju da se pokori. Peti pokazatelj je da li čovek, kada ga nešto zadesi, može da razume Božje namere i da stekne istinu. Šesti pokazatelj se odnosi na to da li je čovek na putu da postane iskren.) Morate često da se preispitujete i da prisno razgovarate o svemu ovome, kako biste ustanovili da li ste u ove stvari zakoračili. Ako se na ove stvari ne usredsređuješ stalno, tvoj život nipošto neće moći da raste, a tvoja narav nikako neće moći da se promeni. Ljudi postižu rezultate u onim stvarima na koje se usredsređuju i u onim oko kojih se potrude. Ako si stalno usredsređen na doktrinu, samo ćeš doktrinu i steći; ako se usredsrediš na sticanje statusa i moći, možda će ti status i moć biti stabilni, ali nećeš moći da stekneš istinu i bićeš eliminisan. Ma koju dužnost da obavljaš, život-ulazak je važna stvar. U vezi s tim ne smeš biti aljkav ni opušten.
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Samo u strahu od Boga može se ići putem koji vodi do spasenja

Oni koji nemaju bogobojažljivo srce neće se promeniti, ma koliko dugo da veruju u Boga. Samo bogobojažljivi ljudi mogu zadobiti delo Svetog Duha i zakoračiti na put spasenja. Koliko je samo za čoveka presudno da ima bogobojažljivo srce! Zašto neki ljudi nikako ne uspevaju da spoznaju sami sebe? Zato što nemaju bogobojažljivo srce. Zašto neki ljudi nikada ne mogu zadobiti delo Svetog Duha? Zato što se ne plaše Boga. Samo oni koji imaju bogobojažljivo srce mogu često da se preispituju i da spoznaju sebe; oni su u stalnom strahu da će počiniti neku grešku ili krenuti pogrešnim putem. Kad im se desi nešto zbog čega su prinuđeni da biraju, radije će uvrediti čoveka nego Boga i radije će trpeti progon nego da se udalje od Boga ili da Ga izdaju. Jov je bio čovek koji se bojao Boga i klonio se zla, i zbog toga je primio Božje odobravanje.

Prema tome, odakle morate započeti svoje iskustvo kako biste, u svojoj veri u Boga, postigli spasenje? Morate započeti od prihvatanja Božjeg suda i grdnje, sticanja istinskog znanja o sebi i iskrenog pokajanja – tako ćete zakoračiti na put spasenja. Ljudima nije lako da spoznaju sami sebe; još im je teže da spoznaju vlastitu iskvarenu narav i suštinu, da spoznaju koliko su sićušni i beznačajni pred Bogom, pred Stvoriteljem. A ako ne mogu da spoznaju svoju iskvarenu narav, niti kakva im je iskvarena suština, hoće li onda saznati kakav je njihov odnos prema Bogu, kakva im je mera pred Bogom i da li se dopadaju Bogu? (Neće.) Pa šta su onda uopšte stekli tokom svih ovih godina verovanja u Boga? Jesu li stekli istinu? Jesu li zakoračili na put spasenja? Ako su, nakon što su počeli da veruju u Boga, jeli i pili Njegove reči, živeli crkvenim životom i obavljali svoju dužnost, jesu li oni time uspostavili odnos sa Bogom? Šta čovek može da uradi, čemu treba da stremi, koju poziciju treba da zauzme i kako da odabere svoj put, da bi uspostavio odnos sa Stvoriteljem? Znate li to? Niste u stanju da odgovorite. Čini se da vam mnogo toga nedostaje, što znači da, u pogledu mnogih stvari koje ne razumete, niste usredsređeni na traganje za istinom niti na razgovore o istini, tako da je vaš crkveni život lišen specifičnosti, usled čega njegovi rezultati nipošto ne mogu biti vrlo dobri. Usta su vam puna duhovnih termina i izreka koje često izgovaraju oni koji veruju u Boga, ali vi te reči i izreke ne uzimate zaozbiljno, niti se vraćate vlastitom duhu kako biste stišali svoje srce i ovako razmislili: „Šta znače ove reči koje je Bog izgovorio? Kako da ih primenim u stvarnom životu? Kako da te reči ostvarim – kako da ih pretvorim u stvarnost? Šta mogu da učinim da te reči ne ostanu puka doktrina i teorija, već da postanu deo mog života, da postanu smer u kojem se krećem? Kako moram da se ponašam da bi Božje reči postale deo mog života?” Ako možete da razmišljate o ovim stvarima, moći ćete sebi da razjasnite mnoge pojedinosti. Uopšteno govoreći, međutim, vi o tim stvarima nikada ne razmišljate, tako da se, u pogledu većine istina o kojima se obično govori, zaustavljate na njihovom doslovnom razumevanju. Ako se ljudi zaustavljaju na doslovnom razumevanju, šta će onda drugi moći da primete u vezi s njima? Mada često propovedaju o duhovnim teorijama i koriste duhovnu terminologiju i duhovne izreke, vi te ljude ne možete videti kako u stvarnom životu sprovode Božje reči u delo, niti kako doživljavaju Božje reči. Danas se susrećete s veoma velikim problemom. O kakvom se problemu radi? Radi se o tome da, pošto ste u stanju da nešto malo propovedate o doktrini, pošto ste shvatili određene duhovne izreke i možete ponešto da kažete o vlastitom iskustvu samospoznaje, vi mislite da ste razumeli istinu, da je vaša vera u Boga dostigla određeni nivo i da ste iznad većine drugih ljudi; vi međutim, zapravo niste ni zakoračili u istina-stvarnost i, kad ne bi bilo ljudi koji vas podržavaju i snabdevaju, koji sa vama razgovaraju o istini i usmeravaju vas, vi biste zašli u ćorsokak i postali biste raskalašni. Nesposobni ste da preduzmete delo svedočenja o Bogu i niste u stanju da dovršite Božji nalog, ali još uvek imate visoko mišljenje o sebi i smatrate da razumete više od većine ljudi – vama, međutim, nedostaje rast, niste zakoračili u istina-stvarnost i postali ste nadmeni samo zato što možete da razumete nekoliko doktrina i reči. Kakva opasnost vreba ljude odmah po ulasku u takvo stanje, kad misle da su već stekli istinu i kad postanu zadovoljni sami sobom? Ako bi se zaista pojavio neki slatkorečivi starešina ili antihrist, zacelo bi vas naveo na stranputicu i postali biste njegovi sledbenici. A to je opasno, zar ne? Pošto ste skloni tome da budete nadmeni, samopravedni i zadovoljni samim sobom – zar se u tom slučaju nećete udaljiti od Boga? Zar nećete time izdati Boga i poći svojim putem? Ne posedujete istina-stvarnost i niste u stanju da svedočite o Bogu; možete jedino da svedočite o sebi samima i da se razmećete – pa zar vam onda ne preti opasnost? Osim toga, ako ste do guše upali u ove okolnosti, kakvu ćete iskvarenu narav razotkriti? Pre svega, podrazumeva se da ćete razotkriti svoju nadmenu i samopravednu narav. Zar nećete, takođe, koristiti svoj položaj i razmetati se svojim starešinstvom? Zar ljudima nećete držati predavanja s visine? Zar vas Bog neće omrznuti ako razotkrijete takvu iskvarenu narav? Ako je neko naročito nadmen i samopravedan, i ako ne preispituje samog sebe, zar onda nije sasvim moguće da će Bog takvu osobu odbaciti i gnušati je se? To je uistinu veoma moguće. Primera radi, možda ste svoju dužnost obavljali nekoliko godina, a da pritom niste ostvarili nikakav vidljivi napredak u pogledu svog život-ulaska, razumeli ste svega nekoliko površnih doktrina, nemate istinsko znanje o Božjoj naravi i suštini i niste napravili nikakav pomena vredan pomak – ako je to vaš današnji rast, čemu ćete biti skloni? Koje ćete iskvarenosti obelodaniti? (Nadmenost i uobraženost.) Hoće li se vaša nadmenost i uobraženost pojačavati ili će ostati nepromenjene? (Pojačavaće se.) Zbog čega će se pojačavati? (Zbog toga što ćemo sebe smatrati izuzetno podobnim.) A na osnovu čega ljudi procenjuju nivo sopstvene podobnosti? Na osnovu broja godina tokom kojih su obavljali određenu dužnost i na osnovu iskustva koje su pritom stekli, zar ne? A budući da je tako, zar nećete i vi postepeno početi da razmišljate u kontekstu dužine radnog staža? Primera radi, neki vaš brat već dugi niz godina veruje u Boga i već duže vreme obavlja neku dužnost, te je stoga on najpodobniji da govori; neka sestra je tek odnedavno ovde i, mada je donekle dobrog kova, još uvek je neiskusna u obavljanju te dužnosti i nije dugogodišnja vernica, te je stoga manje podobna da o tome govori. Osoba koja je najpodobnija da govori razmišljaće ovako o sebi: „Pošto imam najduži staž, to znači da učinak mog obavljanja dužnosti zadovoljava merilo, moje je stremljenje dostiglo vrhunac, te ja stoga više ničemu ne treba da stremim niti u išta moram da ulazim. Dobro sam obavio svoju dužnost, manje-više sam dovršio ovo delo i trebalo bi da Bog bude zadovoljan.” I tako ova osoba počinje da biva sve zadovoljnija sobom. Da li to pokazuje da je ona zakoračila u istina-stvarnost? Naprotiv, sasvim je prestala da napreduje. Još uvek nije stekla ni istinu ni život, ali sebe ipak smatra izuzetno podobnom, poziva se na svoj staž i čeka nagradu od Boga. Zar se time ne obelodanjuje nadmena narav? Ako nisu „izuzetno podobni”, ljudi znaju da treba da budu oprezni i stalno sebe podsećaju da ne naprave neku grešku; čim poveruju da su izuzetno podobni, sve su nadmeniji, počinju da o sebi gaje visoko mišljenje i skloni su da budu samozadovoljni. Zar u takvim trenucima nije verovatno da će od Boga zatražiti nagradu i krunu, kao što je to Pavle učinio? (Jeste.) Kakav je odnos između ljudi i Boga? To nije odnos između Stvoritelja i stvorenih bića. To je običan odnos trgovine. A u tom slučaju, ljudi nemaju nikakav odnos sa Bogom i Bog će od njih verovatno sakriti Svoje lice – što je opasan znak.

Neki ljudi ostavljaju Boga po strani i sami upravljaju izabranim Božjim narodom, pretvarajući okruženje u kojem ljudi obavljaju svoje dužnosti u nezavisno carstvo antihrista; crkve koje služe Bogu i koje Ga obožavaju pretvaraju u verske organizacije. Jesu li takvi ljudi zakoračili u istinu i život? Da li ti ljudi slede Boga, da li Mu služe i svedoče li o Njemu? Nipošto. Obavljaju li svoju dužnost? (Ne.) Pa šta onda rade? Zar nisu uključeni u ljudske aktivnosti i poduhvate? Ma koliko da si angažovan u ljudskim aktivnostima i poduhvatima, zar to što ne nosiš Boga u srcu i što ne stremiš istini ne znači da nemaš nikakav odnos sa Bogom? Zar to nije strašno? Kad neko veruje u Boga i sledi Ga, ono čega treba najviše da se plaši jeste da se odvoji od Božjih reči i istine radi angažovanja u ljudskim aktivnostima i ljudskim poduhvatima. Učiniti to znači zalutati na vlastitom putu. Primera radi, recimo da je neka crkva izabrala svog starešinu. Taj starešina ume jedino da propoveda doktrine i reči i usredsređen je isključivo na vlastiti prestiž i status. Ne bavi se nikakvim praktičnim radom. Pa ipak, vi čujete kako on te doktrine i reči propoveda lepo i u skladu sa istinom, i kako je sve što govori ispravno, stoga mu se veoma mnogo divite i smatrate ga dobrim starešinom. Poklanjate pažnju svemu što čini i naposletku počinjete da ga sledite, postajući mu potpuno poslušni. Zar to onda ne znači da vas je lažni starešina odveo na pogrešan put i da on vama upravlja? I zar crkva nije na taj način postala verska grupa, s lažnim starešinom na svom čelu? Možda članovi verske grupe na čijem je čelu lažni starešina naizgled obavljaju svoje dužnosti, ali da li oni zaista obavljaju svoje dužnosti? Da li oni zaista služe Bogu? (Ne.) A ako ne služe Bogu, niti obavljaju svoje dužnosti, imaju li onda ikakav odnos sa Bogom? Da li banda, koja nema veze s Bogom, veruje u Njega? Recite Mi, da li sledbenici lažnog starešine ili ljudi kojima upravlja antihrist poseduju delo Svetog Duha? Naravno da ne. A zbog čega tačno oni ne poseduju delo Svetog Duha? Zato što su odstupili od Božjih reči, zato što se ne pokoravaju Bogu niti Mu se klanjaju, već slušaju lažne pastire i antihriste – Bog se gnuša takvih ljudi i odbacuje ih i ne dela više na njima. Odstupili su od Božjih reči, a Bog ih je odbacio i gnušao ih se, stoga su oni izgubili delo Svetog Duha. Dakle, može li ih Bog spasiti? (Ne.) Ne mogu, što znači da su u nevolji. Prema tome, ma koliko u crkvi ima ljudi koji obavljaju svoje dužnosti, njihovo spasenje presudno će zavisiti od toga da li oni zaista slede Hrista ili neku osobu, od toga da li oni zaista doživljavaju Božje delo i streme istini ili se, pak, angažuju u verskim aktivnostima, ljudskim aktivnostima i poduhvatima. Njihovo spasenje presudno zavisi od toga da li oni mogu da prihvate istinu i da joj teže, kao i od toga da li mogu da tragaju za istinom radi rešavanja problema nakon što ih otkriju. To je ono što je od ključne važnosti. Bog neprestano ispituje čemu ljudi teže, kojim putem idu, da li zaista prihvataju istinu ili je odbacuju, da li Mu se pokoravaju ili Mu se opiru. Bog pomno posmatra svaku crkvu i svakog pojedinca. Bez obzira na to koliko u nekoj crkvi ima ljudi koji obavljaju neku dužnost ili slede Boga, onog trenutka kad odstupe od Božjih reči i kad izgube delo Svetog Duha, oni prestaju da doživljavaju Božje delo, te tako oni – kao i dužnost koju obavljaju – gube svaku vezu s Božjim delom i ne učestvuju više u njemu, nakon čega se ta crkva pretvara u versku grupu. Recite Mi, koje su posledice pretvaranja neke crkve u versku grupu? Zar ne mislite da su ti ljudi u velikoj opasnosti? Prilikom suočavanja s problemima, oni nikada ne tragaju za istinom, niti postupaju u skladu sa istina-načelima, već se podvrgavaju uređenjima i manipulacijama ljudskih bića. Ima čak i mnogo onih koji se, dok obavljaju svoju dužnost, nikada ne mole, niti tragaju za istina-načelima; oni samo pitaju druge i rade onako kako im drugi kažu, postupajući po savetima drugih ljudi. Šta god im drugi kažu da urade, oni to i urade. Smatraju da je teško i nejasno moliti se Bogu u vezi sa svojim problemima ili tragati za istinom, stoga tragaju za nekim jednostavnim i lakim rešenjem. Smatraju da im je najlakše i najrealnije osloniti se na druge ljude i raditi onako kako oni kažu, te naprosto rade šta im drugi kažu, pitajući druge i u svemu postupajući u skladu s tim. Rezultat svega toga je da, čak ni nakon dugogodišnje vere u Boga, kad bi naišli na neki problem oni nijednom nisu stupili pred Boga da Mu se pomole i da potraže Njegove želje i istinu, kako bi zatim tu istinu razumeli i kako bi se ponašali u skladu s Božjim namerama – oni nikada nisu tako nešto iskusili. Da li takvi ljudi zaista primenjuju veru u Boga? Pitam se: zašto su neki ljudi toliko skloni tome da, nakon što pristupe određenoj verskoj grupi, svoju veru u Boga zamene verovanjem u neku osobu, da radije slede neko ljudsko biće umesto Boga? Zašto se ljudi tako brzo menjaju? Zašto bi, nakon što su tolike godine verovali u Boga, i dalje radije slušali i u svemu sledili nekog čoveka? Tolike su godine verovali, a ipak u njihovim srcima nikada nije bilo mesta za Boga. Ništa od svega onoga što rade nema nikakve veze s Bogom, niti s Njegovim rečima. Njihove reči i postupci, njihov život, način na koji se odnose prema ljudima i događajima, pa čak i njihov učinak pri obavljanju dužnosti i služenju Bogu, kao i sva njihova dela i postupci, njihovo celokupno ponašanje, pa čak i sve misli i ideje koje iz njih izviru – baš ništa od toga nema nikakve veze s verom u Boga, niti s Njegovim rečima. Može li jedna takva osoba iskreno da veruje u Boga? Može li se rast neke osobe određivati na osnovu broja godina tokom kojih je ona verovala u Boga? Može li se time dokazati da je njen odnos sa Bogom normalan? Nipošto. Ono što je ključno prilikom utvrđivanja da li neka osoba iskreno veruje u Boga, jeste to da li ona može svim srcem da prihvati Božje reči, može li da živi u okruženju Božjih reči i može li da iskusi Božje delo.

Razmislite o sledećem: možete li postići rezultate ako se, dok verujete u Boga, samo bavite verskim obredima i poštujete neka pravila; ako u obavljanju svoje dužnosti i drugim aktivnostima sve poslove otaljavate reda radi, bez fokusiranja na istina-načela; ako u razgovorima o istini izgovarate samo reči i doktrine, a da pritom ne posedujete nikakvo praktično znanje; ako svedočite i širite jevanđelje služeći se površnim rečima; ako ljude snabdevate i podržavate isključivo duhovnim rečima i doktrinama? Ako, dok verujete u Boga, težite jedino spoljašnjoj duhovnosti, da li takva vera predstavlja doživljavanje Božjeg dela? Možete li steći istinu ako svoju dužnost na taj način obavljate? Je li to istinska vera u Boga? (Nije.) A šta je, zapravo, istinska vera u Boga? Možda ste dugi niz godina sledili Boga, pročitali mnogo Njegovih reči, odslušali više propovedi i razumeli mnoge doktrine – pritom su neki od vas, naravno, delimično i ušli u istina-stvarnost – ali, da li biste se zaista usudili da kažete da ste već dostigli rast koji je dovoljan za vaše spasenje? Možete li biti sigurni da vas Sotona neće ponovo odvesti na stranputicu i zarobiti? Možete li biti sigurni da nećete opet obožavati i slediti nekog čoveka? Možete li jemčiti da ćete Boga slediti do kraja puta, da nipošto nećete odustati, da nećete verovati samo u nekog nejasnog Boga na nebesima, kao što to čine religiozni ljudi, umesto da sledite praktičnog Boga? Možda i sledite ovaploćenog Boga, ali da li stremite istini? Jeste li u stanju da dostignete istinsku pokornost prema Bogu i istinsko bogopoznanje? Zar još uvek ne postoji opasnost da izdate Boga? O svemu ovome treba dobro da razmislite. Koji su od vaših današnjih načina verovanja, vaših pogleda i vaših stanja, slični ili podsećaju na one koje imaju hrišćanski vernici? U kom pogledu delite isto stanje sa njima? Ako se neko ko veruje u Boga pridržava istine tako kao da ona predstavlja skup nekakvih pravila, nije li onda njegova vera sklona da se pretvori u verski obred? (Jeste.) Poštovanje verskih obreda se, zapravo, ne razlikuje mnogo od hrišćanstva – oni koji to čine naprosto su malo napredniji i dogurali su dalje u pogledu podučavanja i teorije, te su u svojoj veri donekle uzvišeniji i napredniji. To je sve. Ako se vera u Boga pretvori u religijsko verovanje, u proučavanje teologije, u skup pravila i obreda, zar to ne znači da se ona pretvorila u hrišćanstvo? Mada između novih i starih učenja postoje razlike, ako ti istinu razumeš samo kao doktrinu i ne umeš da je sprovedeš u delo, a kamoli da iskusiš Božje delo – i ukoliko sve što si stekao ipak ne predstavlja istinsko razumevanje istine, ako nisi stekao istinu i nisi zakoračio u istina-stvarnost, ma koliko godina da veruješ u Boga, ma kolika stradanja da si izdržao i ma koliko da se dobro ponašaš – zar onda tvoj način verovanja nije nalik onom koji hrišćani primenjuju? Zar nije upravo to suština hrišćanstva? (Jeste.) Koje vi to, dakle, poglede i stanja imate u svojim postupcima i u obavljanju svoje dužnosti, koji su slični ili identični stanjima i pogledima ljudi koji pripadaju hrišćanstvu? (Pridržavamo se pravila i naoružavamo doktrinama i rečima.) Pridržavate se pravila, propovedate doktrine i reči, na istinu gledate kao na skup doktrina i reči – šta još? (Usredsređujemo se na obavljanje poslova, umesto na život-ulazak.) Usredsređujete se isključivo na naprezanje, ali ne i na zadobijanje života ili ulazak u istina-stvarnost – šta još? (Usredsređeni smo na pojavu duhovnosti i dobrog ponašanja.) Pošto ste mnogo toga rekli, ovako ću to sažeti: težiti pojavi dobrog ponašanja, svojski se truditi da se zamaskirate duhovnošću i činiti ono što ljudi u svojim predstavama i maštarijama smatraju ispravnim, ono što ljudi rado podržavaju – sve je to stremljenje ka lažnoj duhovnosti. Čovek koji tako postupa je licemer koji svim silama agituje i propoveda doktrine i reči, koji drugima savetuje da čine dobra dela i da budu dobri, i koji se samo predstavlja kao duhovnik. Pa ipak, u vlastitom odnosu prema ljudima i događajima, kao i u obavljanju svoje dužnosti, takav čovek nikada ne traga za istinom, već živi u skladu sa svojom sotonskom naravi. Šta god da ga snađe, on postupa po svojoj volji, ostavljajući Boga po strani. Nikada ne postupa u skladu sa istina-načelima, već se isključivo drži pravila. Takva osoba uopšte ne razume istinu, niti razume Božje namere, ona ne razume merila Božjih zahteva prema ljudima, niti razume šta će Bog postići spasavanjem čoveka. Ona nikada ozbiljno ne razmatra sve ove pojedinosti istine, niti se za njih raspituje. Sve što izreke i ponašanja takvih ljudi pokazuju spada u licemerje. Nakon sagledavanja pravog stanja u srcima takvih ljudi, kao i njihovog ponašanja u spoljnom svetu, sa sigurnošću se može reći da u njima nema ni trunke istina-stvarnosti, da su oni zapravo licemerni fariseji i da su bezvernici. Ako neko veruje u Boga, ali pritom ne stremi istini, da li je onda njegova vera iskrena? (Nije.) Da li se neko ko ne znam koliko godina veruje u Boga, ali pritom uopšte ne prihvata istinu, može plašiti Boga i kloniti se zla? (Ne može.) On to ne može postići. Kakva je, onda, priroda ponašanja takvih ljudi? Kojim putem oni mogu da idu? (Putem fariseja.) Na šta troše svoje dane naoružavajući se? Nisu li doktrine i reči njihovo oružje? Svoje dane troše naoružavajući se, oblačeći se u doktrine i reči, kako bi bili što sličniji farisejima, što duhovniji, što više nalik ljudima koji služe Bogu – kakva li je zapravo priroda tih njihovih postupaka? Je li to obožavanje Boga? Je li to iskrena vera u Njega? (Nije.) Pa šta to onda rade? Obmanjuju Boga; oni naprosto izvršavaju pojedinačne korake jednog procesa. Mašući zastavom vere i vršeći verske obrede, pokušavaju da zavaraju Boga kako bi ostvarili svoj cilj da budu blagosiljani. Ti ljudi uopšte ne obožavaju Boga. Takvi će ljudi naposletku završiti baš kao i oni koji po kapelama navodno služe Bogu, koji tobože veruju u Njega i slede Ga.

Po čemu se pisari i fariseji, koji su u Doba zakona verovali u Boga, razlikuju od sveštenika, starešina, otaca i biskupa iz današnjih hrišćanskih i katoličkih kapela? Drugim rečima, koja je razlika između verovanja u Jahvea i verovanja u Isusa? Osim imena u koje se veruje, ima li drugih razlika? Do čega su držali ljudi koji su verovali u Jahvea? Koji je bio metod njihove vere? (Pridržavali su se zakona i zapovesti.) Jesu li razumeli delo Svetoga Duha? Jesu li razumeli put nošenja vlastitog krsta? (Nisu.) Jesu li znali da je Bog istina, put i život? Jesu li uopšte posedovali neki takav koncept? Jesu li znali za poruke koje su vernici u Isusa čuli? (Nisu.) Kako na njih gledaju oni koji veruju u Isusa? (Smatraju ih konzervativnim nazadnjacima, koji nisu išli ukorak sa delom Svetog Duha.) Najvažnije je to što nisu držali korak s Božjim delom. Bog je najavio dolazak Mesije, a kad je On došao u telesnom obličju, nazvan je Isusom Hristom. Oni Ga nisu prihvatili, već su Mu se tvrdoglavo opirali. Nisu priznavali da je Gospod Isus ovaploćeni Bog, pa su Ga razapeli na krst. Kad je nastupilo Doba blagodati, oni su zaostajali i bili su uklonjeni. Nisu znali za poruke iz Doba blagodati, poput iskupljenja, spasenja krsta i pokajanja. Zar to nije bitna razlika? (Jeste.) O čemu, dakle, govore ljudi iz Doba blagodati? Po čemu se oni razlikuju od vernika iz Doba zakona? Šta znaju više od njih? Pre svega, ako posmatramo čitanje Biblije, oni čitaju Stari i Novi zavet; a kad je reč o imenu Boga u kojeg veruju, oni Boga više ne zovu samo Jahveom, već ga prvenstveno oslovljavaju kao Isusa Hrista. Šta oni upražnjavaju? Ispovest i pokajanje, dugotrpljenje i poniznost; blagonakloni su, drže se zapovesti, nose svoj krst, idu putem stradanja na krstu i raduju se uspenju na nebo nakon smrti. Po mnogo čemu, oni se razlikuju od ljudi koji su u Boga verovali u Doba zakona. Govore o delu Svetog Duha, a Duh Sveti ih ispunjava i vodi; govore o molitvi, o delovanju u ime Gospoda Isusa i o širenju jevanđelja. Mada su stvari o kojima govore potpuno drugačije od onih iz Doba zakona, o njima Bog naposletku donosi isti zaključak kao o ljudima jevrejske vere – oni takođe pripadaju religijskoj grupi. O čemu se ovde radi? Iako su svi oni jevrejski fariseji, prvosveštenici i pisari iz Doba zakona formalno verovali u Boga, oni su okrenuli leđa Njegovom putu i čak su ovaploćenog Boga razapeli na krst. Imajući to u vidu, da li je njihovo verovanje moglo da dobije Božje odobrenje? (Ne.) Bog ih je već bio označio kao ljude jevrejske vere, kao članove religijske grupe. A danas Bog slično gleda i na one koji u Isusa veruju kao članovi religijske grupe, u smislu da ih ne priznaje kao pripadnike Božje crkve, niti kao ljude koji veruju u Njega. Zašto bi Bog ovako osuđivao ljude iz sveta religije? Zato što svim članovima religijskih grupa, a posebno onim visoko-pozicioniranim vođama raznih veroispovesti, nedostaje bogobojažljivo srce, i zato što nisu sledbenici Božje volje. Sve su to bezvernici. Ne veruju u ovaploćenje, a još manje prihvataju istinu. Nikad ne traže Božje delo u poslednjim danima, niti istine koje On izražava, ne raspituju se za njih, ne istražuju ih i ne prihvataju, već ih, umesto toga, odmah osuđuju i hule na delo ovaploćenog Boga u poslednjim danima. Iz toga se jasno vidi da ih Bog ne priznaje kao vernike u Boga, iako oni formalno možda i veruju u Njega; On za njih kaže da su zlotvori, da ništa od onoga što rade nema nikakve veze s Njegovim delom spasenja, da su nevernici koji su izvan Njegovih reči. Ako u Boga verujete kao što to sada činite, zar neće doći dan kada ćete i vi biti svedeni na pristalice religije? Verovanjem u Boga unutar religije ne može se postići spasenje – ali, zašto je to tako? Ukoliko ne znate zašto je tako, time pokazujete da uopšte ne poznajete ni istinu ni Božje namere. Nešto najtragičnije što veri u Boga može da se desi, jeste da bude svedena na religiju i uklonjena od strane Boga. To je čoveku nezamislivo, a oni koji ne razumeju istinu, to ne mogu nikada jasno da vide. Recite Mi, jesu li pripadnici crkve koja se, tokom dugih godina od svog nastanka, u Božjim očima postepeno pretvorila u religiju i postala veroispovest, objekti Božjeg spasenja? Jesu li oni članovi Njegove porodice? (Ne.) Oni to nisu. Kojim putem zapravo idu ti ljudi, koji formalno veruju u istinitog Boga, ali koje On ipak smatra samo religioznim ljudima? Put kojim idu je onaj na kojem nose barjak vere u Boga, ali nikada ne slede Njegov put; to je put na kojem veruju u Njega, ali Mu se ne klanjaju, već Ga čak i napuštaju; to je put na kojem tvrde da veruju u Boga, a zapravo Mu se opiru, na kojem formalno veruju u ime Božje, u istinitog Boga, ali se zapravo klanjaju Sotoni i đavolima, učestvuju u ljudskim operacijama i uspostavljaju nezavisno, ljudsko carstvo. To je put kojim oni koračaju. Sudeći po putu kojim idu, očigledno je da se radi o gomili nevernika, o bandi antihrista, o grupi Sotona i đavola, čija je izričita namera da se odupru Bogu i prekinu Njegovo delo. U tome je suština religijskog sveta. Imaju li članovi jedne takve grupe ljudi ikakve veze s Božjim planom upravljanja za čovekovo spasenje? (Ne.) Kad način verovanja jednog broja ljudi koji veruju u Boga, ma koliko da je taj broj veliki, Bog definiše kao veroispovest ili grupu, On te ljude ujedno definiše i kao one koji ne mogu biti spaseni. Zašto to kažem? Grupa ljudi kojoj nedostaje Božje delo i usmeravanje, koja se Bogu uopšte ne pokorava niti Mu se klanja, može formalno verovati u Boga, ali ona zapravo sledi i sluša religijske sveštenike i starešine, a religijski sveštenici i starešine su, po svojoj suštini, đavoli i licemeri. Ti ljudi, dakle, slede i slušaju Sotone i đavole. Iako u svojim srcima praktikuju veru u Boga, njima zapravo manipulišu ljudi, oni su predmet ljudskih orkestracija i ljudske vičnosti. Prema tome, ako govorimo o suštini, ti ljudi slede i slušaju Sotonu i đavole, sile zla koje se opiru Bogu, Božje neprijatelje. Da li bi Bog spasao pripadnike jedne takve bande? (Ne bi.) Zašto? Pa, mogu li takvi ljudi da se pokaju? Ne, oni se neće pokajati. Pod zastavom vere u Boga, oni učestvuju u ljudskim operacijama i ljudskim poduhvatima, suprotstavljaju se Božjem planu upravljanja za spas čoveka, a krajnji ishod svega toga jeste da će kod Boga naići na gnušanje i odbacivanje. Naprosto je nemoguće da Bog spase te ljude; oni nisu sposobni za kajanje i, budući da ih je Sotona već odneo sa sobom, Bog mu ih predaje. Da li od dugovečnosti nečije vere u Boga zavisi da li će ta vera naići na Njegovo odobravanje? Da li to zavisi od vrste obreda koje čovek zapaža ili od pravila kojih se drži? Posmatra li Bog ljudske običaje? Da li Ga zanima njihov broj? (Ne.) Šta Boga zapravo zanima? Nakon što odabere neku grupu ljudi, na osnovu čega Bog procenjuje mogu li ti ljudi biti spaseni, po kom osnovu odlučuje da li će ih spasti? On to odlučuje na osnovu toga da li ti ljudi mogu da prihvate istinu; na osnovu puta kojim idu. Iako u Doba blagodati Bog čoveku možda nije saopštio toliko istina kao što to sada čini i mada te istine nisu bile tako konkretne, On je ljude i tada mogao da usavršava, i još je bilo ljudi koji su mogli da budu spaseni. Ako, dakle, ljudi iz ovog današnjeg doba, koji su čuli toliko istina i koji razumeju Božje namere, ne mogu da slede Njegov put, niti da krenu stazom koja vodi do spasenja, kakav će naposletku biti njihov ishod? Njihov konačni ishod biće isti kao kod vernika u hrišćanstvo i judaizam – ni oni, poput njih, neće moći da budu spaseni. To je pravedna Božja narav. Bez obzira na to koliko si propovedi odslušao i koliko si istina razumeo – ako još uvek slediš ljude, ako još uvek slediš Sotonu, ako nisi u stanju da na kraju slediš Božji put, niti da se plašiš Boga i kloniš se zla, ti onda spadaš među ljude kojih se Bog gnuša i koje odbacuje. Možda su religiozni ljudi u stanju da propovedaju mnogo biblijskog znanja i možda mogu da razumeju neku duhovnu doktrinu, ali ne mogu da se pokore Božjem delu, niti da Njegove reči primenjuju i doživljavaju, ne mogu istinski da Mu se klanjaju, niti da Ga se boje i klone se zla. Sve su to licemeri, a ne ljudi koji se zaista pokoravaju Bogu. Sa Božjeg stanovišta, takvi su ljudi, po definiciji, pripadnici veroispovesti, ljudske grupe, ljudske bande, Sotoninih jataka. Svi oni zajedno čine Sotoninu banda, carstvo antihrista, te ih se Bog u potpunosti gnuša i odbacuje ih.

U ovom trenutku, za vas je najurgentnije da stremite ka istini. Kao prvo, ne smete to odlagati dok vršite svoju dužnost, a kao drugo, morate se svojski potruditi da za kratko vreme stupite na put spasenja, kako vas Bog ne bi napustio. To bi bilo zaista strašno! Ovo je vaša poslednja, kratkotrajna prilika, dok Bog obavlja Svoje delo spasenja u poslednjim danima. Ako te Bog određuje tako što ti govori da nikad nisi sledio Njegov put, da nipošto ne možeš da se plašiš Njega, niti da se kloniš zla, i kad odluči da te napusti, On te više neće prekorevati, neće te dovoditi u red, niti te orezivati, neće ti više suditi i neće te grditi – sasvim će dići ruke od tebe. Tada ćeš se osećati potpuno slobodno. Niko više neće paziti na tebe. Niko ti se neće mešati u to kako veruješ u Boga; kakva god zlodela da činiš, niko te neće prekorevati. Za tebe neće biti ni prekora ni dovođenja u red ako, dok obavljaš svoju dužnost, nisi odan, ako tragaš isključivo da zadovoljiš svoje lične želje i ambicije, ili ako ometaš i prekidaš crkveno delo. Čak i ako u srcu gajiš predstave o Bogu, niko te zbog toga neće prekorevati ni dovoditi u red. Neće biti prekora ni dovođenja u red čak i ako se opireš ili odbacuješ orezivanje, ako o drugim ljudima sudiš ili ih podrivaš iza njihovih leđa, ili ih vrbuješ da ti se pridruže. Na šta sve to ukazuje? Da li je to dobar znak? Niko ne pazi na tebe, niko te ne orezuje, niti te Bog prekoreva. Čini se kao da ti sve ide na ruku, pa možeš da činiš šta ti je volja. Sasvim je očigledno da to nije dobar znak. Kad Bog poželi da digne ruke od tebe, neće te više prekorevati, neće te više dovoditi u red, niti ćeš više osećati sud i grdnju. Šta to znači kad Bog digne ruke od neke osobe? To znači da za tu osobu ne postoji konačni ishod, da je ona izgubila svoju priliku za spasenje. Kad odustane od nekog čoveka, Bog ga najpre lišava sposobnosti da oseća prekor; takav čovek je svakoga dana prezadovoljan samim sobom i misli da je blagosloven, te stoga povremeno povlađuje sebi i postaje izrod, sledi želje svoga srca, čini šta mu je volja i ponaša se kako mu drago. Ma kakve raskalašne stvari da poželi da uradi, nema nikakvog prekora, niti dovođenja u red, a još manje osećaja nelagode ili da nešto nije u redu. Čovek koji napusti Božji prekor i dovođenje u red nalazi se na korak od opasnosti. Na kakav bi put on, nakon toga, mogao da zakorači? Postaje sve veći izrod, sve je raskalašniji, sve više udovoljava samom sebi i neprekidno čini zla dela. Sve je to veoma problematično. Spolja gledano, čini se da neki od ovih ljudi žive prilično udobno i da su potpuno bezbrižni, ali oni koji razumeju istinu uviđaju da su ti ljudi u opasnosti i da ih Bog ne želi – On ih je napustio, a da oni nisu ni svesni toga! Antihristi iz sveta religije po vasceli dan sude o rečima i delu ovaploćenog Boga, čineći pritom mnoga zla koja se opiru Bogu. To što ih niko više ne prekoreva niti ih dovodi u red posledica je činjenice da ih je Bog već napustio, te će sve njih naposletku stići strašna kazna, od koje niko od njih neće moći da utekne. Možete li iz svega ovoga da uvidite Božju nameru i Njegov stav? (Da.) Ako sada ne težite istini dok sledite Boga, može vas snaći isto što i njih, pa ćete i vi biti u opasnosti; vaš će konačni ishod biti isti kao njihov, u to nema nikakve sumnje. Šta je, dakle, ono što ljudi u ovom trenutku treba najhitnije da urade kako ne bi potonuli do te mere da ih Bog napusti? (Treba da težimo istini i da pravilno ispunjavamo svoju dužnost.) Osim pravilnog ispunjavanja dužnosti, morate često stupati pred Boga, jesti i piti Njegove reči i promišljati o njima, morate prihvatiti da vas On dovodi u red i usmerava, i morate naučiti lekciju o pokornosti – to je veoma važno. Moraš biti u stanju da se pokoravaš svim okruženjima, ljudima, stvarima i događajima koje je Bog za tebe uredio, a kad se suočiš s nečim što ne možeš potpuno da shvatiš, moraš često da se moliš dok tragaš za istinom; put koji vodi napred možeš pronaći samo ako razumeš Božje namere. Moraš da imaš bogobojažljivo srce. Pažljivo i oprezno radite ono što treba da radite, a pred Bogom živite sa bogopokornim srcem. Često umirujte sebe pred Bogom i nemojte biti raskalašni. Kad god vam se nešto desi, najmanje što treba da učinite jeste da se najpre umirite, a zatim da se što pre pomolite, jer ćete tako, kroz molitvu, traženje i čekanje, razumeti Božje namere. Zar to nije bogobojažljiv stav? Ako se iskreno plašiš Boga i pokoravaš Mu se, ako možeš da umiriš sebe pred Njim i da dokučiš Njegove namere, onda ćeš ovakvom saradnjom i praktičnim delovanjem biti zaštićen, nećeš padati u iskušenja, niti ćeš činiti išta što prekida ili ometa crkveno delo. Tražite istinu u stvarima koje ne možete jasno da sagledate. Nemojte samo slepo suditi i osuđivati. Na taj način, Bog vas se neće gnušati niti vas odbaciti, kao ni prezreti. Ako imaš bogobojažljivo srce, plašićeš se da Ga ne uvrediš, te ćeš stoga, kad te spopadnu iskušenja, živeti pred Bogom u užasu i strepnji, čeznućeš da Mu se pokoriš i da Mu u svemu udovoljiš. Tek kad na taj način budeš praktično delovao i kad budeš mogao da često živiš u takvom stanju, da često umiruješ sebe pred Bogom i da često stupaš pred Njega, moći ćeš nesvesno da se kloniš iskušenja i zlih stvari. Ako nemaš bogobojažljivo srce, odnosno ako ti srce nije pred Bogom, bićeš sposoban da učiniš neka zla. Tvoja je narav iskvarena i ti ne gospodariš njome, te si stoga sposoban za zla dela. Ako budeš počinio neko zlo koje predstavlja prekid i smetnju, zar posledice neće biti strašne? U najmanju ruku, Bog će te orezati, a ako počiniš nešto naročito ozbiljno, On će te se gnušati i odbaciti te, i bićeš izbačen iz crkve. Ukoliko, pak, imaš srce pokorno Bogu, ako svoje srce možeš često da umiriš pred Njim, ako Ga se plašiš i užasavaš, zar onda nećeš biti u stanju da se držiš podalje od mnogih zlih stvari? Ako se plašiš Boga i kažeš: „Užasavam se Boga; strahujem da Ga ne uvredim, da ne prekinem Njegovo delo i da ne izazovem Njegovo gađenje”, zar to nije prirodan stav i prirodno stanje u kojem bi trebalo da se nalaziš? Šta je to što će u tebi probuditi takav užas? Tvoj će užas proisteći iz tvog bogobojažljivog srca. Ako se svim srcem užasavaš Boga, klonićeš se zla i bežati od zlih stvari čim ih spaziš, te ćeš na taj način biti zaštićen. Može li se Boga plašiti neko ko se u duši ne užasava Boga? Može li se takav čovek kloniti zla? (Ne.) Zar nisu hrabri oni koji ne mogu da se plaše Boga i koji Ga se ne užasavaju? Mogu li hrabri ljudi da budu obuzdani? (Ne.) A zar oni koji ne mogu da budu obuzdani ne čine šta god im u datom trenutku padne na pamet? Šta je to što ljudi obično čine kad postupaju po svom nahođenju, u skladu sa svojom revnošću i svojom iskvarenom naravi? Sa Božjeg stanovišta, sve što čine je zlo. Morate, dakle, jasno uvideti da je za čoveka dobro ako se u srcu užasava Boga – na taj način, on može postati bogobojažljiv. Kad neko Boga nosi u srcu i kad može da Ga se boji, on će onda moći i da se drži podalje od zlih stvari. Takvi se ljudi mogu nadati spasenju.

Da li je verniku lako da se plaši Boga i da se kloni zla? U stvarnosti, to nije baš tako jednostavno; ako ne težite istini, to nikada nećete moći da postignete. Primera radi, neki kažu: „Zaista nije lako verovati u Boga, ako pritom morate i da obavljate svoju dužnost, da patite i da plaćate cenu.” Kako se osećaš kad čuješ te reči? Šta je u tim rečima problematično? Da nemaš bogobojažljivo srce, šta bi ti rekao? Rekao bi: „Tako je – ja sam svoj dom napustio da bih tolike godine obavljao svoju dužnost; nedostaju mi deca i majka, a poprilično sam i propatio. Biće nepravda ako ne budem dobio blagoslove!” Ima li u tim rečima ikakvog straha od Boga? (Nema.) Ako neka osoba nema bogobojažljivo srce i ako izgovara takve reči, kakvo je onda njeno ponašanje? Zar ona nije u sukobu s Bogom, zar se ne žali na Njega? Ako samo izgovara pritužbe na račun Boga, da li ona zaista veruje da je Bog jedan pravedan Bog? Ako se neka osoba svim srcem ne užasava Boga, ako ne uspeva da bude bogobojažljiva, da li joj je lako da se kloni zla? (Nije joj lako.) Ona ne uspeva da se kloni zla. Takva će osoba reći: „Ako ne budem primio blagoslove nakon što sam se odrekao i porodice i karijere, biće to velika nepravda!” Ako bi ti na ovo odmah odgovorio rečima: „Tako je”, kako bi to tebi zvučalo? Da li bi ti zvučalo kao da se kloniš zla? Sama činjenica da možeš da izgovoriš „tako je” upravo dokazuje da se i ti, poput opisane osobe, takođe žališ na Boga. Iz te se pritužbe, čim ti je prešla preko jezika, izrodilo zlo. Ti, dakle, ne samo što ne možeš da se kloniš zla, već si u stanju da izgovaraš pritužbe i da činiš zlo. Iako se radi o majušnom zlu, to je i dalje pritužba protiv Boga. Ako se današnje malo zlo odmah ne razreši, bićeš u opasnosti da već sutra izdaš Boga – eto koliko je strašna čovekova iskvarena narav. Možete li to jasno da uvidite? Ako čovek nema bogobojažljivo srce, onda će sve što on čini, bilo da to glasno izgovara, bilo da o tome u svom srcu razmišlja ili da to prirodno izvire iz njega – sve će to biti zlo. Ukoliko nemaš bogobojažljivo srce, onda čak i najmanja sitnica može u potpunosti razotkriti tvoju iskvarenu narav, tvoj karakter, tvoje namere i sve ono čemu težiš; ona čak može razotkriti i tvoje nezadovoljstvo Bogom. Ljudi koji nemaju bogobojažljivo srce pričaju šta im je volja. Sve što misle oni izgovaraju, nakon čega to postaje činjenica. Sa Božjeg stanovišta, takvi se ljudi Njega ne plaše, niti se klone zlih stvari; umesto toga, čim vide nešto zlo, oni se u to i sami uključuju, te tako postaju saučesnici u zločinima zlih ljudi. Ako imaš bogobojažljivo srce, ako se užasavaš Boga i ako živiš u Njegovom prisustvu, kako bi onda trebalo da odgovoriš maločas pomenutoj osobi? Šta ona zapravo hoće da kaže? Ona, naime, ne želi da se odrekne blagoslova. Želi da stekne blagoslove, ali nije spremna da zbog toga pati, niti da za to plati cenu, te stoga kaže: „Zaista nije lako verovati u Boga.” Zar te reči ne zvuče kao pritužba? One u sebi sadrže pritužbu; Bog u tu osobu unosi nemir, ona se na Njega žali i smatra da su Njegovi zahtevi prema ljudima previsoki; misli da Bog od ljudi traži da preskupo plate ono malo blagoslova koje im pruža; misli da Bog ne bi trebalo tako da se ponaša, da On uopšte ne voli ljude, da prema njima odista nema milosti i da ih muči; smatra da čoveku nije lako da patnjom kupuje blagoslove – zar značenje njenih reči nije upravo to? (Jeste.) Kako bi, dakle, trebalo da joj odgovoriš? Poslušajte ovaj odgovor, pa recite da li je ispravan. Treba da joj kažeš sledeće: „Kolika je, uopšte, ta naša majušna patnja? Vidiš koliko je Bog propatio. Da bi spasao ljudski rod, Bog je s neba sišao na zemlju, skromno se i u potaji ovaplotio među ljudima, a zatim pretrpeo užasno poniženje; čak je i Svoj život žrtvovao da bi spasao čovečanstvo. Božja patnja daleko premašuje ono malo što smo mi propatili. Naša je patnja zanemarljivo mala. Štaviše, mi i treba da patimo; zar cilj naše patnje nije primanje blagoslova?” Šta mislite o ovakvom odgovoru? Na prvi pogled, čini se da je on ispravan i da, sa doktrinarne tačke gledišta, u njemu nema grešaka, ali ima li u njemu svedočenja? (Nema.) U njemu nema nikakvog svedočenja. To je samo površno izgovaranje doktrina naglas, sa ciljem da se sagovornik ohrabri. Mogu li se time razrešiti bilo kakvi problemi? Ako želiš da rešavaš probleme, kako bi trebalo da o njima razgovaraš sa drugima? Kako bi se u svom srcu osećao kad bi čuo onakve pritužbe? Učinilo bi ti se da ta osoba, dok je verujući u Boga obavljala svoju dužnost, u srcu nije naročito spremno trpela patnju, ali bi, nakon kratkog razmišljanja, zaključio sledeće: „Ako je nespremna, neka joj bude. Kakve to veze ima sa mnom? Ako se žali na Boga, ne žali se na mene, tako da meni ni iz džepa ni u džep. Radi se o njenom ličnom odnosu s Bogom, koji oni treba među sobom da rešavaju. Kakve to veze ima sa mnom?” Čini se da je ovakvo razmišljanje sasvim zdravorazumsko i da nije pogrešno, ali kad ti se tako nešto desi, ti bi, kao čovek bogobojažljivog srca, trebalo najpre ovako da razmišljaš: „Ova osoba veruje u Boga, ali se i dalje žali na Njega, a pritom još i iskrivljuje činjenice. Ovakve osobe nipošto ne mogu da prihvate istinu. Budući da je spasenje velika stvar, zar bi bilo u redu da ona zauzvrat nimalo ne pati? Štaviše, zbog čega ljudi uopšte pate? Zar tome nije kriva njihova iskvarena narav? Kad ljudima dopušta da pate, Bog ima dobre namere. Patnja koristi ljudima, ona ih usavršava i izgrađuje; kad ne bi patili, ljudi ne bi mogli da izvuku pouke, ne bi mogli da steknu istinu, niti bi mogli da se usaglase s Božjim namerama. Podvrgavanje neznatnoj patnji predstavlja milost i blagodat Božju; u tome se ogleda ljubav Božja prema ljudima. To je spasenje! Kako ova osoba može onako nešto da kaže? Moram da porazgovaram s njom. Ne smem joj dozvoliti da pogrešno shvati Boga i da se žali na Njega, ne smem joj dopustiti da svoje reči širi unaokolo i da utiče na druge. Što se ovoga tiče, moram govoriti u Božje ime. Moram joj pomoći da razreši sve što je pogrešno razumela u vezi s Bogom i da stekne pravilno shvatanje vere u Boga. Ako ona ovako pogrešno razume Boga, zar time ne postupa nepravedno prema Njemu? Božja ljubav i spasavanje čoveka su tako veliki! Kako ona može ovako da razmišlja?” Ako ovako razmišljaš, zar to ne znači da si bogobojažljivog srca? (Znači.) Što se straha od Boga tiče, ti ne samo da izgovaraš prave reči, već si duboko u duši bogobojažljivog srca, možeš potpuno da Mu se pokoriš, ne buniš se i nemaš nikakvih pritužbi na Njega. Na taj način si postao neko ko se plaši Boga. U pogledu straha od Boga, stekao si istinu. Ti ne uzvikuješ puke parole, već si sposoban da svedočiš o Bogu i da u svom svedočenju budeš postojan. Šta bi, s takvim znanjem, trebalo da saopštiš toj osobi? Treba da joj kažeš sledeće: „Bog poklanja veliku pažnju spasavanju čoveka. Oni koji nemaju bogobojažljivo srce imaju pritužbe na Boga i opiru Mu se, a prema Njegovim namerama ne pokazuju nimalo obzira. Ako imalo pate ili ako ne vide Božje blagoslove, oni se odmah žale, u srcu im se rađa bunt, postaju negativni i protivrečni. To dokazuje da je ljudima iskvarene naravi u prirodi da se često opiru Bogu, te da je ljudska priroda neprijateljski nastrojena prema Njemu. Kada ljudi plaćaju neznatnu cenu, kada se ponečega odriču i pomalo daju tokom obavljanja svojih dužnosti, to ima za cilj postizanje spasenja – ništa od toga nije zarad Boga. Ti patiš zbog svoje iskvarene naravi. Ako želiš da stekneš istinu, moraš malo i da patiš. Da upotrebim malo manje prijatne reči, ljudi zaslužuju da pate; nije Bog taj koji ti stvara patnju, niti te On primorava da patiš. Možeš li izbeći patnju ako ti je narav buntovna? Tvoja je patnja posledica tvoje iskvarene naravi – Bog s tim nema nikakve veze. Da si zaista razumeo istinu i u svim stvarima se pokorio Bogu, da li bi se u tebi i dalje rađala negativnost? Da li bi se i dalje žalio na Boga? Da li bi još uvek patio zbog ovih stvari? Prema tome, bez obzira na to zbog čega ljudi pate, to je posledica njihove iskvarene naravi; oni za to ne mogu kriviti druge ljude, a kamoli Boga. Radi se o tome da svako žanje ono što je posejao. Ako ne patiš, moraš propasti; moraš biti kažnjen. Šta bi od to dvoje izabrao? Bog ne želi da ti patiš, ali da li bi bez patnje mogao da se pokoriš Bogu? Da li bi bez patnje mogao da postupaš u skladu sa istina-načelima? Da li bi bez patnje mogao da slušaš reči Božje?” Hoće li, nakon takvih tvojih reči, tvoj sagovornik moći ponešto da razume? Pre svega, jesu li te reči usaglašene s Božjim namerama? Jesu li one u skladu sa istinom? (Jesu.) Pošto su te reči u skladu sa istinom, zar ne treba da ih izgovori bogobojažljiva osoba? (Treba.) Čovek koji je u stanju da te reči izgovori jeste neko ko se kloni zla. Šta bi, dakle, neka osoba morala da poseduje da bi se klonila zla? (Morala bi da ima bogobojažljivo srce.) Samo se ljudi bogobojažljivog srca mogu kloniti zla; samo ljudi bogobojažljivog srca mogu biti pokorni Bogu i svedočiti o Njemu. Takvi ljudi će sasvim prirodno početi da se klone zla.

Šta biste, dakle, rekli o stanju u kojem često žive ljudi koji nemaju bogobojažljivo srce? Jesu li oni uspostavili odnos sa Bogom? (Nisu.) Neki kažu: „To nije tačno. Oni se svakodnevno mole, čitaju Božje reči, redovno učestvuju u razgovorima i normalno obavljaju svoje dužnosti. Kako možete da kažete da nemaju nikakav odnos s Bogom? Da li bi oni mogli sve to da rade ako ne veruju u Boga?” Da li je ispravno ovako govoriti? (Nije. Sve aktivnosti koje spominju usmerene su ka spoljnom svetu. Ako čovek ne traga za istinom u svemu što čini, onda on nema bogobojažljivo srce, a ništa od onoga što radi nema nikakve veze s Bogom.) Ako ljudi, verujući u Boga, ne žive često pred Njim, oni neće moći da budu nimalo bogobojažljivi, te stoga neće biti sposobni ni da se klone zla. Sve su te stvari međusobno povezane. Ako duboko u sebi često živiš pred Bogom, stalno ćeš biti pod prismotrom i plašićeš Ga se u mnogim stvarima. Nećeš govoriti ništa nerazumno, nećeš odlaziti predaleko ni činiti išta što je raskalašno ili čega se Bog gnuša. Ako prihvatiš Božje ispitivanje i ako prihvatiš da te On dovodi u red, izbeći ćeš mnoge zle stvari. Zar se time nećeš ujedno kloniti zla? Ako kažeš da veruješ u Boga, ali si u srcu ipak često omamljen, ne znajući kako Bog radi na čovekovom spasenju ni kako čovek treba da teži istini, ne znajući da li voliš istinu, ni koji bi događaji trebalo da te navedu da se moliš Bogu; ako si svakodnevno zbunjen, u svemu neozbiljan i samo poštuješ pravila; ako srce ne može da ti bude spokojno pred Bogom i ako se ne moliš i ne tražiš istinu kad god ti se nešto desi; ako često postupaš po svojoj volji, živiš u skladu sa svojom sotonskom naravi i otkrivaš svoju nadmenu narav; ako ne prihvataš Božje proučavanje ni disciplinu i ako Mu se ne pokoravaš, ti ćeš, duboko u sebi, uvek živeti pred Sotonom, a tobom će upravljati Sotona i tvoja iskvarena narav. Takvi ljudi nemaju u sebi ni trunke straha od Boga. Oni su naprosto nesposobni da se klone zla i, čak i ako ne čine zlodela, sve što misle je ipak zlo, koje nije povezano sa istinom i koje joj se ujedno suprotstavlja. Da li su takvi ljudi, u osnovi, potpuno nepovezani s Bogom? Iako On vlada nad njima, njihova srca nikada nisu stupila pred Njega, niti su Mu se oni ikad iskreno pomolili; prema Njemu se nikad nisu odnosili kao prema Bogu, nikad Ga nisu posmatrali kao Stvoritelja koji ima suverenost nad njima, nikad nisu priznavali da je On njihov Bog i njihov Gospod, i nikad nisu razmišljali o tome da Mu se iskreno poklone. Takvi ljudi ne razumeju šta znači plašiti se Boga, a činjenje zla smatraju svojim pravom. U sebi, oni ovako razmišljaju: „Činiću šta mi je volja. Sam ću se brinuti o svojim poslovima, jer tu drugi ljudi nemaju šta da traže!” Veru u Boga smatraju nekakvom mantrom, nekom vrstom ceremonije. Zar ih to ne čini bezvernicima? Oni i jesu bezvernici! Po Božjem mišljenju, svi ti ljudi su zlikovci. Sve o čemu po vasceli dan razmišljaju je zlo. Oni su izrodi u kući Božjoj i On takve ljude ne priznaje za članove Svoje kuće. Kakvi su ljudi koji žive u Božjoj kući? To su ljudi koji se plaše Boga i klone se zla, ljudi koji se pokoravaju Božjem delu. A jesu li deo Božje kuće ljudi koji veruju samo u ime Božje i koji Ga ne prihvataju kao svog Gospoda i Boga? Da li Bogu pripadaju oni koji Ga ne prihvataju kao svog Stvoritelja, koji ne prihvataju činjenicu da je On istina? Nipošto. Bogu pripadaju samo oni koji prihvataju istinu; pripadaju Mu samo oni koji se prema Njemu odnose kao prema Bogu. Kako se izražavaju ljudi koji znaju da je Bog istina, koji Ga prihvataju kao svog Gospoda i koji uviđaju da je On Suveren svih stvari? Kakvo je stanje u njihovim srcima? Kako postupaju kad im se nešto desi? (Oni u svim stvarima tragaju za istinom.) To je jedan od aspekata. Šta još? (Pokoravaju se svim okruženjima, ljudima, događajima i stvarima, koje im je Bog uredio, u stanju su da iz njih uče i da steknu istinu.) (Ne usuđuju se da učine ništa što bi se Bogu opiralo ili Ga vređalo.) To su, takođe, načini njihovog izražavanja. Glavna stvar je da se oni, kad im se nešto desi, užasno plaše Boga, bez obzira na to da li istinu razumeju i da li su u stanju da je sprovedu u delo; oni ne postupaju brzopleto u skladu s vlastitom voljom, u stanju su da se plaše Boga i ne vređaju Ga. Drugi uviđaju da ti ljudi ne govore brzopleto, da postupaju smireno, a ne naglo nit raskalašno, da su duboko spokojni, da znaju da čekaju, da u svojim srcima razgovaraju s Bogom i da tragaju za Njim, da imaju bogopokorno i bogobojažljivo srce. Ljudi koji sve to proživljavaju mogu da s Božjim rečima povežu sve što im se dešava i imaju normalan odnos s Bogom. Pojedini ljudi – oni koji u svojim srcima nemaju Boga – nisu sposobni da prožive takve stvarnosti, a njihova je narav sasvim sigurno nadmena, raskalašna i neobuzdana. Po čitav dan se smeju i šale, ne trude se u obavljanju svojih dužnosti, govore i rade šta god im padne na pamet, ponašaju se agresivno, plahoviti su i nepromišljeni u svemu što rade. Već na prvi pogled se vidi da su isti kao nevernici. Da li osoba s takvim izlivima i takvim ponašanjem može biti neko ko živi pred Bogom? Veruje ili ona iskreno u Boga? Ima li Boga u njenom srcu? Sasvim je sigurno da Ga nema. Takve ljude Bog osuđuje i gnuša ih se.

Danas smo razgovarali o jednoj od najvažnijih tema. S čim je ta tema povezana? (Sa spasenjem.) Ako ljudi žele da, verujući u Boga, budu spaseni, ključno pitanje je da li su im srca bogobojažljiva ili nisu, ima li u njihovim srcima mesta za Boga ili nema, mogu li da žive pred Bogom i da sa Njim održavaju normalan odnos ili ne mogu. Od presudnog značaja je da li su ljudi u stanju da istinu sprovode u delo i da dostignu pokornost prema Bogu. To su uslovi i to je put koji vodi do spasenja. Ako ti srce nije sposobno da živi pred Bogom, ako se Bogu ne moliš često niti s Njim razgovaraš i ako izgubiš normalan odnos sa Bogom, nikada nećeš biti spasen, jer si blokirao put ka spasenju. Ako sa Bogom nemaš nikakav odnos, došao si do kraja puta. Ako u tvom srcu nema Boga, beskorisno je da tvrdiš da imaš veru i da samo formalno veruješ u Boga. Potpuno je nebitno koliko doktrina i reči umeš da izgovoriš, koliko si zbog svoje vere u Boga propatio ili koliko si nadaren; ako je Bog odsutan iz tvog srca i ako se Boga ne plašiš, onda je krajnje nevažno na koji način veruješ u Njega. Bog će ti reći: „Odlazi od Mene, zlikovče”. Bićeš svrstan među zlikovce. Nećeš biti povezan s Bogom; On neće biti tvoj Gospod ni tvoj Bog. Čak i ako priznaješ da Bog ima suverenost nad svim stvarima i da je On Stvoritelj, ti se Njemu ne klanjaš i ne pokoravaš se Njegovoj suverenosti. Sotonu i đavole slediš; tvoji jedini gospodari su Sotona i đavoli. Ako u svemu veruješ sebi i slediš vlastitu volju, ako veruješ da je tvoja sudbina u tvojim rukama, ti onda samo u sebe veruješ. Mada tvrdiš da veruješ u Boga i da Ga priznaješ, Bog ne priznaje tebe. Nemaš nikakav odnos sa Bogom i stoga si predodređen da te se Bog naposletku gnuša i odbaci te, da te kazni i da te ukloni; takve kao ti Bog ne spasava. U Boga istinski veruju ljudi koji Ga prihvataju kao Spasitelja, koji prihvataju da je On istina, put i život. Takvi ljudi su u stanju iskreno da se daju za Njega i da obavljaju dužnost stvorenog bića; oni doživljavaju Božje delo, sprovode u delo Njegove reči i istinu, i kreću se putem stremljenja ka istini. To su ljudi koji se pokoravaju Božjoj suverenosti i uređenjima i koji slede Njegovu volju. Jedino ljudi koji imaju takvu veru u Boga mogu biti spaseni; oni koji je nemaju, biće osuđeni. Je li prihvatljivo da se ljudi koji veruju u Boga pitaju šta bi bilo kad bi bilo? Mogu li ljudi, verujući u Boga, steći istinu ako se uporno drže vlastitih predstava i nejasnih, apstraktnih maštarija? Nipošto. Ako veruju u Boga, ljudi moraju da prihvate istinu, moraju da veruju u Njega onako kako On to zahteva i pokoravaju se Njegovim orkestracijama i uređenjima; jedino tako mogu da dostignu spasenje. Nema drugog puta osim ovog – šta god da radite, ne smete se prepuštati maštanjima tipa „šta bi bilo kad bi bilo”. Veoma je važno da ljudi među sobom razgovaraju na ovu temu, zar ne? To je za vas poziv na buđenje.

Pošto ste saslušali ove poruke, trebalo bi da razumete istinu i da vam je jasno šta spasenje podrazumeva. Šta ljudi vole, čemu streme, šta je to što im raspaljuje strasti – ništa od toga nije važno. Ono što je najvažnije jeste prihvatanje istine. Kad se sve uzme u obzir, najvažnija je sposobnost sticanja istine, a ispravan je onaj put koji će ti omogućiti da se bojiš Boga i kloniš se zla. Ako u Boga veruješ već nekoliko godina, ali si se pritom uvek fokusirao na stremljenje ka stvarima koje sa istinom nemaju nikakve veze, onda ni tvoja vera nema nikakve veze sa istinom, niti ikakve veze sa Bogom. Možeš ti da tvrdiš kako veruješ u Boga i priznaješ Ga, ali Bog nije tvoj Gospod, On nije tvoj Bog, ti ne prihvataš da Bog ima suverenost nad tvojom sudbinom, ne pokoravaš se svemu što Bog za tebe uređuje i ne priznaješ činjenicu da je Bog istina – usled čega su tvoje nade u spasenje pokopane; ako ne možeš da ideš putem stremljenja ka istini, krećeš se putem koji vodi ka uništenju. Nasuprot tome, ako je sve ka čemu stremiš i na šta se fokusiraš, sve za šta se moliš i sve na šta apeluješ zasnovano na Božjim rečima i Njegovim zahtevima, ako ti se sve više čini da se pokoravaš Stvoritelju i da Mu se klanjaš, ako osećaš da je Bog tvoj Gospod i tvoj Bog, ako ti je sve draže da se pokoravaš svemu što Bog za tebe orkestrira i uređuje, ako je tvoj odnos sa Bogom sve prisniji i normalniji, a tvoja ljubav prema Bogu sve čistija i iskrenija, onda će tvoje pritužbe i nesporazumi u vezi s Bogom, kao i tvoje preterane želje prema Bogu, bivati sve ređe, a ti ćeš u potpunosti dostići to da se bojiš Boga i kloniš zla, što će značiti da si već zakoračio na put spasenja. Mada hodati putem spasenja podrazumeva dovođenje u red, orezivanje, sud i grdnju od Boga, i mada ćeš zbog toga mnogo propatiti, sve je to znak da se na tebe spušta ljubav Božja. Ako pak, verujući u Boga, težiš isključivo sticanju blagoslova, statusa, slave i dobitka, ako te Bog nikada nije doveo u red, nije te orezao, ako ti nije sudio i nije te izgrdio, tvoje će se srce, uprkos tome što ti je život možda lak, sve više udaljavati od Boga, izgubićeš normalan odnos sa Bogom i nerado ćeš prihvatati Božje proučavanje; poželećeš da budeš sam svoj gazda – što sve dokazuje da put kojim se krećeš nije pravi put. Ako si neko vreme doživljavao Božje delo i sve snažnije osećaš da je čovečanstvo duboko iskvareno i stoga sklono da se opire Bogu, ako strepiš da će možda doći dan kada ćeš i ti učiniti nešto što se Bogu opire, ako strahuješ da ćeš po svoj prilici uvrediti Boga i da će te On napustiti, te stoga smatraš da nema ničeg strašnijeg od protivljenja Bogu, to znači da imaš bogobojažljivo srce. Osećaš da ljudi koji veruju u Boga ne smeju da se od Njega udaljavaju; ako se budu udaljili od Boga i Božje discipline, od Njegovog suda i grdnje, to je isto kao da su izgubili Božju zaštitu i negu, kao da su izgubili Božje blagoslove i da je za njih sve svršeno; takvi će ljudi samo bivati sve izopačeniji, biće nalik religioznim ljudima i još uvek će biti skloni da se protive Bogu dok ujedno veruju u Njega – oni će, na taj način, postati antihristi. Ako možeš to da shvatiš, Bogu ćeš se ovako pomoliti: „O, Bože! Molim Ti se da mi sudiš i da me izgrdiš. Preklinjem Te da budno proveravaš sve što činim. Ako u bilo čemu prekršim istinu i protivim se namerama Tvojim, strogo mi sudi i izgrdi me – nema meni života bez Tvog suda i grdnje.” To je ispravan put kojim moraju ići ljudi koji veruju u Boga. Ocenite, dakle, sebe prema ovom merilu: usuđujete li se da kažete da ste zakoračili na put spasenja? Ne usuđujete se, zato što tek treba da postanete neko ko stremi ka istini, zato što u mnogim stvarima ne tragate za istinom i zato što ne možete da prihvatite orezivanje niti da mu se pokorite – što sve dokazuje da ste još uvek daleko od puta koji vodi ka spasenju. Da li ćete lako zakoračiti na put spasenja ako ne stremite ka istini? To vam, zapravo, neće biti lako. Ljudima koji nisu iskusili Božji sud i grdnju, koji nisu doživeli da ih Bog dovede u red, prekori i oreže ih, takvim ljudima nije lako da postanu neko ko stremi ka istini, te im je stoga veoma teško da zakorače na put spasenja. Ako ti, nakon što si saslušao ovu poruku, znaš da je to istina, ali još uvek nisi zakoračio na put koji vodi do stremljenja ka istini i do spasenja, i ako ništa od ovoga ne uzimaš zaozbiljno, verujući da će pre ili kasnije – bez ikakve žurbe – doći dan kada će ti to poći za rukom, o kakvom se onda stavu zapravo radi? U velikoj si nevolji ako imaš takav stav i biće ti jako teško da zakoračiš na put koji vodi do spasenja. Na šta, dakle, treba da se rešiš da bi krenuo tim putem? Treba da kažeš: „Ah! Ja u ovom trenutku još uvek nisam stupio na put spasenja, što je veoma opasno! Bog kaže da ljudi sve vreme moraju živeti pred Njim, da se moraju više moliti i da im srca ne smeju biti plahovita, već spokojna – stoga treba istog časa da počnem da sve to sprovodim u delo.” Ovakav način praktičnog delovanja označava izlazak na pravi put vere u Boga; toliko je to jednostavno. Kakvi su to ljudi koji, čuvši Božje reči, odmah kreću da ih sprovode u delo? Jesu li ti ljudi dobri? Jesu – to su ljudi koji vole istinu. A kakvi su oni koji, saslušavši Božje reči, ostaju i dalje tupi, ravnodušni i nepopustljivi – koji Božje reči olako shvataju, žmure na njih i oglušuju se o njih? Zar ti ljudi nisu zbunjeni? Verujući u Boga, ljudi se stalno pitaju ima li ikakvih prečica koje vode do spasenja. Kažem vam da takvih prečica nema, pa vam još i ukazujem na jednostavan put, ali vi taj put, saznavši za njega, ne sprovodite u delo – što znači da ne vidite dalje od svog nosa. Mogu li takvi ljudi biti spaseni? Ako za njih i ima neke nade, ona nije velika; biće im jako teško da dostignu spasenje. Možda će se jednoga dana probuditi iz dubokog sna i pomisliti: „Nisam više mlad, a svoje dužnosti nisam dobro obavljao tokom svih ovih godina koliko verujem u Boga. Bog zahteva da ljudi sve vreme žive pred Njim, a ja nisam živeo pred Bogom. Što pre moram da se pomolim.” Ukoliko se, dakle, prizovu pameti i počnu da svoje dužnosti obavljaju kako treba, nije za njih prekasno! Stvari, međutim, nemojte predugo odlagati; ako čekate da zađete u sedamdesete ili osamdesete godine života, kad vas telo bude sve više izdavalo i kad više ne budete imali ni trunke energije, neće li tada biti prekasno da stremite ka istini? Zar ne bi bilo krajnje glupo da najbolje godine svog života potrošite na besmislice, a da pritom sve vreme odlažete i naposletku potpuno propustite priliku da stremite ka istini, što je od svega na svetu najvažnije? Ima li ičeg glupljeg od toga? Mnogi su potpuno svesni pravog puta, ali stremljenje ka njemu i njegovo prihvatanje ipak odlažu za neko buduće vreme – svi su oni budale. Ne znaju da stremljenje ka istini zahteva da se decenijama ulaže veliki trud, kako bi se mogao zadobiti život. Ako protraće najbolje vreme za spasenje, posle će im biti kasno za kajanje!

Šta je ono što, u ovom trenutku, najhitnije morate sprovesti u delo? Čim vam se nešto desi, treba što pre da krenete u potragu za istinom, umirite svoje srce pred Bogom, pomolite Mu se i, bogopokornog srca, pročitate Njegove reči. Na taj ćete način moći da uspostavite normalan odnos sa Bogom. Ako veruješ u Boga, ali s Njim nemaš nikakve veze, ako još uvek veruješ u nejasnog boga i ako nemaš normalan odnos s praktičnim Bogom, može li Bog priznati da zaista veruješ u Njega? A ako te Bog ne priznaje, ne znači li to da si u nevolji? Mora ti u srcu biti jasno kako treba da stremiš da bi te Bog priznao za člana Svoje kuće i za jednog od Svojih sledbenika. Nemoj biti nepopustljiv ni buntovan, i nipošto se nemoj udaljavati od Boga; moraš stupiti pred Boga i prihvatiti Ga kao svog Gospoda. Šta nakon toga treba da uradite? Počnite što pre da jedete i pijete reči Božje, prihvatite sve istine koje je On izrazio, sprovedite ih u delo i doživite ih, a zatim zakoračite u stvarnost – taj deo je najvažniji. Ako ove reči, koje sam vam u razgovoru saopštio, smatrate važnim, ako možete da ih primenite u životu i učinite ih svojim životnim vodičem i stvarnošću koju proživljavate, biće to znak da ste nešto zaista stekli i da danas, u razgovoru s vama, nisam uludo protraćio vreme. Ključ verovanja u Boga jeste da morate nositi Boga u srcu, morate biti u stanju da delujete u skladu s Božjim rečima, morate u svom srcu poštovati Boga kao velikog i pokoravati Mu se; sve što radite morate iznositi pred Boga i morate se postarati da sve to ima veze s Bogom; drugim rečima, da bi verovao u Boga, moraš nalikovati ljudima koji u Boga veruju. Moraš posedovati stvarnost vere u Boga. Kad odslušate neku propoved, vi razumete kakve su Božje namere i u stanju ste da sprovodite u delo i da zakoračite u skladu s Božjim zahtevima. Posle nekog vremena, primećujem da su se ljudi promenili, da su im Moje reči koristile, da su dovele do promene njihovog stanja i pravca u kojem idu. Kad se ljudi zaista ovako preokrenu, osećam da im nisam uzalud govorio. Kad vidim da te reči primate k srcu i da ih ne ignorišete kao šapat uz vetar, veoma Mi je drago što vas vidim. Ukoliko pak, ma koliko da vam govorim, ne slušate Moje reči i ne uzimate ih zaozbiljno, ako činite šta vam je volja i postupate kako vam drago, onda Mi je bolno i da vas gledam; počinjem da osećam odbojnost prema vama i sasvim je beskorisno da Mi se obraćate slatkorečivo i da sebe ulepšavate. Bilo bi to krajnje licemerno s vaše strane i neprijatno za gledanje. Veoma je, dakle, važno da ljudi sprovode istinu u delo, a još je važnije da zakorače u istina-stvarnost. Ljudi koji poseduju istina-stvarnost sasvim prirodno počinju da se plaše Boga; a oni koji imaju bogobojažljivo srce mogu sasvim prirodno da zakorače na put spasenja.
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Samo čestim čitanjem Božjih reči i promišljanjem o istini može postojati put koji se može slediti

Ako želiš dobro da obavljaš svoju dužnost, prvo moraš da razumeš istinu. Za istinom moraš da tragaš svim srcem. U traganju za istinom, ključ je u tome da naučiš da promišljaš o Božjim rečima. Svrha takvog promišljanja o Božjim rečima je da shvatiš njihovo pravo značenje. Kroz traganje ćeš shvatiti značenje Božjih reči, šta Bog zahteva od ljudi, kao i Božje namere koje se mogu naći u Njegovim rečima. Kad dostigneš takvo razumevanje, shvatićeš istinu. Jednom kad shvatiš istinu, lako ćeš razumeti načela koja će da te vode prilikom praktičnog delovanja, i onda možeš da primenjuješ istinu. Jednom kad naučiš da primenjuješ istinu, počećeš da ulaziš u istina-stvarnost. U tom trenutku ćeš razumeti stvari koje ranije nisi mogao da razumeš, uočićeš stvari koje ranije nisi mogao jasno da vidiš i rešavaćeš probleme za koje si ranije mislio da su nerešivi. Počećeš da dobijaš inspiraciju za mnoge stvari, kao i novi uvid, otvoriće ti se putevi primene i moći ćeš dosledno istinu da sprovodiš u delo. Tako ćeš u potpunosti ući u istina-stvarnost. Međutim, ako ne uložiš srce u obavljanje dužnosti i ne tragaš za istina-načelima, ako si smeten ili zbunjen i sve radiš isključivo na najlakši mogući način, kakav je to mentalitet? Onaj koji podrazumeva da sve radiš na površan način. Ako nisi posvećen svojoj dužnosti, ako nemaš osećaj odgovornosti prema njoj, niti bilo kakav osećaj za misiju, da li ćeš moći da obavljaš svoju dužnost kako treba? Da li ćeš moći da obavljaš svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom? A ako nisi u stanju da obavljaš svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom, da li ćeš moći da uđeš u istina-stvarnost? Nećeš nikako. Ako prilikom svakog obavljanja dužnosti nisi marljiv, ne želiš da se trudiš, i samo radiš mehanički i nepromišljeno kao da igraš neku igru, nije li ovo nevolja? Šta dobijaš time što obavljaš svoju dužnost na ovaj način? Na kraju krajeva, dok obavljaš svoju dužnost ljudi će videti da nemaš osećaj odgovornosti, da si površan i da sve samo otaljavaš, pri čemu si u opasnosti da budeš isključen. Bog proučava čitav taj proces tokom kojeg ti obavljaš svoju dužnost, i šta će Bog reći? (Ova osoba nije vredna Njegovog naloga niti Njegovog poverenja.) Bog će reći da nisi pouzdan i da te treba isključiti. I tako, bez obzira na to koju dužnost obavljaš, bila ona važna ili obična, ako ne ulažeš srce u posao koji ti je poveren niti ispunjavaš svoju odgovornost, i ako na njega ne gledaš kao na Božji nalog niti ga preuzimaš kao sopstvenu dužnost i obavezu, uvek radeći stvari na površan način, onda će ovo biti problem. „Nije dostojan poverenja” – ove tri reči će okarakterisati tvoje obavljanje dužnosti. One znače da način na koji ti obavljaš dužnosti ne ispunjava standarde i da si isključen, a Bog kaže da tvoj karakter nije na nivou. Ako ti se poveri neki posao, a ti mu pristupiš sa takvim stavom i na takav način, da li će ti biti poverene bilo kakve dodatne dužnosti u budućnosti? Može li se tebi poveriti nešto važno? Apsolutno ne, osim ako ne pokažeš istinsko pokajanje. Međutim, duboko u sebi, Bog će uvek gajiti neko nezadovoljstvo i nepoverenje prema tebi. Ovo će biti problem, zar ne? Može se dogoditi da ostaneš bez prilike da obavljaš svoju dužnost, i biće nemoguće da budeš spasen.

Kad obavljaš svoju dužnost, ti zapravo radiš ono što i treba da radiš. Ako to radiš pred Bogom, ako obavljaš svoju dužnost i pokoravaš se Bogu sa stavom poštenja i srcem, zar takav stav neće biti mnogo ispravniji? Kako, dakle, taj stav možeš da primenjuješ u stvarnom životu? Nužno je da „obožavanje Boga srcem i poštenjem” učiniš svojom stvarnošću. Kad god poželiš da budeš površan, da se ponašaš prepredeno i da budeš lenj, i kad god ti nešto drugo odvlači pažnju ili poželiš da se zabaviš, treba ovako da razmišljaš: „Jesam li ja nepouzdana osoba, kad se ovako ponašam? Da li ovako unosim svoje srce u obavljanje dužnosti? Zar ovakvim postupanjem ne pokazujem da nisam posvećen? Da li ne uspevam da ispunim nalog koji mi je Bog poverio?” Ovako treba da preispituješ sebe. Šta treba da učiniš ako ustanoviš da si uvek površan u obavljanju svoje dužnosti, da nisi posvećen i da si povredio Boga? Treba da kažeš: „Tada sam osetio da ovde nešto nije u redu, ali se prema tome nisam odnosio kao da je to problem, nego sam samo nemarno prešao preko toga. Do sada nisam ni shvatao da sam zaista bio površan, da nisam ispunio svoju odgovornost. Zaista mi nedostaje savesti i razuma!” Otkrio si u čemu je problem i saznao ponešto o sebi – zato sada moraš da napraviš zaokret! Tvoj stav prema obavljanju dužnosti bio je pogrešan. Prema njoj si se ophodio kao prema nekom dopunskom poslu i samo si se površno trudio, u nju se nisi unosio srcem. Ako ponovo budeš bio tako površan, moraš da se pomoliš Bogu i moraš Mu dopustiti da te dovede u red i prekori. Jedino ako imaš takvu rešenost pri obavljanju svoje dužnosti moći ćeš istinski da se pokaješ. Napravićeš zaokret tek onda kad ti savest bude čista i kad budeš promenio svoj stav prema obavljanju dužnosti. I dok se kaješ, takođe moraš često da razmišljaš o tome da li si zaista uložio celo srce svoje, sav um svoj i svu snagu svoju u obavljanje dužnosti; onda, koristeći Božje reči kao merilo i primenjujući ih na sebi, saznaćeš koji problemi još leže u tvom obavljanju dužnosti. Neprestanim rešavanjem problema na ovaj način, prema Božjoj reči, zar obavljanje dužnosti svim srcem, umom i snagom ne postaje tvoja stvarnost? Ako na takav način vršiš svoju dužnost, zar onda već nisi to učinio svim srcem, umom i snagom? Tek kada u tvojoj savesti više ne bude prekora, kada budeš bio u skladu s merilom i posvećen prilikom vršenja dužnosti, u tvom srcu će zaista biti mir i radost. Obavljanje svoje dužnosti ćeš doživeti kao odgovornost, koja je sasvim prirodna i opravdana, a ne kao dodatni teret, i nikako kao posao koji obavljaš za nekog drugog. Obavljajući dužnost na ovaj način, osećaš se ispunjeno i osećaš da živiš u Božjem prisustvu. Ovakvo ponašanje donosi unutrašnji mir. Zar se ovako ne bi osećao malo više kao čovek, a manje kao zombi? Da li je lako ponašati se tako? Zapravo jeste, ali ne za one koji ne prihvataju istinu.

U stvari, bez obzira na to da li čovek izvršava svoju dužnost u skladu s merilom ili ne, u oba slučaja on vaga u svom srcu. Ako neprestano sluša propovedi, ako neprestano čita reč Božju i neprestano razgovara sa drugima, čak i ako samo površno razume istinu, on će bar moći da razume određene doktrine. Uzimajući ove doktrine kao svoje merilo, on takođe može proceniti koliko dobro obavlja svoju dužnost i da li se pridržava načela. Takva jasnoća je na dohvat ruke svima onima koji poseduju savest i razum. Mnogo puta, kad ljudi obavljaju svoju dužnost, oni to čine površno. Ne daju sve od sebe, a kamoli da tragaju za istinom ili da postupaju u skladu sa načelima. Kakve god da su njihove dužnosti, oni zatvaraju oči pred njima. Iako možda vide problem, oni ga ne tretiraju kao problem koji treba rešiti, već se ponašaju kao da to nije njihova briga i površno ga otpišu. Oni u svojim srcima ne vide potrebu da sebi otežavaju stvari, niti potrebu da budu revnosni po tom pitanju. Međutim, ugađajući sebi na ovaj način, njihovo unutrašnje stanje se neprimetno pogoršava. Ako svoju dužnost obavljaš bez osećaja opterećenja, tvoje srce će neizbežno postati površno. Neće moći da preuzme odgovornost, a još manje da bude posvećeno. Kao posledica, prosvećenje i usmeravanje Svetog Duha biće ti uskraćeni. Uvek slediš utvrđena pravila i propise bez ikakvog novog svetla ili uvida, prosto sve otaljavaš. Obavljanje dužnosti na takav način nije efikasno − može se reći da čak ni tvoje službovanje nije u skladu s merilom. Ako čak ni tvoje službovanje nije u skladu s merilom, možeš li biti odani službenik? Ne možeš nikako. Oni čije službovanje nije u skladu s merilom mogu samo biti isključeni. Neki smetenjaci nimalo ne razumeju istinu. Po njima je samo obavljanje dužnosti praktikovanje istine. Oni misle da samim tim što obavljaju svoju dužnost praktikuju istinu. Ako takvog čoveka pitate: „Možeš li da praktikuješ istinu?” on će odgovoriti: „Zar ne primenjujem istinu vršeći svoju dužnost?” Da li je u pravu? To su reči jednog smetenjaka. Da bi obavljao svoju dužnost, u najmanju ruku moraš to da činiš svim svojim srcem, dušom i umom kako bi onda mogao delotvorno da praktikuješ istinu. Da bi delotvorno primenjivao istinu, moraš delovati u skladu sa načelima. Kada se dužnost obavlja površno, tu nema pravog efekta. Takvo što ne može biti praktikovanje istine, već ništa drugo do službovanje. Jasno je da samo službuješ, što se u potpunosti razlikuje od primenjivanja istine. Službovanje je kada radiš samo ono što tebi godi po sopstvenoj volji, dok zanemaruješ sve ono u čemu ne uživaš. Bez obzira na poteškoće sa kojima se susrećeš, nikada ne tragaš za istina-načelima. Spolja možda deluje kao da obavljaš svoju dužnost, ali sve je to puko službovanje. Svako ko ne obavlja svoju dužnost u skladu sa istina-načelima, ne postiže ništa sem službovanja. U Božjoj porodici, mnogi pokušavaju da obave svoju dužnost oslanjajući se na ljudske predstave i zamisli. Godinama se trude bez ikakvih rezultata, ne mogu da praktikuju istinu niti da deluju u skladu s istinom prilikom obavljanja dužnosti. Dakle, ako ljudi često postupaju po svojoj volji i obavljaju dužnosti po svojoj volji, iako ne čine zlo, ni to se ne smatra primenom istine. Na kraju, posle dugogodišnjeg rada, oni ne razumeju ništa o istini, niti imaju iskustvena svedočenja koja bi mogli da podele. Zašto je to tako? Zato što namere kojima se ovi ljude vode prilikom obavljanja dužnosti nisu ispravne. Razlog zbog kojeg obavljaju svoju dužnost je svakako da bi dobili blagoslove, žele da sklope dogovor sa Bogom. Oni ne obavljaju svoju dužnost samo da bi zadobili istinu. Svoju dužnost obavljaju jer nemaju drugog izbora. To je razlog zašto su uvek zbunjeni i zašto sve otaljavaju površno. Oni ne tragaju za istinom, tako da je sve to samo službovanje. Bez obzira koliko dužnosti obavljali, njihovo delovanje nema pravog efekta. Drugačije je onima koji imaju strah od Boga u srcu. Oni stalno promišljaju o tome kako da postupe u skladu sa Božjim namerama i kako da deluju za dobrobit Božje porodice i Njegovog izabranog naroda. Uvek duboko razmišljaju o načelima i rezultatima. Uvek nastoje da primenjuju istinu i pokažu pokornost Bogu. Ovo je ispravan stav srca. To su ljudi koji tragaju za istinom i vole pozitivne stvari. Kada takav čovek obavlja svoje dužnosti, on biva prihvaćen od Boga i dobija Njegovo odobravanje. Iako spolja gledano, ljudi koji ne vole istinu deluju kao da obavljaju svoju dužnost, oni zapravo uopšte ne tragaju za istinom. Oni postupaju po svojoj volji i rade samo stvari koje su im od koristi, a izbegavaju one koje nisu. Oni ulažu tek minimalan trud i klone se teškoća, a ipak žele odobravanje Božjeg izabranog naroda i dobru reputaciju. Ako su njihova srca usredsređena na tako nešto, da li će moći da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu s merilom? Naravno da ne. Iako, spolja gledano, delujete kao da obavljate svoju dužnost, vaša srca zapravo ne žive pred Bogom. Ako ti je sva pažnja usmerena na sebične šeme i kalkulacije, nećeš postići nikakav napredak iako si se dugo godina držao svoje vere. I mada se često okupljate, zajedno jedete i pijete Božje reči, slušate propovedi i razgovarate u zajedništvu, čim sklopite knjigu s Božjim rečima i napustite mesto okupljanja, ništa od toga ne ostaje u vašim srcima. Nijedna reč Božja, nijedna reč istine ne živi u tvom srcu. Ponekad zapišeš Njegove reči u svesku, ali ih ne čuvaš u srcu i sve zaboraviš za tren oka. Osim toga, u svakodnevnom životu nikad ne promišljate o istinitosti Božje reči. U obavljanju svoje dužnosti, nikad ne tragaš za istina-načelima. Bez obzira na poteškoće sa kojim se suočiš, zauzimaš površan stav. Čak i usred orezivanja, nikad se ne moliš Bogu niti tragaš za istinom. Što se toga tiče, ispada da se ne razlikujete od nevernika. Već nekoliko godina verujete u Boga, ali uopšte nemate ni život-ulazak ni istina-stvarnost. Vaše obavljanje dužnosti je čisto službovanje, a vaša namera je da razmenite takvo službovanje za blagoslove carstva nebeskog. U to nema sumnje. Verujući u Boga na ovaj način, teško vam je da uđete u istina-stvarnost, teško vam je da zadobijete istinu i život. Među vama ima onih koji su dobrog kova, ali iako je njihova vera stara više od decenije, mogu da izbace samo nekoliko reči i doktrina, i zaustavljaju se na površnim rečima i doktrinama. Zadovoljni su time što razumeju ponešto doktrina i smatraju da je dovoljno da se samo pridržavaju propisa. Biće im teško da zađu dublje. Pošto srca takvih ljudi nisu pokušala da shvate istinu, stepen do kojeg mogu ući u istina-stvarnost je veoma ograničen. Sve što mogu je da poštuju određene propise. Kada bi vas pitali kako treba da primenjujete istinu u obavljanju svoje dužnosti, možda biste rekli: „Molite se više i imajte rešenost da istrpite teškoće. Dok obavljate svoju dužnost ne budite lenji ili površni, postupajte u skladu sa načelima i pokorite se porodici Božjoj u svemu što ona zahteva”. Vi ste sposobni da razgovarate o očiglednim, doktrinarnim aspektima obavljanja dužnosti, ali vaše razumevanje konkretnih pitanja koja uključuju istina-načela je minimalno. Ovo pokazuje da većina ljudi razume samo doslovno značenje istine, ali ne i stvarnost istine. Kao takvi, oni zapravo uopšte ne razumeju istinu. Ljudi koji ne razumeju istinu mogu ponuditi neke reči i doktrine o istini, ali da li treba da mislimo da su oni dostigli istinu? (Ne.) Dakle, na šta se morate fokusirati u budućnosti? Treba da vodiš normalan duhovni život, da se moliš, okupljaš sa drugima, jedeš i piješ Božje reči, da slušaš propovedi i pevaš himne u slavu Boga. Pored toga što se, spolja gledano, pridržavate praktičnog delovanja, ne smete da odlažete svoju dužnost, već da je dobro obavljate. Ali postoji nešto što je za vas najvažnije da razumete, a to je: ako želiš da stremiš ka istini, ako želiš da razumeš i dostigneš istinu, onda moraš da naučiš da budeš tih pred Bogom i da duboko razmišljaš o istini i o Božjim rečima. Postoje li formalnosti koje treba uzeti u obzir dok duboko razmišljaš o istini? Da li postoje neki propisi? Postoje li neka ograničenja? Da li to moraš da činiš na određenom mestu? Ne – možeš duboko razmišljati o Božjim rečima u bilo koje vreme i na bilo kom mestu. Odvojite vreme koje obično trošite na razonodu ili sanjarenje i potrošite ga na promišljanje o Božjim rečima i istini, kako vam dan ne bi prošao uzalud. Na šta ljudi gube vreme? Provode dane u ispraznom ćaskanju, radeći stvari koje ih zanimaju, ili se bave neozbiljnim stvarima koje nemaju veze sa istinom, a kada nemaju šta drugo da rade, razmišljaju o besmislenim stvarima i događajima koji su se već desili. Oni zamišljaju šta budućnost može da donese, gde će biti buduće carstvo, gde je pakao, itd. Nisu li ovo neozbiljne stvari? Ako ovo vreme potrošiš na pozitivne stvari, ako si tih pred Bogom, provodiš više vremena u dubokom razmišljanju o Božjim rečima i u razgovoru o istini, ako ispitaš svaki svoj postupak i izneseš ga pred Boga da ga On ispita; ako zatim razmisliš o tome koja pitanja su ostala nerazjašnjena u tebi i koje poteškoće treba da rešiš u obavljanju svoje dužnosti, kao i o tome da li si traganjem za istinom u Božjim rečima rešio svoje iskvarene naravi koje se često otkrivaju – posebno one koje se najviše bune protiv Boga i koje su najsmrtonosnije – dakle, ako sva ta pitanja možeš rešiti u datom periodu, onda ćeš postepeno ući u istina-stvarnost.

Kako se promišljanje o Božjim rečima sprovodi u delo? Prvo, često razmišljaj i razgovaraj o duhovnim pojmovima i izrazima koje obično koristiš. Upitaj se: „Možda znam šta ove stvari znače bukvalno i teoretski, ali šta je stvarnost tih stvari? Šta te stvarnosti obuhvataju? Kako mogu da posedujem stvarnosti koje ti duhovni izrazi pokrivaju? Gde da počnem da ih primenjujem i gde da u njih zakoračim?” Ovako treba da promišljaš. Tu počinje promišljanje o Božjoj reči. Teško je razumeti istinu i sprovesti je u delo ako čovek veruje u Boga a nije naučio kako da promišlja o Božjim rečima. Ako neko nije u stanju da razume istinu, može li ući u istina-stvarnost? (Ne.) Bez ulaska u istina-stvarnost, može li da zadobije istinu? (Ne.) Ako ne zadobije istinu, može li udovoljiti Božjim namerama? (Ne.) Ne može – to je sigurno. Zato što ljudi ne razumeju istinu, oni žive samo po svojoj iskvarenoj naravi i opiru se Bogu. Kako bi takvi ljudi ikada mogli da udovolje Božjim namerama? To se nikako ne može postići. Kako onda da čovek promišlja o Božjim rečima? Na primer, kad uzmeš u obzir često ponavljanu frazu „bojati se Boga i kloniti se zla”, trebalo bi duboko da razmisliš o ovome: šta je to bojati se Boga? Da li znači da se ne bojiš Boga ako kažeš nešto pogrešno? Jesi li zao ako govoriš na takav način? Da li Bog to smatra grehom? Koja dela su zla? Moje misli, namere, ideje i mišljenja, motivi i izvori mojih govora i postupaka, i razne naravi koje se otkrivaju u meni – da li je sve to u skladu sa istinom? Šta od ovoga Bog odobrava, a čega se gnuša? Šta On osuđuje? U kojim slučajevima su ljudi skloni velikim greškama? Vredi duboko razmisliti o svemu tome. Da li je za vas uobičajeno da duboko razmišljate o istini? (Ne provodimo mnogo vremena u dubokom razmišljanju o istini; većinu vremena, naši mozgovi su na autopilotu.) Razmislite koliko ste vremena protraćili tokom godina! Koliko često ste razmišljali o stvarima koje se odnose na istinu, na veru u Boga, na život-ulazak, kao i na to da se bojite Boga i klonite zla? Da li ste ozbiljno razmišljali o ovim pitanjima? Kada budete promišljali o Božjim rečima do te mere da razumete istinu i primenjujete je u skladu sa načelima, tada ćete početi da vidite rezulat i tada ćete imati život-ulazak. Vi još ne znate kako da promišljate o Božjim rečima, niti ste došli do razumevanja istine. Još niste ušli u život. Morate stremiti ka tome, a ne da traćite vreme. Baš kao što, kad čovek, ma koliko godina imao, počne da razmišlja kako da nauči zanat, kako da zaradi za život i izdržava porodicu, kako da živi dobrim životom, kako da se ophodi prema drugima, kako će izgledati njegova budućnost i tako dalje, to znači da je um ove osobe sazreo i da počinje da živi samostalnim životom. Neko ko ne razmišlja o tim stvarima, neko ko nikada nije ni razmišljao o tim stvarima, je čovek koji niti o čemu razmišlja niti iznosi nezavisna mišljenja. Ti ljudi ne mogu da razumeju ove stvari o životu, pa se u svemu moraju osloniti na roditelje. Od njih zavise u pogledu novca koji troše, hrane koju jedu i odeće koju nose. Da se roditelji ne brinu o njima, bili bi siromašni, gladni i promrzli. Može li takav čovek da živi samostalno? Da li je ovo zrela osoba? (Ne.) U kojoj ste vi fazi trenutno? Da li ste dostigli fazu zrelosti u svojoj veri? Ako vas od ovog trenutka niko ne bi zalivao, ako vam Višnji ne bi propovedao, ako vas niko ne bi vodio, već vas pustio da sami jedete i pijete Božje reči i slušate himne, da li biste mogli da imate život-ulazak? Da li biste bili u stanju da primenjujete istinu, da dobro obavljate svoju dužnost i postupate u skladu sa načelima? (Ne biste.) U tome leži problem. To znači da ste još uvek suviše malog rasta. Ne možete ni svoju dužnost dobro da obavljate i još uvek niste dostigli zrelost. U trenutnim okolnostima, vi možete verovati u Boga i obavljati svoju dužnost ako vas neko vodi i čuva kao pastir. Imate obličje vernika. Ali ako u budućnosti ne bude nikog tu da vas vodi, zar se ne bi otkrilo da li možete čvrsto da stojite i ispunjavate svoju dužnost kako treba, i u kojoj meri ste dostigli istina-stvarnost? Ako ne shvatiš da nemaš ništa od istina-stvarnosti sve dok to vreme ne dođe, nije li to zabrinjavajuće? To je veoma opasna stvar! Kada se suočiš s kušnjama, nećeš znati kako da čvrsto stojiš u svom svedočenju niti kako da udovoljiš Božjim namerama. Nećeš imati put, nikakav pravac u svom srcu, i nikakva istina neće pustiti svoje korene u tebi. Kako ćeš onda moći čvrsto da stojiš? Ako ne poseduješ istina-stvarnost, verovatno ćeš posrnuti kad naiđeš na iskušenja. Kada naiđeš na lažne starešine ili antihriste koji čine zlo i ometaju rad crkve, nećeš moći da prepoznaš ko su i da se otrgneš iz njihovih ruku, pa čak možeš slediti takve lažne starešine i antihriste, bićeš u nevolji. Ove dve stavke će te razotkriti i bićeš u opasnosti da budeš isključen. Stoga, vera u Boga zahteva od tebe da neprestano promišljaš o Božjoj reči i da duboko razmišljaš o istini. Na taj način možeš ući u istina-stvarnost i dostići istinu.

Da li su ljudi koji danas žive u ovom društvu izloženi mnogim iskušenjima? Sa svih strana vas okružuju iskušenja, svakojake zle struje, svakojaki govori, svakojake misli i gledišta, svakojaka navođenja na stranputicu i namamljivanja od svakojakih ljudi, svakojaka đavolska lica koja nose svakojaki ljudi. Sve su to iskušenja sa kojima se suočavate. Na primer, ljudi ti mogu činiti usluge, učiniti te bogatim, sprijateljiti se s tobom, ići s tobom u izlaske, mogu ti dati novac, posao, pozvati te na ples, ulagivati ti se ili ti davati poklone. Sve ove stvari su moguća iskušenja. Ako stvari krenu po zlu, upašćeš u zamku. Ako iznutra nisi opremljen sa nešto istine i ne poseduješ stvarni rast, ove stvari nećeš moći da vidiš onakvim kakve jesu, i sve će one biti zamke i iskušenja za tebe. S jedne strane, ako ne poseduješ istinu, nećeš moći da prozreš Sotonine trikove niti da vidiš sotonska lica različitih vrsta ljudi. Nećeš moći da nadjačaš Sotonu, da se pobuniš protiv tela, niti da postigneš pokornost Bogu. S druge strane, ako ti nedostaje istina-stvarnost, nećeš biti u stanju da se odupreš raznim zlim strujama, zlim gledištima niti apsurdnim mislima i izrekama. Kada se suočiš sa njima, to će biti poput naglog hladnog talasa. Možda ćeš dobiti samo blagu prehladu ili možda nešto ozbiljnije – možeš čak da doživiš potencijalno smrtonosni hladni udar[a]. Možda ćeš u potpunosti izgubiti veru. Ukoliko ti nedostaje istina, ostaćeš zbunjen i smeten posle samo nekoliko reči Sotona i đavola iz sveta nevernika. Pitaćeš se da li treba da veruješ u Boga ili ne i da li je takva vera ispravna. Može se dogoditi da danas, tokom okupljanja, budeš u dobrom stanju, a onda da sutra odeš kući i odgledaš dve epizode TV serije. Namamljen si. Uveče zaboraviš da se pomoliš pre spavanja i tvoje misli su u potpunosti zaokupljene radnjom serije. Ako nastaviš da gledaš seriju dva dana, tvoje srce je već daleko odlutalo od Boga. Ne želiš više da čitaš Božju reč niti da razgovoraš o istini u zajedništvu. Ne želiš čak ni Bogu da se moliš. U svom srcu uvek govoriš: „Kad ću ja moći nešto da uradim? Kad ću moći da započnem nešto važno? Moj život ne mora da bude uzaludan!” Je li to preokret? U početku si želeo da bolje razumeš istinu kako bi mogao da propovedaš jevanđelje i svedočiš o Bogu. Zašto si se sada promenio? Samim gledanjem filmova i televizijskih emisija dozvoljavaš Sotoni da se domogne tvog srca. Tvoj rast je stvarno mali. Da li misliš da poseduješ rast da se suprotstaviš ovim zlim talasima? Sada ti Bog pokazuje blagodat i odvodi te u Svoju kuću da obavljaš svoju dužnost. Ne zaboravi na svoj rast. Trenutno, ti si cvet u stakleniku koji ne može da izdrži vetar i kišu spolja. Ako ljudi ne mogu da prepoznaju niti da odole ovim iskušenjima, Sotona može u svakom trenutku i na svakom mestu da ih zarobi. Tako je mali čovekov rast, kao što mu je i stanje jadno. S obzirom na to da ne poseduješ istina-stvarnost i da ti nedostaje razumevanje istine, sve Sotonine reči su za tebe otrov. Ako ih budeš slušao, one će biti nepovratno zarobljene u tvom srcu. U svom srcu, sebi kažeš: „Začepiću uši i čvrsto zatvoriti oči”, ali ne možeš da izbegneš Sotonino iskušenje. Ne živiš u vakumu. Ako čuješ Sotonine reči, nećeš moći da im se odupreš. Upašćeš u zamku. Možeš da se moliš i proklinješ sebe, ali uzalud. Nećeš moći da se odupreš. Takve stvari mogu da utiču kako na tvoje misli tako i na tvoja dela. Mogu da blokiraju put tvog stremljenja ka istini. Mogu čak i da upravljaju tobom, da te spreče da se daš Bogu, da učine da se osećaš negativno i slabo, i da te drže daleko od Boga. Na kraju ćeš biti bezvredan i lišen svake nade.

Sada misliš da si odan Bogu. U tebi ima rešenosti, odlučnosti i težnji da udovoljiš Bogu. Ali kako ćeš prebroditi susret sa Božjim kušnjama? Kažeš da ćeš se pokoriti, ali kada Bog pred tebe postavi teškoću koja nije u skladu sa tvojim predstavama i zamislima, šta ćeš da radiš kad ne budeš mogao da Mu se pokoriš? Kada Bog nagrađuje ljude, to odgovara njihovim psihološkim potrebama i u skladu je sa njihovim predstavama i ukusima, pa ljudi mogu da Mu se pokore. A kada ti Bog oduzme nešto, kako ćeš onda reagovati? Možeš li biti postojan u svom svedočenju usred Božjih kušnji i okruženja koje je On za tebe postavio? Hoće li ovo biti problem? Kad kažeš: „Sigurno ću biti postojan u svom svedočenju”, tvoje reči su hvalisave, budalaste, neuke i glupe. Znaš li šta Bog namerava s tobom? Znaš li zašto Bog želi da te kuša? Šta želi da otkrije u tebi? Kažeš: „Rešen sam da izdržim patnju, spreman sam, ne plašim se nijedne kušnje koju mi Bog može dati”, ali se onda iznenada desi nešto što nikada nisi očekivao, nešto za šta se uopšte nisi pripremio. Koja je onda svrha tvoje pripreme? Baš nikakva. Recimo, uvek si bio dobrog zdravlja. Vršio si svoju dužnost godinama i Bog te je štitio od svih bolesti. Tvoj put je bio gladak. Iznenada, jednog dana odeš na pregled i lekari otkriju neku čudnu bolest za koju kasnije utvrde da je smrtonosno oboljenje. U srcu osećaš kao da je neka sila preusmerila moćne potoke i prevrnula veliki okean. Kažeš: „Niko od braće i sestara iz crkve ne boluje od ovoga. Najduže sam verovao u Boga, bio sam najaktivniji u obavljanju svoje dužnosti i ispaštao sam najviše. Kako je moguće da ja bolujem od ove bolesti?” Nakon iscrpnog razmišljanja, shvatiš da ovo mora da je Božja kušnja i da treba da se pokoriš. U tom trenutku, još uvek veruješ toliko da se moliš Bogu. Ali, nakon što provedeš neko vreme u molitvi i još uvek nisi izlečen, ti zaključuješ: „Ovo me Bog pušta da umrem. Bog želi da mi oduzme život!” Hoćeš li se i dalje pokoravati Bogu? (Malo je verovatno.) Vikaćeš, „Moj Bože! Ne želim da umrem. Nisam dovoljno živeo. Još sam mlad. Proživeo sam tek pola svog života. Daj mi još nekoliko godina. Postoji još mnogo toga što mogu da uradim!” Uzalud se moliš Bogu da te izleči. Na koliko god pregleda išao, oni će uvek pokazati da je tvoja bolest smrtonosna. Umrećeš ako se budeš lečio. Umrećeš i bez lečenja. Šta ćeš tada učiniti? Kada Bog iskušava ljude, oni često polaze od toga kako su Božja dela ispravna i dobra, ali kada kraj postane jasan, pomisle: „Možda je zaista Božja želja da umrem. Ako Bog želi da umrem, neka umrem!” Dakle, oni samo čekaju da umru, negativni i bespomoćni. Kakav stav predstavlja ovo čekanje smrti? Da li u njemu ima ikakve pokornosti? (Ne, oni se samo prepuštaju beznađu.) Da li su takvi ljudi zaista spremni da umru? (Nisu.) Zašto onda čekaju smrt? Kada smrt dođe, nemaju drugog izbora osim da umru. Ako nemaju izbor, onda ne mogu ništa osim da to prihvate. Ovo „prihvatanje” je stav pasivnog otpora, a ne čin svedočenja. Neki ljudi kažu: „Bog me je pustio da umrem, pa kakvo mi to svedočenje preostaje da dȃm?” Mada te Bog pušta da umreš, zar ti nisi Božje stvoreno biće? Da li bi napustio svoju dužnost? Jesi li završio svoju dužnost? Jesi li dobro obavljao svoju dužnost? Kakvo srce moraš da imaš da bi bio postojan u svedočenju koje se očekuje od stvorenog bića? (Dozvolite mi da vam ispričam svoje iskustvo. Pre par dana, imao sam zubobolju tako strašnu da nisam mogao tri dana da spavam od bolova. Ipak, svaki dan sam i dalje morao da izvršavam svoju dužnost. Bol u glavi, koji me je činio dezorijentisanim, bio je skoro nepodnošljiv. U srcu sam se malo žalio. Smatrao sam da sam svoju dužnost izvršavao veoma dobro, pa zašto mi se onda to događa? U tom trenutku, verovao sam da ne mogu da shvatim Božje namere. Pojedina braća i sestre su me podsticali da razmišljam o sebi, kao i da spoznam sebe, pa sam nastavio da se molim i da tražim Boga. Nisam otkrio da sam se u bilo čemu pobunio protiv Boga. Kasnije, setio sam se reči koje je Jov uputio svojoj ženi tokom njegovih kušnji: „Zar da iz Božje ruke prihvatimo dobro, a nesreću da ne prihvatimo?” (Knjiga o Jovu 2:10). Jov je za vreme svojih kušnji uspeo da svedoči o Bogu. Razmislio sam o sebi i uvideo da sam mogao da hvalim Boga kada mi je sve išlo dobro, ali da sam u teškim vremenima postao negativan i pobunio se protiv Boga. Smatrao sam da nisam stvoreno biće koje je u skladu s merilom, i u tom trenutku, moja savest se konačno pokrenula. Imao sam rešenost da se pobunim protiv tela i udovoljim Bogu. Pomislio sam da, čak i ako sam bolestan, ipak treba da se pokorim Bogu. Bez obzira na bol, moram voljno ustrajati u izvršavanju svoje dužnosti. Ovo je bilo moje lično iskustvo.) Bez obzira sa kakvim kušnjama se suočiš, moraš izaći pred Boga – to je ispravno. Moraš da razmišljaš o sebi, a da ne odlažeš obavljanje svoje dužnosti. Nemoj samo da razmišljaš, a da nikad ne obavljaš svoju dužnost. Zanemariti ono što je važno da bi se usredsredio na nešto što je beznačajno – to je put bezumlja. Kakva god kušnja da te zadesi, moraš da je posmatraš kao breme koje ti je Bog dao. Na primer, neki ljudi se ozbiljno razbole – bol im je nepodnošljiv, a neki se čak suočavaju sa smrću. Kako bi trebalo da se nose s takvom situacijom? U mnogim slučajevima, Božje kušnje predstavljaju breme koje Bog daje ljudima. Koliko god da je veliko breme koje je Bog postavio na tebe, to je breme koje treba da preuzmeš, jer Bog te poznaje i zna da ćeš moći da ga nosiš. Breme koje ti je Bog dao neće premašiti tvoj rast, niti granice tvoje izdržljivosti, pa nema sumnje u to da ćeš moći da ga nosiš. Kakvo god da je breme koje ti Bog daje, kakva god da je kušnja u pitanju, upamti sledeće: bez obzira na to da li razumeš Božje namere i bez obzira na to da li te nakon molitve Sveti Duh prosveti i prosvetli, bilo da te tom kušnjom Bog dovodi u red ili te upozorava, nije važno ako to ne razumeš – dokle god ne kasniš u izvršavanju svoje dužnosti i sve dok možeš da se odano držiš svoje dužnosti, Bog će biti zadovoljan i ti ćeš biti postojan u svom svedočenju. Videvši da su oboleli od ozbiljne bolesti i da će umreti, neki ljudi u sebi misle: „Počeo sam da verujem u Boga kako bih izbegao smrt – ali izgleda da će On dozvoliti da umrem, čak i nakon što sam obavljao svoju dužnost svih ovih godina. Treba da idem svojim poslom, da radim stvari koje sam oduvek želeo da radim i da uživam u stvarima u kojima do sad nisam. Mogu da odložim svoju dužnost.” Kakav je to stav? Obavljao si svoju dužnost sve te godine, slušao si svaku propoved, i još uvek ne razumeš istinu. Jedna kušnja te obara, baca te na kolena i otkriva sve o tebi. Da li je takav čovek dostojan Božje brige? (Nije dostojan.) Nema ni trunku odanosti. Dakle, kako se zove ta dužnost koju je sve te godine obavljao? Zove se „službovanje”, u koje je on ulagao samo napor. Ako si, u svojoj veri u Boga i potrazi za istinom, u stanju da kažeš: „Kakvoj god bolesti ili nemilom događaju Bog dozvoli da me zadesi – ma šta Bog uradio – moram da se pokorim i da ostanem na svom mestu kao stvoreno biće. Pre svega ostalog, moram taj aspekt istine – pokornost – da sprovodim u delo, moram da ga primenjujem i da proživljavam stvarnost pokornosti prema Bogu. Pored toga, ne smem da odbacujem ono što mi je Bog naložio i dužnost koju treba da obavljam. Čak i na samrti, moram strogo da se držim svoje dužnosti”, zar to nije svedočenje? Kada imaš takvu rešenost i kada si u takvom stanju, zar još možeš da se žališ na Boga? Ne možeš. U tom trenutku, pomislićeš: „Bog mi daje ovaj dah, opskrbljivao me je i štitio svih ovih godina, od toliko me je bola sačuvao, toliko mi blagodati dao i toliko istina. Shvatio sam istine i tajne koje ljudi generacijama nisu mogli da razumeju. Od Boga sam toliko dobio, pa moram da mu se odužim! Ranije sam rastom bio suviše mali, nisam razumeo ništa i sve što sam činio bolelo je Boga. Možda u budućnosti neću imati drugu priliku da se odužim Bogu. Bez obzira na to koliko vremena mi je preostalo da živim, moram da uložim ono malo snage što imam i uradim šta mogu za Boga, da Bog može da vidi da sve ove godine u kojima me je opskrbljivao nisu bile uzalud, već da su urodile plodom. Dozvolite mi da Bogu donesem utehu, više Ga ne povredim niti razočaram.” Kako bi bilo da tako razmišljaš? Ne razmišljaj o tome kako da se spasiš ili izbaviš, pomišljajući: „Kada će ta bolest biti izlečena? Kada zaista bude izlečena, daću sve od sebe da obavljam svoju dužnost i da budem posvećen. Kako da budem posvećen kada sam bolestan? Kako da obavljam dužnost stvorenog bića?” Do poslednjeg svog daha, jesi li u stanju da obavljaš svoju dužnost? Do poslednjeg svog daha, jesi li u stanju da ne osramotiš Boga? Do poslednjeg svog daha, dokle god si iole bistrog uma, da li si u stanju da se ne žališ na Boga? (Da.) Lako je sada reći: „Da”, ali neće biti tako lako kada ti se to zaista i desi. I tako, morate da tragate za istinom, često se dobrano potrudite oko istine i da više vremena provodite razmišljajući: „Kako mogu da udovoljim Božjim namerama? Kako da se Bogu odužim za ljubav? Kako da obavljam dužnost stvorenog bića?” Šta je stvoreno biće? Da li je stvoreno biće dužno samo da sluša Božje reči? Ne – dužno je da proživi Božje reči. Bog ti je dao toliko istine, toliko ti je ukazivao na put i darivao ti toliko života, da bi mogao da proživiš te stvari i svedočiš o Njemu. To treba da radi stvoreno biće i to je tvoja dužnost i obaveza. Moraš često da razmišljaš o tim stvarima. Ako uvek budeš razmišljao o njima, dublje ćeš proniknuti u sve aspekte istine.

Ako ljudi ne krenu putem stremljenja ka istini i ne rade naporno da steknu istinu, oni će pre ili kasnije posrnuti i pasti. Biće im teško da stoje uspravno jer se problemi sa kojima se susreću ne mogu rešiti oslanjanjem na ono malo znanja i doktrina koje poseduju. Ma koliko dobro umeo da pričaš o doktrinama, nećeš moći da rešiš stvarne poteškoće. Moraš stalno da promišljaš o različitim istinama da bi postigao prodornu jasnoću. Tek tada ćeš moći da koristiš istinu u rešavanju bilo kog problema sa kojim se susretneš. Oni koji istinski razumeju istinu ne pričaju o rečima i doktrinama. Oni mogu da raspoznaju sve stvari i da ih jasno vide, i sve što rade, rade sa samopouzdanjem. Ako ne znaš kako da tragaš za istinom u situacijama na koje naiđeš i uvek postupaš po svojoj volji, nema šanse da ćeš razumeti istinu. Da bi razumeo istinu, moraš neprestano duboko da razmišljaš o tome kako da iskoristiš istinu u rešavanju problema prilikom obavljanja svoje dužnosti. Ako ne promišljaš na ovaj način, možeš li dostići ove istine? Ako ne promišljaš o Božjim rečima, ma koliko propovedi čuo, ma koliko doktrina razumeo, uvek ćeš ostati na nivou reči i doktrina. Ako znaš kako da pričaš o ovim rečima i doktrinama, to te često može navesti da pomisliš da je tvoja vera u Boga već urodila plodom i da je tvoj rast veoma visok, jer si sada revnostan i energičan. Ali kad se suočiš sa činjenicama, to jest, kad se nađeš pred kušnjama i nevoljama, spoznaćeš koliko ti malo zaštite ove reči i doktrine pružaju. One te ne mogu zaštititi ni od jedne jedine kušnje, a kamoli da osiguraju da glatko prođeš svaku kušnju koju Bog stavlja pred čoveka. Umesto toga, osetićes da su te ove reči i doktrine dovele do propasti. U takvim ćeš trenucima videti koliko malo razumeš istinu i da još nisi ušao u istina-stvarnost. Kada se suoče sa kušnjama i ne vide put napred, ljudi često konačno osete koliko su bespomoćni bez istine i koliko je beskoristan sav njihov razgovor o doktrinama. Tek tada shvate koliko toga im nedostaje i koliko su jadni. Kada je sve bezbedno i bezbrižno, uvek ti se čini kao da sve razumeš. Smatraš da tvoja vera nije uzaludna i da si od nje mnogo dobio. Misliš da, šta god da se desi, nemaš razloga za brigu. A u stvari, ti samo razumeš neke reči i doktrine, od čega nemaš baš nikakve koristi. Kada se nađeš pred katastrofom i nevoljom, bićeš izgubljen jer nećeš znati kako da se suočiš sa situacijom. Kad se moliš Bogu, nećeš znati ni šta da kažeš ni šta da tražiš. Ne možeš da pronađeš put. To pokazuje koliko je čovek jadan. U tvom srcu nema Božjih reči i nedostaje ti delo Svetog Duha. Već si u tami. Tvoja vera u Boga ti ništa nije donela, i sada si kao prosjak siromašan. Tek tada shvataš da je tvoja vera u Boga tokom svih tih godina bila potpuno lišena istina-stvarnosti. Sada si potpuno razotkriven. Ako se posle mnogo godina vere u Boga nađeš u takvom stanju, suđeno ti je da budeš isključen.
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a. Hladan udar, termin koji se koristi u tradicionalnoj kineskoj medicini a koji se odnosi na tešku, potencijalno opasnu po život, unutrašnju prehladu uzrokovanu spoljnim elementima.


Kako razrešiti iskušenja i okove statusa

Iskvareno čovečanstvo obožava ugled i status. Svi ljudi streme moći. Ne osećate li i vi, koji ste sada starešine i delatnici, da dozvoljavate svojim titulama i položaju da utiču na vaše postupke? Isto rade i antihristi i lažne starešine, koje smatraju sebe službenicima u Božjoj kući, koje misle da se ističu u odnosu na druge i da su superiorni u odnosu na njih. Da nemaju zvanične titule i položaje, oni pri obavljaju svojih dužnosti ne bi imali nikakav teret i ne bi se ozbiljno latili svog posla. Svi se ponašaju kao da je biti starešina ili delatnik isto što i biti službenik i svi su spremni da se prihvate službe. Kada se takav stav predstavi u povoljnom svetlu, zovemo ga posvećivanjem karijeri – ali, ako ga sagledamo u ružnijem svetlu, to se onda zove bavljenje sopstvenim poslom Takvi ljudi uspostavljaju nezavisno carstvo da bi udovoljili sopstvenim ambicijama i željama. Je li, na kraju, dobro ili loše imati status? U ljudskim očima, dobro je. Kada čovek ima zvaničnu titulu, drugačije govori i drugačije se ponaša. Njegove reči imaju snagu i ljudi ga slušaju. Laskaju mu, marširaju pred njim kličući mu i drže mu leđa. Ali, da nije njegovog statusa i titula, oglušili bi se o njegove reči. Iako su njegove reči istinite, pune razboritosti i korisne za ljude, niko ga neće slušati. Šta nam to pokazuje? Svi ljudi poštuju status. Svi imaju ambicije i želje. Svi traže tuđe obožavanje i vole da upravljaju stvarima sa pozicije visokog statusa. Može li čovek da postigne nešto dobro sa pozicije statusa? Može li uraditi stvari koje su za ljude korisne? To baš nije izvesno. Zavisi od toga kojim putem kreneš i kako se odnosiš prema statusu. Ako ne stremiš istini, već uvek želiš da budeš prihvaćen od drugih, da udovoljiš svojim ambicijama i željama i da zadovoljiš svoju žudnju za statusom, ti hodaš putem antihristȃ. Može li čovek koji hoda putem antihristȃ da se povinuje istini u svom traganju i u obavljanju svoje dužnosti? Ni slučajno. To je zbog toga što je sve određeno putem koji čovek izabere. Ako izabere pogrešan put, njegov trud, njegovo vršenje dužnosti i njegovo traganje nikako neće biti usklađeni sa istinom. Šta je to u njima što se ne slaže sa istinom? Šta oni, svojim postupcima, žele da dobiju? (Status.) Šta pokazuju svi ljudi koji rade stvari radi statusa? Neki kažu: „Uvek izgovaraju reči i doktrine, nikada ne razgovaraju o istina-stvarnosti, uvek se razmeću, uvek govore sebe radi, nikada ne veličaju Boga i ne svedoče za Njega. Ljudi kod kojih se takve stvari ispoljavaju rade stvari u cilju sticanja statusa.” Je li to tačno? (Jeste.) Zašto izgovaraju reči i doktrine i razmeću se? Zašto ne veličaju Boga i ne svedoče za Njega? Zato što u njihovim srcima postoji samo status i njihova sopstvena slava i dobit – Boga tu nema nigde. Takvi ljudi posebno uzdižu status i vlast. Njihova sopstvena slava i dobit od ogromne su im važnosti; njihova slava, dobit i status postali su njihov život. Boga u njihovim srcima nema, ne boje Ga se, a još manje Mu se pokoravaju; samo sebe uzdižu, svedoče za sebe same i razmeću se da steknu tuđe divljenje. Tako se često hvališu o sebi, o tome šta su sve uradili, koliko su propatili, kako su udovoljili Bogu, koliko su strpljivi i uzdržani bili kada bi ih orezivali, a sve to da bi zadobili naklonost i divljenje drugih. Ti su ljudi od iste vrste kao i antihristi i idu Pavlovim putem. A kakav ih kraj čeka? (Postaju antihristi i bivaju isključeni.) Znaju li ti ljudi da ih čeka takav kraj? (Znaju.) Znaju? Ako znaju, zašto onda i dalje rade to što rade? U stvari, ne znaju. Smatraju da su njihovi postupci dobri i ispravni. Nikada se ne preispituju da utvrde koji se njihovi postupci opiru Bogu i nisu bogougodni, koje od stvari koje rade su urađene sa nekom zadnjom namerom, niti kojim putem idu. Takve im stvari, u tom preispitivanju, uvek promaknu.

Da li ste, kao starešine i delatnici, ikada razmislili o sledećim pitanjima: Božji nalog koji mi je poveren je poseban nalog, a ne obična dužnost običnog sledbenika. Ta dužnost sa sobom nosi posebnu odgovornost i ima poseban značaj. Pa stoga, dok obavljam tu posebnu dužnost i nosim tu odgovornost, kojim putem treba da idem da bih se usaglasio s Božjom namerom, ili da bih, barem, izbegao Njegovo gnušanje? Kako da stremim da bi me Bog usavršio i da ne bih izabrao put antihrista, te tako izbegao da me ukloni? Jeste li ikada razmotrili ta pitanja? (Smatrao sam da me je Bog uzdigao kada sam prvi put počeo da služim kao starešina. Iako sam znao da treba da stremim istini i da dobro obavljam svoju dužnost, zbog svoje nadmene prirode nisam mogao da se obuzdam, nego sam uvek težio ugledu i statusu. Kada sam to prepoznao, mogao sam da se molim Bogu i da nađem odgovarajuće odlomke u Njegovim rečima da bih pronašao rešenje. Tada sam donekle bio u stanju da promenim pravac, ali ta situacija bi se opet ponovila u budućnosti i, premda sam sebe u srcu mrzeo, bilo mi je teško da u potpunosti rešim taj problem.) Nisi u stanju da kontrolišeš svoje misli i ideje, a ni svoju ambiciju i želju da stremiš ka ugledu i statusu. To je dokaz da je iskvarena narav uhvatila korena u tvom srcu. Nije u pitanju tek prolazno raspoloženje ili trenutno osećanje, niti su ti tu narav drugi nametnuli. Ne mora niko drugi njoj da te nauči; to je prirodna sklonost tvojih misli i prirodan tok tvojih postupaka. To je tvoja priroda. Stvari koje su svojstvene čovekovoj prirodi najteže se menjaju. Prema tome, kada ljudi sotonske prirode postignu status, dovode sebe u opasnost. Pa šta onda da rade? Zar za njih nema puta? Kada se jednom nađu u toj opasnosti, zar za njih nema puta nazad? Reci Mi, kada čovek jednom stekne status – bez obzira na to ko je u pitanju – postaje li on antihrist? Je li to uvek tako? (Ako ne stremi ka istini, postaće antihrist, ali ako stremi ka istini, neće.) To je apsolutno tačno: ako čovek ne stremi ka istini, sigurno će postati antihrist. A da li svi koji idu putem antihrista biraju taj put zbog statusa? Ne, oni to uglavnom rade zato što ne vole istinu, zato što nisu ispravni ljudi. Imali status ili ne, ljudi koji ne streme ka istini svi redom idu putem antihrista. Koliko god propovedi čuli, ti ljudi ne prihvataju istinu, ne idu pravim putem, već su odlučni da krenu krivim stazama. Slično je sa ishranom: neki ne jedu namirnice koje im hrane telo i podržavaju normalno postojanje, već insistiraju na tome da jedu stvari koje im škode, tako da na kraju sami sebi iskopaju jamu. Nije li to njihov sopstveni izbor? Nakon što ih isključe, neke će starešine i delatnici širiti razne predstave i govoriće: „Ne valja biti starešina i ne treba sebi dozvoliti da stekneš status. Ljudi su u opasnosti čim steknu status i Bog će ih razotkriti! Kada jednom budu razotkriveni, neće ispunjavati uslove čak ni da budu obični vernici i neće primati nikakve blagoslove.” Šta treba da znači kad neko ovako nešto kaže? To, u najboljem slučaju predstavlja nerazumevanje Boga, a u najgorem – bogohuljenje. Ako ne hodaš pravim putem, ne stremiš ka istini i ne slediš Božji put, nego uporno koračaš putem antihrista, pa završiš na Pavlovom putu i doživiš isti ishod, isti kraj kao i Pavle, a nastaviš da se žališ na Boga i da Mu sudiš kao nepravednom, nisi li onda pravi pravcati antihrist? Takvo je ponašanje prokleto! Kada ljudi ne razumeju istinu, oni uvek žive po svojim predstavama i uobrazilji, često pogrešno shvataju Boga i osećaju da se Božja dela ne slažu sa njihovim predstavama, što u njima izaziva negativna osećanja; to se dešava stoga što ljudi imaju iskvarenu narav. Govore negativne stvari i žale se jer im je vera preslaba, rast sićušan i razumeju premali broj istina – ali sve je to oprostivo i Bog te stvari ne pamti. A ipak, ima onih koji ne idu pravim putem, već idu baš putem prevare, otpora, izdaje Boga i borbe protiv Njega. Bog takve ljude na kraju kazni i prokune, te se oni strmoglavljuju u propast i uništenje. Kako uopšte dotle doguraju? Tako što nikada nisu razmišljali o sebi niti su sebe upoznali, što nikada ne prihvataju ni delić istine, već su bezobzirni i svojeglavi i tvrdoglavo odbijaju da se pokaju, pa se čak žale na Boga i nazivaju Ga nepravednim kada ih razotkrije i isključi. Mogu li takvi ljudi biti spaseni? (Ne mogu.) Nikako ne mogu. Je li, dakle, istina to da niko ko je bio razotkriven i isključen ne može biti spasen? Ne može se reći da je iskupljenje baš sasvim izvan domašaja takvog čoveka. Ima i onih koji su razumeli premalo istina, koji su mladi neiskusni – i koje, čim postanu starešine i delatnici i steknu status, počne da usmerava njihova iskvarena narav, pa teže statusu i uživaju u njemu, a time prirodno hodaju putem antihrista. Ako, nakon što su raskrinkani i nakon što im je suđeno, uspeju da razmisle o sebi i da se iskreno pokaju, da, kao narod Ninive, napuste rđavost i prestanu da hodaju putem zla kojim su nekad hodali, onda i dalje postoji mogućnost da budu spaseni. Ali, koji uslovi treba da budu ispunjeni da bi se ta mogućnost ostvarila? Moraju iskreno da se pokaju i da budu u stanju da prihvate istinu. Ako su ti uslovi ispunjeni, onda za njih još ima nade. Ako nisu u stanju da razmišljaju o sebi, uopšte ne prihvataju istinu i nemaju nikakvu nameru da se iskreno pokaju, biće u potpunosti isključeni.

Reč „status” sama po sebi ne označava ni kušnju ni iskušenje. To zavisi od toga kako se ljudi odnose prema statusu. Ako delo starešine shvatiš kao svoju dužnost, kao odgovornost koju si dužan da ispuniš, nećeš biti sputan statusom. Ako ga, pak, prihvatiš kao zvaničnu titulu ili položaj, čekaju te nevolje i sigurno ćeš nisko pasti. Na koji način, onda, čovek treba da razmišlja kada postane starešina i delatnik crkve? Na šta treba da se usredsredi njegova potraga? Moraš imati put! Ako ne tragaš za istinom i nemaš put primene, tvoj će status postati zamka i ti ćeš se srušiti. Neki ljudi, kada steknu status, postanu drugačiji i način razmišljanja im se promeni. Ne znaju kako da se obuku, kako da razgovaraju sa drugima, kojim tonom da im se obraćaju, kako da komuniciraju sa ljudima i kakav izraz lica da naprave. Stoga počinju da grade određenu sliku o sebi. Nije li to izopačeno? Neki se ugledaju na frizure nevernika, na odeću koju oni nose, na njihov način govora i držanje. Oponašaju nevernike i, idući tim putem, slušaju njihova uputstva. Je li to dobro? (Nije.) Šta se tu dešava? Iako to izgleda kao površno postupanje, u stvari je neka vrsta potrage. Takvi postupci su oponašanje. To nije pravi put. Sada ste sposobni da, među ovim očiglednim slikama i maskama, razlučite ispravne od pogrešnih, ali jeste li u stanju da odbacite ono što je pogrešno i da se pobunite protiv toga? (Jesmo, kada smo svesni da je pogrešno.) Onda je to vaš sadašnji rast. Dok su vam te ideje sveže u srcu, u stanju ste da ih razaznate i prepoznate. Ako vas motiviše da stremite ka statusu, možete sami da ublažite tu želju, da ne biste bili poput opsednutog obožavaoca koji svog idola juri kao bezumna zver. Ti subjektivno možeš da prepoznaš te ideje. Kada nisi okružen ljudima, možeš da se pobuniš protiv tela bez ikakvog iskušenja. Ali, šta ako te ljudi slede, ako se vrte oko tebe, brinu se o tvojim svakodnevnim potrepštinama, hrane te i oblače i udovoljavaju svakoj tvojoj potrebi? Kakva bi to osećanja pobudilo u tvom srcu? Ne bi li uživao u povlasticama statusa? Da li bi i tada bio u stanju da se pobuniš protiv tela? Kada se ljudi sjate oko tebe, kada se vrte oko tebe kao da si zvezda, kako se onda nosiš sa svojim statusom? Možeš li da proučiš svoje srce i da u njemu nađeš ove stvari među svojim mislima i idejama – zahvalnost za status, uživanje u njemu, pohlepu za statusom ili čak zaluđenost njime? Možeš li da ih prepoznaš? Ako si u stanju da proučiš svoje srce i da prepoznaš te stvari u njemu, da li bi u toj situaciji mogao da se pobuniš protiv tela? Ako nemaš volju da upražnjavaš istinu, nećeš se buniti protiv tih stvari. Uživaćeš u njima i naslađivaćeš se njima. Pun samozadovoljstva, reći ćeš: „Zaista je divno imati status vernika u Boga. Starešina sam i svi rade kako ja kažem. Kakvo fantastično osećanje. Ja vodim i zalivam ove ljude. Oni sada mene slušaju. Kada kažem idite na istok, niko ne ide na zapad. Kada kažem molite se, niko se ne usuđuje da peva. E, to je uspeh.” To će značiti da si počeo da uživaš u povlasticama statusa. Šta će status tada biti za tebe? (Otrov.) Ali, iako je otrov, ne treba da ga se bojiš. Upravo u toj situaciji treba ispravno da tragaš i praktično da deluješ. Ljudi često, kada imaju status a njihovo delo još nije ostvarilo rezultate, kažu: „Ne uživam u statusu, a ne uživam ni u svemu ovom što mi status donosi.” Ali, kada njihovo delo postigne određeni uspeh i oni počnu da osećaju da im je status siguran, gube razum i počinju da uživaju u povlasticama statusa. Veruješ li da si, samo zato što umeš da prepoznaš iskušenje, sposoban i da se pobuniš protiv tela? Imaš li zaista takav rast? Činjenica je da nemaš. Prepoznavanje i pobunu si postigao samo zahvaljujući ljudskoj savesti i osnovnoj razumnosti koju čovek poseduje. One ti govore da ne treba tako da postupaš. Ono što ti pomaže i sprečava te da kreneš pogrešnim putem je aršin savesti i to malo razuma što si zadobio kada si pronašao veru u Boga. Kakav je kontekst svega ovoga? Kontekst je taj da, ako voliš status, ali ga još nisi zadobio, možda još uvek poseduješ to malo savesti i razuma. Ove reči još uvek mogu da te obuzdaju i da te nateraju da shvatiš da tvoje uživanje u statusu nije dobro i da nije u skladu sa istinom, da to nije pravi put, da predstavlja opiranje Bogu, i da nije bogougodno. Onda možeš svesno da se pobuniš protiv tela i da se odrekneš radosti statusa. Možeš da se pobuniš protiv tela kada još uvek nemaš nikakve uspehe ni zasluge, ali kada obaviš delo od neke vrednosti, hoće li te tvoj osećaj stida, tvoja savest, tvoj razum i tvoji moralni koncepti obuzdati? Ono malo aršina savesti koje poseduješ nije po svojoj vrednosti ni blizu bogobojaznog srca i tvoja slaba vera ti neće biti ni od kakve koristi. Je li, dakle, to malo savesti što sada poseduješ jednako istina-stvarnosti? Očigledno nije. A pošto nije istina-stvarnost, sve za šta si sposoban ne može biti ništa više od obuzdavanja ljudske savesti i ljudskog razuma. Pošto stvarnost Božjih reči još uvek nije vaš život, šta će postati od vas kada budete imali status i zvanične titule? Hoćete li ići putem antihrista? (Neizvesno je.) Ovo je vreme najveće opasnosti. Vidite li to jasno? Recite Mi, je li opasno biti starešina ili delatnik? (Jeste.) Znajući za opasnost, jeste li još uvek voljni da obavljate tu dužnost? (Jesmo.) Ta spremnost da obavljate svoju dužnost rezultat je ljudske volje i pozitivna je stvar. No, hoće li vam ta pozitivna stvar sama po sebi omogućiti da sprovedete istinu u delo? Hoćete li biti sposobni da se pobunite protiv telesnih želja? Ako se oslanjate samo na dobre ljudske namere i volju, kao i na ljudske želje i ideale, hoćete li biti u stanju da svoju volju i ostvarite? (Nećete.) Onda treba da razmislite o tome šta treba da uradite da biste svoje želje, ideale i volju pretvorili u svoju stvarnost i u svoj istinski rast. To u stvari i nije tako teško. Pravi problem je u tome što je čovek, s obzirom na svoje sadašnje stanje i rast i na kov svoje ljudskosti, daleko od toga da ispuni uslove za sticanje Božjeg odobravanja. Vaš ljudski karakter ima tek nešto malo savesti i razuma, a ne volju da stremi ka istini. Možda ne želite da budete nemarni u obavljanju svoje dužnosti niti da pokušate da prevarite Boga, ali ćete to ipak učiniti. S obzirom na vaše sadašnje istinsko stanje i na vaš rast, već ste na opasnom mestu. Tvrdite li i dalje da je imati status opasno, a da ste, pak, bezbedni ako ga nemate? U stvari, i nemati status je opasno. Dok god živite u iskvarenoj naravi, u opasnosti ste. Pored toga, je li istina da je opasno samo biti starešina, dok su oni koji nisu starešine – bezbedni? (Nije.) Ako nisi čovek koji stremi ka istini i ne poseduješ nimalo istina-stvarnosti, u opasnosti si bez obzira na to da li si starešina ili nisi. Kako, dakle, da stremiš ka istini da bi izbegao tu opasnost? Jeste li ikada razmotrili to pitanje? Ako imaš tek malu želju i jednostavno poštuješ pravila, hoće li to uspeti? Možeš li zaista na taj način da utekneš sa tog opasnog mesta? Možda će uspeti na kratko, ali teško je reći šta će se desiti na duži rok. Šta onda da se radi? Neki kažu da je najbolji način stremiti ka istini. To je apsolutno tačno, ali na koji način čovek treba da stremi da bi zakoračio u istina-stvarnost? I da bi njegov život rastao? To nisu jednostavna pitanja. Istinu najpre morate razumeti da biste je potom sproveli u delo. Ako čovek razume istinu, polovina tih problema već je rešena. On će moći da razmišlja o svom stanju i da ga jasno sagleda. Osetiće u kakvoj opasnosti živi. Postaće preduzimljiv u sprovođenju istine u delo. Takvo praktično delovanje čoveka prirodno vodi pokoravanju Bogu. Je li čovek koji se pokori Bogu izvan opasnosti? Je li zaista potrebno da odgovorim na to pitanje? Čovek koji se istinski pokori Bogu neće se više buniti protiv Njega niti će Mu se opirati, a pogotovo Ga neće izdati. Njegovo je spasenje zagarantovano. Zar takav čovek nije potpuno izvan opasnosti? Stoga, najbolji način da čovek reši probleme jeste da svoju ozbiljnost usmeri ka istini i da sav trud uloži u istinu. Kada ljudi zaista budu razumeli istinu, svi će problemi biti rešeni.

Šta je za vas tako posebno u položaju starešina i delatnika? (To što on preuzima veću odgovornost.) Odgovornost je jedan deo toga. To je nešto čega ste svi svesni, ali kako da čovek dobro ispuni svoje obaveze? Odakle da počne? Dobro ispuniti svoje obaveze u stvari znači dobro izvršiti svoju dužnost. Reč „odgovornost” možda zvuči kao nešto posebno, ali ona je, kad se sve uzme u obzir, isto što i dužnost. Vama nije lako da dobro vršite svoju dužnost jer pred vama ima mnogo stvari koje vas ometaju, među kojima je i prepreka statusa, koju je najteže prevazići. Ako nemaš nikakav status, već si samo običan vernik, možda ćeš imati manje iskušenja i biće ti lakše da dobro izvršiš dužnost. Možeš svakodnevno da živiš duhovnim životom, baš kao obični ljudi, možeš da jedeš i piješ Božje reči, da u zajedništvu razgovaraš o istini i da dobro obavljaš svoje dužnosti. To je dovoljno. Ako, pak, imaš status, moraš prvo da prevaziđeš prepreke koje ti on postavlja. Najpre moraš da prođeš kroz to iskušenje. Kako da prevaziđeš tu prepreku? To za obične ljude nije lako, jer je iskvarena narav u čoveku duboko ukorenjena. Svi ljudi žive u svojim iskvarenim naravima i suštinski su očarani težnjom ka slavi, bogatstvu i statusu. Ko ne bi, kada uz mnogo muka konačno osvoji status, do kraja uživao u njegovim povlasticama? Ako u srcu imaš ljubav prema istini i tvoje je srce bar malo bogobojažljivo, pažljivo ćeš se i sa oprezom odnositi prema svom statusu, a istovremeno ćeš biti u stanju i da tragaš za istinom tokom vršenja svoje dužnosti. Na taj način u tvom srcu neće biti mesta za slavu, dobit i status, pa te oni neće ometati u vršenju dužnosti. Ako si premalog rasta, moraš često da se moliš, da se obuzdavaš Božjim rečima. Moraćeš da nađeš način da radiš određene stvari i da svesno izbegavaš određena okruženja i iskušenja. Recimo, na primer, da si starešina. Kada si u društvu nekolicine običnih vernika, svojih braće i sestara, zar oni neće misliti da si im donekle nadređen? Iskvareno čovečanstvo tako gleda na stvari, a već to je za tebe iskušenje. To nije kušnja, već iskušenje! Ako i ti veruješ da si im nadređen, to je onda veoma opasno, ali ako misliš da su ti jednaki, tvoj je način razmišljanja normalan i neće te ometati iskvarena narav. Ako misliš da je tvoj status, kao starešine, viši od njihovog, kako će se oni prema tebi ophoditi? (Oni će se ugledati na starešinu.) Hoće li se samo ugledati na tebe i diviti ti se, i ništa više? Neće. Moraće o tome i da govore i da se ponašaju u skladu sa tim. Tako, na primer, ako se istovremeno prehladite i ti i neki običan vernik, brat ili sestra, za koga će se prvo pobrinuti? (Za starešinu.) Nije li to povlašćen tretman? Nije li to jedna od povlastica statusa? Ako se upustiš u raspravu sa nekim bratom ili nekom sestrom, hoće li se prema tebi, s obzirom na tvoj status, odnositi pravično? Hoće li stati na stranu istine? (Neće.) To su iskušenja sa kojima se suočavaš. Možeš li ih izbeći? Kako da se prema tome odnosiš? Ako se neko ružno ponaša prema tebi, možda ćeš steći odbojnost prema njemu i razmatrati kako da ga napadneš, isključiš i osvetiš mu se, iako tom čoveku u stvari ništa ne fali. S druge strane, neki će ti možda laskati, a ti ne samo da se tome nećeš protiviti, već ćeš možda i uživati u tom osećanju. Zar to nije zabrinjavajuće? Zar ne bi vrlo brzo počeo da unapređuješ i obučavaš laskavca da postane tvoja osoba od poverenja i da izvršava tvoja naređenja? A da to uradiš, na kojem bi putu bio? (Na putu antihrista.) Ako padneš u ta iskušenja, u opasnosti si. Je li dobro da ljudi po ceo dan obleću oko tebe? Čuo sam da neki ljudi, kada postanu starešine, ne rade sami svoj posao i da ne rešavaju sami praktične probleme. Umesto toga, razmišljaju samo o telesnim zadovoljstvima. Ponekad čak i jedu hranu koja je pripremljena samo za njih, dok im drugi peru prljavu odeću. Posle nekog vremena, bivaju razotkriveni i isključeni. Šta treba da radite kada se susretnete sa nečim takvim? Ako imaš status, ljudi će ti laskati i ophoditi se prema tebi sa posebnim uvažavanjem. Ako možeš da prevaziđeš ta iskušenja, da im se odupreš, i da nastaviš da se prema ljudima ponašaš pravično, ne gledajući na to kako se oni ponašaju prema tebi, to je dokaz da si prava osoba. Ako imaš status, neki će ti se ljudi diviti. Uvek će biti blizu tebe, ulizivaće ti se i laskaće ti. Možeš li tome da staneš na put? Kako da se ponašate u takvim situacijama? Kada vam nije potrebno da se neko pobrine za vas, a neko vam ipak pruži „pomoć prijatelja” i još vam povlađuje, možda ćete se potajno radovati i misliti da ste, zahvaljujući svom statusu, drugačiji i da u tom posebnom tretmanu treba uživati do krajnjih granica. Zar se ne dešavaju takve stvari? Nije li to stvaran problem? Kada ti se tako nešto desi, da li ti vlastito srce zamera? Osećaš li gađenje i gnušanje? Ako neko ne oseća gađenje i gnušanje, ne odbija takvo ponašanje i u srcu nema ni optužbi ni krivice, već uživa u tim stvarima i smatra da je dobro imati status, ima li takav čovek savest? Ima li razum? Je li to čovek koji stremi ka istini? (Nije.) Šta takvo ponašanje pokazuje? To je žudnja za povlasticama statusa. Iako te to ne svrstava u red antihrista, ti si već krenuo njihovim putem. Kada se navikneš na to da uživaš poseban tretman, ako ga jednoga dana više ne budeš dobijao, zar se nećeš naljutiti? Ako su neka braća i neke sestre siromašni i nemaju novca da te ugoste, hoćeš li biti pravičan prema njima? Ako ti kažu neku istinu koja ti se ne dopada, hoćeš li upotrebiti svoju moć protiv njih i razmišljati o tome kako da ih kazniš? Hoćeš li biti nezadovoljan svaki put kad ih budeš video i želeti da im daš lekciju? A kada ti jednom dođu takve misli, nisi daleko od toga da učiniš zlo, zar ne? Je li čoveku lako da ide putem antihristȃ? Je li lako postati antihrist? (Jeste.) To je vrlo uznemirujuće! Ako na položaju starešine i delatnika ne tragate za istinom u svim stvarima, hodate putem antihristȃ.

Neki ljudi ne razumeju Božje delo i ne znaju kako i koga Bog spasava. Vide da svi ljudi imaju narav antihristȃ i da su kadri da hodaju putem antihristȃ, pa smatraju da za takve sigurno nema nade u spasenje. Svima će im, na kraju, biti suđeno zato što su antihristi. Nema im spasa i moraju svi da propadnu. Jesu li takve misli i takvi pogledi ispravni? (Nisu.) Pa, kako se onda rešava taj problem? Moraš prvo da razumeš Božje delo. Bog spasava iskvarenog čoveka. Iskvaren čovek je kadar da korača putem antihrista i da se opire Bogu. Zato mu je i potrebno Božje spasenje. Kako, onda, navesti čoveka da istinski sledi Boga, umesto da korača putem antihristȃ? On mora da razume istinu, da razmišlja o sebi i da spozna sebe, da spozna svoju iskvarenu narav i svoju sotonsku prirodu. Zatim mora da traga za istinom i da razreši svoju iskvarenu narav. Samo tako možeš da budeš siguran da nećeš ići putem antihristȃ, da ćeš izbeći da i sam postaneš antihrist, odnosno da ćeš izbeći da postaneš ono što Bog s gnušanjem odbacuje. Bog ne deluje na natprirodan način. Naprotiv, on proučava dubine ljudskog srca. Ako uvek uživaš u povlasticama statusa, Bog će te samo ukoriti. Učiniće da postaneš svestan te svoje mane kako bi razmislio o sebi i spoznao da to nije u skladu sa istinom, niti je bogougodno. Ako to uvidiš, ako razmisliš o sebi i spoznaš sebe, neće ti biti teško da rešiš taj problem. Ali, ako budeš dugo živeo u tom stanju, ako uvek budeš uživao u povlasticama statusa, a da se ne moliš Bogu, ne razmišljaš o sebi i ne tragaš za istinom, Bog onda neće učiniti ništa. Napustiće te, pa nećeš osećati da je sa tobom. Dovešće te do uvida da ćeš, ako tako nastaviš, sigurno postati ono što On prezire. Daće ti do znanja da je taj put pogrešan i da je tvoj način života pogrešan. Kada Bog ljudima daje takvu svest, On to čini da bi oni spoznali koji su postupci dobri a koji loši i da bi im omogućio da ispravno izaberu. Međutim, da li je neko u stanju da izabere pravi put zavisi i od njegove vere i saradnje. Kada Bog radi te stvari, On te vodi ka razumevanju istine, ali ti, pored toga, ostavlja moć da sam biraš, pa se na kraju sve svodi na to da li hodaš pravim putem ili ne. Bog ti nikada ništa ne nameće. Nikada te silom ne kontroliše niti ti zapoveda da nešto uradiš, nikada te ne tera da uradiš ovo ili ono. Bog ne deluje tako. On ti daje da slobodno biraš. Šta u takvim trenucima treba učiniti? Kada uvidiš da radiš pogrešne stvari i vodiš pogrešan život, možeš li odmah preći na praktično postupanje u skladu sa ispravnim metodima? To bi bilo vrlo teško. Prvo te čeka bitka, jer ljudi vole Sotoninu filozofiju i logiku, koje se protive istini. Ponekad znaš šta je dobro a šta loše i u tvom srcu se bije bitka. Dok ta bitka traje, moraš često da se moliš, da dozvoliš Bogu da te vodi i da te kori, da bi postao svestan šta ne treba da radiš. Zatim treba aktivno da se pobuniš protiv tih iskušenja, da ih se kloniš i da ih izbegavaš. Za to je potrebno da sarađuješ. Dok bitka bude trajala, i dalje ćeš praviti greške i lako je krenuti pogrešnim putem. Čak i ako u srcu izabereš dobar pravac, nije zagarantovano da ćeš krenuti pravim putem. Zar stvari ne stoje upravo tako? Ako ti pažnja samo na trenutak popusti, krenućeš pogrešnim putem. Šta ovde znači da ti „pažnja na trenutak popusti”? Znači da je iskušenje preveliko. Tebi možda izgleda da se ta borba svodi na to da vodiš računa o svom ugledu, o svom raspoloženju, ili o nekom posebnom kontekstu ili okruženju. A u stvari, najvažniji faktor je tvoja iskvarena narav, koja upravlja tobom i kontroliše te. Zato ti je teško da slediš pravi put. Možda imaš nešto malo vere, ali još uvek te okolnosti okreću i bacaju tamo-amo. Tek kada budeš orezan, kažnjen i disciplinovan, kada tvoj put bude posut preprekama i kad ne budeš video kako ćeš dalje, tek tada ćeš uvideti da stremljenje ka slavi, dobiti i statusu nije pravi put, već nešto što Bog prezire i proklinje, da je jedini pravi put u životu put kojim Bog zahteva da ideš i da ćeš, ako svu svoju volju ne usmeriš ka tome da ideš tim putem, biti u potpunosti eliminisan. A tada će biti kasno za plakanje! Ipak, ako čovek tokom te bitke ima snažnu veru, jaku rešenost da sarađuje i volju da stremi ka istini, biće mu lakše da nadvlada ta iskušenja. Ako je tvoja slaba tačka naročita želja za ugledom i ljubav prema statusu, ili pohlepa za slavom, dobiti i telesnim zadovoljstvima, i ako su te stvari podebno snažno izražene u tebi, teško ćeš izvojevati pobedu. Šta znači kada kažem da ćeš teško izvojevati pobedu? Znači da ćeš teško izabrati put stremljenja ka istini i da se može desiti da izabereš pogrešan put, zbog čega će te Bog prezreti i napustiti. Međutim, ako si uvek pažljiv i oprezan, ako često dolaziš pred Boga da te ukori i disciplinuje, ako ne uživaš u povlasticama statusa i ne žudiš za slavom, dobiti ni telesnim zadovoljstvima i ako se, kada ti se takve misli pojave, pouzdaš u Boga da ti pomogne da se protiv njih svom snagom pobuniš pre nego što nešto uradiš, ako se moliš Bogu i tragaš za istinom i ako si, na kraju, u stanju da hodaš putem upražnjavanja istine i zakoračiš u tu stvarnost bez obzira na sve ostalo, zar nećeš tada, kada se suočiš sa velikim iskušenjem, po svoj prilici izabrati pravi smer? (Hoću.) To zavisi od tvojih uobičajenih nakupljenih rezervi. Recite Mi: ako čovek naiđe na neko veliko iskušenje, može li on u potpunosti da udovolji Božjoj nameri time što će se osloniti na svoj rast takav kakav jeste, na svoju volju ili na svoje uobičajene nakupljene rezerve? (Ne može.) Može li da joj udovolji delimično? (Može.) Čovek možda može da joj udovolji delimično, ali kada naiđe na velike teškoće, potrebno je Božje posredovanje. Ako želite da upražnjavate istinu, a oslanjate se isključivo na ljudsko razumevanje istine, i ako oslanjanjem na ljudsku volju ne možete da dobijete potpunu zaštitu, onda ne možete ni da udovoljite Božjim namerama niti da se u potpunosti klonite zla. Ključno je to da čovek mora da bude rešen da sarađuje, a da se u svemu ostalom uzda u Božje delo. Ako, recimo, kažeš: „Uložio sam veliki trud u tom cilju i učinio sam sve što sam mogao. Kakva god iskušenja i okolnosti da me u budućnosti čekaju, moj rast je toliki koliki je i ja ne mogu bolje od toga.” Šta će Bog učiniti kada bude video da tako postupaš? Bog će te zaštititi od tih iskušenja. Kada te Bog zaštiti od tih iskušenja, bićeš u stanju da upražnjavaš istinu, vera će ti ojačati i rast će ti se postepeno uvećavati.

Iskvaren čovek voli da stremi ka statusu i da uživa u njegovim povlasticama. To važi za svakoga, bilo da u ovom trenutku ima status ili ga nema: izuzetno je teško odreći se statusa i osloboditi se iskušenja koja on sobom nosi. Za to je potrebno da čovek revnosno sarađuje. Šta takva saradnja podrazumeva? Prvenstveno, da čovek traga za istinom, da prihvati istinu, da razume Božje namere i da s jasnoćom prodre u samu suštinu problema. Ako to bude činio, imaće dovoljno vere da nadvlada iskušenje statusa. Pored toga, morate da razmišljate o delotvornim načinima da se oslobodite iskušenja i da udovoljite Božjim namerama. Morate da imate puteve primene. To će te zadržati na pravom putu. Bez puteva primene, često ćeš padati u iskušenje. Iako ćeš želeti da kreneš pravim putem, tvoji napori na kraju neće uroditi plodom ma koliko se trudio. Koja su, dakle iskušenja sa kojima se često susrećete? (Kada postignem uspeh u vršenju svoje dužnosti i osetim da me braća i sestre veoma cene, zadovoljan sam sobom i mnogo uživam u tom osećanju. Ponekad toga nisam svestan; ponekad sam svestan da je to stanje pogrešno, ali ne mogu da mu se oduprem.) To jeste iskušenje. Ko još želi da govori? (Pošto sam starešina, naša braća i naše sestre mi ponekad daju posebne povlastice.) I to je iskušenje. Ako nisi svestan iskušenja sa kojima se susrećeš, a loše se sa njima nosiš i nisi u stanju da donosiš ispravne odluke, ta iskušenja će ti doneti žalost i patnju. Recimo da se među tim posebnim povlasticama koje dobijaš od braće i sestara nalaze i materijalne privilegije, pa te oni hrane, oblače, obezbeđuju ti smeštaj i nabavljaju svakodnevne potrepštine. Ako je ono u čemu ti uživaš lepše od onoga što ti oni daju, ti ćeš na njihove darove gledati s nipodaštavanjem i možda ćeš ih s gnušanjem odbaciti. Ali ako sretneš bogatog čoveka i on ti da elegantno odelo koje tvrdi da ne nosi, hoćeš li i pred tim iskušenjem moći da ostaneš postojan? Možda ćeš razmisliti o situaciji i reći sebi: „On je bogat i ta odeća mu ništa ne znači. Ionako je ne nosi. Ako je ne da meni, samo će je negde skloniti. Zadržaću je.” Šta mislite o toj odluci? (Taj čovek već uživa u povlasticama statusa.) Zašto kažete da uživa u povlasticama statusa? (Jer je prihvatio lepe stvari.) Da li sama činjenica da si prihvatio lepe stvari koje ti neko nudi znači da uživaš u povlasticama statusa? Ako ti ponude nešto obično, a tebi baš to treba pa prihvatiš, da li i to znači da uživaš u povlasticama statusa? (Znači. Kad god od nekog prihvatiš stvari da bi udovoljio svojim sebičnim željama, upravo to znači.) Izgleda mi da vam ovo nije sasvim jasno. Jesi li ikada razmislio o ovome: da nisi starešina i da nemaš status, da li bi ti i onda nudili taj poklon? (Ne bi.) Svakako da ne bi. Daju ti poklon zato što si starešina. Sama priroda te stvari je promenjena. To nije normalno milosrđe i upravo je u tome problem. Da tog čoveka pitaš: „Da nisam starešina nego običan brat ili obična sestra, da li bi mi dao takav poklon? Da je ovaj predmet potreban nekom našem bratu ili nekoj našoj sestri, da li bi ga dao i njima?” On bi rekao: „Ne bih. Ne mogu tek tako nasumično da dajem stvari bilo kome. Dajem ga tebi jer si ti moj starešina. Da nemaš taj poseban status, zašto bih ti davao takav poklon?” Vidi sada kako nisi razumeo situaciju. Poverovao si mu kada ti je rekao da mu nije potrebno to elegantno odelo, ali on te je obmanuo. Namera mu je bila da prihvatiš poklon da bi u budućnosti bio dobar prema njemu i davao mu posebne povlastice. To je namera iza njegovog poklona. Činjenica je da ti u srcu znaš da ti on nikada ne bi dao takav poklon da nemaš status, ali ga ipak prihvataš. Svojim jezikom kažeš: „Hvala Bogu. Prihvatio sam ovaj poklon od Boga, on je znak Božje blagonaklonosti prema meni.” Ne samo da uživaš u povlasticama statusa, već uživaš i u stvarima Božjih izabranika kao da ti one po prirodi stvari pripadaju. Nije li to bestidno? Ako čovek nema savesti ni stida, to je onda problem. Je li ovde reč samo o određenom ponašanju? Je li jednostavno loše prihvatati stvari od drugih, a dobro odbiti ih? Šta treba da radite kada se susretnete sa takvom situacijom? Moraš da pitaš tog darodavca da li je to što radi u skladu sa načelima. Reci mu: „Hajde da potražimo savet u Božjim rečima ili u upravnim odlukama crkve i da vidimo da li je to što radiš u skladu sa načelima. Ako nije, ne mogu da prihvatim taj poklon.” Ako darodavac iz tih izvora sazna da njegov postupak krši načela, ali i dalje želi da ti dȃ taj poklon, šta onda da radiš? Moraš da postupiš u skladu sa načelima. Obični ljudi to ne mogu da prevaziđu. Oni žarko žele da im drugi daju više i da uživaju u što većem broju posebnih povlastica. Ako si pravi čovek i suočiš se sa takvom situacijom, treba odmah da se pomoliš Bogu i da kažeš: „O Bože, to što mi se danas dešava zacelo je znak Tvoje blagonaklonosti. To je lekcija koju si za mene pripremio. Voljan sam da tragam za istinom i da postupim u skladu sa načelima.” Iskušenja onih koji imaju status isuviše su velika i, kada iskušenje naiđe, zaista ga je teško nadvladati. Potrebna ti je Božja zaštita i pomoć; moraš da se moliš Bogu, ali i da tragaš za istinom i da često razmišljaš o sebi. Na taj način ćeš se osećati uzemljeno i mirno. Ali, ako se pomoliš tek nakon što primiš te poklone, da li ćeš se i onda osećati tako uzemljeno i mirno? (Ne više.) Šta će Bog onda misliti o tebi? Da li će Mu tvoji postupci biti ugodni ili će ih prezreti? Prezreće tvoje postupke. Da li je problem samo u tome da li ćeš prihvatiti neki predmet? (Nije.) U čemu je onda problem? Problem je u mišljenjima i stavovima koje zauzimaš kada se suočiš sa takvom situacijom. Donosiš li odluku po svojoj pameti ili tragaš za istinom? Imaš li ikakav aršin savesti? Imaš li srce koje je iole bogobojažljivo? Moliš li se Bogu kad god se susretneš sa takvom situacijom? Nastojiš li prvo da udovoljiš sopstvenima željama ili se prvo moliš i tragaš za Božjim namerama? U toj stvari se otkrivaš. Kako treba da se ponašate u takvim situacijama? Morate da imate načela prema kojima postupate. Prvo, spolja, moraš da odbiješ te posebne materijalne nagrade, ta iskušenja. Čak i kada ti ponude nešto što naročito želiš, ili baš ono što ti je potrebno, i onda moraš da odbiješ. Šta znači izraz materijalne stvari? Hrana, odeća, smeštaj i predmeti za svakodnevnu upotrebu – sve to spada u materijalne stvari. Čovek mora da odbije te posebne materijalne nagrade. Zašto morate da ih odbijete? I kada ih odbijete, da li je to samo pitanje postupka? Nije; to je pitanje vaše spremnosti za saradnju. Ako želite da upražnjavate istinu, da udovoljite Bogu i da se klonite iskušenja, prvo morate da budete spremni za saradnju. Sa takvim stavom, bićeš u stanju da se kloniš iskušenja i savest će ti biti mirna. Ako ti ponude nešto što želiš i ti to prihvatiš, u srcu ćeš, do neke mere, osetiti prekor savesti. Ipak, upotrebićeš razne izgovore i opravdanja i reći ćeš da baš treba da ti daju tu stvar, da ti ona pripada. Tada tvoja griža savesti neće biti tako jasna i očigledna. Ponekad, određeni razlozi ili misli i gledišta mogu uticati na tvoju savest, pa osećaj krivice nije očigledan. Da li je, dakle, tvoja savest pouzdano merilo? Nije. Ona je samo alarm koji te upozorava. Na šta te upozorava? Ne možeš se osećati sigurno kada se oslanjaš isključivo na svoju savest; čovek mora i da traga za istina-načelima. Ona su pouzdana. Bez istine koja bi ih obuzdala, ljudi mogu da padnu u iskušenje da iznađu razne razloge i opravdanja koji će im omogućiti da udovolje svojoj pohlepi za povlasticama statusa. Stoga, kao starešina, moraš u srcu da se pridržavaš ovog jednog načela: uvek ću odbijati i apsolutno odbacivati sve posebne povlastice, i uvek ću ih se kloniti. Apsolutno odbacivanje povlastica je preduslov za to da se klonimo zla. Ako ispunjavaš preduslov za to da se kloniš zla, već si do neke mere pod Božjom zaštitom. A ako imaš takva načela za postupanje i čvrsto ih se držiš, već upražnjavaš istinu i udovoljavaš Bogu. Već koračaš pravim putem. Kada koračaš pravim putem i već udovoljavaš Bogu, da li ti je još uvek potreban test tvoje savesti? Postupanje u skladu sa načelima i upražnjavanje istine ima veću vrednost od aršina savesti. Ako je neko rešen da sarađuje i kadar da postupa u skladu sa načelima, on je već udovoljio Bogu. To je aršin koji Bog od ljudi zahteva.

Čovekova sposobnost da se boji Boga i da se kloni zla u velikoj meri zavisi od toga da li on sarađuje. Saradnja je presudna. Kako se Jov bojao Boga i klonio zla, uz rast i stvarnost koje je posedovao, mora da se nije plašio toga da padne u iskušenje. Čak i da je sedeo za trpezom na gozbi, teško da bi uvredio Boga bilo rečju, bilo delom. Zašto je onda ipak odbijao da sedi za takvim trpezama? (Nisu mu se dopadale.) Nisu mu se dopadali takvi događaji. To je objektivan razlog, ali ima i jedno praktično pitanje koje možda niste razmotrili. Jov se bojao Boga i klonio zla. Preduzimao je mere i usvajao načine praktičnog delovanja usmerene ka tome da dobije zaštitu od Boga, da se time sačuva od greha i od toga da uvredi Boga. Usvajao je ljudske načine saradnje. To je jedna strana tog pitanja. Osim toga, ima situacija u kojima čovek nije u stanju da sȃm kontroliše svoju iskvarenu prirodu, pa zato Jov nije hteo da prisustvuje događajima koji bi mogli da ga dovedu u iskušenje. Na taj način je izbegavao iskušenje. Da li sada razumete zašto Jov nije odlazio na takve gozbe? Zbog toga što bi takav događaj za svakoga bio preveliko iskušenje. Šta znači kad kažemo da je nešto preveliko iskušenje? Čovek može da počini greh i da uvredi Boga bilo kad i bilo gde. Tvoje bogobojažljivo srce i tvoja vera u Boga i rešenost nisu, sami po sebi, dovoljni da te oslobode iskušenja. Ne mogu da te spreče da uvrediš Boga kada padneš u iskušenje. Razumeš li to? Moraš apsolutno da odbiješ posebne povlastice koje ti drugi nude. Moraš svaki put da ih odbiješ. Kakav je to način postupanja? Prema kojoj oblasti ljudskih problema su ta načela i pravila usmerena? (Usmerena su prema čovekovoj pohlepnoj prirodi.) Čovek je, zbog svoje iskvarene naravi, sklon padanju u iskušenje. Stoga moraš da usvojiš određena načela ili načine da izbegneš ta iskušenja da ne bi uvredio Boga. To je moćan i delotvoran način saradnje. Ako to ne uradiš, već, shodno proceni situacije, ponuđene povlastice nekad prihvatiš a nekad odbiješ, da li si dobro dokučio problem? (Nisi.) Zašto ga nisi dobro dokučio? (Zato što čovek ima sotonsku prirodu i ne može da se kontroliše.) Ljudi čije srce nije bogobojažljivo nemaju načela kada se suoče sa takvim okolnostima. Prihvataju sve i nikada ništa ne odbijaju. Ako im neko kaže da je u pitanju prilog, nešto namenjeno Bogu, čak se ni tada ne boje. Jednostavno ga stave u džep. Usuđuju se da ugrabe i prisvoje te priloge bez imalo samoprekora. Očigledno je da uopšte nemaju bogobojažljivo srce kad tako prirodno padaju u takva stanja. Da li uopšte veruju u Boga? To je posledica traženja udobnosti i lagodnosti i uživanja u povlasticama statusa. Ako često padaš u iskušenje i ne kloniš ga se, neizbežno ćeš i neprimetno biti zaveden na taj put. Iskvarena narav čoveka navodi da krene pogrešnim putem. Da li stvari mogu da idu dobro ako taj problem ostane nerazrešen? Upravo zato čovek treba, bez obzira na probleme sa kojima se susreće, da se pridržava istina-načela i da usvoji posebna sredstva da bi se borio sa posebnim problemima. Rigidno praćenje pravila nije dobar način. Kakva god da su sredstva koja vam omogućuju da odnesete pobedu nad iskušenjem, prihvatljiva su.

Lakše je prevazići materijalna iskušenja. Dok god imate hranu da jedete, odeću da se odevate i zadovoljno srce, možete da ih prevaziđete. U takvim okolnostima, ta iskušenja je lako savladati. Najteže je, međutim, prevazići iskušenja slave, dobiti i statusa. Kada, na primer, dvoje ljudi zajedno radi, ako je status te druge osobe niži od tvog, a tvoj status viši od njenog, bićeš zadovoljan. Ali ako je tvoj status niži od njenog, bićeš nesrećan. U srcu ćeš osećati nelagodu, osećaćeš se sputano, negativno i slabo i nećeš se moliti. Je li taj problem lako rešiti? Nije, nema lakog rešenja za njega. Ljudi su u stanju da odbace materijalna iskušenja i da ih se klone, da izbegnu njihovu zarazu, ali najteže je prevazići iskušenja statusa, slave, dobiti, taštine i ugleda. Iako to nije lako, rešenje ipak postoji. Ukoliko si u stanju da tragaš za istinom, da se moliš Bogu i prozreš ispraznost slave, dobiti i statusa i prodreš do same njihove suštine, imaćeš i samopouzdanje potrebno da ih odbaciš. Tada nećeš pasti u iskušenja u koja te takve stvari dovode. Ljudska bića imaju iskvarenu prirodu, koja ih navodi da otkriju i prožive razne iskvarene naravi. To ih navodi na otpor i pobunu protiv Boga. To što oni proživljavaju je nečovečno i nije u skladu sa istinom. Bilo da su ljudi nadmeni i samopravedni, da odbijaju da se poklone pred istinom, bilo da su lažljivi, da postupaju sa nepoštenom namerom, da su pohlepni ili zaposednuti ambicijom i željom, šta je to što izaziva sve te poroke? (Sotonina iskvarena narav.) Izaziva ih iskvarena narav Sotonina, a stvara ih sotonska priroda koja čovekom upravlja. Čovekova težnja za statusom samo je jedan od načina ispoljavanja te prirode. To ispoljenje, baš kao i čovekova nadmena narav, kao i njegova pobuna protiv Boga i otpor prema Njemu, nastaje iz njegove sotonske prirode. Na koji način to može da se reši? I ovde treba primeniti najjednostavniji način. Svi ti problemi mogu da se reše ukoliko slediš Božji put i koračaš putem stremljenja ka istini. Kada nemaš status, ono što možeš je da često detaljno analiziraš samoga sebe da bi došao do samospoznaje. Od toga i drugi mogu imati koristi. Kada, pak, imaš status, a ipak si u stanju da sebe često detaljno analiziraš i razumeš, čime omogućavaš ljudima da vide tvoje vrline, da vide da razumeš istinu, da imaš praktičnog iskustva i da se istinski menjaš, zar ne mogu i drugi imati koristi od toga? Bez obzira na to imaš li status ili nemaš, ukoliko si u stanju da upražnjavaš istinu i imaš iskreno iskustveno svedočenje, pa omogućavaš ljudima da iz tvog iskustva razumeju Božje namere i istinu, zar nemaju ljudi koristi od toga? Šta, dakle, tebi znači status? Status je, u stvari, prosto neki višak, neka dodatna stvar, kao komad odeće ili šešir. On je samo ukras. Ničemu stvarno ne služi i njegovo postojanje ni na šta ne utiče. Imao ga ili nemao, i dalje si isti čovek. To da li je čovek u stanju da razume i stekne istinu i život nema nikakve veze sa statusom. Dok god ne shvataš status previše ozbiljno, on te neće sputavati. Ako, pak, voliš status i stavljaš poseban naglasak na njega, uvek se ponašaš kao da je on nešto važno, onda će on tobom upravljati; nećeš biti spreman da se otvoriš, da se ogoliš, da postigneš samospoznaju ni da ostaviš svoju ulogu starešine po strani da bi delovao, govorio i komunicirao sa drugima i vršio svoju dužnost. Kakav je to problem? Nije li upravo to sputanost statusom? To se dešava jer govoriš i deluješ iz pozicije statusa i nisi u stanju da se spustiš na zemlju. Ali, zar to nije mučenje samog sebe? Ako zaista razumeš istinu i ako možeš da imaš status a da se ne kontrolišeš na način na koji se kontrolišeš, već da se fokusiraš na to da dobro obavljaš svoje obaveze, da radiš sve što treba i ispunjavaš svoju dužnost, ako možeš da vidiš sebe kao običnog brata ili sestru, zar onda nećeš biti sputan statusom? Da nisi sputan statusom i da imaš normalan život-ulazak, bi li se i dalje poredio sa drugima? Bi li i dalje osećao nelagodu pred ljudima višeg statusa? Moraš da tragaš za istinom i da se oslobodiš okova statusa, kao i okova svih ostalih ljudi, događaja i stvari. Nema ničeg boljeg nego kad čovek dobro obavi svoju dužnost. Tek tada ćeš postati čovek koji poseduje istina-stvarnost.

Sva iskvarena ljudska bića pate od istog problema: kada nemaju status, ne uznose sebe u razgovoru sa drugima niti govore određenim stilom ili tonom; jednostavno su obični i normalni i nemaju potrebu da se lažno predstavljaju. Ne trpe nikakav psihološki pritisak i mogu da razgovaraju u zajedništvu otvoreno i iz srca. Pristupačni su i sa njima je lako razgovarati; drugi ih smatraju veoma dobrim ljudima. Ali čim steknu status, postanu osioni, ne osvrću se na obične ljude, ne možeš im prići; smatraju da su neka vrsta plemstva i da nisu napravljeni od istog štofa kao obični ljudi. Gledaju obične ljude s nipodaštavanjem, govore izveštačeno i prestaju sa drugima otvoreno da razgovaraju u zajedništvu. Zašto više ne razgovaraju otvoreno? Smatraju da sada imaju status i da su starešine. Misle da starešine moraju da izgrade određenu sliku o sebi, da budu nešto uzvišeniji od običnih ljudi, da imaju viši rast i veću sposobnost da preuzmu odgovornost; smatraju da, u odnosu na obične ljude, starešine treba da budu strpljivije, da budu u stanju više da pate i da se daju, kao i da odole svakom iskušenju u koje ih Sotona dovede. Čak i ako im umre roditelj ili neki drugi član porodice, smatraju da moraju da imaju samokontrolu i da ne plaču, ili bar da plaču u tajnosti, daleko od tuđih pogleda, kako niko ne bi video njihove nedostatke, mane i slabosti. Smatraju, čak, i da starešina ne sme nikome da otkrije da je postao negativan; mora, naprotiv, da skriva sva takva osećanja. Smatraju da tako treba da se ponaša čovek sa statusom. Kada do te mere potisnu svoja osećanja, ne znači li to da je status postao njihov bog, njihov gospod? A ako je to tako, poseduju li i dalje normalnu ljudskost? Kada imaju takve ideje – kada sebe postave u taj šablon i počnu tako da se pretvaraju – ne znači li to da su postali očarani statusom? Kad god se pojavi neko ko je jači i bolji od njih, to ih pogodi u Ahilovu petu. Jesu li u stanju da se izbore sa telom? Jesu li u stanju da se ponašaju prema drugima onako kako treba? Naravno da nisu. Šta moraš prvo da uradiš da bi se oslobodio kontrole koju status ima nad tobom? Prvo moraš da ga pročistiš iz svojih namera, svojih misli i svog srca. Kako se to postiže? Ranije, kada si bio bez statusa, nisi se osvrtao na one koji ti se nisu dopadali. Sada kada imaš status, ako vidiš nekoga ko ti je neprivlačan, ili ima probleme, osećaš se odgovornim za to da mu pomogneš, pa provedeš više vremena u razgovoru sa njim, pokušavajući da rešiš njegove praktične probleme. A šta osećaš u srcu dok to radiš? Osećaš radost i mir. I ti treba tako da se poveravaš ljudima i da im se češće otvaraš kada se nađeš u neprilici ili doživiš neuspeh, da u zajedništvu razgovaraš o svojim problemima i slabostima, o tome kako si se pobunio protiv Boga, ali si onda izašao iz svega toga i uspeo da udovoljiš Božjim namerama. A šta je rezultat takvog poveravanja ljudima? On je, bez sumnje, pozitivan. Niko te neće nipodaštavati – a možda će ti i zavideti na sposobnosti da prođeš kroz ta iskustva. Neki ljudi uvek misle da, kada neko ima status, treba da se ponaša više kao službeno lice i da govori na određeni način da bi ga ozbiljno shvatili i poštovali. Je li ispravan taj način razmišljanja? Ako si u stanju da shvatiš da je taj način razmišljanja pogrešan, onda treba da se pomoliš Bogu i pobuniš protiv telesnih stvari. Ne prenemaži se i ne idi putem licemerja. Čim ti se pojavi takva misao, treba da nastojiš da je prevaziđeš tragajući za istinom. Ako ne budeš tragao za istinom, ta misao, ta tačka gledišta, oblikovaće se i ukoreniti u tvom srcu. Na kraju će zavladati tobom i ti ćeš se prerušiti i do te mere izgraditi lažnu sliku o sebi da više niko neće moći ni da te prozre ni da razume tvoje misli. Razgovaraćeš sa drugima kao da govoriš kroz neku masku koja od njih skriva tvoje istinsko srce. Moraš naučiti da drugima dozvoliš da vide tvoje srce, da im otvoriš srce i zbližiš se sa njima. Moraš se pobuniti protiv preferencija svog tela i ponašati se u skladu sa Božjim zahtevima. Na taj način, tvoje će srce upoznati mir i sreću. Šta god da te zadesi, prvo razmisli o tome kakvi problemi postoje u tvom sopstvenom umu. Ako i posle toga budeš želeo da izgradiš lažnu sliku o sebi i da se prerušavaš, treba odmah ovako da se pomoliš Bogu: „O Bože! Opet imam želju da se prerušim. Opet varam i spletkarim. Pravi sam đavo! Mora da sam Ti istinski odvratan! Sam se sebi do krajnosti gadim. Preklinjem Te da me ukoriš, disciplinuješ i kazniš.” Moraš da se pomoliš, da izneseš svoj stav na videlo i da ga, oslanjajući se na Boga, raskrinkaš, raščlaniš i obuzdaš. Ako ga na taj način budeš raščlanio i obuzdao, tvoji postupci neće stvarati probleme jer će tvoja iskvarena narav biti osujećena i neće se pokazivati. Kakva ćeš osećanja tada gajiti u svom srcu? Osećaćeš, u najmanju ruku, određeno olakšanje. Srce će ti biti radosno i mirno. Bol će uminuti i nećeš patiti zbog oplemenjivanja. U najgorem slučaju, biće trenutaka kada ćeš se privremeno osećati pomalo izgubljenim i u sebi misliti: „Ja sam starešina, čovek od statusa i položaja, kako mogu ja da budem isti kao obični ljudi? Kako da razgovaram sa običnim ljudima na srdačan, iskren, otvoren način? Unizio bih se da to radim!” Kao što vidiš, to je malo problematično. Čovek ne može da se oslobodi svoje iskvarene naravi odjednom, niti je može u potpunosti rešiti za kratko vreme. Mislio si da ćeš tako jednostavno rešiti pitanje svoje iskvarene naravi, da je to baš kao što ljudi zamišljaju – da će, kada jednom jasno u zajedništvu porazgovaraju o istini i prepoznaju svoju iskvarenu narav, moći brzo i da je odbace. Nije to tako jednostavno. Proces upražnjavanja istine je proces borbe protiv sopstvene iskvarene naravi. Čovekova samovolja, mašta i ekstravagantne želje ne mogu se u potpunosti razrešiti tako što ćemo se pobuniti i prevazići ih, jednom za svagda, molitvom. Naprotiv, mi ih konačno napuštamo tek posle mnogih bitaka. Tek kada je čovek u stanju da upražnjava istinu, taj proces zaista urađa plodom. Bitka u čovečjem srcu će, kada je reč o većim stvarima, biti još silnija, neće mu dati da spava, a to zna da potraje i po mesec ili dva, pa i šest meseci ili čitavu godinu. Čovekova iskvarena narav je prilično uporna. Nema te iskvarene naravi koja se razrešava pomoću jednog ili dva razgovora o istini. Boriće se ona s tobom bezbroj puta, a tvoje je da nastaviš da stremiš ka istini sve dok je ne budeš jasno razumeo, dok ne budeš do u tančine spoznao svoju iskvarenu narav i počeo da mrziš telo i Sotonu. Tada će upražnjavanje istine za tebe postati obična stvar, koja se radi prirodno i bez truda. Eto to znači izboriti se sa telom i izvojevati pobedu nad Sotonom. Čovek, tokom te bitke, mora stalno da se moli Bogu i da provodi više vremena u čitanju Božjih reči. Nikada ne sme, u potrazi za putem, poći nevernicima, Sotonama i đavolima. Mora se pouzdati u Boga i tražiti uzor u Njemu. Mora tragati za istinom i u zajedništvu razgovarati o njoj u skladu sa Božjim rečima. Tek kada stvarno bude razumeo istinu, izboriće se protiv tela i Sotone. A kako Bog gleda na to? Bog vidi tvoje srce. Vidi da voliš istinu, da Ga se bojiš i da si spreman da odbaciš nepravdu i da se kloniš zla. Iako je tvoja iskvarena narav u tebi stvorila misli, ideje i namere, te misli i namere ne upravljaju tvojim ponašanjem i nisu urušile i pregazile tvoju volju. Na kraju ćeš uspeti da ih poraziš i Bog će te se setiti. Ako to često upražnjavaš, tvoje će se unutrašnje stanje poboljšati. Kada se može reći da si u potpunosti prevazišao taj aspekt svoje iskvarene naravi, da si se u tom aspektu svoje iskvarene naravi promenio i zakoračio u istina-stvarnost? To jest, iako loše misli i ideje još uvek ponekad pronalaze put do tvog uma i još uvek stvaraju određene namere i želje, te stvari više nemaju moć nad tvojim srcem. Već osećaš da nisu važne i u stanju si da ih prepoznaš čim se pojave. Ne moraš veštačkim putem da ih obuzdavaš i da se protiv njih buniš i ne moraš namerno da tražiš od Boga da te ispituje, disciplinuje i kažnjava. Tebi nisu nužno potrebne takve metode. S lakoćom prevazilaziš te stvari i odričeš ih se. U tvom srcu nema nelagode i ne osećaš se kao da si nešto izgubio. To je dobro. Sada poseduješ rast i narav ti je promenjena. Jeste li sada bar donekle zadobili ulazak? Jeste li se bar malo promenili? (Nismo.) Onda vam je rast zaista skroman i čeka vas još mnogo posla u težnji ka istini, još mnogo Božjih reči treba da pojedete i popijete. Tada ćete, kada vam se takve stvari ponovo dese, znati kako da upražnjavate istinu i da se ponašate u skladu sa načelima. Znaćete šta treba da radite da biste istrajali u svom svedočenju. Tada ćete posedovati istinski rast. Samo onaj ko upražnjava istinu i istrajava u svom svedočenju može zakoračiti u istina-stvarnost. Ali vi za to još uvek niste spremni. Još uvek pipate u mraku. Kad već govorimo o tim konkretnim situacijama, smatrate da imate sve te probleme, a ipak niste nikada potražili istinu da biste ih rešili. Znači li to da ste premalog rasta? Ako niste zakoračili u istina-stvarnost, ima li za vas života? Niste još dosegli istinu i nemate još uvek život. Ako živiš samo životom tela i samo po svojoj sotonskoj naravi, ti si onda čovek koji živi pod Sotoninom vlašću. Nisi još dostigao Božje spasenje. Spasenje nije tako jednostavno kao što ljudi zamišljaju – da je čovek spasen ako je u stanju da deklamuje nekakve reči i doktrine i da poštuje nekakva pravila. On mora istinski da poznaje sebe, da bude u stanju da odbaci iskvarenu narav, da sagleda suštinu ugleda i statusa, kao i da se odrekne statusa i istinski pokori Bogu. Samo na taj način može doći do spasenja.

I zaista, rešenje problema statusa isto je kao i rešenje drugih problema. Svi ti problemi su ispoljavanje i razotkrivanje iskvarene naravi. Svi su oni ljudske sklonosti i težnje. Šta Ja svim ovim hoću da kažem? Ako se rešiš svoje iskvarene naravi, status ti neće biti problem. Ljudi se jedan sa drugim takmiče za status, govoreći: „Danas si možda ti iznad mene, ali sutra ću se ja izdići iznad tebe.” Šta je ovde problem? I da li do njega dolazi isključivo zbog statusa? (Ne dolazi.) Zbog čega dolazi do problema? (Zbog čovekove iskvarene naravi.) Tako je. Do tog problema dolazi zbog čovekove iskvarene naravi. Kada bude razrešena ta iskvarena narav, biće rešeni i svi problemi. Na kraju krajeva, onaj ko želi da izabere put stremljenja ka istini mora da se usredsredi na to da promišlja o sebi i da sebe spozna u svim stvarima. Mora prvo da razreši svoju iskvarenu narav, pa tek onda da se otisne na put stremljenja ka istini. Ako, pak, ne uspe da razreši svoju iskvarenu narav, ona će mu na put postaviti mnoge teškoće i prepreke. Čak i ako bude obavljao svoje dužnosti, on će to činiti rutinski i neće ostvarivati rezultate. Da bi čovek rešio te probleme, on mora da uloži najveći mogući trud da stremi ka istini, najveći mogući trud da spozna svoju iskvarenu narav i najveći mogući trud da rešava probleme. Nemojte samo reći: „Da bi se stremilo ka istini, dovoljno je više se moliti i više čitati Božje reči.” To je previše neodređeno. Bez puta praktičnog delovanja, nećete uspeti. Konkretni problemi rešavaju se na konkretan način. Ne možete samo primenjivati napamet naučena pravila. Istina je živa i praktična i nasumična primena pravila nije put do nje. Morate rešavati praktične probleme u skladu sa istina-načelom. Čovek koji nije u stanju da reši praktične probleme pomoću istine ne ispunjava uslove da bude starešina i delatnik. Čovek koji ne ume da primeni istinu da bi rešio probleme je čovek koji ne razume istinu. Čak i ako postane starešina i delatnik, neće biti u stanju da primeni istinu da bi rešio probleme, neće posedovati istinu i biće mu nemoguće da postupa u skladu sa načelima. Takav starešina i delatnik nema ni delić istina-stvarnosti.
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Plaćanje cene da bi se zadobila istina je od velikog značaja

Smisao verovanja u Boga jeste dostizanje spasenja, no, da li je dostizanje spasenja jednostavna stvar? Šta je najteže u vezi sa tim? Mnogi ljudi ne mogu to jasno da vide, a zadobijanje istine je zapravo najteži deo dostizanja spasenja. Stoga uvek vredi truda podneti veliki bol i platiti cenu zadobijanja istine, bez obzira na to koliko dobijaš. Dakle, kroz kakve patnje morate da prođete da biste stekli istinu? Morate da prođete kroz sud i grdnju, kušnju i oplemenjivanje, i, dok vas orezuju, morate da istrpite progon i patnju koji dolaze uz to što sledite Boga, morate da prođete kroz lišavanje slobode, kao i kroz klevete i osude religioznog sveta. Ti moraš da podneseš sve ove teškoće. Ako možeš sve njih da izdržiš, onda možeš da zadobiješ istinu. U ovom trenutku, većina ljudi je spremna da traga za istinom. Usredsređuju se na to da dobro obavljaju svoje dužnosti, žele da vežbaju primenu istine tokom obavljanja dužnosti i žele da zadobiju istinu. Verovanje u Boga i izvršavanje sopstvene dužnosti ispravan su put u životu. Ispravno je odabrati ovaj put, to Bog najviše blagosilja. Ljudi mogu iskreno da Mu se daju i da ispune dužnost stvorenih bića – to je posebna Božja blagodat i blagoslov. Postoje neki koji ne vide jasno značaj obavljanja dužnosti, koji stalno pokušavaju da se nagode sa Bogom – bez obzira na to šta ih zadesi, uvek nešto može da ih ograničava i ometa, da utiče na njih i da ih poljulja, što dovodi do toga da oni nisu u stanju da normalno obavljaju svoje dužnosti, u tolikoj meri da čak dignu ruke od svoje dužnosti i pobegnu. To je zaista žalosno. Oni možda ne žale mnogo, ali kada se katastrofe uvećaju, kada se okonča Božje delo i kada On počne da nagrađuje dobre i kažnjava zle, oni će saznati posledice ovog čina. Zbog toga morate da se često molite zajedno, da utihnete pred Bogom, da čitate više Njegovih reči i da više razgovarate u zajedništvu o istini. Ostavite, za sada, po strani ona pitanja koja nemaju veze sa stremljenjem ka istini i koja sada ne treba razmatrati. Brak, posao, lična budućnost i skrašavanje nisu jedine važne stvari u životu, niti su to nalaženje svog mesta u društvu i zarađivanje za život. Nijedna od ovih stvari nije najvažnije pitanje u životu. Šta je najvažnije pitanje u životu? Ispuniti dužnost i funkciju koje stvoreno biće treba da ispuni, kao i izvršiti Božji nalog i svoju misiju. To je najsmislenija stvar. To je ta odlučnost koju bi ljudi trebalo da imaju.

U ovom trenutku, vi koji verujete u Boga možete da jedete i pijete Njegove reči svaki dan, a oni koji više tragaju za istinom takođe izvršavaju svoje dužnosti. To je dobra polazna tačka za vaš pravac u životu, pa kako bi onda trebalo da nastavite da koračate ovim putem? (Trebalo bi da postavimo temelj na putu život-ulaska.) Da, ako želite da zadobijete istinu i život, onda morate da postavite temelj u Božjim rečima. To će vam omogućiti da krenete putem stremljenja ka istini, što je jedini cilj i pravac u životu. Ti si zaista jedan od Božjih izabranih i predodređenih jedino ako dopustiš Njegovim rečima i istini da se utemelje u tvom srcu. Trenutno su vaši temelji još uvek nestabilni. Kada bi vas zadesilo makar malo iskušenje od strane Sotone, da ne govorimo o većoj nesreći ili kušnji, vi možete da budete uzdrmani i da se spotaknete. To znači da temelj ne postoji, što je veoma opasno! Mnogi se spotaknu i izdaju Boga kada ih zadese progon ili nedaće. Neki počnu da nepromišljeno čine nedela nakon što zadobiju neki status i takvi nakon toga budu razotkriveni i uklonjeni. Vi svi možete ove stvari jasno da vidite. Dakle, vi bi sada prvo trebalo da odredite pravac i cilj za kojima bi trebalo stremite u životu, kao i put kojim bi trebalo da koračate, a zatim da umirite svoj um i radite marljivo, da sebe date, uložite trud i platite cenu tog cilja. Ostavi druga pitanja po strani za sada – ako nastaviš da razmišljaš o njima, to će uticati na obavljanje tvoje dužnosti i na presudne stvari u tvom streljenju ka istini i ka tvom spasenju. Ako moraš da razmišljaš o pronalaženju posla, zarađivanju velike svote novca i bogaćenju, o uspostavljanju stabilnog uporišta u društvu, o pronalaženju svog mesta, ako moraš da razmišljaš o braku, o pronalaženju partnera, o preuzimanju odgovornosti za izdržavanje porodice i za to da im pružiš dobar život, i ako takođe želiš da naučiš neke nove veštine, da se istakneš i da budeš bolji od drugih – zar razmišljanje o svim ovim stvarima ne bi bilo iscrpljujuće? Koliko stvari može da stane u tvoj um? Koliko energije čovek ima u svom životu? Koliko dobrih godina čovek ima? U ovom životu, ljudi imaju najviše energije u dobi između dvadesete i četrdesete godine. Tokom ovog perioda, vi morate da ovladate istinama koje bi vernici u Boga trebalo do razumeju, da onda uđete u istina-stvarnost, da prihvatite Božji sud i grdnju, kao i Njegovo oplemenjivanje i kušnje, i da dostignete tačku u kojoj ne poričete Boga, bez obzira na okolnosti. To je najosnovnija stvar. Takođe, bez obzira na to ko te ljubavlju i brakom iskušava i mami, bez obzira na to koliko slave, bogatstva, položaja ili koristi ti neko ponudi, ti ne bi trebalo da odustaneš od svoje dužnosti niti od onoga što bi stvoreno biće trebalo da radi. Čak i ako te kasnije Bog ne želi, ti bi i dalje trebalo da stremiš ka istini, da i dalje tražiš da koračaš putem na kom se bojiš Boga i kloniš zla. Moraš da posegneš za tom visinom. Na taj način, godine koje si proveo dajući sebe za Boga neće biti potrošene uzalud. Ako svoje najbolje godine provedeš razmišljajući o traženju posla ili partnera, nadajući se da ćeš uživati u telesnom životu dok veruješ u Boga, da ćeš raditi obe stvari istovremeno, onda ćeš nakon nekoliko godina možda naći partnera, sklopiti brak, imati decu i izgraditi dom i karijeru, ali, tokom svih tih godina, ništa nećeš zadobiti od verovanja u Boga, nećeš zadobiti ništa od istine, srce će ti biti prazno i proći će ti najbolje godine. Kada napuniš četrdeset godina i osvrneš se na svoj život, imaćeš porodicu, imaćeš decu i nećeš biti sam, ali moraćeš da izdržavaš svoju porodicu. To je lanac kog ne možeš da se oslobodiš. Ako želiš da obavljaš svoju dužnost, moraćeš to da radiš lancima vezan za svoju porodicu. Koliko god da ti je veliko srce, ne možeš da se pobrineš za oba – nećeš moći svesrdno da pratiš Boga i dobro da ispunjavaš svoju dužnost. Mnogo je onih koji ostave svoje porodice i zemaljske stvari, ali i nakon višegodišnjeg verovanja u Boga, oni još uvek streme ka slavi, bogatstvu i statusu. Oni nisu zadobili istinu, niti čak imaju bilo kakvo stvarno iskustveno svedočenje. To je isto kao da su protraćili vreme. Kada sada obavljaju svoje dužnosti, ne razumeju ni delić istine i kada im se nešto desi, ne znaju kako to da iskuse, pa počnu da cmizdre i gorko se kaju. Kada razmisle o početku, o svim mladim ljudima koji zajedno žive crkvenim životom, obavljaju svoje dužnosti, zajedno pevaju himne Bogu i slave Ga, oni pomisle kako su dobri bili ti dani i kako bi voleli da se vrate u to vreme! Nažalost, u ovom životu ne postoji lek za kajanje. Niko ne može da vrati vreme, čak ni ako bi to želeo. Ne postoji način da se vratimo na početak i da ponovo proživimo život. Odnosno, kada prilika jednom prođe, više se ne vraća. Čovekov život traje samo nekoliko decenija; ako propustite najpogodnije vreme da stremite ka istini, uzalud ćete se kajati. Neki ljudi do danas veruju u Boga i još uvek su smeteni. Nemaju pojma koju etapu je Božje delo dostiglo. Velike katastrofe su stigle, a ti ljudi i dalje žive u snu i razmišljaju: „Preostalo je još mnogo vremena pre nego što Bog završi svoje delo! Ljudi još uvek jedu, piju i sklapaju brakove, kao i inače. Moram da požurim i da uživam u životu, ne smem ništa da propustim!” Oni još uvek žude za telesnim zadovoljstvom, bez imalo žeđi za istinom u svojim srcima. Na ovaj način, oni propuštaju životnu priliku za spasenje. Zapravo, Bog radi kako bi spasao ljudski rod i, kada se Njegovo delo spasenja završi, čak i ako samo jedna osoba preživi, Bog neće misliti da je to premalo. Bog će uzeti tu jednu osobu, a svi drugi biće ostavljeni. To je Božja narav, koju nijedna osoba ne može jasno da vidi. Kada je Bog nameravao da uništi svet potopom, On je Noju naredio da napravi barku kako bi spasao one koji su verovali u Njega. Kada je barka bila gotova, samo je osam članova Nojeve porodice ušlo u barku i dostiglo Božje spasenje. Šta se desilo sa svima ostalima? Oni su se svi udavili u poplavi i umrli u toj nedaći. Danas mnogi ljudi vide kako Bog izražava sve ove istine, koji odlično znaju da Bog obavlja delo spasenja, ali i dalje sumnjaju, imaju svoje predstave i odbijaju to da prihvate. Takva osoba je zadovoljna sobom, ali će biti uništeni kada dođe do velikih katastrofa i koga će da okrivi za to? U Božjim očima, oni koji ne prihvataju spasenje su bube, živi duhovi, i niži su od zveri! Tokom perioda Božjeg spasenja, Njegova narav je milostiva, puna ljubavi i trpeljivosti, ali kada se Božje delo spasenja okonča, On ljudskom rodu više neće nuditi Svoju trpeljivost. Bog će je povući i ljudi će se suočiti samo sa Njegovim gnevom i veličanstvenošću. Vi ste sada stigli baš na vreme za ovaj veliki trenutak – Bog obavlja delo suda u poslednjim danima. Ovo je jedna jedina prilika koju ljudi imaju da ih Bog spasi i usavrši. Vi svi izvršavate svoje dužnosti u ovom ključnom trenutku širenja Božjeg jevanđelja carstva. Bog vas time zaista izuzetno uzdiže. Šta god da si studirao, iz koje god oblasti da poseduješ znanje, ili koje talente i stručnost imaš, u svakom slučaju, Bog ti ukazuje milost time što ti dozvoljava da koristiš tu stručnost da obaviš dužnost u Njegovoj kući. To je prilika koja se retko ukazuje. Kada Bog deluje, On je nepristrasan prema svakom, prema svakome se odnosi pravično. Bog se prema svakome ko prihvata i primenjuje istinu odnosi milostivo, a gnuša se i odbacuje svakoga ko istinu ne voli, kome je ona odbojna i ko je odbacuje. Bog je pravedan prema svakoj osobi. Dokle god ti možeš da prihvatiš istinu i pokoriš se Bogu, Bog će prema tebi biti milostiv, i neće smatrati da si odgovoran za svoje prethodne prestupe. Kakav god izlaz da ti Bog otvori, sa koliko god milosti da se On odnosi prema tebi, On naposletku ima samo jednu želju, a to je da te navede da razumeš Njegove namere, da naučiš lekcije i da razumeš istinu u okruženjima podobnim za napredak u tvom životu. Kada ti se Božje reči i istine urežu, kada postanu tvoj život, i kada se prema Bogu budeš odnosio kao prema roditelju tvog ponovnog rođenja, kada budeš mogao da postigneš pokornost Bogu i kada Ga se budeš bojao, bićeš u skladu sa Božjim namerama. Iako ste većinom još uvek prilično mladi, ako time što čitate Božje reči i što razumete istinu, vi svi zadobijete odlučnost, porastete u životu, imate bogobojažljivo srce i možete čvrsto da stojite kada vas zadese kušnje i nedaće, onda ćete imati rast i Bog će biti zadovoljan. Bog će reći da On nije uzalud dao celo Njegovo srce kada se prema tebi odnosio milosrdno. On će požnjeti nagrade, On će videti plodove u tebi i On će se osećati zadovoljno i radosno kad to vidi. Ovaj rezultat se isključivo postiže Božjim delom; to nije nešto čime čovek može da se hvali.

Tokom decenija od čovekovog rođenja pa do danas, Bog radi više od pukog plaćanja cene za svakog pojedinca. U Božjim očima, ti si na ovaj svet došao bezbroj puta i bezbroj puta si se ovaplotio. Ko rukovodi time? Bog rukovodi time. Ti ne možeš da znaš ove stvari. Svaki put kada dođeš na ovaj svet, Bog lično uredi stvari za tebe: On uredi koliko godina ćeš živeti, u kakvoj porodici ćeš se roditi, kada ćeš izgraditi dom i karijeru, kao i šta ćeš raditi na ovom svetu i kako ćeš zarađivati za život. Bog uređuje kako ćeš zarađivati da bi ti nesmetano mogao da ostvariš svoj zadatak u ovom životu. A što se tiče toga šta bi trebalo da radiš u svom sledećem ovaploćenju, Bog ti taj život uređuje i isporučuje u skladu sa onim što bi trebalo da imaš i sa onim što bi trebalo da ti se dȃ… Bog je za tebe uredio ove stvari mnogo puta i ti si najzad rođen u doba poslednjih dana, u tvojoj sadašnjoj porodici. Bog je za tebe uredio okruženje u kojem možeš da veruješ u Njega, dozvolio ti je da čuješ Njegov glas i da se vratiš pred Njega, kako bi mogao da Ga pratiš i obavljaš dužnost u Njegovoj kući. Jedino si zahvaljujući Njegovom usmeravanju poživeo do današnjeg dana. Ti ne znaš koliko puta si se rodio među ljudima, ni koliko puta ti se izgled promenio, ni koliko si porodica imao, niti tokom koliko si razdoblja i dinastija živeo – ali te je Božja ruka sve vreme podržavala i On je uvek pazio na tebe. Koliko se samo Bog muči radi jedne osobe! Neki ljudi kažu: „Ja imam šezdeset godina. Šezdeset godina je Bog pazio na mene, štitio me i vodio. Ako, kada ostarim, ne budem mogao da ispunjavam dužnost i ne budem mogao ništa da radim – da li će Bog i dalje brinuti o meni?” Zar nije glupo to reći? Nije tačno da Bog samo bdi nad čovekom, štiti ga i ima suverenost nad njegovom sudbinom tokom jednog životnog veka. Kada bi se to odnosilo na jedan jedini životni vek, na jedan jedini život, time se ne bi pokazalo da je Bog svemoguć i da ima suverenost nad svim. Rad koji Bog ulaže i cena koju On plaća za neku osobu ne uređuju samo šta ta osoba radi u ovom životu, već to uređuju za bezbroj njenih života. Bog preuzima punu odgovornost za svaku dušu koja se ovaploti. On radi pažljivo, plaća cenu Svog života, usmerava svaku osobu i uređuje svaki od njenih života. Bog se na ovaj način muči i plaća cenu zarad čoveka i On mu daruje sve ove istine i ovaj život. Ako ljudi ne izvršavaju dužnost stvorenih bića u ovim poslednjim danima i ne vrate se pred Stvoritelja – ako, na kraju, bez obzira na to koliko su života i generacija proživeli, oni ne obavljaju valjano svoju dužnost i ako ne ispune Božje zahteve – zar ne bi njihov dug prema Bogu tada bio prevelik? Zar oni ne bi bili nedostojni svih cena koje je Bog platio? Njima bi savest baš nedostajala, oni ne bi zaslužili da se zovu ljudima, pošto bi njihov dug prema Bogu bio prevelik. Stoga, u ovom životu – ne govorim o tvojim prethodnim životima, već o ovom životu – ako zarad svog zadatka ne možeš da odustaneš od stvari koje voliš ili od spoljnih stvari – poput materijalnih zadovoljstava, kao i ljubavi i radosti porodice – ako ne odustaneš od telesnih zadovoljstava zarad cene koju Bog plaća za tebe ili da bi Bogu uzvratio ljubav, onda si ti zaista rđav! Zapravo, za Boga vredi platiti bilo koju cenu. U poređenju sa cenom koju Bog plaća u tvoje ime, koliko je vredno to malo što ti ponudiš ili daješ? Koliko je vredna tvoja mala patnja? Da li znaš koliko je Bog propatio? To malo tvoje patnje nije vredno ni pomena u poređenju sa patnjom kroz koju je Bog prošao. Štaviše, izvršavajući svoju dužnost sada, ti zadobijaš istinu i život, te ćeš na kraju preživeti i ući u Božje carstvo. Kako je to veliki blagoslov! Dok slediš Boga, bez obzira na to da li patiš i plaćaš cenu, ti zapravo sarađuješ sa Bogom. Šta god Bog traži da uradimo, mi slušamo Božje reči i postupamo u skladu s njima. Ne buni se protiv Boga i ne čini ništa što Ga rastužuje. Da bi sarađivao sa Bogom, moraš malo da patiš i moraš da ostaviš i odložiš ustranu neke stvari. Moraš da odustaneš od slave, dobitka, statusa, novca i ovozemaljskih zadovoljstava – čak bi trebalo da odustaneš od stvari kao što su brak, posao i tvoji izgledi na ovom svetu. Zna li Bog da li si odustao od ovih stvari? Da li Bog može da vidi sve ovo? (Da.) Šta će Bog uraditi kada vidi da si ti odustao od svih ovih stvari? (Biće utešen i biće zadovoljan.) Bog neće samo biti zadovoljan i reći: „Cena koju sam platio urodila je plodom. Ljudi su voljni da sarađuju sa Mnom, imaju tu odlučnost i ja sam ih zadobio.” Bilo da je Bog zadovoljan ili srećan, da Mu je udovoljeno ili da Mu je pružena uteha, Bog se ne drži isključivo tog stava. On takođe dela i želi da vidi rezultate koje Njegovo delo postiže, inače bi to što On zahteva od ljudi bilo besmisleno. Blagodat, ljubav i milost koje Bog pokazuje ljudima nisu tek nekakav stav – one su, takođe, činjenica. O kakvoj se to činjenici radi? O tome da Bog stavlja Svoje reči u tebe, prosvećuje te, kako bi ti mogao da vidiš šta je to divno u vezi sa Njim i u čemu je smisao ovog sveta, kako bi ti se srce ispunilo svetlošću, omogućivši ti da razumeš Njegove reči i istinu. Na ovaj način, ti nesvesno zadobijaš istinu. Bog mnogo radi na tebi na jedan stvaran način, čime ti omogućava da zadobiješ istinu. Kada zadobiješ istinu, kada zadobiješ večni život kao najdragoceniju stvar, udovoljeno je Božjim namerama. Kada Bog vidi da ljudi streme ka istini i da su voljni da sarađuju s Njim, On je srećan i zadovoljan. On tada zauzima stav i dok se drži tog stava, On započinje posao, odobrava čoveka i blagosilja ga. On kaže: „Ja ću te nagraditi blagoslovima koje zaslužuješ.” Onda ćeš zadobiti istinu i život. Kada spoznaš Stvoritelja i kada zadobiješ Njegovo uvažavanje, da li ćeš i dalje osećati prazninu u svom srcu? Nećeš. Osećaćeš se ispunjeno i imaćeš osećaj uživanja. Nije li upravo u tome značenje izraza da čovekov život ima vrednost? To je najvredniji i najsmisleniji život.

Uzmite Jova za primer: da li je on ikada molio Boga da mu dȃ planinu punu stoke i veliko bogatstvo? (Nije.) Šta je on tražio? (Tražio je da se boji Boga i kloni zla.) Kako Bog gleda na to „bojati se Boga i kloniti se zla”? Bog je rekao: „Bog je video da je to dobro.” Kada ljudi traže da se boje Boga i klone zla, to Bogu pričinjava najveću radost i to je nešto što On blagosilja. Da li je Bog samo izrekao te reči, a da ništa više nije uradio? Šta je još Bog uradio Jovu? (On je kušao Jova.) Bog je poslao Sotonu da iskuša Jova, da mu oduzme planinu punu stoke, veliko bogatstvo, decu i sluge – Bog ga je kušao. Šta je Bog želeo da postigne ovim kušanjem? Bog je želeo Jovovo svedočenje. Šta je Bog u tom trenutku dao Jovu? Ljudi razmišljaju: „Šta je Bog dao Jovu? Jov je ostao bez stoke i bogatstva, šta mu je ostalo? Bog mu ništa nije dao!” Spolja gledano, čini se da je Bog Jovu uzeo ono što mu je prethodno dao, te da Jovu ništa nije ostalo, ali je Božje oduzimanje samo po sebi veća nagrada. Niko ne vidi jasno čime je Bog nagradio Jova. Bog je želeo Jovovo svedočenje i On je Jovu dao priliku. Kakva je to bila prilika? Bila je to prilika da Jov svedoči o Bogu pred Sotonom i svim ljudima, da svedoči o stvarnosti toga da se boji Boga i kloni zla, da svedoči o činjenici da se boji Boga i kloni zla, da svedoči da je savršen i čestit čovek. Zar nije Bog taj koji mu je to dao? Da Bog nije Jovu dao ovu priliku, da li bi se Sotona usudio da krene na Jova? (Ne bi.) Sotona se nikako ne bi usudio na to, potpuno je sigurno. Da se Sotona nije usudio da iskuša Jova, da li bi Jov imao ovu priliku? Ne bi imao ovu priliku. Zato je Bog dao Jovu upravo takvu priliku, da dokaže svima da je put kojim korača – onaj put na kom se boji Boga i kloni zla – ispravan, da Bog smatra da je to prihvatljivo i da je Jov čestit, savršen čovek. Te stvari su svi videli, i Bog ih je video, i Jov nije razočarao Boga tom prilikom. Jov je svedočio o Bogu, porazio je Sotonu i Bog je video da je to dobro. Da li je Bog nagradio Jova na kraju? (Jeste.) Koja je bila Božja druga nagrada Jovu? Bog je rekao da Mu je prihvatljivo što se Jov boji Boga i kloni zla. Jov je svedočio o Bogu pred Sotonom i Bog je video da je sve to dobro. Bio je i uslišen i zadovoljan i zauzeo je određeni stav. Zar Bog ništa više nije uradio nakon što je zauzeo taj stav? Šta je Bog uradio? Čini se da vi niste baš upoznati sa Knjigom o Jovu. U kojim okolnostima je Jov rekao: „Ušima sam slušao o tebi a sada sam te i očima video”? On je ove reči izrekao nakon što je saslušao reči kojima mu se Bog obratio. Da li je Jov video Boga pre toga? (Nije.) Za Jova, slušanje Božjeg glasa bilo je isto kao da je video Njegovo lice i zar nije to blagoslov za kojim stvorena bića najviše žude? (Jeste.) Jov je to dobio. Da li mu zavidite? (Da.) Ovaj blagoslov nije lako dobiti. Dakle, kako možeš da dobiješ ovu priliku i da primiš ovu vrstu blagodati i nagrade? Moraš da svedočiš o Bogu ili, drugim rečima, moraš da svedočiš o Bogu tokom Sotoninih iskušavanja. Moraš da koračaš putem na kom se bojiš Boga i kloniš zla. Moraš da navedeš Boga da kaže: „Bog je video da je to dobro”. Kada je Bog uslišen i zadovoljan, i kada On vidi da je tvoje svedočenje dobro i da je sve što si uradio dobro, kada Bog kaže da si ti savršena osoba i da si osoba koja traga za istinom, onda ćeš moći da dobiješ Njegov blagoslov. Nakon što je Jov čuo Božji glas, šta je još Bog uradio? Dao je Jovu više nego što je on ikada pre imao. Jov je bio bogatiji nego pre – da je ranije bio multimilioner, nakon toga bi verovatno bio milijarder. Vidiš, ako se osoba boji Boga i kloni se zla, njoj je lako da postane milijarder; za Boga je to pitanje jedne jedine reči. To je Božja blagodat. Jov se bojao Boga i klonio se zla, pa je dobio Božji blagoslov.

Ono što Bog daje ljudima nadmašuje ono što bi oni mogli da traže ili zamisle, ali ako želiš da primiš nagradu veću od bilo čega što bi mogao da tražiš ili zamisliš, moraš da pratiš Božji put. Pratiti Božji put nije jednostavno. Ljudi moraju da plate cenu, ali ta cena nije uzaludna, jer će biti nadoknađena. Ljudi misle da Bog prema njima samo zauzme neki stav, da On ništa ne radi, da ih stalno posmatra i gleda kako se ponašaju. Da li je to zaista tako? Nije. Bog je zapravo kao roditelj. Ako slušaš svoje roditelje, ako si razuman, ako se brineš o svojim dužnostima i ako mnogo patiš kako bi sledio ispravan put, kako će se tvoji roditelji osećati? Tvoji roditelji će te voleti i biti tužni zbog tebe. Oni su uvek spremni da daju život za svoju decu, da smanje patnje svoje dece, da se postaraju da deca dobro jedu, da nose lepu garderobu i da uživaju u životu – tada su oni zadovoljni. Oni ne žele da ti iole patiš. Takvo je roditeljsko srce. U poređenju sa roditeljskim srcem, Božje srce može samo da bude bolje, lepše, nežnije – Njegovo srce ne može da bude ništa manje od toga. Svi vi možete donekle da razumete srca svojih roditelja. Svi vrlo dobro znate koliko su dobri vaši roditelji bili prema vama i svi želite da ih poštujete. Zato bi najpre trebalo da upotrebiš tu odanost roditeljima kako bi pokazao razumevanje prema Božjem srcu. Oni koji to rade imaju najveći stepen razuma. Deca mogu da osete koliko ih roditelji vole, ali ljudi bi trebalo da mogu još bolje da osete koliko ih Bog voli, jer sve što imaju uredio je i orkestrirao Bog. Jedino Bog može o svemu da odluči u vezi sa nekom osobom. Roditelji ne mogu da donesu sve odluke za dete, bez obzira na to koliko ga vole. U krajnjoj liniji, roditelji ne poseduju istinu. Njihova ljubav je osećajna i čulna; ona nikako ne može da spase nekoga od iskvarenosti, a ne može čak ni da mu pruži rast u životu. Jedino Božja ljubav može da spase ljude. Božja reč može da vodi ljude i da ih opskrbi tako da oni mogu da koračaju ispravnim putem u životu. Možete da vidite koliko je Božja ljubav veća od roditeljske – Bog pokazuje razumevanje prema ljudima! Tvoji roditelji su te rodili i ti si za njih njihova krv i meso. Oni se toliko brinu o tebi, neguju te i štite – pa, šta onda misliš, kako Bog gleda na ljude, koje je on Svojim rukama oblikovao? Bog neguje ljude kao da su Njegova vlastita deca; ljudi su Njegova krv i meso. To se razlikuje od ljudskog koncepta roditelja koji rađaju decu i koji su povezani krvnom vezom – Bog je stvario ljude Svojim rukama, ali On je udahnuo Svoj dah u njih i On ima očekivanja od njih. Bog je ljudima poverio Svoje nade; On ima očekivanja od ljudi i On im je poverio neke stvari. Bog nije samo stvorio ljude, udahnuo Svoj dah u njih, oživeo ih i time završio Svoje delo. Ne radi se o tome da bi Bog jednostavno mogao iznova da napravi ljudski rod kad bi on bio loš, jer Bog je, na kraju krajeva, moćan i svemoguć. Nakon što je Bog stvorio ljude, On je za njih osetio brigu. Ljudi su Njegova krv i meso, oni su Njegovi saputnici i, u isto vreme, oni su u Njegovom planu upravljanja, oni su poverenici i nosioci svih Njegovih nada. Konačno, On želi da vidi nadu u tim ljudima i da postigne rezultate. Ako na osnovu ovoga vi možete da pokažete makar malo razumevanja za Božje želje i namere, zar to neće malo produbiti vaše razumevanje? (Da, hoće.) Poput roditelja koji žele da im deca uče i ističu se u životu, koji su pored svoje dece dok oni uče, koji ih podstiču, pa im u sledećem trenutku sipaju čaj, koji im prave ukusnu hranu kada je vreme da jedu – ti roditelji ne znaju ništa bolje, njihov um stalo kruži oko njihove dece. Zar se tvoji roditelji ne odnose tako prema tebi jer imaju očekivanja od tebe, jer polažu svoje nade u tebe? Ako ih ne slušaš i nastaviš da budeš neposlušan, zar ih to neće povrediti? Zar neće biti tužni? (Hoće.) Onda razmisli o Božjim namerama na osnovu ove ideje. Kada Bog pogleda ljude, bez obzira na to koliko su stari, oni su u Njegovim očima deca. Ako kažeš: „Imam osamdeset godina”, Bog će reći da si dete. Ako kažeš: „Imam dvadeset godina”, onda si još više dete. Bilo da imaju osamdeset, osamsto ili osam hiljada godina, u Božjim očima svi ljudi su deca. Iz Božje perspektive, godine ne igraju nikakvu ulogu. U Božjim očima, svi ljudi su bebe i deca; tako Bog vidi ljudski rod. Zato si ti, u Božjim očima, Njegova krv i meso i jedan od Njegovih saputnika. Kako ti, onda, možeš da budeš podoban da postaneš Njegova krv i meso, Njegov saputnik, osoba po Njegovom sopstvenom srcu, kako bi Ga zadovoljio? Zar ovo nije pitanje koje zaslužuje da ga ljudski rod razmotri i razmisli o njemu? (Jeste.) Bog se prema ljudskom rodu odnosi kao prema Svojoj krvi i mesu, kao prema Svojim saputnicima, nosiocima celog Njegovog srca. Kakva je ljubav koju Bog ima prema čoveku? Kakav je Njegov način razmišljanja? Kako se On odnosi prema ljudima sa kojima ima odnos na tom nivou? Mogu li ljudska bića makar malo da razumeju vrstu ljubavi koju Bog oseća prema tim ljudima? Neki ljudi kažu: „Nikada nisam video Boga i ne osećam stvari koje je On za mene uradio u mojim prethodnim životima.” Ti si u ovom trenutku živ, pa zar ne možeš da osetiš Božje rukovođenje i cenu koje je On platio za tebe? Da li možeš da ih shvatiš? (Da.) Ako možeš da ih shvatiš, to je u redu – to dokazuje da imaš srce i dušu. Ako možeš toliko da shvatiš, to je dovoljno. Tebi se isplati da ostaviš sve kako bi sledio Boga.
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Samo ako često živi pred Bogom, čovek može imati normalan odnos sa Njim

Većina vas već duži niz godina veruje u Boga i, manje-više, postavili ste temelje na istinitom putu. Sada ste u stanju da se oslobodite porodičnih i svetovnih zavrzlama da biste sledili Boga. Obučavate se za vršenje dužnosti u Božjoj kući, voljni ste da se date Bogu i spremni da stremite ka istini. To znači da ste počeli da razumete stvari i da imate malo savesti i razuma. To je dobro. Značaj vršenja dužnosti je tako veliki! Vaša sposobnost da dobro obavljate svoju dužnost u direktnoj je vezi sa vašim spasenjem i usavršavanjem. Može se reći da čovek može da ostvari život-ulazak samo ako iskusi Božje delo vršeći dužnost, a da stekne Božje odobravanje samo dobro obavljajući svoju dužnost. Stoga će vam biti od koristi da se od vas traži malo više kada je reč o vašim dužnostima, kao i to da budete malo orezani. U najmanju ruku, brže ćete napredovati u životu. Nije loše da zahtevi koji vam se postavljaju budu visoki, niti je loše da vam se povremeno zada težak problem da biste bili provereni. Sve to se radi s ciljem da vam se pomogne da se razvijate u životu i da sledite Božju volju, kao i da biste bolje savladali neko stručno znanje i postali efikasniji u vršenju dužnosti. Da vam se ovakvi zahtevi ne postavljaju, kakva bi bila posledica? Umeli biste samo da propovedate doktrine i sledite pravila i godinama biste verovali u Boga, a da se uopšte ne promenite. Kada biste, u tom slučaju, mogli da napredujete? Kako biste mogli dobro da obavljate svoju dužnost? Ne samo da ne biste napredovali u pogledu istine, već ne biste napredovali ni u pogledu stručnog znanja potrebnog za obavljanje svoje dužnosti. Da li biste tada mogli da vršite dužnost na način koji je u skladu sa merilom i da svedočite za Boga? Kada je, pak, reč o vašem sadašnjem rastu, vaše je razumevanje istine veoma plitko i niste dokučili načela vršenja dužnosti. Osim toga, veoma ste daleko od toga da dostignete kriterijume obavljanja dužnosti na način koji je u skladu s merilom. A ipak, niste toga svesni i osećate se kao da vam dobro ide i na trenutke ste čak izuzetno samopravedni i drski. Reči koje izgovarate ili stvari koje radite ne mogu da izađu na svetlost dana i nisu u skladu sa istina-načelima. Kada neko ukaže na neki vaš problem, ne možete to da prihvatite, ne tražite istinu, pa čak i nalazite izgovore za sebe. Šta je ovde problem? To da ne posedujete čak ni najosnovniju razboritost potrebnu za ispravno vladanje. Šta god da radiš, to mora, u najmanju ruku, većina ljudi da smatra primerenim. Moraš da slušaš svačije predloge – ako je to što kažu tačno, moraš da prihvatiš, a zatim da ispraviš svoje greške. Ako svi misle da su rezultati koje si ostvario u redu i svi ih odobravaju, tek tada se može smatrati da su tvoji postupci u skladu s merilom. Na taj način, s jedne strane, bićete u stanju da, obavljajući dužnost, postupate u skladu sa načelima i postaćete zreliji i iskusniji u rešavanju problema. S druge strane, bićete u stanju da više naučite, a istovremeno ćete razumeti istinu i ostvariti život-ulazak. Stoga, kad te nešto zadesi, ne smeš biti samopravedan. Moraš se utišati pred Bogom i naučiti lekciju. Moraš biti u stanju da otpustiš sebe da bi više naučio. Ako misliš: „Ja sam veći stručnjak za ovo nego vi, tako da treba ja da se pitam, a vi svi treba da me slušate!” – kakva je to narav? To je nadmenost i samopravednost. To je sotonska, iskvarena narav i nije nešto što spada u područje normalne ljudskosti. Šta, dakle, znači ne biti samopravedan? (Znači slušati svačije predloge i razmatrati stvari sa svima.) Kakve god bile tvoje lične misli i shvatanja, ako slepo odlučiš da su tačni i da stvari treba raditi na taj način, to je nadmenost i samopravednost. Ako, pak, imaš ideje ili mišljenja koje smatraš ispravnima, ali nemaš potpunu veru u sebe i u stanju si da te ideje i ta mišljenja potvrdiš kroz traganje i razgovor, to je suprotno samopravednosti. Čekati da se, pre delovanja, dobije svačija podrška i odobravanje, razuman je način postupanja. Ako se neko ne slaže s tobom, treba na to neslaganje da odgovoriš savesno i da budeš pedantan kada je reč o stručnim aspektima tvog posla. Ne možeš se praviti da ništa ne primećuješ, pa reći: „Da li ti ovo bolje razumeš, ili ja? Ja ovaj posao radim već tako dugo – nije li logično da se bolje razumem u to nego ti? Šta ti znaš o tome? Ti to ne razumeš!” To nije dobra narav, previše je nadmena i samopravedna. Moguće je da je čovek koji se sa tobom ne slaže amater i da ne razume dobro tu oblast posla; možda si u pravu i možda radiš stvari ispravno, ali problem je u tvojoj naravi. Šta je, onda, pravi način ponašanja i postupanja? Kako da se ponašaš i postupaš u skladu sa istina-načelima? Moraš da izložiš svoje ideje i da dozvoliš svima da vide da li u vezi sa njima postoji neki problem. Ako neko dȃ predlog, moraš prvo da ga prihvatiš, a onda da dozvoliš da svi potvrde ispravan put za sprovođenje u delo. Ako niko nema nikakve primedbe, onda možeš ti da odrediš najprimereniji način obavljanja stvari i tako i da postupiš. Ako se otkrije neki problem, moraš da zatražiš svačije mišljenje i svi treba zajedno da tražite istinu i da o tome u zajedništvu razgovarate. Na taj način ćeš steći prosvećenje Svetog Duha. Kada vaša srca budu prosvetljena, a put bolji, rezultati koje budete ostvarili biće bolji nego pre. Nije li to Božje usmeravanje? To je čudesna stvar! Ako možeš da izbegneš da budeš samopravedan, ako možeš da otpustiš svoju uobrazilju i ideje i da slušaš tuđa ispravna mišljenja, moći ćeš da stekneš prosvećenje Svetog Duha. Srce će ti biti prosvetljeno i bićeš u stanju da nađeš pravi put. Otvoriće se put pred tobom, a kada ga sprovedeš u delo, on će definitivno biti u skladu sa istinom. Kroz takvo praktikovanje i iskustvo naučićeš kako da upražnjavaš istinu, a istovremeno ćeš naučiti i nešto novo o toj oblasti posla. Nije li to dobra stvar? Ovim putem ćeš uvideti da, kada ti se stvari dese, ne smeš da budeš samopravedan i moraš da tražiš istinu, kao i to da se, ako budeš samopravedan i ne budeš prihvatao istinu, nikom nećeš dopadati i da će te se Bog zacelo gnušati. Nije li ovo naučena lekcija? Ako uvek tome težiš i upražnjavaš istinu, nastavićeš da se usavršavaš u stručnim veštinama koje koristiš u obavljanju svoje dužnosti, ostvarivaćeš sve bolje rezultate u obavljanju dužnosti i Bog će te prosvetiti i blagosloviti i omogućiće ti da stekneš još više. Pored toga, imaćeš i put za upražnjavanje istine, a kada budeš znao kako da upražnjavaš istinu, postepeno ćeš dokučiti i načela. Kada budeš znao koji će postupci dovesti do Božjeg prosvećenja i usmeravanja, koji do Njegovog gnušanja i odbacivanja, a koji do Njegovog odobravanja i blagoslova, imaćeš put do uspeha. Kada ljudi prime Božje blagoslove i prosvećenje, počinju brže da napreduju u životu. Primaće Božje prosvećenje i smernice svaki dan i njihovim srcima vladaće mir i sreća. Neće li im to doneti zadovoljstvo? Kada tvoji postupci budu predočeni Bogu i On ih bude prihvatio, osećaćeš zadovoljstvo u srcu, a iznutra ćeš imati mir i sreću. Taj mir i ta sreća su osećanja koja ti je Bog dao, osećaji koje ti je podario Sveti Duh.

Nadmenost i samopravednost najupadljivije su sotonske naravi kod čoveka i, ako ljudi ne prihvate istinu, neće imati načina da tu narav pročiste. Svi ljudi imaju nadmenu i samopravednu narav i uvek su umišljeni. Šta god mislili, šta god govorili, kako god videli stvari, uvek misle da su njihove sopstvene tačke gledišta i njihovi sopstveni stavovi tačni i da ono što govore drugi nije tako dobro ni ispravno kao ono što oni sami kažu. Uvek se drže sopstvenih mišljenja i bez obzira na to ko govori, neće da ga slušaju. Čak i ako je ono što neko drugi kaže tačno ili u skladu sa istinom, neće to da prihvate; samo će se pretvarati da slušaju, ali neće stvarno usvojiti tu ideju, a kada dođe vreme da se dela, opet će raditi stvari po svom, uvek smatrajući da je ono što oni kažu ispravno i razumno. Moguće je da je to što kažeš zaista ispravno i razumno, ili da je ono što si uradio ispravno i besprekorno, ali kakvu si narav otkrio? Nije li to nadmena i samopravedna narav? Ako se ne oslobodiš te nadmene i samopravedne naravi, zar neće ona uticati na vršenje tvoje dužnosti? Neće li uticati na tvoje upražnjavanje istine? Ako ne rešiš svoju nadmenu i samopravednu narav, neće li ti ona u budućnosti prouzrokovati ozbiljne poraze? Svakako ćeš doživeti poraze, to je neizbežno. Reci Mi, može li Bog da vidi takvo čovekovo ponašanje? I te kako može! Bog ne samo da ispituje dubine ljudskih srca, već i uočava svaku ljudsku reč i svako ljudsko delo u svakom trenutku i na svakom mestu. Šta će Bog reći kada vidi ovakvo tvoje ponašanje? Reći će: „Ti si nepopustljiv! Razumljivo je da se držiš svojih ideja kada ne znaš da grešiš, ali kada jasno znaš da grešiš i držiš se i dalje svojih ideja, i umro bi pre nego da se pokaješ, onda si najobičnija tvrdoglava budala i u nevolji si. Ako, bez obzira na to od koga dobiješ neki predlog, uvek zauzmeš negativan stav prema njemu, pružaš otpor i ne prihvataš ni delić istine, ako ti se srce skroz opire, zatvoreno je i puno prezira, onda si baš smešan, apsurdna jedna osoba! Preteško je s tobom izaći na kraj!” Na koji je to način teško s tobom izaći na kraj? Teško je s tobom izaći na kraj jer to što ispoljavaš nije pogrešan pristup ili pogrešno ponašanje, već se otkriva tvoja narav. Kakva se to narav otkriva? Narav kojom osećaš odbojnost prema istini i mrziš je. Kada si jednom okarakterisan kao osoba koja mrzi istinu, u Božjim očima ti si u nevolji i On će se tebe gnušati, odbaciće te i ignorisati. Sa ljudske tačke gledišta, najviše što će reći jeste: „Ovaj čovek ima rđavu narav, neverovatno je svojeglav, nepopustljiv i nadmen! Teško je imati dobar odnos sa ovim čovekom i on ne voli istinu. Nikada nije prihvatio istinu i ne upražnjava je.” U najgorem slučaju, svi će te ovako oceniti, ali može li ta ocena da odluči o tvojoj sudbini? Ocena koju dobiješ od ljudi ne može da odluči o tvojoj sudbini, ali jednu stvar ne smeš da zaboraviš: Bog proučava ljudska srca i istovremeno posmatra svaku reč i svako delo. Ako te On ovako definiše i kaže da mrziš istinu, ako, dakle, ne kaže samo da imaš malo iskvarenu narav ili da si malo neposlušan, nije li to veoma ozbiljan problem? (Ozbiljan je.) To znači da si u nevolji, a ta nevolja nije u tome kako te ljudi vide ili kako te cene, već u tome kako Bog gleda na tvoju iskvarenu narav mržnje prema istini. Kako, dakle, Bog gleda na nju? Je li Bog samo utvrdio da ti mrziš i ne voliš istinu, i to je sve? Je li to baš tako jednostavno? Odakle dolazi istina? Koga predstavlja istina? (Predstavlja Boga.) Razmisli dobro o ovome: ako neko mrzi istinu, kako će onda Bog, sa Svoje tačke gledišta, gledati na njega? (Kao na Svog neprijatelja.) Nije li to ozbiljan problem? Kada neko mrzi istinu, on mrzi Boga! Zašto kažem da mrzi Boga? Je li psovao Boga? Je li Mu se direktno suprotstavio? Je li Ga kritikovao ili osudio iza leđa? Ne mora da znači. Pa zašto onda kažem da pokazati narav koja mrzi istinu znači mrzeti Boga? Ne pravim od komarca magarca, to je realna situacija. Nalik licemernim farisejima koji su razapeli Gospoda Isusa na krst jer su mrzeli istinu – posledice tog dela bile su strašne. To znači da, ako neko ima narav koja oseća odbojnost prema istini i mrzi istinu, ta se narav može razotkriti bilo kada i bilo gde, a ako taj čovek po njoj živi, neće li se suprotstaviti Bogu? Kada se suoči sa nečim što se tiče istine ili pravljenja nekog izbora, ako ne može da prihvati istinu i živi po svojoj iskvarenoj naravi, prirodno je da će se suprotstaviti Bogu i izdati Ga, jer njegova iskvarena narav mrzi Boga i mrzi istinu. Ako imaš takvu narav, preispitivaćeš čak i reči koje je izgovorio Bog i želećeš da ih analiziraš i raščlanjuješ. Onda ćeš biti sumnjičav prema Božjim rečima i reći ćeš: „Jesu li ovo zaista božje reči? Ne izgledaju mi kao istina, možda mi čak ne izgledaju ni tačno!” Nije li na taj način tvoja narav mržnje prema istini razotkrila samu sebe? Kada na taj način razmišljaš, možeš li se pokoriti Bogu? Definitivno ne možeš. Ako ne možeš da se pokoriš Bogu, je li On i dalje tvoj Bog? Nije. Šta će onda Bog biti za tebe? Ponašaćeš se prema njemu kao prema predmetu izučavanja, nekome u koga treba sumnjati, koga treba osuditi; ponašaćeš se prema njemu kao prema prosečnom, običnom čoveku i kao takvog ćeš Ga osuđivati. Čineći tako, postaćeš neko ko se opire Bogu i huli na njega. Kakva narav ovo prouzrokuje? To prouzrokuje do izvesne mere prenaduvana nadmena narav; ne samo da će sotonska narav biti razotkrivena iz tebe, već će i tvoje sotonsko lice biti u potpunosti ogoljeno. Šta se dešava sa odnosom između Boga i čoveka koji je došao u fazu opiranja Bogu i čiji je bunt protiv Boga dostigao određen stepen? To postaje neprijateljski odnos u kojem taj čovek stavlja Boga nasuprot sebi. Ako, u svojoj veri u Boga, ne možeš da prihvatiš istinu i da joj se pokoriš, onda Bog nije tvoj Bog. Ako odbijaš istinu i odbacuješ je, biće da si već postao neko ko se Bogu opire. Može li te Bog, onda, još uvek spasti? Definitivno ne može. Bog ti daje priliku da primiš njegovo spasenje i ne vidi te kao neprijatelja, ali ti ne možeš da prihvatiš istinu i stavljaš Boga nasuprot sebi; tvoja nesposobnost da prihvatiš Boga kao svoju istinu i svoj put čini te osobom koja se opire Bogu. Kako da se taj problem reši? Moraš brzo da se pokaješ i da promeniš kurs. Tako, na primer, kada naiđeš na problem ili na teškoću u obavljanju svoje dužnosti i ne znaš da ih rešiš, ne smeš naslepo da razmišljaš o njima, moraš prvo da se umiriš pred Bogom, da Mu se pomoliš i tražiš od Njega, te da vidiš šta kažu Božje reči o tom tvom problemu. Ako, nakon čitanja Božjih reči, i dalje ne razumeš i ne znaš na koje se istine odnosi taj problem, moraš čvrsto da se držiš jednog načela – a to je, prvo se pokori, nemoj imati lične ideje ni misli, čekaj mirnog srca i vidi kako Bog namerava i želi da deluje. Kada ne razumeš istinu, treba da tragaš za njom i da čekaš Boga, a ne da postupaš naslepo i nepromišljeno. Kada ne razumeš istinu, ako ti neko da neki predlog i kaže ti kako da se ponašaš u skladu sa istinom, treba prvo taj predlog da prihvatiš i da dozvoliš svima da u zajedništvu porazgovaraju o njemu, pa da vidiš da li je taj put ispravan ili nije i da li je u skladu sa istina-načelima ili nije. Ako potvrdiš da je u skladu sa istinom, onda tako i postupaj u praksi; ako utvrdiš da nije usklađen sa istinom, onda nemoj tako da postupaš u praksi. Eto koliko je jednostavno. Kada tražiš istinu, treba da je tražiš od mnogo ljudi. Ako neko ima nešto da kaže, treba da ga slušaš i da ozbiljno shvatiš sve njegove reči. Nemoj da ga ignorišeš niti omalovažavaš, jer se to odnosi na nešto što je u delokrugu tvoje dužnosti i moraš se prema tome odnositi ozbiljno. To je ispravan stav i ispravno stanje. Kada budeš u ispravnom stanju i ne budeš pokazivao narav koja ima odbojnost prema istini i mrzi je, ovakvo će praktično postupanje istisnuti tvoju iskvarenu narav. To je upražnjavanje istine. Ako na taj način upražnjavaš istinu, kakvim će plodovima to uroditi? (Sveti Duh će nas usmeravati.) Primanje smernica od Svetog Duha jeste jedan aspekt. Ponekad će pitanje biti veoma jednostavno i moći ćeš da ga rešiš koristeći sopstveni um; kada drugi završe sa davanjem predloga i kada budeš razumeo, bićeš u stanju da ispraviš stvari i da postupaš u skladu sa načelima. Ljudi možda misle da je to mala stvar, ali za Boga je velika. Zašto ovo kažem? Zato što, kada ovako postupaš u praksi, ti si za Boga neko ko je u stanju da upražnjava istinu, neko ko voli istinu, i neko kome istina nije odbojna – kada Bog pogleda u tvoje srce, On vidi i tvoju narav, a to je velika stvar. Drugim rečima, kada vršiš svoju dužnost i deluješ u prisustvu Boga, ono što proživljavaš i otkrivaš jesu istina-stvarnosti koje ljudi treba da poseduju. Stavovi, misli i stanja koja poseduješ u svemu što radiš najvažnija su stvar za Boga i On upravo to ispituje.

Nije li podlo da neki ljudi vole da cepidlače i da krenu putem koji vodi u ćorsokak kad god im se nešto desi? To je veliki problem. Ljudi jasnog uma neće praviti ovu grešku, ali apsurdni ljudi su baš takvi. Uvek umišljaju da im drugi otežavaju stvari i da su namerno neprijatni prema njima, pa se tako uvek protive drugim ljudima. Nije li to odstupanje? Ne ulažu napore kada je reč o istini, već, kada im se nešto desi, zakeraju zbog nevažnih stvari, zahtevaju objašnjenja, pokušavaju da sačuvaju ugled i uvek se, rešavajući probleme, služe ljudskim rešenjima. To je najveća prepreka život-ulasku. Ako ovako veruješ u Boga, ili ovako postupaš, nikada nećeš dostići istinu jer nikada ne dolaziš pred Boga. Nikada ne dolaziš pred Boga da primiš sve što ti je On priredio, niti koristiš istinu da se sa tim stvarima nosiš, već se služiš ljudskim rešenjima da im priđeš. Stoga si, u Božjim očima, predaleko od Njega odlutao. Ne samo da je tvoje srce odlutalo od Njega, već i čitavo tvoje biće ne živi u Njegovom prisustvu. Tako Bog gleda na one koji uvek preterano analiziraju i cepidlače. Ima ljudi koji su slatkorečivi, znaju sa rečima, brzog su i oštrog uma, pa misle: „Rečit sam. Svi mi se drugi iskreno dive, poštuju me i veoma me cene. Ljudi me obično slušaju.” Ima li od toga koristi? Izgradio si ugled među ljudima, međutim, Bog ne misli da je način na koji se ti pred Njim ponašaš prihvatljiv. Bog kaže da si bezvernik i da si neprijatelj istine. Među ljudima možda važiš za prefinjenog i uglađenog, možda se vrlo dobro nosiš sa problemima i slažeš se sa svima; možda si uvek u stanju da rešiš probleme i pobrineš se za njih bez obzira na situaciju, ali ne dolaziš pred Boga i ne tražiš istinu da bi rešio probleme. Takvi su ljudi vrlo problematični. Bog, procenjujući ljude kao što su oni, ima da kaže samo jedno: „Bezvernik si, pokušavaš da iskoristiš ovu priliku da stekneš blagoslove, pretvarajući se da veruješ u Boga. Nisi čovek koji prihvata istinu.” Šta misliš o ovakvoj proceni? Je li to ono što želite? Definitivno nije. Da li je moguće da neke ljude nije briga i da kažu: „Nije važno kako nas bog vidi, mi njega ionako ne vidimo. Naš najvažniji problem je da prvo uspostavimo dobre odnose sa ljudima oko sebe. Kada steknemo čvrsto uporište, onda ćemo za sebe pridobiti starešine i delatnike, pa će nam se svi diviti.” Kakvi su to ljudi? Jesu li to ljudi koji veruju u Boga? Ni slučajno; bezvernici su. Oni koji veruju u Boga moraju uvek da žive u Njegovom prisustvu; sa kakvim god problemom se susreli, moraju da dođu pred Boga da traže istinu, da bi On na kraju rekao: „Ti si istinoljubiv čovek koji je Bogu ugodan i Bog ga prihvata. Bog je video tvoje srce i video je tvoju pokornost.” Šta misliš o ovakvoj proceni? Samo takvi ljudi mogu dobiti Božje odobravanje. Da li ovo razumete u potpunosti? Kažem vam da, kakvu god dužnost vernik obavljao – bilo da su u pitanju spoljne stvari ili, pak, dužnosti koje se tiču raznih poslova i oblasti stručnosti Božje kuće – ako ne dolazi često pred Boga, ne živi u Njegovom prisustvu, ne usuđuje se da prihvati Njegovo ispitivanje i ne traži od Njega istinu, bezvernik je i ne razlikuje se od nevernika. Razumete li ovu činjenicu? Moguće je da sada ima ljudi koji nisu u stanju da vrše dužnost jer im je okruženje neprimereno; žive u okruženju punom nevernika, a ipak često primaju Božje prosvećenje i usmeravanje. Kako je to moguće? Najvažnije je da su u stanju da se mole Bogu, da jedu i piju Njegove reči, da tragaju za istinom i upražnjavaju je, te održavaju normalan odnos sa Bogom. Te su stvari ključne kada određujemo da li neko može uvek da živi u prisustvu Boga. Ako često ne osećaš Boga i često si slab i negativan, ili si često razuzdan, ili ne preuzimaš nikakav teret u vršenju svoje dužnosti i uvek si smeten, je li to dobro ili loše stanje? Je li to stanje koje pokazuje da živite pred Bogom, ili, pak, da ne živite pred Njim? (To je stanje koje pokazuje da ne živite pred Bogom.) Stoga morate ovo izmeriti – da li često živite pred Bogom ili ne živite? Ako to vrlo retko činiš i ako se uopšte ne moliš i ne čitaš reči Božje, to miriše na nevolju, znači da si nevernik. Um nekih ljudi retko se zadržava na ispravnim stvarima, razuzdani su i neobuzdani, a kada im se nešto desi, uvek su zbunjeni i ne znaju kako da tragaju za istinom. Ne znaju čak ni da li su ostvarili rezultate u vršenju svojih dužnosti ili nisu. Ne znaju koji njihovi svakodnevni postupci vređaju Boga, koje On smatra prihvatljivima, a kojih se gnuša. Samo otaljavaju dan za danom. Šta misliš o takvom stanju? Da li ljudi koji žive u takvim stanjima imaju bogobojažljiva srca? Može li u njihovim postupcima biti ikakvih načela? Mogu li postupati razumno? Mogu li, obavljajući svoje dužnosti, reći: „Moram da se obuzdam, moram dobro da izvršim svoju dužnost, moram da je izvršim svim srcem i svom snagom”? Mogu li biti posvećeni? (Ne mogu.) Šta, onda, rade takvi ljudi? Oni se samo trude! Jesu li takvi ljudi dosegli istinu? (Nisu.) To je veliki gubitak. Kako je moguće da ta grupa budala ne zna da treba da stremi istini? Veruju u Boga po deset ili dvadeset godina i čuli su tolike propovedi, a ipak ne znaju šta se može dobiti verom u Boga, kako da streme istini, kako da je upražnjavaju ni kako treba da obavljaju svoje dužnosti. Ako im čak ni tako važne stvari nisu jasne, nisu li pomalo budalasti? Tako su tupi i obamrli. Uopšte ne reaguju na istinu, a to je opasno. Šta je najvažnije kod vere u Boga? Doći do istine. Koji će problemi biti rešeni kada čovek dođe do istine? Prvenstveno, biće rešen problem njegovih grehova, problem njegove iskvarene naravi, sve teškoće njegove vere u Boga i njegovi pogrešni stavovi. Svi ti problemi se mogu rešiti. Kada čovek dođe do istine, gde treba da je primeni? Treba da je koristi u vršenju svojih dužnosti i svedočenju za Boga – to je najvažnije. U ovom trenutku vam možda nedostaje istinsko znanje o tome, možda još niste prepoznali vrednost ili značaj istine, ali jednoga dana hoćete.

Jeste li pročitali Knjigu o Jovu? Jeste li, čitajući je, bili dirnuti? Jeste li osetili neku vrstu čežnje i želje da postanete čovek poput Jova? (Jesmo.) Koliko dugo takvo stanje i raspoloženje može da potraje? Dan ili dva, mesec ili dva, ili možda godinu ili dve? (Dva ili tri dana.) Znači, takvo stanje i raspoloženje će nestati posle dva ili tri dana? Kada si dirnut moraš da se pomoliš i da kažeš Bogu da želiš da budeš čovek poput Jova, da želiš da razumeš istinu, da stekneš znanje o Bogu i postaneš čovek koji se boji Boga i kloni se zla. Moraš da preklinješ Boga da dovede do te promene u tebi, da Ga preklinješ da te usmerava, da ti postavi okruženja, da ti dâ snagu i da te zaštiti, da ostaneš postojan u svakoj situaciji u kojoj se nađeš, da se ne opireš Bogu, već da činiš dela koja pokazuju da bojiš Boga i kloniš se zla, te da udovoljiš Njegovim namerama. Moraš uvek da se moliš Bogu i da ponizno tražiš ostvarenje tog cilja i stvari koje se nadaš da ćeš postići, a kada Bog vidi da ti je srce iskreno, delovaće. Ne boj se kada Bog deluje. Bog ti sigurno neće prekriti telo čirevima i uzeti ti sve što imaš, kao što je učinio kušajući Jova. Bog to neće učiniti; On će postepeno povećavati teret koji nosiš, u skladu sa tvojim rastom. Moraš iskreno da zatražiš od Boga – nemoj tražiti samo dva dana pošto si pročitao Knjigu o Jovu i još uvek si dirnut, pa onda zaboraviti na to trećeg dana, kada je više ne budeš čitao, te prestati da je čuvaš u srcu. Ako to uradiš, snaći će te nevolja! Ako se diviš ljudima kao što je Jov i želiš da budeš takav čovek, onda moraš da nađeš put da to i postaneš, moraš da položiš srce pred Boga i da se često moliš za to i često o tome razmišljaš, pa da jedeš i piješ reči koje je Bog o Jovu izgovorio, da dosledno i u više navrata duboko razmišljaš o njima, nakon čega moraš u zajedništvu da razgovaraš sa ljudima koji imaju takvo iskustveno znanje. Moraš vredno da radiš na ostvarenju tog cilja. Kako da vredno radiš? Ako samo sediš, gledaš i čekaš, to nije vredni rad. Moraš tu svoju želju i da sprovedeš u delo, da uložiš trud u njeno ostvarenje i da istovremeno budeš rešen da istrpiš patnju i čezneš u srcu, te da ponudiš svoje molitve za to i zatražiš od Boga da deluje. Ako Bog ne bude delovao, koliko god elana čovek imao, biće uzalud. Kako će Bog delovati? Bog će početi da postavlja i da za tebe uređuje okruženja koja odgovaraju tvom rastu. Moraš da kažeš Bogu koje ciljeve želiš da ostvariš u svojoj veri i kolika je tvoja rešenost. Jesi li se pomolio Bogu i ponizno to zatražio od Njega? Koliko si Mu se dugo molio i ponizno tražio? Ako se samo povremeno pomoliš, pa kada vidiš da Bog nije delovao, pomisliš: „Ma zaboravi, pustiću da se stvari odvijaju svojim tokom. Kako bude, biće. Pustiću da me struja nosi. Baš me briga šta će biti sa mnom,” tako neće moći, nisi iskren. Ako imaš samo dva minuta entuzijazma, može li Bog delovati u tvoju korist i urediti okruženje za tebe? Bog to ne bi uradio! On želi da vidi da si iskren i da vidi koliko tvoja iskrenost i istrajnost mogu da potraju i da li je tvoje srce istinito ili lažno. Bog će čekati. On čuje tvoje molitve i preklinjanja, čuje odluke i želje koje Mu poveravaš, ali dok ne vidi tvoju rešenost da istrpiš patnju, neće delovati. Ako, kada završiš sa molitvom, samo nestaneš i ništa ne uradiš, da li bi Bog pod tim uslovima delovao? Sigurno da ne bi. Moraš više da se moliš Bogu i da ponizno tražiš, da ulažeš trud i razmišljaš o tome, pa da zatim uživaš u svakom detalju okruženja koje je za tebe upriličio; ono će se oko tebe stvoriti, malo po malo, a Bog će početi da deluje. Ali ako ti srce nije iskreno, nećeš uspeti. Možda ćeš reći: „Tako se divim Jovu i divim se Petru!” ali kakva je korist od tvog divljenja? Možeš im se diviti do mile volje, ali ti nisi isto što i oni i sve tvoje divljenje neće Boga naterati da izvrši isto delo na tebi koje je izvršio na njima, jer ti nisi isti čovek kao oni. Nemaš njihovu rešenost, ni njihovu ljudskost, ni njihova srca kojima su žudeli za istinom i stremili ka njoj. Tek kada to budeš imao, Bog će te obdariti sa više.

Da li sada imate rešenost da stremite istini, da steknete istinu, da postignete spasenje i da vas Bog usavrši? (Imamo.) Kolika je vaša rešenost? Koliko dugo možete da je održite? (Kada se dobro osećam, imam rešenost, ali kada naiđem na stvari koje ne odgovaraju mojim predstavama ili interesima mog tela, ili kada prođem kroz oplemenjivanje ili doživim teškoće, ostanem zarobljen u stanju negativnosti i vera i rešenost koje sam imao na početku pomalo nestaju.) Tako neće moći. Previše si slab. Moraš da dođeš do tačke kada, bez obzira na okolnosti, tvoja rešenost ne može da se promeni. Tek ćeš tada postati čovek koji stvarno voli istinu i stremi ka njoj. Ako se, kada ti se nešto desi ili naiđeš na neku malu teškoću, povučeš, postaneš negativan i utučen i odustaneš od svoje rešenosti, to nije dobro. Moraš imati odlučnost da žrtvuješ i svoj život, pa reći: „Šta god da bude – čak i ako umrem, neću odustati od istine niti od svog cilja da stremim ka njoj.” Tada nijedna teškoća neće moći da te zaustavi. Ako naiđeš na stvarne teškoće i budeš sateran u ćošak, Bog će delovati. Pored toga, moraš razumeti i ovo: „S čim god da se susretnem, sve su to lekcije koje moram da savladam u svom stremljenju ka istini – Bog je to tako uredio. Možda sam slab, ali nisam negativan i zahvalan sam Bogu na prilici da savladam te lekcije. Zahvalan sam Mu što je postavio ovu situaciju pred mene. Ne mogu da odustanem od svoje rešenosti da sledim Boga i da steknem istinu. Kada bih digao ruke od nje, to bi bilo isto kao da sam se predao Sotoni, upropastio se i izdao Boga.” Takvu rešenost moraš da imaš. Na kakve god sitne probleme da naiđeš, sve su to kratke epizode u razvoju tvog života. Ne smeš da im dozvoliš da stanu na put tvom napretku. Kada naiđeš na teškoće, možeš da tragaš i da čekaš, ali pravac tvog napretka ne sme se promeniti, zar ne? (Tako je.) Ma šta ljudi rekli i ma kako se ponašali prema tebi, ma kako se i sam Bog ophodio prema tebi, tvoja rešenost mora da ostane ista. Ako Bog kaže: „Ti uopšte ne prihvataš istinu, gnušam te se”, a ti kažeš: „Bog me se gnuša, kakav je onda smisao mog života? Mogu slobodno da umrem pa da završim sa tim!” to bi značilo da pogrešno razumeš Boga. Istina je da te se Bog gnuša, ali treba da nastaviš da se boriš, treba da prihvatiš istinu i da ispuniš svoju dužnost. Tada nećeš biti ništarija i Bog te neće odbaciti. Za sada si još uvek premalog rasta i nisi još dostigao zahtevano merilo kojim te Bog kuša. Šta je jedino što možete da uradite? Moraš da se pomoliš: „Bože, molim Te, vodi me i prosveti tako da razumem Tvoje namere i imam vere i istrajnosti da koračam putem stremljenja ka istini, da se bojim Boga i klonim zla. Iako sam slab i moj rast je još nezreo, molim Te da mi daš snagu i zaštitu da mogu da Te sledim do kraja.” Moraš često da dolaziš pred Boga da se moliš. Drugi ljudi mogu žudeti za ovozemaljskim stvarima, udovoljavati svom telu i pratiti ovozemaljske trendove, ali ti ne smeš sa njima – samo se usredsredi na vršenje svoje dužnosti. Kada se drugi osećaju negativno i ne vrše svoju dužnost, ti ne smeš da se osetiš sputano i treba da tragaš za istinom da bi im pomogao. Kada se drugi prepuštaju udobnosti, ne smeš da im zavidiš, moraš da se brineš samo o tome kako da živiš pred Bogom. Kada drugi streme slavi, dobiti i statusu, ti treba da se moliš za njih i da im pomažeš, da umiriš srce pred Bogom i ne dozvoliš da te stvari utiču na tebe. Moraš da se moliš Bogu u vezi sa svime što se oko tebe dešava. Treba uvek da tražiš istinu, da se obuzdavaš, da se staraš da živiš u prisustvu Boga i da imaš normalan odnos sa Njim. Bog sve vreme proučava ljude, a Sveti Duh deluje u svim tim ljudima. Kako Bog ispituje ljudsko srce? On ga ne gleda samo očima, već postavlja i okruženje za tebe i dodiruje ti srce Svojom rukom. Zašto ovo kažem? Zbog toga što, kada Bog postavi neko okruženje za tebe, On vidi da li ti je ono mrsko i da li ga se gnušaš, ili ti se sviđa i pokoravaš mu se, da li pasivno čekaš ili, pak, aktivno tragaš za istinom. Bog motri kako se tvoje srce i tvoje misli menjaju i u kom se pravcu razvijaju. Stanje u tvom srcu je nekad pozitivno, a nekad negativno. Ako možeš da prihvatiš istinu, bićeš u stanju da od Boga prihvatiš i ljude, događaje, stvari i razna okruženja koja On za tebe postavlja, te da im na ispravan način priđeš. Čitanjem Božjih reči i kontemplacijom, sve tvoje misli i ideje, sva tvoja mišljenja i sva tvoja raspoloženja promeniće se na osnovu Božjih reči. Tebi će to postati jasno, a i Bog će sve to proučavati. Iako nećeš o tome ni sa kim pričati, niti se moliti za to i o tome ćeš misliti samo u svom srcu i u svom svetu, sa Božje tačke gledišta, Njemu će to već biti veoma jasno i očigledno. Ljudi te gledaju svojim očima, ali tvoje srce dodiruje Bog Svojim, toliko ti je blizu. Ako osećaš da te Bog proučava, to znači da živiš u Njegovom prisustvu. Ako uopšte ne osećaš da te proučava, živiš u svom svetu i prema svojim osećanjima i iskvarenoj naravi i čekaju te nevolje. Ako ne živiš u prisustvu Boga, ako je udaljenost između tebe i Njega velika i daleko si od Njega, ako uopšte ne vodiš računa o Njegovim namerama i ne prihvataš da te proučava, Bog će sve to znati. Neće Mu biti nimalo teško da to opazi. Stoga, kada poseduješ rešenost i cilj i spreman si da te Bog usavrši i da postaneš čovek koji sledi Božju volju i boji se Boga i kloni zla, kada imaš takvu rešenost i u stanju si da se često moliš i da ponizno tražiš te stvari i da živiš u prisustvu Boga, da se nikada ne udaljavaš od Njega i ne napuštaš Ga, te stvari su ti jasne, a i Bog ih zna. Neki ljudi kažu: „Meni je lično to jasno, ali da li i Bog to zna?” To je pitanje neumesno. Ako ovako govoriš, to je dokaz da nikada nisi razgovarao sa Bogom i da između tebe i Njega ne postoji apsolutno nikakav odnos. Zašto kažem da između tebe i Boga ne postoji odnos? Nisi živeo pred Bogom, pa stoga ne možeš da osetiš da li je sa tobom ili nije, da li te vodi, da li te štiti i da li te je ukorio kada si nešto pogrešio. Ako nemaš osećaj za te stvari, onda ne živiš pred Bogom, samo zamišljaš da živiš i povlađuješ sebi – živiš u svom svetu, a ne pred Bogom i između tebe i Njega nema nikakvog odnosa.

Kako da ljudi očuvaju normalan odnos sa Bogom? Šta mogu da urade da ga očuvaju? Mogu ponizno da traže, da se mole i da komuniciraju sa Bogom u svom srcu. Takav odnos ljudima omogućava da uvek žive pred Bogom. Stoga, da bi uspostavio normalan odnos sa Bogom, čovek mora prvo da bude u tišini. Neki ljudi uvek obavljaju poslove napolju i bave se samo spoljnim stvarima. Ako dan ili dva nemaju nikakav duhovni život, neće to ni primetiti. Neće toga postati svesni ni posle tri ili četiri dana, pa čak ni posle mesec ili dva. To je zbog toga što se nisu molili, ni ponizno tražili, ni razgovarali sa Bogom. Ponizno traženje je kada ti se nešto desi i želiš da ti Bog pomogne, da te vodi, da se pobrine za tebe, da te prosveti, da ti pomogne da razumeš Njegove namere, da znaš šta je istina, da razumeš šta su istina-načela i da znaš kako da upražnjavaš istinu – to je ponizno traženje usklađeno sa Božjim namerama. Domet molitve je relativno širok. Ponekad govoriš o stvarima koje su ti u srcu – kada naiđeš na teškoće ili se osećaš negativno i slabo, možeš Bogu da pričaš o tim stvarima iz srca; isto tako, možeš da se moliš Bogu kada se osećaš buntovno, a možeš da razgovaraš sa Njim i o stvarima koje ti se dešavaju svaki dan, kako onima kroz koje si u stanju da vidiš istinu, tako i onima kroz koje nisi – to se zove molitva. Molitva je razgovor sa Bogom o onom što ti je u srcu ili traženje istine od Boga. Ponekad se molimo uvek u isto, određeno vreme, a ponekad ne; moliti se možemo bilo kad i bilo gde. Zajedništvo u duhu nema neku određenu formu: možda te nešto muči, a možda i ne; možda nešto želiš da kažeš, a možda i ne. Kada te nešto muči, treba da razgovaraš o tome sa Bogom i da izgovoriš molitvu. Najčešće treba da probaš da razmišljaš o pitanjima kao što su: kako Bog voli čoveka, kako se brine za čoveka, zašto ga orezuje, koje je stvarno značenje pokornosti Bogu i tako dalje, treba u svakom trenutku i na svakom mestu da komuniciraš sa Bogom i da tražiš od Njega. To je zajedništvo u duhu, ili, kraće, „duhovno zajedništvo”. Ponekad se desi da razmišljaš o nečemu što te sekira dok voziš; nije potrebno da klekneš ni da zatvoriš oči. Možeš da razgovaraš sa Bogom i u srcu: „Bože, desilo mi se to i to i ne znam koji je ispravan način da se sa tim nosim, pa Te molim da me posavetuješ o tom pitanju.” Kada osetiš poriv u srcu i kažeš Bogu par iskrenih reči o tome, On će znati. Ponekad ćeš osetiti nostalgiju i reći ćeš: „Bože, tako sam nostalgičan.” Ne moraš da kažeš ko ti konkretno nedostaje, samo si tužan i pričaš Bogu o tome. Svoje probleme možeš da rešiš samo ako se moliš Bogu i govoriš Mu šta ti je u srcu. Možeš li da rešiš probleme u razgovoru sa nekim drugim čovekom? Neće biti tako loše ako naiđeš na nekog ko razume istinu – ne samo da ćeš moći da rešiš probleme, nego ćeš imati i koristi od tog razgovora. Ali ako naiđeš na nekoga ko ne razume istinu, nećeš moći da rešiš probleme, a tvoj problem će možda uticati i na tu drugu osobu. Ako, pak, razgovaraš sa Bogom, On će te i utešiti i dirnuti. Ako možeš da se umiriš pred Bogom i da čitaš Njegove reči, pa da onda promišljaš i moliš se, bićeš u stanju da razumeš istinu i da rešiš svoje probleme. Božje reči ti mogu pomoći da nađeš put da prevaziđeš svoje probleme, a prelazeći tu malu prepreku nećeš posrnuti, nećeš biti sputan, niti će ona uticati na vršenje tvoje dužnosti. Biće trenutaka kada ćeš iznenada klonuti duhom i smrknuti se. Kada se to desi, treba odmah da se pomoliš Bogu i da Mu se približiš, što znači da treba uvek i svugde da razgovaraš sa Njim o onom što ti je u srcu i da Mu se poveravaš. Tako tvoje stanje može da se preokrene. Moraš imati vere: „Bog je uz mene u svakom trenutku, nikada me nije ostavio, osećam to. Ma gde bio i šta god radio – bilo da sam na nekom crkvenom skupu ili obavljam svoje dužnosti – u srcu znam da me Bog drži za ruku i vodi i da me nikada nije napustio.” Ponekad ćeš, kada se budeš prisećao kako si godinama svaki dan provodio ovako, osetiti da si postao veći rastom, da te je Bog vodio, a Božja ljubav uvek štitila. Dok razmišljaš o tome, molićeš se u srcu i zahvaljivati Bogu: „Hvala Ti, Bože moj! Preslab sam, odveć plašljiv i preduboka je moja iskvarenost. Da nemam Tebe da me ovako vodiš, nikada ne bih sam preživeo do današnjeg dana.” Nije li to duhovno zajedništvo? Ako ljudi budu često ovako razgovarali sa Bogom, zar neće imati mnogo toga da Mu kažu? Ne bi bilo mnogo dana da Mu oni baš ništa ne bi imali reći. Kada nemaš ništa da kažeš Bogu, On je odsutan iz tvog srca. Ako je Bog u tvom srcu i imaše vere u Njega, moći ćeš sa Njim da podeliš sve reči koje ti leže na srcu, uključujući i stvari o kojima bi inače razgovarao samo sa osobama od najvećeg poverenja. Bog, u stvari, i jeste tvoja najbliža osoba od poverenja. Ako Ga tako shvatiš, kao osobu od poverenja i člana porodice od kojeg najviše zavisiš i kojeg smatraš najpouzdanijim, najdostojnijim poverenja i sa kojim si najbliskiji, neće se nikada desiti da nemaš šta da Mu kažeš. A ako uvek imaš nešto da Mu kažeš, nećeš li stalno živeti u Njegovom prisustvu? Ako budeš stalno živeo u Božjem prisustvu, moći ćeš u svakom trenutku da osetiš kako te prosvećuje i vodi, kako brine za tebe i štiti te, donosi ti mir i radost, kako te blagosilja, kako te kori, dovodi u red, prekoreva, sudi ti i grdi te. Sve to će ti biti jasno i očigledno. Ako, pak, svaki dan otaljavaš, veruješ u Boga samo na rečima, a ne nosiš Ga u srcu, ako obavljaš svoje dužnosti i odlaziš na crkvene skupove samo formalno i svaki dan samo rutinski čitaš Božje reči i moliš se, to nije vera u Boga – nijedan od tih verskih obreda kojih se pridržavaš nema nikakve veze sa istinom. Onaj ko veruje u Boga treba svaki dan pažljivo da pročita odlomak iz Božjih reči i da se moli i razgovara u zajedništvu u tim rečima. Treba svaki dan iz Božjih reči da stekne delić prosvetljenja i da razume delić istine. A naročito treba da bude u stanju da traga za istinom i da, obavljajući svoje dužnosti, postupa u skladu sa načelima, kao i da svakim danom stiče životno iskustvo i iskustvo Božjeg dela. To je pravi vernik i čovek koji sledi Boga.

Koji je problem, u tvojoj veri u Boga, najvažniji i najhitnije ga treba rešiti? Problem tvog normalnog odnosa sa Bogom. Ako veruješ u Boga, ali On nema mesto u tvom srcu, izgubio si vezu sa Njim i ne ponašaš se prema Njemu kao prema svom najintimnijem, najodanijem i najbližem članu porodice i osobi od poverenja, Bog onda nije tvoj Bog. Postupajte neko vreme u skladu sa Mojim rečima i vidite ima li promena u vašem unutrašnjem stanju. Postupajući u skladu sa Mojim rečima, postići ćete život u prisustvu Boga, kao i normalno životno i duševno stanje. Kada je neko u normalnom stanju i na njega ne utiču nikakvi ljudi, događaji ni stvari, niti razna okruženja u kojima se zadesi u raznim fazama svog životnog iskustva, i u stanju je da istraje u normalnom vršenju svoje dužnosti, taj čovek ima istinski rast i zakoračio je u istina-stvarnost.

13. jul 2017. godine


Šta znači primenjivati istinu

Mnogi ljudi godinama slušaju propovedi, ali ne razumeju šta je istina niti na koji aspekt istine treba da usmere svoje napore. Samo slušaju i to je to, i uvek su nemarni kao nepromišljeni ljudi koji nemaju srca. Nije ni čudo što su ostali lišeni iskustvenog svedočenja iako su verovali u Boga nekoliko godina. Čovek koji zaista traga za istinom mora da promisli o sebi: da li je ono što govorim i radim u skladu sa istinom? Šta mi nedostaje? Koje nedostatke treba da nadoknadim? Koliko dobro obavljam svoju dužnost? Da li sam u stanju da se ponašam u skladu sa načelima? Ako vam ove stvari nisu jasne, onda vi niste osoba koja traga za istinom. Ako želite da tragate za istinom i zadobijete istinu, morate često da čitate Božje reči i razmišljate o njima. Bez obzira na to koju dužnost obavljate, morate da razmislite i da otkrijete istine koje treba da shvatite, i morate da budete u stanju da ih primenite i iskusite, ma koliki broj istina da ste razumeli. Morate uvek da uzmete u obzir i ova pitanja: „Da li sam primenio ovu istinu i da li sam zakoračio u nju? Na koje aspekte života se ova istina odnosi? Na koja okruženja? Koje okolnosti imaju veze sa njom?” Ova se pitanja moraju utvrditi u vašem srcu i morate da se trudite da odgovorite na njih u slobodno vreme. Ako razmišljate o tome, ali ne razumete, onda morate molitveno da čitate, te da dođete pred Boga i otvorite Mu svoje srce. Većina ljudi ne usmerava svoja srca ka istini u svojoj veri u Boga. Gde su njihova srca? Njihova srca su uvek usmerena na spoljne stvari, neprestano uvezana u čvor pitanjima taštine i gordosti, pitaju se šta je ispravno, a šta nije. Oni ne znaju šta se odnosi na istinu, a šta ne, i misle: „Sve dok obavljam stvari u Božjoj kući, dok puno toga užurbano radim i podnosim teškoće da bih obavljao svoju dužnost, to znači da primenjujem istinu.” To je netačno. Da li čovek primenjuje istinu dok obavlja stvari za Božju kuću, dok užurbano radi i podnosi teškoće? Ima li ikakve osnove u toj izjavi? Podnositi teškoće dok nešto obavljamo i primeniti istinu dve su različite stvari. Ako ne znaš šta je istina, kako je možeš primeniti? Zar to nije apsurdno? Ponašaš se shodno ljudskim predstavama i uobrazilji i zbunjen si dok obavljaš stvari u skladu sa svojim idejama. Tvoje srce je zbunjeno, bez ikakvih ciljeva, usmerenja ili načela. Ti samo obavljaš stvari i podnosiš teškoće dok ih obavljaš – kakve to ima veze sa primenom istine? Ako ljudi ne razumeju istinu, bez obzira na to šta rade i bez obzira na to kakve teškoće podnose, daleko su od primenjivanja istine. Ljudi uvek rade stvari shodno svojoj volji i samo da bi završili posao; uopšte ne razmišljaju da li je njihovo ponašanje u skladu sa istina-načelima ili nije. Ako ne znaš da li je ono što radiš u skladu sa istinom, onda sigurno ne primenjuješ istinu. Neki ljudi će reći: „Obavljam stvari za crkvu. Zar to nije primenjivanje istine?” To je jednostavno pogrešno. Da li obavljanje stvari za crkvu znači da neko primenjuje istinu? Ne nužno – to se može utvrditi samo posmatranjem da li ta osoba postupa po načelima ili ne. Ako čovek ne postupa po načelima, bez obzira na to za koga nešto radi, on ne primenjuje istinu. Čak i ako uradi nešto dobro, to mora da bude u skladu sa istina-načelima kako bi se moglo reći da primenjuje istinu. Ako ljudi krše načela, onda je svako dobro koje učine samo lepo ponašanje i nedovoljna primena istine. Danas ima mnogo ljudi koji nikad ne teže istina-načelima dok obavljaju svoje dužnosti, što znači da oni samo službuju. Ukoliko čovek nikad ne teži istini, on ne može pravilno da obavlja svoju dužnost; takva osoba svakako nije neko od Božjih ljudi, već se samo može nazvati službenikom. Ako čovek može do kraja da istraje u službovanju, onda se može smatrati odanim službenikom i može mu biti dozvoljeno da ostane. Ali, ako je u toku službovanja počinio nešto loše, biće usput eliminisan poput sezonskog radnika koji više nije potreban. Većina službenika biva uklonjena na ovaj način. Njihovo službovanje nije u skladu s merilom, te oni nikako nisu kadri da budu postojani.

Šta je primenjivanje istine? Kako se primenjuje istina pri obavljanju nekog zadatka ili dužnosti, ili kako se ona ne primenjuje? Neprimenjivanje istine znači da ono što neko radi nije povezano sa istinom. Ta osoba možda obavlja dužnosti, ali to što radi nema mnogo veze sa istinom. To je samo neka vrsta dobrog ponašanja i može se smatrati dobrim delom, ali je ipak daleko od primenjivanja istine – to su dve različite stvari. U čemu je razlika? Ti se samo pridržavaš opsega ili propisa kada nešto radiš. Ne dozvoljavaš da interesi Božje kuće pretrpe bilo kakve gubitke, radiš malo užurbanije i podnosiš malo više muka, toliko postižeš i, ako zahtevi postavljeni pred tebe nisu naročito visoki, možda obavljaš pravilno svoju dužnost. Ali, postoji nešto drugo što treba uzeti u obzir: da li si iskopao i otkrio kakve iskvarene naravi, misli i stvari koje se ne dopadaju Bogu postoje u tebi dok to radiš? Da li si došao do istinske samospoznaje kroz to što radiš i kroz obavljanje svoje dužnosti? Da li si pronašao istinu koju treba da primeniš i u koju treba da zakoračiš? (Retko se to dešava – ponekad se prosto protivim Božjim rečima, malo upoznam sebe i to je sve.) Onda uglavnom imaš samo teorijsko i formalno, a ne praktično znanje o sebi. Ako ne stremiš ka istini, čak i ako nisi napravio neke velike greške i nisi prekršio nikakva osnovna načela, ako nisi aktivno počinio zlo i ako se čini da si dobra osoba koja ima nešto ljudskosti, ti ipak nisi primenjivao ni zadobio istinu, pa odsustvo grešaka i izgled ljudskosti i dalje nisu isto što i usklađenost sa istinom i njena primena. Ove stvari su daleko jedna od druge i razlikuju se od primene istine. Nakon što su verovali u Boga nekoliko godina, mnogi ljudi su otkrili da su tipični službenici. Pitaju se kako su postali službenici, ali odgovor im ne dolazi, ma koliko dugo razmišljali o tome. Kada ljudi tek počnu da veruju u Boga, oni nemaju nameru da budu službenici. Planiraju da budu dobri vernici, da postignu razumevanje istine i da, na kraju, budu spaseni i uđu u nebesko carstvo – ili da barem budu u stanju da prežive. Takođe misle da kao vernici moraju da se boje Boga i da se klanjaju zla, te da treba da Mu se pokore. Kako je moguće da su postali službenici, a da toga nisu svesni? To je zato što nikada nisi u stanju da primenjuješ istinu niti da uđeš u istina-stvarnost u svojoj dužnosti i u okruženjima koja je Bog za tebe uredio – stalno se trudiš umesto da obavljaš svoju dužnost. To je razlog. Tako se, nakon što si neko vreme obavljao svoju dužnost, primiriš i razmisliš: „Šta sam tokom ovog perioda zadobio? Gotovo da sam jednom naleteo na opasnost, ali me je Bog zaštitio.” Da li se to što te je Bog zaštitio računa kao da Ga poznaješ? Te stvari ne mogu da te inspirišu da pojačaš svoju veru u Boga, niti mogu da ti omoguće da imaš istinsko razumevanje svoje iskvarene naravi i priroda-suštine. Kad pogledaš kako si obavljao svoju dužnost tokom tog perioda, da li si postigao ikakav napredak u svom život-ulasku? Ako primeniš istinu dok obavljaš svoju dužnost i ponašaš se u skladu sa načelima, sigurno ćeš napredovati. Ako kažeš: „Što se pozitivne strane stvari tiče, istina o poznavanju Boga je duboka; još uvek je nisam potpuno shvatio niti sam mnogo naučio od nje. A što se negativne strane stvari tiče, znam da je najteže prepoznati iskvarene naravi ljudi koje je Bog razotkrio: njihova suština koja je neprijateljski nastrojena prema Bogu i opire Mu se, njihova rđava priroda i lažljivost, kao i iskvarena narav skrivena duboko u srcima ljudi koju je Bog razotkrio. Ranije to nisam mogao da dovedem u vezu sa sobom, ali sada sam shvatio i uspostavio tu vezu, i moje srce je steklo neki osećaj za to.” To je napredak. Imaš ova osećanja i, kada se primiriš i pažljivo pokušaš da razmisliš o tome, shvatićeš da je tvoje višegodišnje iskustvo vere u Boga previše plitko i primetićeš da ti mnogo toga nedostaje. Donekle razumeš istinu o sopstvenoj iskvarenosti, ali tek si počeo da se kaješ. Manje grehova činiš i pokazuješ neke male promene u ponašanju, ali to je još uvek daleko od promene životne naravi. Uz još nekoliko godina iskustva, uz dublje razumevanje svoje iskvarene naravi i nekih promena u svojoj život-naravi, konačno ćeš osetiti da si primio veliko spasenje od Boga i reći ćeš: „Božje reči koje razotkrivaju čoveka su istinite, i ja kažem amin Božjim rečima. Njegove reči su istina i izuzetno su istinite!” Kada ljudi ne poznaju sebe, svi govore: „Drugi ljudi će možda izdati Boga, ali ja nikad neću. Drugi će možda napustiti Boga, ali ja nikad neću.” Zar to nisu prazne reči? Kad se razotkriju činjenice, ljudi mogu da osete da su i sami previše nepouzdani, da im je potreban Bog da ih čuva i štiti, da zaista ne mogu da ostanu bez Božje brige, da su samo Božjim blagoslovom i milošću ljudi opstali do danas, i da nemaju zbog čega da se hvale. Ako imaš ovaj osećaj, on dolazi iz tvog iskustva, a ne zato što su ti ga drugi ljudi usadili. Taj osećaj dolazi iz onog što si ti lično preživeo i iskusio. Te stvari su toliko praktične i duboke, daleko praktičnije od velikih praznih reči koje ljudi toliko često izgovaraju. Kada stekneš ovakvo iskustvo i taj osećaj u svom srcu, onda će tvoje srce biti žedno Boga, Njegovih reči i istine. Bićeš inspirisan da ceniš Božje reči, inspirisan da primeniš i iskusiš Njegove reči, i bićeš korak bliže Bogu u svom odnosu sa Njim. To je dokaz da si već na pravom putu vere u Boga i da si započeo svoj ulazak u istina-stvarnost. Ljudi koji samo propovedaju reči, doktrine i prazne teorije izgnani su još dalje, dok u Božjoj kući bivaju sve više izolovani i osramoćeni. Oni moraju da promisle o sebi i vreme je da se probude.

Po kojim kriterijumima se meri da li neko ima istina-stvarnost? I po kojim kriterijumima se vidi da li neko primenjuje istinu? Kada se ljudima nešto desi, morate da posmatrate kakav stav imaju prema Bogu, da li mogu da traže istinu, da li istinski poznaju sebe, i da li mogu da se boje Boga i klone se zla. Ako dobijete jasan pogled na te stvari, možete da odredite da li oni primenjuju istinu i da li imaju istina-stvarnost. Ako neko stalno propoveda reči i doktrine i izgovara uzvišene reči kada ga nešto zadesi, jasno je da ta osoba nema istina-stvarnost. Kada se nešto desi osobi koja nema istina-stvarnost, da li ona može da primenjuje istinu? Ona to nikako ne može. Ta osoba može reći: „Ovo se desilo, pokoravam se Bogu!” Zašto hoćeš da se pokoriš Bogu? Tvoje načelo je ispravno, ali možda postupaš na osnovu svojih osećanja i koristiš metod koji si sam procenio i izabrao. Govoriš o pokornosti Bogu, ali u srcu uvek sumnjaš u sve što Bog radi. Ne razumeš zašto Bog dela tako kako dela, a ipak sebi i dalje govoriš da moraš da Mu se pokoriš, kada, u stvari, nemaš nameru to da učiniš. Samo spolja deluješ kao osoba koja se ne opire, koja ne prigovara i koja radi sve što joj se kaže. Naizgled si se pokorio, ali je ovakva vrsta pokornosti puko naklapanje, puko pridržavanje pravila. Ne primenjuješ pokornost. Moraš da izvučeš na videlo i raščlaniš iskvarenu narav koja te sprečava da se pokoriš, te da je uporediš sa Božjim rečima. Ako istinski spoznaš svoju iskvarenu narav, ako stvarno možeš da razumeš Boga i shvatiš zašto On dela na način na koji dela, ako možeš to potpuno da razumeš, tada možeš da se pokoriš Bogu. Reći ćeš: „Ma koliko da je teško, ma koliko da se osećam slabo ili tužno, neću biti negativan i pokoriću se Bogu zato što znam da je ono što Bog čini dobro, da je sve što On čini ispravno. Ne bi On činio ništa pogrešno.” Kada to postigneš, tvoj problem će biti u potpunosti rešen. Neki ljudi ne traže istinu i ne rešavaju probleme na ovaj način. Oni samo propovedaju reči i doktrine, pa se čini kao da sve razumeju, ali, kada ih stvarna teškoća zadesi, oni ne umeju da primene istinu iako bi to želeli. U njihovim srcima istrajavaju žalbe i nesporazumi – ali oni ne traže istinu da bi rešili problem. Ove žalbe i pogrešna shvatanja skriveni su u ljudima. Zapravo, one su kao rak, i izbiće na površinu u pravom okruženju. Pre nego što se to desi, ljudi ne mogu da ih osete, već misle da razumeju svu istinu i da nemaju nikakvih teškoća. Ali kada ih kasnije nešto zadesi, nisu u stanju da primene istinu. To dokazuje da nemaš pravu veru u Boga i da zapravo ne razumeš istinu. Šta to znači? To znači da možeš da propovedaš nekoliko reči i doktrina i da se prosto pridržavaš nekih pravila. Iako ponekad možda i možeš da se pokoriš, to je pokoravanje pravilima, koje je vrlo ograničeno. Ako te zadesi nešto što se ne uklapa u tvoje predstave, nećeš moći da se pokoriš. To pokazuje da ti nisi osoba koja može istinski da se pokori Bogu i da tvoja iskvarena narav ostaje nerešena i nepromenjena. Moraš da spoznaš svoju iskvarenu narav u svetlu događaja koji te zadese, i moraš da spoznaš i razumeš sve što Bog čini, te da budeš obziran prema tome. Nakon toga, moraš da postigneš istinsku i voljnu pokornost i, bez obzira na to šta te zadesi ili koliko se ne uklapa u tvoje predstave, moraš da budeš u stanju da se pokoriš. To je nivo koji treba da dostigneš kako bi bio osoba koja se istinski pokorava Bogu i osoba koja se istinski promenila.

Većina ljudi koji su godinama verovali u Boga ne znaju šta znači pokoriti Mu se. Oni samo znaju kako da izgovaraju reči i doktrine, ali ne znaju šta je primena istine niti kako da je primenjuju da bi se pokorili Bogu. Zašto je to tako? Neki ljudi se uvek pokoravaju Bogu shodno svojim sopstvenim predstavama i uobrazilji, a kada ono što Bog kaže ne odgovara njihovim predstavama, ne mogu sebe da nateraju da se pokore. Tada se u njima javljaju predstave i pogrešna shvatanja o Bogu, te oni neće tražiti istinu. Kad bi oni zaista bili ljudi koji se pokoravaju Bogu, bili bi u stanju to da učine slagale se Božje reči sa ljudskim predstavama ili ne, jer je čovekovo pokoravanje Bogu potpuno prirodno i opravdano. Ako se čovek ponaša na ovaj način, to znači da se pokorava Bogu i, ako kroz to ponašanje počne da shvata istinu, tada ima i stvarnost pokoravanja Bogu. Većina ljudi, u pokušaju da primene istinu, samo primenjuju doslovnu doktrinu Božjh reči, a misle da primenjuju istinu. Ali, činjenica je da to ne ispunjava merila primenjivanja istine. Moraju da postoje načela primenjivanja istine. Ako čovek ne može da pronađe načela primenjivanja istine, onda samo sledi propise, ali takva primena nije dovoljno razrađena u pogledu principijelnog postupanja. Mnogi ljudi se samo pridržavaju propisanih reči i doktrina, i ne drže se nikakvih načela u svom ponašanju. To ne zadovoljava merila primenjivanja istine. Svi se u religiji ponašaju shodno svojim sopstvenim predstavama i uobrazilji i misle da se time primenjuje istina. Oni, na primer, mogu da propovedaju o ljubavi ili o skrušenosti, ali time samo ponavljaju reči koje lepo zvuče. Ne drže se nikakvih načela u svom ponašanju i ne mogu da shvate najosnovnije stvari. Kako neko može ući u istina-stvarnost ako praktično postupa na takav način? Božja reč je istina; čovek proživljava stvarnost. Tek kada neko može da primeni istinu i da proživi Božje reči, može se reći da poseduje istina-stvarnost. Kroz primenu i doživljavanje Božjih reči, ljudi zadobijaju prosvećenje Svetog Duha i pravu spoznaju Božjih reči. Tek tada shvataju istinu. Ljudi koji zaista razumeju istinu u stanju su da odrede načela primene. Kada budeš razumeo načela primene, tvoje reči i postupci će imati načela, a tvoje obavljanje dužnosti biće u skladu sa istina-načelima. To je ono što primenjivanje istine znači; to je ono što imati istina-stvarnost znači. Istinu primenjuješ tek kada proživiš istina-stvarnost, a ako ne proživiš istina-stvarnost, to znači da ne primenjuješ istinu. Primena istine nije samo pitanje pridržavanja propisa, kako to ljudi zamišljaju, i čovek ne sme svojevoljno da primenjuje istinu. Bog gleda da li zaista razumeš istinu dok primenjuješ i doživljavaš Njegove reči, kao i da li govoriš i postupaš prema istina-načelima. Ako razumeš istinu i možeš da je primeniš, imačeš život-ulazak. Ma kakvo iskustvo i znanje o Božim rečima da imaš, ma kakvu zahvalnost da pokažeš, sve to ima direktne veze sa tvojim život-ulaskom. Ako si doživeo mnogo toga, ako si mnogo puta doživeo neuspeh, ako si naučio prave lekcije i stekao praktična iskustva, možda ćeš osećati da imaš istina-stvarnost. Da li je to tačno? Nije. Da li je takav osećaj pouzdan? Ni on nije pouzdan. Ljudi koji imaju istina-stvarnost mogu da se pokore Bogu i da svedoče o Njemu, i veoma je poučno za druge da čuju njihova svedočanstva. Samo za takve ljude se može reći da imaju istina-stvarnost. Samo osoba koja može da izmami priznanje i odobrenje onih koji razumeju istinu ima istina-stvarnost. Da li imaš istina-stvarnost presudno zavisi od toga da li možeš da razumeš istinu i da Boga spoznaš kroz primenu i iskustvo Njegovih reči. Ako to što primenjuješ i doživljavaš nema veze sa Božjim rečima i istinom, onda nemaš istinsko životno iskustvo. To takođe dokazuje da tvoj odnos s Bogom nije normalan. Zašto kažem da tvoj odnos s Bogom nije normalan? Zato što ne primenjuješ niti doživljavaš Njegove reči, i nisi postigao razumevanje istine. To pokazuje da nisi osoba koja doživljava Božje delo, a kamoli neko ko se pokorava Bogu. Samo ako si godinama verovao u Boga, ako si prošao kroz mnoge kušnje i stradanja, ako su tvoja vera i ljubav prema Bogu rasli, ako si bio postojan u svom svedočenju, pokazaćeš da imaš istinsku veru u Boga. Tu istinsku veru moraš da dokažeš tako što ćeš biti postojan u svom svedočanstvu; jesi li ili nisi u stanju to da učiniš od presudnog je značaja. Ovim testom se određuje da li primenjuješ istinu i otkriva da li imaš istinsku veru ili je nemaš. Na primer, kakav bi bio tvoj stav ako Bog uredi takvu situaciju da vidiš da namerava da ti oduzme osobu koju najviše voliš i do koje ti je najviše stalo, ili stvari koje ti najviše znače? Jednostavna rečenica kao što je: „Ah, Bože, sve što Ti radiš je dobro. Hvala Ti i slava Tebi”, ne znači da si položio test. Kada vidiš da je osoba koju najviše voliš na izdisaju, tvoje srce će biti u agoniji i nemiru, i reći ćeš: „Ne mogu da živim ako ta osoba umre. Umreću s njom jer ne mogu da ostanem bez nje! Ako umre, više neću verovati u Boga.” U ovom slučaju, nemaš istina-stvarnost i potpuno si otkriven. Da li imaš iskrenu veru? Tvoja voljena osoba je umrla i ti ne možeš da živiš; čak ni ne želiš Boga. Tvoja voljena osoba je umrla i ti se čak ni ne pokoravaš Bogu. To dokazuje da je ono što voliš i čemu se pokoravaš zapravo čovek. Zar time nisi otkriven? Ti u osnovi nisi osoba koja se pokorava Bogu, a kamoli osoba koja Ga voli. Tvoje uobičajeno druženje sa drugima mora da je puno prazne priče i doktrine, a ne stvarnih, iskrenih reči. Da li doktrine koje izgovaraš i slogani koje uzvikuješ proizilaze iz tvoje vere i da li su oni tvoje istinsko razumevanje otkriće se kada budeš testiran. Ispostavlja se da si ti lažni vernik, prevarant i bezvernik. Ti samo tvrdiš da veruješ u Boga; Njegove reči se nisu ukorenile u tvom srcu. Najstrašniji oblik verovanja u Boga je kada osoba razume sve doktrine, ali nema ni trunku iskrene vere u Boga. Kako može da se potvrdi iskrena vera? Pre svega, posmatranjem da li čovek može da prihvati istinu i primeni je kada mu se nešto desi. Ako nikada nije prihvatio istinu niti je primenio, onda je zapravo već otkriven i nema potrebe da se čeka test koji bi ga razotkrio. Kada se nekom nešto desi u svakodnevnom životu, jasno možete videti da li ta osoba ima istina-stvarnost. Mnogi ljudi obično ne tragaju za istinom i ne primenjuju istinu kada im se nešto desi. Da li takvi ljudi treba da čekaju da ih kušnja razotkrije? Nikako. Nakon nekog vremena, ako se ne promene, znači da su već otkriveni. Ako su orezani, ali i dalje ne prihvataju istinu i nepokolebljivo odbijaju pokajanje, time se još više razotkrivaju i trebalo bi ih ukloniti i isključiti. Oni koji obično ne usmeravaju pažnju na prihvatanje ili primenu istine svi su odreda bezvernici i ne sme im se poveriti nikakav posao niti bilo kakva odgovornost. Može li neko bez istine biti postojan? Da li je važno primeniti istinu? Samo pogledajte te ljude koji nikada nisu primenjivali istinu – neće biti potrebno mnogo godina da se svi razotkriju. Nemaju nikakvo iskustveno svedočenje. Kako su samo siromašni i jadni i sigurno se osećaju posramljeno!

Kako se kod nekoga rađa prava vera u Boga? Ona dolazi iz iskustva. Kako dolazi iz iskustva? Ako si sposoban da tražiš i promišljaš Božje namere u svakoj osobi, događaju i stvari sa kojima se susretneš, i kroz to Ga shvatiš, onda ćeš, nakon mnogo iskustva, postepeno doći do istinskog razumevanja Boga – ne do deklarativnog razumevanja, već do dubokog uvida u sebi samom. Bog u kog tvoje srce veruje i kog tvoje usta priznaju živi u tvom srcu, i niko ti Ga ne može oduzeti. Baš kao što su, tokom Jovog testiranja, njegovi prijatelji rekli: „Zgrešio si i uvredio Boga. Brzo, moli Boga Jahvea da ti oprosti!” Jov nije tako mislio. Ali, zašto? Zato što njegovo razumevanje Boga, nakon više decenija života, nije bilo zasnovano na iskustvu; on nije rekao „Bog blagosilja i milostiv je prema čoveku, i nikada mu ništa ne uskraćuje.” Ono što je iskusio bilo je da Bog čoveku daje, ali i uzima od njega. Kada daje nešto čoveku, On ga ponekad ujedno i prekoreva, disciplinuje i kažnjava. Ono što Bog čini ljudima ne diktiraju ljudski um, razmišljanje ili mašta. Tako da su Jova, decenije životnog iskustva dovele do ovog zaključka: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). Drugim rečima, sve što Bog čini, bez obzira da li jeočima čoveka viđeno kao dobro ili loše, deo je Njegove orkestracije. Čak i ako se loše stvari događaju, Sotona se ne usuđuje da dela protiv čoveka bez Božje dozvole. Čovečanstvo je u Božjim rukama i pod Njegovom suverenošću nema čega da se plaši. Čak i kada bi pao u ruke Sotone, to bi i dalje bilo pod Božjom suverenošću, i Sotona ne bi smeo da te dotakne bez Božje dozvole. Jov je dostigao ovaj nivo razumevanja i zato se nije žalio, ma šta da je Bog činio. Jasno je video da je samo Bog Jahve pravi Bog koji ima suverenost nad svim, i da svi ti anđeli, zli duhovi i demoni nisu Bog. Ko ima suverenost nad svime? Ko ima suverenost nad čovečanstvom, nad svime što postoji? Bog ima. Da iskoristimo uobičajeni izraz, Bog je najveći. Porodični život čoveka, koliko bogatstva ima, da li provodi dane u udobnosti ili patnji i njegov životni vek – sve je to u Božjim rukama. Jov je imao duboko iskustvo u vezi sa tim, i to ne samo jednom ili dva puta u životu. Kad god se nešto dogodilo, ako bi shvatio da se to dogodilo u okviru Božje suverenosti, to bi se duboko urezalo u njegovo pamćenje. To mu je pružilo dubok osećaj i uvid da se ove stvari nisu dogodile slučajno, niti po volji čoveka i Sotone, već da je to delo Božje, te nije mogao da se žali. Šta je Jov shvatio kada je prošao kroz tako velike kušnje? Da je Bog vrhovni, da je Bog mudar. Uvek je mogao da hvali Boga, bez obzira na to šta je Bog činio. Ako se vama dogode ovakve stvari, a ne možete da ih razumete, nemojte da sudite niti da namećete svoje zaključke. Ako ne znate šta je dobra volja Božja, onda je tražite, čekajte, a zatim se pokorite. To je najbolji način na koji možete praktično postupati i najbolji put praktične primene, inače ćete biti poniženi i osramoćeni. Jov je imao veoma duboko iskustveno poznavanje ovih stvari. Ako Boga uvek pogrešno shvataš, nećeš moći da zadobiješ istinu i izgubićeš Božje blagoslove. Čak i ako pretrpiš mnoge teškoće, nećeš ništa dobiti, jer tvoj odnos s Bogom nije normalan, ne tretiraš Boga kao Boga, ne razumeš Njegovo delo, i ne pokoravaš Mu se istinski. Zbog toga nećeš moći da zadobiješ istinsko poznavanje Boga. Bog govori i dela i, bez obzira na to koliko napornog truda ulaže u tebe, i bez obzira na to kakvo okruženje stvara za tebe, On sve to radi kako bi ti konačno mogao da Ga spoznaš. Nakon što spoznaš Boga, tvoj odnos s Njim će postati bliskiji i normalniji. Bog ne dela bez razloga, niti se sa nekim igra iz dosade, i normalno je da ljudi ne razumeju kako On dela. Ali, oni treba da traže istinu i da Ga, u najmanju ruku, ne ukalupljuju – to znači biti razuman čovek. Kao što je Petar rekao, bez obzira da li Bog ljude tretira kao igračke ili kako ih već tretira, On je uvek u pravu. „Da me Bog tretira kao igračku, kako ne bih bio spreman i voljan?” Šta je navelo Petra da izgovori ove reči? (Petrovo iskustvo dovelo je do ovih reči. Shvatio je da, ma šta Bog činio, Njegove su namere uvek dobre.) Ponekad nećeš shvatiti Božje namere, pa šta onda treba da radiš? Moraš da čekaš, tražiš ih i pokušaš da ih prepoznaš. Iako su Jov i Petar živeli u različito vreme, bili različitog porekla, doživeli različite stvari i govorili različite reči, njihovi putevi i način na koji su praktično postupali bili su isti, a kada se nešto desi, imali su isti stav prema Bogu. Jedino što su različitim jezicima izražavali ovu ideju. Ali, šta ljudi razumeju iz ovoga? Da moraš da primenjuješ pokornost dok tražiš i čekaš da vidiš šta je to što Bog želi. Nemoj biti zabrinut. Ispravno je isprva imati ovakav stav. Ako se preterano zabrineš kada se nešto dešava i ne znaš da tražiš istinu, već se neprestano žališ na Boga, onda će biti problema. Neki ljudi kažu: „Ja jednostavno ne razumem! Zašto nas Bog tako tretira? Ne mogu da se pokorim ako nas tretira kao đavole i Sotone. To je nerazumno i neopravdano!” Da li i dalje zaslužuješ da te Bog usmerava dok tvoj ljudski um, predstave, uobrazilja, buntovništvo i neposlušnost divljaju? Nije pokornost tako jednostavna da samo izjaviš da se pokoravaš, da propovedaš doktrinu i pokažeš malo odlučnosti i samokontrole. To nije tako jednostavno. Ako se pokoriš Bogu, tvoja krajnja nagrada jeste da Ga spoznaš, da razumeš okruženja koja za tebe postavlja i da poseduješ pravo iskustveno znanje. To znači da ćeš razumeti Božje srce i Njegovu iskrenu nameru, i da je On razočaran u uprljano gvožđe od koga ne nastaje čelik. Bog ne želi da te vidi kako živiš u iskvarenim naravima, već želi da im umakneš. Bog zato mora da koristi metode kao što su sud i grdnja, orezivanje, prekor i disciplina, toliko da se čini da On ne mari za tvoja osećanja, da te osuđuje i kažnjava ili se tobom igra. Šta ti onda treba da radiš? Ako možeš da shvatiš Božju iskrenu nameru, čak i kada On dela na ovaj način, to je onda dovoljno – istinski ćeš se pokoriti. Dok je bio na probi, Jov je rekao: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” Kako je on to razumeo? „Sve što imam dao mi je Bog Jahve i On to može uzeti ako tako želi, jer On je Bog i On ima tu moć. Nemam pravo da odbijem jer sve što imam potiče od Njega.” To je ono što je Jov razumeo i doživeo. Šta je on odlučio u tom trenutku? „Moram da razumem Boga, da radim razumne stvari i da budem razuman čovek. Sve ovo što mi je dao Bog mi može u svakom trenutku oduzeti. Ne mogu ni da pokušam da se s Njim oko toga raspravljam; to bi značilo da se bunim protiv Njega. Odbijanje Božjeg delovanja povredilo bi Njegovo srce, a ja ne bih bio istinski dobar čovek niti pravo stvoreno biće ako bih to učinio.” Tako je on postupao u tom trenutku, a kakve rezultate mu je to donelo? Zapravo, pravi rezultat nije u tome da se obogatio, ni da je imao više stoke i ovaca nego pre, niti da je dobio lepšu decu nego pre. To su samo stvari koje su date Božjom milošću. Ono što mu je ovim iskustvom Bog zapravo dao bila je bolja spoznaja Njega, pokornost, bliži odnos sa Njim, i veća bliskost Njegovom srcu. Jov je mogao da razume sve što je Bog činio i više nije izgovarao apsurdne i drske reči niti reči koje su povređivale Božje srce. Zar oslobađanje od iskvarene naravi ne znači upravo to? Sotona više ne može da te kontroliše; više nisi pod njegovom kontrolom, već pod Božjom. Možeš da se pokoriš bez obzira na to šta Bog čini, i pripadaš Njemu. U to vreme, Jov je bio u takvom stanju i takav je stav imao. Štaviše, zbog toga što je tako postupao i zbog toga što je zakoračio u tu stvarnost, Bog mu se na kraju prikazao. Da li je Božja pojava, bez obzira u kom obliku se prikazala, produbila Jovovo razumevanje Boga? (Jeste.) Da, nesumnjivo je produbila njegovo razumevanje. Od slušanja legendi o Bogu u početku, preko dobijanja potvrde Njegovog postojanja, pa sve do ukazivanja Boga – u pogledu milosti koju On daje, šta je po vama veći blagoslov za čovečanstvo? (Videti Boga je veći blagoslov.) Potpuno tačno. Kada ljudi veruju u Boga, ali ne razumeju istinu, uvek se mole da ih Bog zaštiti, da im podari milost, da ih uzdigne iznad drugih i da celu njihovu porodicu blagoslovi sigurnošću i srećom. Mole se da mogu da propovedaju gde god da idu, da im drugi zavide i da im se dive. To je ono što ljudi žele, a nisu svesni najvećeg blagoslova koji Bog želi da im dȃ. Oni se mole samo za spoljašnju materijalnu blagodat, ali ih sve njihove molitve samo udaljavaju od Božjeg srca. Gube najveću sreću i gube Božji blagoslov. Ako ne možeš da zadobiješ znanje o Bogu i ne možeš da zadobiješ istinu, da li si kadar da živiš u Njegovom prisustvu? Da li zaista možeš da prihvatiš sva Božja uređenja? To je potpuno nemoguće.

Proces primene istine i ulazak u istina-stvarnost zapravo je proces razumevanja sebe i odbacivanja svoje iskvarene naravi. To je takođe proces ophođenja s Bogom licem u lice i upoznavanje Boga. Kažeš da primenjuješ istinu, ali kako to da ne poznaješ Boga? Kako to da se nisi zbližio s Bogom? Kažeš da se moliš i da Bogu otvaraš srce svakog dana, a da li osećaš da si Mu bliže u ovoj vremenskoj fazi? Da li osećaš da je tvoja vera u Boga porasla? Tokom ovog perioda, da li osećaš da si stekao bolje razumevanje Boga, da imaš manje pritužbi na Njega, da Ga ređe pogrešno shvataš, i da Mu se manje protiviš? Ako ne vidiš ništa od toga u sebi i ako si isti kao i pre, onda nisi primenio istinu i uzaludno si trošio vreme, samo si trošio snagu. Niko te ne prisiljava da službuješ niti da trošiš snagu, i isto tako ti niko ne brani da primenjuješ istinu. To je tvoja sopstvena odluka i ti hodaš putem službovanja. Ako ljudi ne primenjuju istinu niti za njom tragaju, neizbežno postaju službenici. Ljudima je tako teško da primene istinu. Ne znaju kako da se pokore Bogu i uvek se zadovoljavaju pukim naprezanjem i službovanjem. Kada konačno uspeju da razumeju neke od doktrina, ne znaju kako da primene istinu. Umesto toga, opet samo službuju, a to čak ni ne shvataju. Zato povremeno treba da provedeš neko vreme u razmišljanju i preispitivanju sebe, i u razgovoru sa svojom braćom i sestrama o tome šta si zadobio tokom ovog perioda. Kažeš: „Još uvek gajim mnogo pogrešnih shvatanja o Bogu i mnoga od njih još uvek nisam razrešio.” Neko drugi kaže: „Imam osećaj da sam ovih dana stekao neko razumevanje Božjeg srca. Dobra je stvar to što Bog dozvoljava ljudima da pate. Ranije sam se bojao patnje i želeo sam da se sakrijem ili da pobegnem kada na nju naletim. Sada osećam da ljudi samo pred Bogom mogu da se primire, i da ne dozvole da im pažnja odluta na spoljne stvari nakon što su malo propatili. Patnja je dobra, te zato Bog uvek stvara naporna okruženja da bi kušao i oplemenio ljude. Imam osećaj da razumem i da osećam neke od Božjih ciljeva i iskrenih namera. Sve što Bog čini jeste dobro!” Ovako treba da razgovarate. Imaćete koristi od razgovora u zajedništvu. Ako se nekoliko ljudi u slobodno vreme okupi da ogovaraju, sude ili govore nešto što vodi svađi, može se činite da oni pričaju o svojoj veri u Boga ili o životnim iskustvima, ali ako im srca nisu u miru, onda bi trebalo da vežbaju kako da traže istinu i teže joj, i da nastoje da ispune Božje zahteve. Ako uvek na taj način tragaš za istinom, Sveti Duh će raditi u tebi i prosvetiti te. Istine koje ti nedostaju posmatraj kao breme ka kojem ćeš stremiti, primenjuj istinu, iskusi je i teži joj. Kako bi ovo mogao da primeniš u praksi? Treba da tražiš nekog ko razume istinu i da ga zamoliš da te uputi u stvari koje ne razumeš ili ne možeš da dokučiš. Ako stalno budeš tako postupao, više ćeš istine moći da razumeš i mnogo toga ćeš zadobiti. Većinu vremena ne znate kako da razgovarate o istini, već se fokusirate na raspravu o poslu ili uvek pričate o metodama, a ne o načelima. Time pravite odstupanje, dok bi zapravo, kada je reč o poslu, trebalo da razgovarate o stvarima koje se tiču istina-načela; to će biti od koristi vašem vlastitom život-ulasku. Kad jasno porazgovarate o stvarima koje se tiču istina-načela, imaćete put ka život-ulasku. To je korisno za obavljanje posla i svoje dužnosti, kao i za sopstveni život-ulazak. Nije li to ono najbolje od oba sveta? Morate čisto i otvoreno da razgovarate o svom iskustvu verovanja u Boga kako biste dobili rezultate i postigli život-ulazak. Neprestano ogovaranje ili osuđivanje nisu ni od kakve koristi za život-ulazak, već dovode do toga da čovek izgubi priliku da bude spašen kroz veru u Boga. U svojoj veri u Boga, čovek treba da se usredsredi na to da istinu sprovodi u delo. Što više tako postupate, imaćete veće šanse za spasenje. Ako suviše slabo razumete istinu, morate još više da je tražite. Samo ako zadobijete razumevanje istine i primenite je, možete da doživite pravu promenu i da postignete veću i izvesniju nadu da ćete biti spaseni.
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O skladnoj saradnji

U Božjoj kući, ljudi svoje dužnosti obavljaju potpuno drugačije nego što se to radi među nevernicima. U čemu je razlika? Braća i sestre zajedno čitaju Božje reči i povezani su u duhu. U stanju su da jedni sa drugima žive u skladu i da jedni drugima iskreno kažu šta im je na umu. Mogu jedni sa drugima jednostavno i otvoreno da razgovaraju o istini, uživaju u Božjoj reči i međusobno se pomažu. Ako neko od njih ima teškoće, zajedno tragaju za istinom da bi rešili problem, u stanju su da ostvare jedinstvo u duhu i da se pokore pred istinom i pred Bogom. Nevernici su drugačiji. Svaki od njih ima svoje tajne, ne komuniciraju otvoreno, na oprezu su jedan pred drugim, pa čak i jedan drugog varaju i međusobno se nadmeću. Na kraju se rastanu u lošim odnosima i svaki nastavi svojim putem. Najveća razlika između pripadnika crkve i sveta nevernika jeste u tome što su oni koji iskreno veruju u Boga u stanju da prihvate istinu. Ako neko od njih ima probleme ili teškoće, svi zajedno mogu otvoreno da razgovaraju i da jedno drugom pomognu, a ako neko pokaže iskvarenost, ostali mogu da ga iskritikuju i orežu, da bi se pokajao. To je međusobna ljubav. Svi su u tom odnosu jednaki, a načela prema kojima se slažu izgrađena su na temeljima Božje reči. Ako neko pokaže iskvarenost, netačno govori ili napravi grešku, mogu otvoreno da razgovaraju u zajedništvu. Kada svi tragaju za istinom, jedni drugima pomažu i stiču razumevanje istine, postižu se potpuno oslobođenje i potpuna sloboda. Na taj način ljudi prestaju da budu otuđeni, da se nadmeću jedan sa drugim i da budu na oprezu jedan pred drugim. U stanju su i da se međusobno hrabre i vole kao da su jedno. To su dejstva Božje reči. Kroz crkveni život, svi oni koji iskreno veruju u Boga uče da razumeju istinu, odbace sopstvenu iskvarenost, sarađuju u skladu sa braćom i sestrama, dobro obavljaju svoje dužnosti, žive u međusobnom skladu i žive pred Bogom.

Ako želiš da ispuniš svoje dužnosti i udovoljiš Božjim namerama, moraš prvo da naučiš da skladno sarađuješ sa drugima. Kada sarađuješ sa braćom i sestrama, treba da razmotriš sledeće: „Šta je to sklad? Je li moj govor u skladu sa njima? Jesu li moje misli u skladu sa njima? Jesu li moji postupci u skladu sa njima?” Razmatraj kako da sarađuješ u skladu. Ponekad sklad znači strpljenje i trpeljivost, ali znači isto tako i držati se svog stava i braniti načela. Sklad ne znači da praviš kompromise u pogledu načela da bi izgladio stvari, niti da budeš „onaj koji hoće da ugodi drugima”, niti da se pridržavaš puta umerenosti – a svakako ne znači da se nekom ulaguješ. To su načela. Kada ih budeš shvatio, počećeš, i ne znajući, da govoriš i postupaš u skladu sa Božjim namerama i da proživljavaš stvarnost istine, a na taj način je lako postići jedinstvo. Ako u Božjoj kući ljudi žive prema filozofiji za ovozemaljsko ophođenje i ako se uzdaju u sopstvene predstave, sklonosti, želje, sebične pobude, sopstvene darove i oštroumnost da bi se međusobno slagali, onda to nije dobar način da se živi pred Bogom i oni neće ostvariti jedinstvo. Zašto je to tako? Zbog toga što, kada ljudi žive po sotonskoj naravi, ne mogu da ostvare jedinstvo. A šta je krajnja posledica toga? Bog ne deluje na njih. Bez Božjeg dela, ako se ljudi budu uzdali samo u svoje oskudne sposobnosti i oštroumnost, u ono malo stručnosti što imaju i ono malo znanja i veštine što su stekli, biće veoma teško da ih se iskoristi u Božjoj kući, a njima će biti vrlo teško da postupaju u skladu sa Njegovim namerama. Bez Božjeg dela nećeš nikada dokučiti Božje namere, zahteve Božje ni načela primene. Nećeš znati put ni načela po kojima treba da vršiš svoje dužnosti i nećeš nikada znati kako da se ponašaš u skladu sa Božjim namerama niti kojim postupcima kršiš istina-načela i opireš se Bogu. Ako ti ništa od toga nije jasno, ti ćeš se samo pridržavati pravila i slepo ih primenjivati. Kada svoje dužnosti vršiš u takvoj pometnji, sigurno je da ćeš propasti. Nikada nećeš steći Božje odobravanje i sigurno je da će Bog početi da te se gnuša i da ćeš biti uklonjen.

Kada dvoje ljudi sarađuju u obavljanju neke dužnosti, desiće se da između njih dođe do rasprave o nekom načelu. Imaće različite tačke gledišta, pa će doći i do različitih mišljenja. Šta se u tom slučaju radi? Nije li to problem koji se javlja često? To je normalna pojava. Svaki čovek ima drugačiji um, drugačijeg je kova, njegovi uvidi, godine i iskustvo su drugačiji, pa je zato nemoguće da dva čoveka imaju potpuno iste misli i poglede, te je stoga veoma česta pojava da se dva čoveka razlikuju po mišljenjima i pogledima. To je vrlo čest slučaj. Ne treba oko toga dizati prašinu. Ključno pitanje je kako, kada se takav problem pojavi, sarađivati i potražiti jedinstvo pred Bogom i jednoglasnost pogleda i mišljenja. Koji je put ka sjedinjenju pogleda i mišljenja? Treba tražiti odgovarajući aspekt istina-načela i ne postupati prema sopstvenim ili tuđim namerama, već tragati za Božjim namerama. To je put do skladne saradnje. Samo kada tražiš Božje namere i načela koja On zahteva, bićeš u stanju da ostvariš jedinstvo. Inače, kada bi bilo po tvom, onaj drugi bi bio nezadovoljan, a kada bi bilo po njegovom, ti bi bio razljućen i osećao bi se nelagodno. Ne bi mogao jasno da vidiš stvari niti da ih otpustiš i uvek bi mislio: „Treba li to ovako?” Ne bi bio u stanju da vidiš ko u stvari ispravno razmišlja, ali istovremeno ne bi bio voljan ni da odustaneš od svojih ideja. U toj situaciji treba da tragaš za istinom i za načelima, kao i za standardima koje je Bog postavio. Kada budeš završio sa traganjem za standardima koje je Bog postavio, porazgovaraj u zajedništvu sa tim drugim čovekom. Ako i on bude malo podelio svoje poglede i znanje, tvoje srce će postati čisto i vedro. Pomislićeš u sebi: „Moj način razmišljanja je malo iskrivljen, malo plitak – njegovo razmišljanje je bolje, bliže Božjim standardima, zato ću ostaviti svoj način razmišljanja po strani, prihvatiti njegov, i pridržavati ga se. Hajde da postupimo onako kako on misli da treba.” Nije li ti, time što si nešto naučio od njega, ukazana milost? On je nešto dao, a ti si došao na gotovo i samo si uživao. To se zove Božja blagodat i tebi je ukazana milost. Misliš li da ti se milost ukazuje samo kada te Sveti Duh prosveti? Kada neko ima neko mišljenje ili je u vezi sa nečim prosvećen i to sa tobom u zajedništvu podeli, ili se nešto sprovede u delo u skladu sa njegovim načelima, a ti vidiš da rezultat nije loš, nisi li na dobitku? To znači biti obdaren milošću. Saradnja među braćom i sestrama je proces kompenzovanja sopstvenih slabosti tuđim jakim stranama. Ti koristiš svoje vrline da kompenzuješ mane drugih ljudi, a oni koriste svoje vrline da kompenzuju tvoje nedostatke. To znači kompenzovati svoje mane tuđim vrlinama i skladno sarađivati. Samo kada sarađuju u skladu, ljudi mogu biti blagosloveni pred Bogom, a što više stvari čovek doživi, to više stvarnosti poseduje, i što više ide svojim putem, put mu postaje sve sjajniji i oseća se sve lagodnije. Ako ne sarađuješ u skladu; ako si uvek u zavadi sa drugima i nikada nisi uveren u ono što kažu, a ni oni tebe ne žele da slušaju; ako pokušavaš da sačuvaš tuđe dostojanstvo, ali drugi ne čine isto za tebe, a tebi je zbog toga nelagodno; ako ljude sateruješ u ćošak zbog nečega što su rekli, a oni to zapamte, pa sledeći put kad se povede razgovor o toj temi, i oni tebi urade isto – kakav je to onda problem? Ne znači li to da si usijana glava i da se stalno nadmećeš sa drugima? Ne znači li to da živiš po svojoj iskvarenoj naravi? Ako na taj način obavljaš svoje dužnosti, to ti sigurno neće doneti Božje odobravanje ni blagoslove. Samo će dovesti do toga da te se Bog gnuša i da te odbaci.

Moraš skladno da sarađuješ u obavljanju svojih dužnosti. Tek tada ćeš ostvariti dobre rezultate i ispuniti Božje zahteve. Šta je skladna saradnja? Koje vrste ponašanja ne spadaju u skladnu saradnju? Recimo da si ti izvršio svoju dužnost, a ja svoju. Oboje smo izvršili svoje dužnosti, ali između nas nije bilo prećutnog razumevanja, ni komunikacije, ni razgovora u zajedništvu. Nismo postigli nikakvo međusobno razumevanje. Prosto smo, u dubini duše znali: „Ja vršim svoju dužnost, a ti svoju. Hajde da jedno drugo ne ometamo.” Je li to skladna saradnja? Na površini možda izgleda da nema spora ni razlike u mišljenjima između takvo dvoje ljudi i izgleda kao da se njih dvoje međusobno ne ometaju i ne sputavaju. Ali, u duhovnom pogledu, među njima nema skladne saradnje. Nema prećutnog razumevanja niti uzajamne brige među njima. Sve što se dešava je to da svako od njih radi svoje i ulaže pojedinačne napore, bez ikakve saradnje. Je li dobro tako raditi? Možda izgleda da niko nikoga ne nadzire, ne sputava, niko nikome ne zapoveda niti neko nekoga slepo sluša i sve to možda čak deluje i razumno, ali u tim ljudima vlada neka vrsta iskvarene naravi. Svaki od njih se takmiči da bude junak, da bude bolji od drugih ili da se pokaže bolje od njih, tako da niko od njih ne voli nikog drugog, ne brine se o njemu i ne pomaže mu. Ima li tu skladne saradnje? (Nema.) Bez saradnje, biješ samotnu bitku i mnoge stvari nećeš uraditi savršeno i temeljno. To nije stanje koje Bog želi da vidi u ljudima, niti Mu je takvo stanje ugodno.

Neki vole da obave posao sami, a da ni sa kim o tome ne porazgovaraju i da nikome ništa o tome ne kažu. Prosto ga obave onako kako oni hoće, bez obzira na mišljenje drugih. Misle: „Ja sam starešina, a vi ste Božji izabrani narod, pa zato morate da pratite šta ja radim. Uradite tačno onako kako vam kažem – tako treba da bude.” Ne obaveštavaju druge pre nego što nešto urade i u njihovim delima nema transparentnosti. Uvek se nasamo trude i deluju tajno. Baš kao velika crvena aždaja, koja čuva svoj jednostrani monopol nad vlašću, uvek žele da nasamare i kontrolišu druge ljude, koje vide kao beznačajne i bezvredne. Uvek žele da njihova bude poslednja, ne razgovaraju i ne komuniciraju sa drugima i nikada ne traže tuđe mišljenje. Šta misliš o takvom pristupu? Ima li u njemu normalne ljudskosti? (Nema.) Nije li to priroda velike crvene aždaje? Velika crvena aždaja ima diktatorske sklonosti i voli da se ponaša samovoljno. Nisu li oni koji imaju ovakvu iskvarenu narav potomci velike crvene aždaje? Tako ljudi treba sebe da spoznaju. Jeste li i vi u stanju da se tako ponašate? (Jesmo.) Kada se tako ponašate, jeste li toga svesni? Ako jeste, za vas još uvek ima nade, ali ako niste, zacelo ste u nevolji, a u tom slučaju, niste li osuđeni na propast? Šta učiniti kada niste svesni da se tako ponašate? (Potrebno je da nam naša braća i sestre ukažu na to i da nas orežu.) Ako prethodno kažeš drugima: „Ja sam čovek u čijoj je prirodi da voli da rukovodi drugima i to vam govorim unapred, tako da se, ako i kada se to desi, nemojte upuštati u raspravu sa mnom. Samo strpljivo sa mnom. Znam da to nije baš najbolje i radim na tome da se postepeno menjam, pa se nadam da ćete biti tolerantni prema meni. Kada se tako nešto desi, budite strpljivi sa mnom, sarađujte sa mnom i hajde da zajedno nastojimo da sarađujemo u skladu.” Je li prihvatljivo postupati na ovaj način? (Nije. U tome nema razboritosti.) Zašto kažem da u tome nema razboritosti? Čovek koji to kaže ne namerava da traga za istinom. On vrlo dobro zna da je pogrešno ovako postupati, ali uporno to nastavlja da radi, istovremeno sputavajući druge i zahtevajući od njih saradnju i podršku. U njegovoj nameri nema nikakve želje za upražnjavanjem istine. On se namerno suprotstavlja istini. Svesno kršenje – ono je čega se Bog najviše gnuša. Samo su zli ljudi i antihristi sposobni za tako nešto, a takvo postupanje je upravo postupanje antihrista. Čovek je u opasnosti kada se namerno suprotstavlja istini i opire Bogu. On tada korača putem antihrista. Takav čovek sâm ne upražnjava istinu, već sputava i mami druge, pokušavajući da ih natera da ga slede u suprotstavljanju istini i opiranju Bogu. Ne postavlja li se time namerno nasuprot Bogu? Naročito kada čini upravo ovo, unapred obavesti grupu i traži od ljudi da mu čine ustupke, a zatim ih natera da ga podrže. Postupajući tako, još je lukaviji. Reći tako nešto čista je demonstracija sile, ultimatum. Ono što takav čovek u stvari misli je: „Slušajte vi, nemojte sa mnom da se kačite. Obični ljudi mi ništa ne znače. Ja hoću da budem glavni. Bolje bi vam bilo da ne raspravljate sa mnom – nema ovde mesta za raspravu! Ovo je moj problem: ako mi kažete da nešto uradim, moja mora da bude poslednja i bolje bi vam bilo da ne pokušavate sa mnom da sarađujete – čak i da hoćete, ne bi vam uspelo!” Je li to ogoljavanje? Nije. Time taj čovek ne samo da otkriva svoju iskvarenu narav, već i radi u Sotoninu korist. Želi neskriveno da vlada, da se njegova reč sluša bez pogovora i da svi rade šta on kaže, da ga slede i slušaju. Nije li to ispoljeni đavo? To nije samo jednokratno otkrivanje iskvarene naravi. Postupcima antihrista diktira njegova sotonska priroda. On veruje u Boga i dolazi u crkvu sa namerom da prigrabi vlast. Plan mu je da se postavi nasuprot Bogu, da predvodi Božji izabrani narod putem otpora Bogu. Isti je kao glavešine svih onih brojnih drugih veroispovesti. Svi oni imaju suštinu antihrista i, baš kao i Sotona, svi žele da se postave u istu ravan sa Bogom. Ako Božji izabranik vidi ispoljenog antihrista, kako da mu pristupi? Da li da mu s ljubavlju pomogne? Treba da ga raskrinka i razazna i da omogući i drugima da vide njegovo sotonsko lice, nakon čega treba svi da ga napuste. To je načelo koje Božji izabrani narod treba da razume i dokuči. Ako neko shvati ispoljenog antihrista kao otkrivanje iskvarene naravi, trenutni prestup, a ipak ga antihristovo takozvano poznavanje samog sebe i navodno otvaranje i ogoljavanje navede na pogrešan put, pa još i razgovara sa njim o istini, taj je čovek onda prava budala i očigledno nije nimalo pronicljiv. Recite Mi, dok takav čovek kao antihrist otkriva svoju iskvarenu narav, da li bi mogao da se otvori i ogoli pred drugima? Takav čovek nikada ne razmišlja o sebi niti poznaje sebe kada čini nešto loše, a tim navodnim ogoljavanjem samo navodi ljude na stranputicu, i ono nije ništa drugo do opravdavanje svojih postupaka. Čovek mora da razazna šta stvarno znači iskreno se otvoriti i ogoliti. Ako neko kaže: „Preke sam ćudi i zato me ne izazivaj!”, je li se on ogolio? (Nije.) On te upozorava da ga ne izazivaš i da, ako to činiš, sam tražiš nevolje. A šta da neko kaže: „U mojoj kući, svi me slušaju bez pogovora. Čak i moji roditelji moraju da rade šta im ja kažem. Takve sam ćudi i moraćete da mi oprostite – ništa ja tu ne mogu. Moji roditelji kažu da su svi ljudi sa velikim talentima ćudljivi, pa mi zato opraštaju”? Da li se taj čovek ogolio? (Nije.) Govori ti da su ljudi velikih talenata ćudljivi, pa zato treba da im oprostiš. A ako neko kaže: „Ovakve sam ćudi od detinjstva. Svi me slušaju bez pogovora. Stremim savršenstvu i tome da dobijem ono što želim. Mnogo sam bolji sada kada verujem u boga i u većini slučajeva u stanju sam da budem tolerantan i da se kontrolišem, ali i dalje stremim savršenstvu. Ako nešto nije savršeno, to tako ne može i ja to neću da prihvatim.” Je li se taj čovek ogolio? (Nije.) Pa šta je onda to? To se taj čovek hvališe i razmeće da bi mu se drugi divili, govori im kako je moćan, baš kao što se siledžije i gangsteri nasilno razmeću i pokazuju mišiće kada se sretnu, kao da jedan drugom kažu: „Misliš da možeš sa mnom da se kačiš? Samo probaj, pa da vidimo šta će pesnice da odluče!” Nije li upravo to Sotonino lice? To je sámo Sotonino lice. Nije svako ogoljavanje isto. Kada se antihrist ogoljava, njegova je namera da drugima preti, da ih zastrašuje i plaši. Uvek želi da potčini druge. To je Sotonino lice. To nije normalno, jednostavno otvaranje. Kako čovek treba da se otvori i ogoli da bi proživeo normalnu ljudskost? Tako što će se otvoriti o situacijama kada je razotkrivena njegova iskvarena narav, omogućiti drugima da pogledom prodru u stvarnost njegovog srca, a onda, na osnovu Božjih reči, raščlaniti i spoznati suštinu problema i mrzeti i gnušati se sebe iz dubine duše. Kada se ogoli, ne treba da pokušava da se opravda ili da objasni svoje postupke, već jednostavno da upražnjava istinu i bude pošten čovek. Neki ljudi očigledno imaju lošu narav, ali uvek o sebi govore da su preke ćudi. Nije li to samo neka vrsta opravdanja? Loša narav je to što jeste: loša narav. Kada neko uradi nešto nerazumno ili nanese svima štetu, problem je u njegovoj naravi i ljudskosti, ali on uvek kaže da je privremeno izgubio kontrolu nad svojim gnevom ili da se malo naljutio. Nikada ne shvati samu suštinu problema. Da li se takav čovek onda istinski raščlanjuje i ogoljuje? Prvo, da bi neko procenio problem i raščlanio se i ogolio samu svoju suštinu, mora da ima pošteno srce i iskren stav i da govori o onom što je u stanju da razume u vezi sa problemima svoje naravi. Drugo, ako neko oseti da je njegova narav neoprostivo loša, mora svima da kaže: „Ako ponovo pokažem ovakvu iskvarenu narav, slobodno me upozorite i orežite. Ako ne prihvatim, nemojte odustajati od mene. Ta strana moje iskvarene naravi je veoma ozbiljna i potrebno mi je da se mnogo puta u zajedništvu razgovara o istini da bi se ona raskrinkala. Rado ću prihvatiti da me svi orezuju i nadam se da će me svi nadzirati , pomagati mi i sprečiti me da odlutam na stranputicu.” Kakav je ovaj stav? To je stav prihvatanja istine. Nekim ljudima je malo neprijatno kada izgovore ovakve stvari. Misle u sebi: „Ako sad svi stvarno ustanu i raskrinkaju me, šta ću onda? Hoću li moći to da podnesem?” Da li biste se vi plašili toga da vas raskrinkaju? (Ne bismo.) Treba da budete hrabri u suočavanju sa tim. Sramota je plašiti se raskrinkavanja. Da stvarno voliš istinu, bi li se plašio da budeš ovako ponižen? Bi li se plašio toga da te svi orežu? Taj strah je znak slabosti, negativnosti i iskvarenosti. Svi ljudi pokazuju iskvarenost, ali suština načina na koji to čine se razlikuje. Dok god neko svesno ne krši pravila, odnosno ne izaziva prekidanje i ometanje, on na normalan način otkriva svoju iskvarenost i svi će moći ispravno prema tome i da se odnose. Ako su, pak, nečija namera i cilj da dovede do prekidanja i ometanja, ili da namerno nanese štetu radu crkve, onda je to čovek koji se izrazito plaši toga da ga raskrinkaju jer je suština njegovog problema preozbiljna, pa će, kada ga raskrinkaju, biti razotkriven i uklonjen. Taj njegov strah potiče od njegove nečiste savesti. Bez obzira na to kako Bog danas deluje, cilj njegovog dela je uvek da ljude pročisti od iskvarenosti i da ih spase. Ako si ispravna osoba i trudiš se da dobro obaviš svoju dužnost i da izvršiš Božji nalog, većina ljudi će to jasno videti. Biće u stanju to kod tebe da razaznaju. Osim toga, ljude ne raskrinkavamo i ne orezujemo da bismo im pravili probleme. To činimo da im pomognemo da reše svoje probleme da bi mogli dobro da obavljaju svoje dužnosti i štite rad crkve. To je opravdan postupak. Čovek prihvata orezivanje da bi njegova iskvarena narav bila pročišćena. To je stav koji čovek treba da ima da bi uspeo da promeni svoju narav. Kada čovek usvoji taj stav, on onda treba da nađe i odgovarajući put da to sprovede u delo, a kada za to dođe vreme, neophodno je i da pati. Kada dođe do bitke, mora da se pobuni protiv tela i da se oslobodi okova svoje taštine, ponosa i osećanja. Čim se probije kroz teškoće koje mu stvara telo, sve postaje mnogo lakše. To bi se moglo nazvati slobodom i oslobađanjem. To je proces upražnjavanja istine. Uvek u njemu ima i patnje. Nemoguće je uopšte ne patiti jer je telo iskvareno, a ljudi puni taštine i ponosa, pa uvek vode računa samo o sopstvenim interesima. To su ljudima najveće prepreke u upražnjavanju istine. Stoga je nemoguće upražnjavati istinu bez malo patnje. Kada čovek okusi slast upražnjavanja istine i iskusi pravi mir i pravu radost, postaje voljan da upražnjava istinu i postane mu lakše da sebi nešto uskrati, da se pobuni protiv tela i da odnese pobedu nad Sotonom. Na taj način se potpuno oslobađa i postaje slobodan.

Kakva atmosfera treba da se razvije u crkvenom životu? To treba da bude atmosfera u kojoj se, kada se nešto desi, ne bavimo čovekom, već problemom. Ponekad neslaganje oko nečega dovede do svađe i atmosfera postane napeta do usijanja, ali se ljudi ne otuđe jedni od drugih u svojim srcima. Sve se radi u cilju da se ljudima promeni narav i da im se omogući da dobro obavljaju svoje dužnosti. Cilj svega je da se upražnjava istina kako bi se udovoljilo Božjim namerama. Među ljudima nema mržnje. To je zbog toga što se svi trude da postignu spasenje. Svaki čovek ima istu iskvarenu narav i ponekad, možda, bude izgovorena neka pregruba reč ili se predaleko ode, ili neko ima pomalo loš stav. Ljudi ne treba zbog takvih stvari da budu kivni. Ako i dalje ne možeš da razumeš i da prozreš ovo pitanje, u krajnjem slučaju možeš da uradiš sledeće: moli se Bogu i ovako u sebi razmišljaj: „Verujemo u istog Boga i istog Boga sledimo i zato smo, bez obzira na razmirice i razlike u mišljenju među nama, kao i na sve što nas deli, ipak sjedinjeni pred Bogom. Molimo se istom Bogu, pa šta je to što ne možemo da prevaziđemo?” Ako pažljivo ovako razmisliš o tome, nećeš li savladati te prepreke? Šta je, na kraju krajeva, svrha svega ovoga? Svrha je da skladno sarađujemo, da nastojimo da u svemu udovoljimo Božjim namerama i postignemo jedinstvo – jedinstvo načela, jedinstvo svrhe i jedinstvo namere i izvora delanja. Ali to je lakše reći nego učiniti. Zašto je to tako? (Ljudi imaju iskvarenu narav.) Tako je. To nije zbog razlika u temperamentu, ličnosti ili godinama, niti zbog razlika u poreklu, već zato što ljudi imaju iskvarenu narav. To je koren problema. Ako svi budete jasno videli da je koren problema u iskvarenoj ljudskoj naravi, moći ćete sa tim problemima da se nosite na ispravan način i lako ćete ih rešiti. Treba li, dakle, ovde i dalje u detalje da raspravljamo o tome kako da rešimo problem iskvarene naravi? Ne treba. Čuli ste već toliko propovedi da svi donekle znate kojim putem da krenete i svi imate nešto iskustva u tome. Sve dok čovek uporno traga za istinom u svim stvarima da bi rešio probleme, razmišlja o problemima koji postoje u njemu i zatim se pošteno odnosi prema drugima, biće suštinski u stanju da skladno sarađuje sa drugim ljudima. Sve dok je čovek u stanju da prihvati istinu, a nije nadmen ni samopravedan, i u stanju je da pravilno prihvati predloge drugih ljudi, on je sposoban i da sarađuje, a ako do problema i dođe, lakše je sarađivati u potrazi za istinom da bi se oni rešili. Dok god je čovek u stanju da prihvati istinu i da se u razgovoru otvori, lako će dirnuti sagovornika, pa će i prihvatiti istinu. Onda skladna saradnja neće biti nikakav problem i lako će se postići cilj ostvarenja jedinstva srca i umova.
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Samo onaj ko svoju dužnost obavlja dobro, svim srcem, umom i dušom onaj je koji voli Boga

To da li osoba istinski veruje u Boga vidi se po tome kako obavlja svoju dužnost. Da biste utvrdili da li neko teži istini, posmatrajte da li obavlja svoju dužnost prema načelima. Neki ljudi obavljaju svoju dužnost bez ikakvih načela. Oni stalno slede sopstvene sklonosti i ponašaju se svojevoljno. Zar ovo nije pokazatelj površnosti? Zar oni ne varaju Boga? Da li ste ikada razmišljali o posledicama takvog ponašanja? Ne vodite računa o Božjim namerama dok obavljate svoju dužnost. Nepromišljeni ste i neefikasni u svemu što radite, nedostaje vam svesrdna posvećenost i trud. Možete li na ovaj način dobiti Božje odobravanje? Mnogi ljudi preko volje obavljaju svoju dužnost i ne mogu da ustraju. Ne mogu da izdrže ni najmanju patnju i uvek se osećaju kao da im je učinjena velika šteta, i ne tragaju za istinom kako bi rešili poteškoće. Mogu li oni do kraja slediti Boga obavljajući svoju dužnost na ovaj način? Da li je u redu to što su površni u svemu što rade? Može li ovo da bude prihvatljivo za nečiju savest? Čak i ljudskim aršinima mereno, takvo ponašanje je neprihvatljivo – može li se onda reći da je ovakvo obavljanje dužnosti zadovoljavajuće? Ako obavljate svoju dužnost na ovaj način, nikada nećete dostići istinu. Vaše službovanje neće biti zadovoljavajuće. Kako onda da steknete Božje odobravanje? Mnogi ljudi se plaše teškoća kada obavljaju svoju dužnost, previše su lenji i žude za fizičkom udobnošću. Oni se nimalo ne trude da nauče stručne veštine ili da razmišljaju o istinama u Božjim rečima. Veruju da će ih takva površnost poštedeti truda. Ne moraju da istražuju niti da traže savet od drugih. Ne moraju da koriste svoj um niti da duboko razmišljaju. Čini se da tako štede mnogo truda i fizičke neudobnosti, a ipak uspevaju da izvrše zadatak. A ako ih orezuješ, oni postaju prkosni i svađaju se, govoreći: „Nisam bio lenj ni besposlen, zadatak je obavljen – zašto cepidlačiš? Zar ovo nije samo pokušaj da nađeš neki razlog da me kritikuješ? Ja iovako dovoljno dobro obavljam svoju dužnost. Kako nisi zadovoljan?” Mislite li da ovakvi ljudi mogu da ostvare ikakav dalji napredak? Oni stalno obavljaju svoje dužnosti na površan način i uvek smišljaju izgovore. Kada se pojave problemi, oni ne dozvoljavaju da im iko na njih ukaže. Kakva je to narav? Nije li to Sotonina narav? Mogu li ljudi sa takvom naravi da obavljaju svoju dužnost dovoljno dobro? Mogu li oni udovoljiti Bogu? Je li to način na koji vi obavljate svoju dužnost? Spolja gledano, delujete zaposleno i dobro sarađujete sa drugima bez ikakvih nesuglasica. Međutim, nijedan od vas ne ulaže napor u svoju dužnost, ne razbija glavu oko toga niti se opterećuje s tim. Nijedan od vas ne gubi apetit niti loše spava zato što nije dobro obavio svoju dužnost. Nijedan od vas ne traga za istinom niti se pridržava načela da bi rešio probleme. Svi se samo provlačite, radite na površan način, mehanički. Premalo vas preuzima istinsku odgovornost za svoju dužnost. Kakve god teškoće da se pojave, vi se ne okupljate da biste se usrdno molili ili da bi se suočili sa problemima i zajednički ih rešili. Nema tu razmišljanja o ishodu. Jednostavno završite zadatak, samo da biste saznali da ga treba ponoviti. Ovakvo obavljanje dužnosti naprosto je površno i ne razlikuje se od načina na koji nevernici rade svoj posao. Ovo je stav nekog ko je službenik. Obavljajući svoju dužnost na ovaj način, ne doživljavate Božje delo, niti se iskreno dajete Bogu. Ako ne promenite ovaj način razmišljanja, na kraju ćete samo biti otkriveni i isključeni.

Koje poteškoće podnosiš sa svakim zadatkom koji preduzmeš i sa svakim projektom koji završiš? Da li si ikada doživeo dane bez pravog obroka, bez dobrog sna, dane kada si žrtvovao odmor i hranu? Jesi li savladao neke lične poteškoće? Jesi li platio bilo kakvu cenu? Neki ljudi su, nakon što obave svoju dužnost, toliko napeti da ne mogu da spavaju celu noć. Zašto ne mogu da spavaju? Zato što osećaju da im nedostaje istina potrebna da bi dobro obavljali svoju dužnost i to im teško pada. Postaju uznemireni jer osećaju da bi nemogućnost da dobro obave svoju dužnost značila da je nisu odano obavljali. Savest im je nemirna i grize ih. Dok drugi jedu, pitaju se: „Kako mogu bolje? Prošli put sam ponovo napravio istu grešku. Nisam proverio stvari kako treba. Šta da radim povodom toga? Ovde se pitanje ne svodi samo na to kako podneti orezivanje; radi se o tome da ne ispunjavam svoje obaveze.” Oni vide kako drugi uživaju u jelu, ali sami nemaju apetit. Njihov um je stalno zaokupljen time kako da dobro obave svoju dužnost. Zar ovo ne znači da se zalažu svim srcem? Zar ovo ne znači da se trude? (Znači.) Da li si ikada uložio toliki trud? Ako ne osećaš ni trunku odgovornosti, ako si u stanju da radiš loše stvari ili da budeš površan bez ikakve griže savesti, bez ikakve svesti, kako onda možeš govoriti o predanosti? Jednostavno ne možeš. Ako ti Božja kuća poveri dužnost sa gustim rasporedom, koju moraš završiti što je pre moguće, kako bi je izveo? Ako to činiš forme radi, bez razmišljanja, bez istraživanja, bez razgovora sa stručnim pojedincima; ako samo nečim ispunjavaš vreme, kakav si onda stav zauzeo prema svojoj dužnosti? Jak si samo na rečima, a srce ti nije iskreno. Šta znači ostati na rečima? Znači da to što kažeš zvuči lepo, ali je izrečeno samo forme radi; ostavlja na ljude lažan utisak ili ih namerno navodi da misle da patiš, da si veoma pažljiv i vredan, dok u stvarnosti uopšte nisi razmišljao o tim stvarima. Ako zaista razmišljaš, ako se zalažeš svim srcem, ako si istinski posvećen svojoj dužnosti, onda treba da preduzmeš neku akciju. Kakve korake treba da preduzmeš? Moraš se baciti na posao, istraživati ili čitati više o načelima Božje kuće. Ili bi trebalo da se konsultuješ sa stručnim ljudima koji su vešti u toj oblasti. Ponekad ćeš biti toliko zauzet da nećeš imati vremena da jedeš, ali, i kada si zauzet, ipak ne smeš zaboraviti da se moliš Bogu i da se osloniš na Njega. Kada pronađeš put napred i manje-više shvatiš načela, vreme je da počneš da radiš. Nekoliko dana kasnije, napravićeš nešto što odgovara zahtevima i to će biti podvig. Ako ne uložiš takav trud, već tome pristupiš s površnim stavom, možda ćeš za nekoliko dana uspeti nešto da napraviš, ali kakvog će to biti kvaliteta? Na površini će možda izgledati prihvatljivo, bez vidljivih nedostataka. Ali to neće biti nikakvo remek-delo. Neće biti precizno, već grubo izrađeno delo. Ako predaš nešto što si obavio na površan način, da li se to ikada može smatrati zadovoljavajućim? Na kraju krajeva, moraćeš sve ponovo da radiš, a zar to neće samo usporiti stvari?

Neki ljudi rade stvari na brzinu. Oni se ni u šta ne unose svim srcem, već imaju površan stav. Takvi ljudi imaju loš način razmišljanja. Da li neko sa lošim načinom razmišljanja oseća ikakvu odgovornost? (Ne.) Nasuprot tome, da li su veće šanse da neko bez osećaja odgovornosti ima dobar ili loš način razmišljanja? (Loš.) Neodgovorna osoba je neko sa lošim načinom razmišljanja! Oni svemu pristupaju sa površnim stavom, bez želje da preuzmu odgovornost ili da plate bilo kakvu cenu kako bi postigli rezultate. Da li je obavljanje dužnosti sa takvim stavom prihvatljivo? (Ne, nije.) Da li postoje zahtevi ili standardi za prihvatljivo obavljanje dužnosti kada je u pitanju vreme? Da li postoje zahtevi ili standardi za obavljanje dužnosti kada je u pitanju tvoj stav? Neki ljudi kažu: „Imam ja standarde. Prvi je da se ne iscrpljujem, drugi da ne gladujem, a treći da se ne izlažem riziku. Ako drugi još nisu stigli, ja ne mogu doći ranije; neću biti prvi tamo. Ako drugi i dalje obavljaju svoju dužnost, razmišljaću o tome kako da stvari završim i odmorim se. Neću da trpim nikakvu patnju koju drugi ne trpe, a propatiću samo onoliko koliko drugi mogu da podnesu. Ako svi nešto rade, radiću i ja. Ali, ako niko ništa ne radi, neću raditi ni ja.” Kakvi su ovo standardi? (Loši.) Neki ljudi kažu: „Ako sam loše raspoložen, odložiću svoju dužnost na neko vreme. Skratiću svoje radno vreme i, kada bude potrebna moja pomoć, ne moram da budem baš toliko revnostan. A onda, kada budem bolje raspoložen, više ću se angažovati.” Šta je sa ovim standardima? (Ovo nije dobro; njihov rad zavisi od njihovog raspoloženja.) A ima i onih koji kažu: „Ako se svi ponašaju dobro prema meni, ako tokom mog obavljanja dužnosti rade ono što ja želim i ako me niko ne orezuje čak ni kad napravim grešku, onda je to u redu, i ja ću dati oko 70 odsto sebe. Ali, ako me neko kritikuje ili ukazuje na moje mane, neću više biti raspoložen da obavljam svoju dužnost kako treba i samo ću se skloniti.” Šta misliš o ovom stavu? (Loš je.) Ima i onih koji kažu: „Niko ne može ništa da zahteva od mene kada je u pitanju obavljanje moje dužnosti. Ja ću to učiniti samo dobrovoljno. Imam ja svoje dostojanstvo i, ako me neko, zahtevajući efikasnost, neprestano bude terao da obavljam svoju dužnost, neću to trpeti. Ako mi stalno govore da radim protiv načela, onda mi samo stvaraju probleme i zadaju muke. Ako nastave da koriste istina-načela Božje kuće da bi meni postavili zahteve, onda će me to što sam malog rasta sprečiti da ih ostvarim. Daću sve od sebe da postignem ono što mogu, ali nemoj da me prisiljavaš na nešto kada to prevazilazi moje sposobnosti. Ako to učiniš, samo ću se odreći svoje dužnosti i otići, a vratiću se kada prestaneš da me prisiljavaš.” Kakav je taj stav? (Loš.) Nijedan od ovih stavova nije dobar – to je očigledno i svi to znaju. Kako onda svi vi obavljate svoje dužnosti? Da li pokazujete neka od ovih ponašanja? Neobuzdani ste, svojevoljni, nadmeni i samopravedni, odbijate da slušate bilo koga, i jednostavno se ponašate površno. Nemate ozbiljan stav ni prema čemu. Umišljeni ste ako ste iole nadareni, a kada vam bilo koja sitnica ne pođe za rukom, vi besnite i durite se, i ne želite više da radite. Stalno razmišljate da odustanete od obavljanja svoje dužnosti. Da li ste se ikada ponašali ovako? (Da.) Kada se ponašate na ovaj način, da li razgovarate jedni s drugima u pokušaju da rešite ove probleme? Da li su ljudi sa takvim problemima u stanju da dobro obavljaju svoju dužnost? Da li su u stanju da obavljaju svoju dužnost na način koji odgovara zahtevima i koji udovoljava Bogu. Očigledno da nisu.

Bez obzira na to koju vrstu iskvarene naravi neko otkriva dok obavlja svoju dužnost, u pitanju je praktičan problem i on će potkopati njihovo efikasno obavljanje te dužnosti. Oni moraju da traže istinu i da ga brzo reše. Ako takvi praktični problemi ostanu nerešeni, oni neće nestati sami od sebe; s vremenom će se pogoršati. Šta znači to da će se „pogoršati”? To znači da će ova iskvarena narav, ako se ne razreši, uticati na tvoje stanje, kao i na ljude oko tebe. S vremenom će te ovi problemi sprečiti da dobro obavljaš svoju dužnost, da razumeš i primenjuješ istinu, pa i da staneš pred Boga. Ovo nije beznačajna stvar, već ozbiljan problem. I kako vreme bude odmicalo, ozlojeđenost i gorčina u tvom srcu, tvoje nerazumevanje i predstave o Bogu, tvoje predrasude prema drugima, kao i tvoja otuđenost od drugih, samo će da rastu u tebi. Ovo će te sigurno odvesti na pogrešan put. Sve ovo može samo da izazove nemir u čovekovom srcu, da ga učini negativnim i natera ga da se kloni Boga. Zašto je to tako? Zato što su stvari poput čovekovih predstava i pogrešnog razumevanja sve redom negativne; sve su Sotonini otrovi. Ako se dugo gomilaju u nečijem srcu, one nagrizaju veru te osobe i slabe njenu revnost i odanost. A bez vere ili revnosti, zar čovek vremenom ne gubi snagu za obavljanje svoje dužnosti? Kada neko ne oseća mir i radost vere u Boga, i kada ne oseća Božji blagoslov i usmeravanje dok obavlja svoju dužnost, on ne može da pronađe snagu u sebi i biće pod kontrolom negativnih stvari kao što su predstave, pogrešno razumevanje, ozlojeđenost i negativnost. Kada se neko nalazi u ovim stanjima, on ne može učiniti ništa sem da se sav napregne da obavi svoju dužnost, da ustraje i izdrži, radeći sve snagom volje – ali ne traga za istinom da to razreši. Čovek ne može da vidi Božje vođstvo niti Njegove blagoslove na ovaj način. A šta sledi odmah posle toga? Kako god da obavlja svoju dužnost, on ne može da uvidi njena načela. Deluje samo po svojoj volji, sa sve manje sigurnosti, i gubi snagu za obavljanje svoje dužnosti. Neki ljudi kažu: „Kada sam tek počeo da obavljam svoju dužnost, bio sam veoma dirnut i prosvećen, a osećao sam i da je Bog sa mnom. Srce mi je bilo ispunjeno radošću; shvatao sam i video sve, i sve sam mogao da radim s osećajem lakoće. Međutim, posle nekog vremena moje srce se previše udaljilo od Boga, u mom srcu više nije bilo molitve i nisam više mogao da osetim Boga.” Šta se dešava ovde? Bolest je zahvatila srce ove osobe. A koja je to bolest? To su iskvarene naravi unutar čoveka koje stalno izazivaju probleme i prave smetnje. Ako ove iskvarene naravi ostanu nerešene, uvek dolazi do problema prilikom obavljanja dužnosti, a kada problemi postanu ozbiljni, oni će sputavati i remetiti rad crkve. Ako čovek želi da postigne zadovoljavajuće rezultate prilikom obavljanja svoje dužnosti, on mora često da traga za istinom i da reši svoju iskvarenu narav, da uloži napore da reši svoju iskvarenu narav, da bude u stanju da propati i da plati cenu, sve dok ne reši svoju iskvarenu narav. Tada će moći nesmetano i slobodno da obavljaju svoju dužnost. Neki ljudi ne mogu da tragaju za istinom kako bi rešili svoju iskvarenu narav. Oni mogu da se obuzdaju samo dobrotom i revnošću, pomoću ljudske volje; oni mogu samo na kratko da spreče otkrivanje svoje iskvarene naravi. No, da li mogu u korenu da reše problem svoje iskvarene naravi? Ako čovek ne traži istinu, on nema načina da reši iskvarenu narav, a kada neko živi unutar iskvarene naravi, on nema načina da sprovede istinu u delo, niti načina da postigne zadovoljavajuće rezultate prilikom obavljanja svoje dužnosti.

Da li je neko ko po prirodi hoće da ugodi drugima istinski dobra osoba? Kakvog čoveka Bog vidi kao istinski dobru osobu koja poseduje istinu? Pre svega, ta osoba mora da razume Božje namere i da shvati istinu. Drugo, ona mora biti u stanju da sprovede istinu u delo na osnovu sopstvenog razumevanja. Ona je u stanju da kod sebe reši stvari koje nisu u skladu s istinom – svoje predstave i zamisli, svoje predrasude o drugima, kao i pogrešno razumevanje kako drugih tako i Boga – čim ih otkrije. A kada živi u lošim ili negativnim stanjima, sposobna je da se blagovremeno preokrene; ne vezuje se za ove iskvarene stvari. Odnosno, u trenutku kada otkrije da ima problem, ona je u stanju da izađe pred Boga da potraži rešenje kao i da održava normalan odnos sa Njim. Takva osoba može biti slaba i buntovna, i može pokazivati svakakve iskvarene naravi, kao što su nadmenost, samopravednost, nepoštenje i lažljivost. Međutim, kada jednom sebe preispita i postane svesna ovih stvari, može ih blagovremeno rešiti i napraviti preokret. Kakva je to osoba? Ona koja voli istinu i sprovodi istinu u delo. Kako Bog gleda na takvu osobu? U Božjim očima, to je dobra osoba. Neki ljudi se uvek drže svojih starih predstava, tvrdoglavo odbijajući da se reše ličnih predrasuda i stvari koje su pogrešno razumeli. Svoju dužnost uvek obavljaju sa negativnim emocijama; vrlo dobro znaju da greše, ali i dalje istrajavaju u svojim idejama. Čak i tokom orezivanja, oni se odupiru i brane rečima: „Ovako ja radim stvari. Neću odustati od svog načina rada. Mislim da Božja kuća u ovom slučaju postupa nepravedno, tako da neću da rešavam ovo pitanje. Čak i ako pričate o pravičnosti, ja to neću prihvatiti. Vaše reči nisu istina! Tvrdite da nemam pravilan stav prema obavljanju svoje dužnosti, ali ja nisam počinio nikakvo zlo. Kažete da sam površan u obavljanju svoje dužnosti. Šta onda da radim da ne budem površan? Način na koji obavljam svoju dužnost dovoljno je dobar. Ako Bog nije zadovoljan što ja obavljam svoju dužnost na ovaj način, onda Bog nije pravedan, a i Njegova pravda je lažna.” Da li je ovo tip osobe koja prihvata istinu? Da li je ovo stav nekoga ko prihvata istinu? Po čemu se osoba koja ovako govori razlikuje od nevernika? Kako Bog gleda na takvu osobu? Kakav je Božji stav? (On ih se gnuša.) Nije li ovo tvrdoglava i buntovna osoba? Iako u tebi ima iskvarenosti, Bog se toga neće sećati. Bog te neće odbaciti niti osuđivati zato što si iskvareno ljudsko biće. To će učiniti zato što si vrlo svestan istine, ali se i dalje namerno opireš i buniš protiv nje. Tvoj stav je ono što rastužuje Boga, ono što On odbacuje i čega se gnuša. Takav je stav Boga. Takva osoba nije dobra osoba u Božjim očima niti u očima drugih.

Ako veruješ u Boga i želiš da zadobiješ Njegovo spasenje, moraš dobro da izvršavaš svoju dužnost. Prvo, u obavljanju svoje dužnosti, moraš da neguješ osećaj odgovornosti i da uložiš sav svoj trud. Kad te Bog vidi kao dobru osobu, već si na pola puta. Ako si u stanju da stremiš ka istini dok obavljaš svoju dužnost, i ma koliko iskvarenih naravi da razotkriješ i sa koliko poteškoća da se suočiš, još uvek možeš da tragaš za istinom da bi ih rešio. Ako imaš stav prihvatanja i pokornosti prilikom orezivanja, onda će tvoja nada da ćeš da zadobiješ Božje spasenje ostati u potpunosti netaknuta. Zahtev da te Bog vidi kao osobu koja stremi ka istini uzvišen je i možda još uvek nisi u stanju da ga ispuniš. Nedostaje ti volja i rast, a vera ti je preslaba. Onda počni tako što ćeš dozvoliti braći i sestrama oko tebe da te vide kao dobru osobu, kao nekog ko je ispravan, ko razmerno voli pozitivne stvari, ko voli poštenje i pravednost i ko je razmerno častan. Kad napraviš grešku, ispravi je. Kad prepoznaš svoje buntovno stanje, brzo se preokreni. Kad otkriješ svoju iskvarenu narav, odmah tragaj za istinom i razgovaraj u zajedništvu. I onda, kada stekneš razumevanje, moći ćeš da se pokaješ. Ako postupiš na ovaj način, sigurno ćeš napredovati. Prvo, neka te tvoja braća i sestre vide kao dobru osobu, kao nekog ko je ispravan, nekog ko ima život-ulazak. Zatim, korak po korak, nastoj da postaneš osoba koja voli istinu i stremi ka istini. Ako ovo sprovedeš u delo, biće ti lakše da stekneš ulazak, i biće ti praktičnije da sebi postavljaš takve zahteve. Pre svega, moraš učiniti da te tvoja braća i sestre vide kao dobru osobu. Koje kriterijume treba da ispuniš da bi bio dobra osoba? Prvo, moraš da razmotriš kako obavljaš svoju dužnost. Koliko standarda i zahteva treba da ispuniš u obavljanju dužnosti? Moraš biti vredan, odgovoran, spreman da istrpiš teškoće, voljan da platiš cenu i da budeš marljiv, a ne površan u obavljanju poslova. Na malo višem nivou, moraš biti u stanju da pronađeš ispravna načela za sve što radiš i da postupiš u skladu s tim načelima. Bez obzira ko govori, pa čak i kad brat ili sestra koje najmanje ceniš navode načelo koje je ispravno i u skladu s istinom, treba da ih saslušaš, da pokušaš to da prihvatiš i da se pobuniš protiv sopstvenih mišljenja i predstava. Šta misliš o ovom stavu? (Dobar je.) Lako je govoriti o potrebi da dobro obavljaš svoju dužnost, lako je to reći; ali je teško zaista obaviti svoju dužnost tako da odgovoriš zahtevima. To zahteva da platiš cenu i da se odrekneš nekih stvari. Šta treba da pružiš? Na najosnovnijem nivou, treba da uložiš malo vremena i energije. Svakog dana, treba da uložiš više vremena i više energije nego što to čine drugi ljudi. Treba da ustraješ malo duže i da uložiš malo više napora. Ako želiš da neguješ osećaj odgovornosti i da obavljaš svoju dužnost dobro, moraš stalno da razmišljaš o tome kako da ispuniš svoju dužnost kako treba. Treba da razmotriš kojim istinama moraš da se opremiš i koje probleme treba da rešavaš. Zatim potraži istinu kroz molitvu, izražavajući Bogu svoje težnje, i usrdno Ga moli, tražeći od Njega da te prosvetli i vodi. Dok se drugi noću odmaraju, ti treba i dalje da razmišljaš o problemima na koje si naišao tokom obavljanja svoje dužnosti tog dana i kakvu si iskvarenost pokazao. Treba da razmišljaš o ovim stvarima i, tek kad smisliš koje ćeš korake da preduzmeš i kad dan bude plodonosan a ne protraćen, treba da se odmoriš. Ako ne budeš razmišljao o tome kako da rešiš ove probleme, nećeš moći dobro ni da jedeš ni da spavaš. To je patnja, to je cena koju plaćaš. Moraćeš da istrpiš više poteškoća i da platiš veću cenu od drugih, kao i da uložiš više vremena i energije dok stremiš ka istini. Da li je ovo stvarna cena koju treba platiti? (Jeste.) Da li si ranije platio takvu cenu? Neke sestre vole da se doteruju, provodeći bar jedan ili dva sata dnevno na šminkanje i razne frizure. Udovoljavajući svojim fizičkim željama, one nikada ništa ne žrtvuju i uvek održavaju blistav i lep izgled uz besprekorno odevanje. Ali, kada je u pitanju obavljanje dužnosti, one to nikada ne shvataju ozbiljno niti ikada ulažu napore. U čemu se odražava njihov nedostatak truda? U odsustvu iskrenosti i promišljenosti u obavaljanju svoje dužnosti. Čak i ako povremeno ostanu budne do kasno, to čine samo zato što su svi ostali budni do kasno, a ne zato što to žele, ili zato što imaju nedovršene poslove pa ne mogu da odu. Ali, one lično nikada nisu posvetile dodatno vreme ili energiju niti platile dodatnu cenu, i nikada nisu istrpele bilo kakve poteškoće prilikom obavljanja dužnosti. Iako su svoju dužnost obavljale zajedno sa ostalima, ulažući istu količinu vremena, to nije urodilo plodom. Reč je o tome da su prosto radile površno i mehanički, a opet su se u sebi osećale prilično jadno. Šta mislite o takvom stavu? Da li je obavljanje dužnosti sa ovakvim stavom u skladu s istinom? Definitivno nije. Kako obično obavljate svoju dužnost? Da li ste je ikada shvatali ozbiljno? Znajući da vam nedostaje takva odlučnost i posvećenost, znajući da se vaše obavljanje dužnosti oslanja isključivo na snagu volje i samokontrolu, i shvatajući da nešto nije u redu sa ovom situacijom, da li ste nešto promenili? Šta treba učiniti da se to ispravi? Prvo, morate platiti cenu. Ponekad to znači da ćete ostati budni do kasno, a ponekad da ćete rano ustati. Ovo je patnja tela. Pored toga, trebalo bi da uložiš više energije u razmišljanje, da više misliš, više promišljaš, da više dolaziš pred Boga da se moliš i potražiš Ga, posvećujući svoje vreme i energiju Bogu, dajući se Bogu, trošeći to vreme i energiju na obavljanje svoje dužnosti, na izvršavanje naloga koji ti je Bog poverio, kao i na stremljenje ka istini. Nije li to cena koju moraš platiti dok obavljaš svoju dužnost? (Jeste.)

Šta ti najviše nedostaje u izvršavanju dužnosti? Bog je rekao, „Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom” (Marko 12:30). Uložili ste samo svoju snagu, ali ne i svoje srce, dušu i um – niste postigli ova tri aspekta. Umete samo da ulažete snagu u obavljanje svoje dužnosti. U očima Božjim, kakva je ovo osoba? (Službenik.) Da li ste voljni da budete službenici? (Ne.) Iako niste voljni da budete službenici, i dalje službujete i to činite neumorno. Ovo je put kojim koračate. Nije li protivrečno to što niste voljni da budete službenici, a ipak službujete dobrovoljno? Kako je do ovoga došlo? Tako što ljudi krenu pogrešnim putem. Put koji odabereš određuje tvoj krajnji cilj, drugim rečima, kako seješ, tako ćeš i žnjeti. Ako izabereš put službovanja, krajnji rezultat će biti da postaneš službenik. Zbog toga što uvek želiš da primiš blagoslov na osnovu truda, a nisi voljan da tragaš za istinom niti da stvari rešavaš u skladu sa načelima kako bi svoju dužnost izvršio na zadovoljavajući način; zbog toga što nisi voljan da voliš Boga svim svojim srcem, dušom i umom u ispunjavanju svoje dužnosti, već si zadovoljan pukim ulaganjem snage, na kraju ćeš postati službenik. Ovde nema protivrečnosti. Međutim, protivrečnosti se javljaju u srcima službenika. Kakve protivrečnosti? Ljudi nisu voljni da budu službenici, ali nisu voljni ni da streme ka istini niti da streme ljubavi prema Bogu. Ali i dalje žele blagoslove. Ako čuju da su službenici, oni to odbijaju, misleći u sebi: „Zar ne pokušavaju da me ponize i omalovaže? Nije li ovo neka vrsta predrasude? Uložio sam toliko truda i iscrpio toliku snagu. Kako je moguće da sam službenik?” Ali, tako je. Ti uopšte ne postupaš u skladu s istinom; dovoljno ti je da samo ulažeš napore, a to te čini službenikom. Nemoj da misliš da se obavljanje dužnosti svodi samo na ulaganje malo truda. Ne možeš da obavljaš svoju dužnost ako to ne radiš svim svojim srcem. Raditi svim srcem znači davati se svim svojim srcem, dušom i umom. Moraš udovoljiti ovom merilu. „Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom.” Ovaj navod se u potpunosti može primeniti na ispunjavanje dužnosti. Ako si istinski Božji vernik, svoju dužnost treba da izvršavaš dobro, svim svojim srcem, dušom, umom i snagom. Tada ćeš u Božjim očima biti dobra osoba. Kako proceniti da li je neko dobra osoba u Božjim očima? Sa kog stanovišta ih treba vrednovati? (Sa stanovišta vršenja dužnosti.) Najpre ih treba oceniti sa stanovišta obavljanja dužnosti, sa stanovišta njihovog stava i gledišta u obavljanju svoje dužnosti, njihove namere i cilja, prema tome da li primenjuju istina-načela u vršenju svoje dužnosti i kakve rezultate mogu postići prilikom rešavanja stvari. Procenom ovih aspekata, možemo utvrditi da li neko voli istinu, da li stremi ka istini i da li je u Božjim očima iskrena osoba, osoba koju Bog voli. To su najneposrednija načela i kriterijumi za procenu jedne osobe. Da li razumeš ovo? Imate li odlučnosti da stremite ka istini i da postanete deo Božjeg naroda? Nemojte se zadovoljiti samo ulaganjem napora u obavljanju svoje dužnosti; treba da težite istini i ispunjavanju Božjih zahteva. Samo je ovo u skladu sa Božjim namerama. Ako se zadovoljavate pukim ulaganjem napora, onda je standard ovog zahteva suviše nizak. Obavljanje dužnosti ne znači izvršavanje jednostavnih zadataka koji se mogu obaviti uz malo truda. Zadaci koji zahtevaju tehničku stručnost ne mogu se obaviti kako treba bez neophodnog stručnog znanja. Prevashodno, dužnosti u Božjoj kući uključuju svedočenje o Bogu i ne mogu da se izvrše ako vam nedostaje istina. Ako ne obavljate svoju dužnost u skladu sa istina-načelima, ne možete postići željene rezultate svedočenja o Bogu. Stoga, da bi dobro obavljali svoje dužnosti, ljudi moraju razumeti istinu i shvatiti načela. Ako čovek ne voli istinu, već samo želi da uloži malo truda kako bi dobio Božje blagoslove, onda je takav način razmišljanja neodrživ. Ako ne izvršiš svoju dužnost na zadovoljavajući način, Bog neće koristiti nekog poput tebe. Bog će te isključiti, jer merilo za Božje spasenje ljudi jeste da izvršavaju svoje dužnosti na zadovoljavajući način, a ne samo da službuju. Ako ti, kao službenik, osećaš nelagodu u svom srcu, u stvarnosti, Bog je takođe tužan i ožalošćen zbog tebe. Ti zapravo uopšte ne razumeš Božje srce. Da li bi Bog platio toliko visoku cenu kako bi spasio grupu službenika? Naravno da ne bi. Bog želi da usavrši grupu pojedinaca koji Ga znaju i koji su usaglašeni sa Njegovim namerama. Da li službenici poseduju istinu i život? Da li je Bogu vredno truda da spasi službenike? Je li to znak slave Božje? Da li samo službovanje svedoči o Bogu? Biti službenik ne predstavlja svedočenje o Bogu. To nije put kojim ljudi treba da koračaju. Neki će možda reći: „Voljan sam da službujem Bogu. Voljan sam da uložim sve napore, koliko god to bilo. Umesto 80%, uložiću 100%. Već sam dao svoj maksimum, iako sam malo slabijeg kova i ne razumem istinu. Bog zna moje srce, i On bi trebalo da me odobri, zar ne?” Da li je ova izjava u skladu sa Božjim zahtevima? Bog odobrava one koji svoju dužnost ispunjavaju kako treba, one koji obavljaju svoju dužnost svim svojim srcem, umom, dušom i snagom. Ako samo ulažeš snagu, ali ne daješ sve od sebe, onda nisi obavljao svoju dužnost svim srcem. Možeš li da sprovedeš istinu u delo, a da ne služiš svim srcem? Možeš li da upravljaš poslovima prema načelima? Ako ulažeš samo snagu, a ne čitavo svoje srce, onda možeš biti samo službenik. Da li službenici mogu zavrediti Božje odobrenje? To je nemoguće. Šta Božja reč zahteva u izvršavanju dužnosti? („Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom.”) Ovo se odnosi na istinu, na istina-načela i na načela primene. Šta su načela primene? Ona su ono što treba da radiš u svom životu i u obavljanju svoje dužnosti, to je tvoj put primene, i pravac i cilj tvog života. Ureži ove reči: „Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom” i neka ti ovo bude moto. Šta god da radiš, upotrebi ove reči da proceniš sebe. Zapitaj se: „Šta sam od ovog postigao? Šta još nisam ostvario? Kakvo mi je unutrašnje stanje? Ima li ikakvog buntovništva? Ikakve sebičnosti? Da li se cenkam ili pregovaram oko uslova sa Bogom? Jesam li tvrdoglav? Ima li u meni i delić negativnosti ili zabušavanja? Da li se ponašam površno?” Kada u svoje srce urežeš reči: „Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom”, ti se u svom srcu prisećaš ovih reči Božjih, ovih reči istine. Zašto treba da ih držiš u srcu? Da bi ispravio sopstveno stanje, doveo u red svoje ponašanje i da bi te vodile u svemu što radiš, a ne samo da bi ih rekao da drugi čuju. Na primer, ako postoji nešto što ne znaš kako da uradiš, brzo razmisli o tome šta kaže Božja reč i pomisli: „Bog je rekao da to činim svim srcem, pa kako to da uradim svim srcem? Neko drugi ovo bolje razume od mene, zato treba da ih pitam i da razgovaram sa njima.” Nakon razgovora, pomoli se i preispitaj sebe kako bi video da li imaš ikakve loše namere. Ako u tebi nema nikakvih ličnih ciljeva ili sebičnosti, i siguran si da je ovo potpuno u skladu s istinom, i osposobiš se da istinu sprovodiš u delo, tada će tvoje srce biti mirno, što ukazuje na to da si postupio svim svojim srcem, to jest, da si dao sve od sebe. Da bi dostigao svesrdnost, moraš da tragaš za istinom u svom srcu, da razmišljaš o Božjim rečima, da se moliš Bogu i da budeš u zajedništvu sa Njim. Ovo je pitanje srca. Kada se tvoje srce približi Bogu, razmišljajući i stremeći ka istini u svakom momentu, onda si neko ko živi pred Bogom. Kad jednom uradiš nešto svim srcem svojim, uslediće samo od sebe da to radiš svom dušom svojom, svim umom svojim, i svom snagom svojom. Reči „Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom”, postaće tvoja stvarnost.

Zašto se kaže da je reč Božja svetiljka koja vodi ljude? Zato što se Božja reč ne izgovara uzalud, već da bi se rešili stvarni problemi ljudi. To nije teorija, visokoparna retorika ili govor. Božja reč je namenjena tebi da je primenjuješ i sprovodiš u delo. Kad se nađeš u situaciji iz koje ne vidiš izlaz i ne znaš šta ti je činiti, seti se Božje reči i kako ona zahteva od tebe da deluješ. Razmišljajući o Božjoj reči, pronalaziš način, razumeš značenje Božje reči, a zatim krećeš da je sprovodiš u delo u skladu sa Božjim namerama. Nakon što je sprovedeš u delo, dobijaš potvrdu i otkrivaš da ovim delovanjem doživljavaš mir i radosti u duhu, kao i to da su drugi takođe poučeni. Dok sprovodiš Božju reč u delo, ti stičeš prosvećenja i iskustva, učiš iz sopstvenih iskustava i dolaziš do razumevanja određenih stvari. Šta razumeš? Razumeš smisao iza Božjih reči i iza Njegove namere da ljudima dozvoli da deluju na određen način. Kada otkriješ načela primene koja su u osnovi svega ovoga, otkrivaš i izvor i značaj Njegovih reči. To je razumevanje istine. Nakon što shvatiš istinu, više nisi zbunjen, ne živiš u tolikom neznanju i više nisi bojažljiv u svom radu. Šta znači ne biti bojažljiv? To znači, kada se suočiš sa poteškoćama, da si u stanju da tragaš za istinom, da znaš kako da ih rešiš i da tačno znaš kako da postupiš. Šta znači kad imaš smer delovanja u sprovođenju Božje reči u delo? To znači da razumeš načela primene Njegove reči, da shvataš situacije na koje se Njegove reči odnose, i da znaš kako da ih sprovedeš u delo. Zašto se kaže da je Božja reč čovekov život i put? To je zato što Božja reč može biti čovekov život, a samo Njegova reč, samo istina, može čoveka da izvede na pravi put u životu. Božja reč je jasna i lako razumljiva. Daje se kako bi se omogućilo ljudima da lakše shvate i prihvate istinu. Kada su ljudi u stanju da priznaju i prihvate istinu, nesvesno se nađu na pravom putu u životu. Neke Božje reči mogu izgledati jednostavne i lako razumljive, ali su sve one uputstva kako treba da živimo, kako da postupamo u raznim situacijama i kako da rešavamo poteškoće. Ovo je istina. Ona može postati tvoj put, pružajući ti mudrost, načela i način praktičnog delovanja kada se suočiš sa situacijama. Ako imaš put u obavljanju svoje dužnosti ili nekih drugih stvari, ako možeš principijelno da postupaš i ako razumeš Božje namere, da li to znači da razumeš istinu? (Da.) To znači da razumeš istinu i da razumeš Božju reč. Službenici ne moraju nužno da razumeju Božju reč; moraju samo da ulože napore. Zato je službovanje jednostavan zadatak. Neki ljudi nisu dobri čak ni u službovanju, i vrlo su se slabo pokazali! Šta znači slabo se pokazati? To znači da ne mogu ni zadatak službovanja da rade kako treba, ne mogu valjano da se potrude i uvek su neposlušni, uvek izazivaju ometanje i uvek su negativni i lenji. Uvek ih morate nagovarati i nadzirati. Takvi ljudi nisu u stanju da izvršavaju svoju dužnost na zadovoljavajući način i ne ispunjavaju standarde da bi bili osoba. A sada, kojim putem nameravate da krenete? Kakva osoba planiraš da postaneš? Hoćeš li nastojati da budeš primerni službenik ili ti je cilj da budeš neko ko izvršava svoju dužnost svim svojim srcem, dušom i umom? (Neko ko izvršava dužnost svim svojim srcem, dušom i umom.) To je dobra stvar i pravi cilj. Ne želiš da budeš službenik, ne želiš samo da ulažeš napore. Onda treba da stremiš ka istini! Koje su najvažnije istine koje treba da razumeš kada stremiš ka istini? Ovo zavisi od poteškoća sa kojima se suočavaš, ali ključno je da prvo rešiš trenutne probleme. U ovom trenutku, većina ljudi se fokusira na stremljenje ka istini i na izvršavanje svoje dužnosti, a istina o izvršavanju dužnosti od presudnog je značaja. Sve dok možeš da ispunjavaš svoju dužnost u skladu sa načelima, osećaćeš mir i sigurnost u svom srcu. A ako pored toga možeš i da spoznaš Božje delo, da iskusiš Njegovo delo i da rešiš neke od svojih iskvarenih naravi, okusićeš slast u tome što slediš Boga i lakše ćeš hodati putem stremljenja ka istini. Pravilno ispunjavanje dužnosti je ključno kada se Bog sledi i kada mu se čovek pokorava. Božja reč kaže: „Ispunite svoju dužnost svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom”. Zar ovaj iskaz nije istina? Ako možeš da potvrdiš da je ovaj iskaz istina, onda bi trebalo da se potrudiš da ispuniš svoju dužnost. Što više budeš razumeo istinu u ispunjavanju svoje dužnosti, više ćeš slediti načela i bićeš delotvorniji u njenom ispunjavanju. Ako svoju dužnost ispuniš na zadovoljavajući način, ne samo da ćeš osetiti mir i radost u srcu, već ćeš imati i iskrenu veru. Ovo je rezultat toga što slediš Boga i što ispunjavaš svoju dužnost. Potpuno je tačno da put kojim sledite Boga postaje svetliji dok njime hodate. Prema tome, ispunjavanje svoje dužnosti je nešto najsmislenije što možeš da uradiš. Ako ulažeš napore da bi ka istini stremio u skladu sa Božjim zahtevima, krenuo si sa prave tačke. Ako budeš nastojao da se krećeš u ovom pravcu, postepeno ćeš videti rezultate i steći ćeš ljudsko obličje. Tvoj odnos sa Bogom će postepeno bivati sve bliskiji. Kada se suočiš sa iskušenjima i nevoljama i osetiš da si pomalo negativan ili slab, i kada se pojave neke predstave i nerazumevanja, lako ćeš pronaći istinu kako bi rešio ta pitanja, te ona više neće predstavljati ozbiljne probleme.

Većina vas živi u zemljama sa demokratskim sistemom, za razliku od braće i sestara u crkvi kontinentalne Kine koji su pretrpeli progon i teškoće. Udoban život nije nužno dobra stvar za vas. Stremljenje ka istini će možda zahtevati malo više truda, a možda će vam biti pomalo zahtevno da izdržite teškoće i da platite cenu u obavljanju svoje dužnosti. Uobičajena mana ljudi koji su odrasli u demokratskom i slobodnom sistemu jeste u tome što udovoljavaju sebi. Ne dozvoljavaju drugima da ih kritikuju niti da ih prekore. Imaju razmerno veću slobodu i otvorenost u razmišljanju. Oni uvek zahtevaju lični prostor i slobodu, uvek idu za svakom svojom željom i uvek zahtevaju svakojake stvari koje se tiču telesnih zadovoljstava. Ako niste voljni da se oslobodite svega ovoga, biće vam teško da se oslobodite stanja i položaja u kojem se samo naprežete a ne stremite ka istini. Stalno isticanje autonomije i ličnog prostora doneće nevolje. Morate govoriti o istini, o Božjim rečima, o tome šta je pozitivno i koji je ispravan put u životu. Iako su sloboda, demokratija i nezavisnost dobri i progresivni društveni sistemi, oni nisu istina. Oni su samo progresivne ideje i sistemi u ovom mračnom i zlom svetu. To su sistemi koji su relativno pogodni za ljudski opstanak i koji podržavaju ljudska prava. Oni uopšte nisu istina i to morate jasno da znate. Nemojte misliti: „Rođen sam u takvom društvenom sistemu, tako da imam ova prava. Mogu da mislim, govorim i radim šta hoću, i niko me ne može sprečiti. To je moje ljudsko pravo, pravo koje mi daje društvo i moja država.” Ako ovo smatraš vrhunskom istinom, to će doneti nevolje. Može li ovo razmišljanje pokazati da poseduješ istinu? Odakle dolazi sve ovo? Dolazi od ljudi i proizlazi iz iskvarenog čovečanstva. To nisu Božje reči, a još manje istina koju Bog traži da ljudi poseduju. Ako se prema ideji demokratije i slobode odnosiš kao prema istini, a u Božjoj kući se usredsređuješ samo na težnju za slobodom, odbijaš da budeš obuzdan i ponašaš se nepromišljeno u obavljanju svojih dužnosti, onda ćeš naići na nevolje. Da li ćeš biti prijemčiv za istinu ako imaš takve misli? Da li ćeš lako moći da primenjuješ istinu? Hoćeš li i dalje moći istinski da slediš Boga? Slediti Boga od tebe zahteva da razumeš istinu, da razumeš kako da se pokoriš, kao i da budeš podvrgnut ograničenjima koja istina nameće. Ne možete delovati svojevoljno. Ako težiš demokratiji i slobodi, ne možeš zakoračiti u istina-stvarnost. Nećeš postati Božji sledbenik niti sebe smatrati osobom koja sledi Hrista. Ovo će vam doneti nevolje, i ovo je poteškoća sa kojom se suočavate. Ljudi imaju određene predstave i zamisli, određena tradicionalna kulturna gledišta i ideje koje se promovišu kroz društvene trendove. Njih stvaraju društveno poreklo i okruženje. Ako ne uspete da shvatite suštinu i ozbiljnost ovih pitanja, već se prema obavljanju dužnosti, veri u Boga i nalogu koji vam je Bog dao uvek odnosite u skladu sa ljudskim pravima i slobodom, onda nikada nećete krenuti pravim putem niti ćete zakoračiti pravim putem vere u Boga. Ljudi u kontinentalnoj Kini sada žive pod mračnim plaštom autoritarne vladavine i nemaju nikakav osećaj superiornosti. Oni se rađaju naviknuti da trpe poteškoće i da marljivo rade kao konji, a ovakvo socijalno poreklo i okruženje oblikuju njihove životne navike i načela ponašanja. S druge strane, ljudi koji žive u demokratskim i slobodnim zemljama nemaju takve ideje. Oni ne žele da budu sputavani, smatraju da je to ugnjetavanje i žele da se oslobode bilo kakvih ograničenja ili propisa. Kada dođu u Božju kuću, žele čak da se oslobode upravnih sistema, radnih aranžmana i crkvenih pravila. Oni ne žele da budu sputavani. Odbijaju da ih bilo ko orezuje i odbijaju svaku kritiku. Odbijaju da se malo više angažuju oko posla ili da istrpe malo umora. Ovo će doneti nevolje! Tako se ne vlada jedan hrišćanin, niti se tako vlada dobar Hristov vojnik. Često se govorilo o poštenju svetaca u Doba blagodati. Je li to još uvek primenljivo? Apsolutno! To je pozitivna stvar koja je primenljiva svuda i u svakom trenutku. Hajde da prvo uopšte ne govorimo o obličju koje bi trebalo da ima stvoreno čovečanstvo, a što je Božji najosnovniji zahtev koji čovek treba da postigne. Razmislite samo, zar kao hrišćanin ne bi trebalo da imate pristojnost hrišćanina? Ako je nemaš, onda nisi dostojan da budeš Božji sledbenik, i Bog te ne priznaje. Ako želiš da slediš Boga, bilo kao stvoreno biće ili samo kao običan čovek, moraš da živiš kao ljudsko biće. Moraš srce svoje da prikažeš pred Bogom. Možeš reći: „Bože, ovako planiram da te sledim. Ovo je moja odluka i moj cilj. Da li je to u skladu s Tvojom namerom?” Ili, pak, ne kažeš ovo direktno Bogu, već prihvatiš da te Bog proučava i tajno doneseš svoju odluku, dopuštajući Bogu da posmatra šta ćeš sledeće učiniti. Bez obzira na zemlju ili socijalno poreklo kome po rođenju pripadaš, sada kada slediš Boga, ti više ne pripadaš toj zemlji niti tim ljudima. Ti si Božji sledbenik, vernik, član Božje kuće. Moraš uvek i na svaki način sebe smatrati osobom iz Božje kuće, Božjim sledbenikom. Treba da se trudiš da budeš dobar Hristov vojnik, prema merilima svetaca. Ako stalno govoriš: „Ja sam Korejac”, „Ja sam Tajvanac”, „Ja sam Amerikanac”, „Svi imamo svoj način života”, da li si i dalje Božji sledbenik? Tvoje gledište je pogrešno; ono jasno pripada nevernicima. Ovo su bezvernici! Ako si bezvernik, što se motaš oko Božje kuće? Da li pokušavaš da se pretvaraš da si hrišćanin? Ovde nema pretvaranja. Pokušaj da se uklopiš je potpuno uzaludan. Ako si hrišćanin, moraš prihvatiti istinu i dobro obavljati svoju dužnost. To znači slediti Boga. Ako ne možeš dobro da obavljaš svoju dužnost, nije važno iz koje zemlje dolaziš; Bog te neće priznati. Bez obzira na nacionalnost, oni koji veruju u Boga moraju dobro da obavljaju svoju dužnost i da prihvate istinu. To znači slediti Boga. Ako tvrdiš da veruješ u Boga, ali ne prihvataš istinu ili ne obavljaš svoju dužnost, onda si bezvernik, baš kao i nevernici. Nisi ni ovo ni ono. Ljudi koji nisu ni ovo ni ono moraju se brzo ukloniti iz Božje kuće, takve osobe nisu poželjne u Božjoj kući. Ako smatraš da si osoba koja pripada carstvu, onda se moraš držati standarda naroda carstva. Ako kažeš: „Koji narod carstva? Ja sam građanin demokratske zemlje. Imam dostojanstvo i ljudska prava. Moraš mi postavljati zahteve prema merilima demokratske zemlje. U suprotnom, nema daljeg razgovora!” Žao mi je, ali ovo je carstvo Božje, a ne carstvo Sotone. Bog želi svoj izabrani narod, narod carstva. Da li razumeš? (Da, razumem.) Ako veruješ u Boga i slediš Ga, moraš slušati Njegove reči. Ako kažeš: „Mogu da sledim Boga, ali mi je potrebna sloboda izbora. Volim da slušam šta ljudi govore, da prepoznam ono što mi se sviđa i da sledim one koji mi se više dopadaju. Ne mešaj mi se. Ja dajem prednost poslušnosti politici i propisima moje zemlje; to je najvažnije. Ne mogu dati prednost pokoravanju Božjim rečima, istini. Za mene su moja država i nacionalnost na prvom mestu, a istina na drugom ili trećem. Mogu je prihvatiti ili odbaciti”, kakav je onda Božji stav prema takvoj osobi? Pa, žao mi je, ali moraš da napustiš Božju kuću! Božjoj kući ne treba neko kao što si ti. Ti ne slediš Boga; ti nisi osoba carstva nebeskog. Ti si građanin sveta, a Bog ne razgovara sa ljudima poput tebe niti spasava ljude poput tebe. Takvi pojedinci ne mogu obavljati svoju dužnost kao stvorena bića. Treba da odeš što pre – što pre, to bolje!

Neki ljudi obožavaju poznate i ugledne ljude. Uvek sumnjaju da li Božje reči zaista mogu da spasu ljude i uvek veruju da samo reči poznatih i uglednih ljudi imaju težinu i harizmu. Stalno u sebi misle: „Vidi kako je impozantan naš šef države! Pogledaj tu raskoš, taj velelepni prizor, veličanstvenost naših narodnih skupština! Može li se božja kuća uopšte meriti s tim?” To što možeš tako nešto da kažeš pokazuje da si nevernik. Nisi u stanju da jasno vidiš zlo politike, ili tamu jedne nacije, ili iskvarenost čovečanstva. Ti ne možeš da shvatiš da istina vlada u Božjoj kući, niti da vidiš i razumeš šta pokazuju iskustvena svedočenja Božjeg izabranog naroda. Božja kuća poseduje istinu i brojna svedočenja, a celokupan izabrani Božji narod se budi i menja, počinje da doživljava Božje delo i da zakoračuje u istina-stvarnost. Možeš li zamisliti predstojeći prizor Božjeg naroda koji se Bogu pokorava i obožava Ga? To prevazilazi tvoju maštu. Sve što ima Božja kuća od sveta je bolje sto puta, hiljadu puta, a u budućnosti će sve što Božja kuća ima moći da bude samo još bolje, ispravnije i savršenije. Sve se ovo postiže postepeno i to je ono što će Božja reč ostvariti. On je odabrao i predodredio Božji izabrani narod tako da su oni svakako mnogo bolji od ljudi ovog sveta. Ako neko ne vidi ove činjenice, zar nije slep? Neki ljudi uvek osećaju da je svet sjajan, i duboko u sebi obožavaju poznate i ugledne ljude sveta. Zar to ne znači da obožavaju đavole i Sotone? Da li ovi poznati i ugledni ljudi veruju u Boga? Da li su to ljudi koji se pokoravaju Bogu? Imaju li bogobojažljiva srca? Da li prihvataju istinu? Svi su oni demoni koji se opiru Bogu – zar to zaista ne vidiš? Kad već obožavaš poznate i ugledne ljude sveta, zašto veruješ u Boga? Kako zaista gledaš na sve reči koje Bog izražava? Kako gledaš na Božji suverenitet nad svime? Neki ljudi ne samo da nemaju strah od Boga, već nemaju čak ni najmanje poštovanja prema Njemu. Nisu li oni bezvernici? Zar od takvih ljudi ne treba tražiti da odmah odu? (Treba.) A ako ne odu, šta se može učiniti? Može se požuriti da se oni oteraju, da se uklone. Bezvernici su kao ogavne muve, ne mogu se gledati koliko su odvratne. Božjom kućom vlada istina i Njegove reči, i preduzimaju se mere u skladu sa istina-načelima. Takve ljude treba ukloniti. Oni samo na rečima veruju u Boga, ali u duši omalovažavaju Božju kuću i preziru Boga. Želite li da se takvi bezvernici mešaju među vama? (Ne.) Zato se moraju odmah ukloniti. Bez obzira koliko su obrazovani ili sposobni, moraju se ukloniti. Neki pitaju: „Zar to nije lišeno ljubavi?” Ne, to je postupanje po načelima. Šta ovim hoću da kažem? To da, ma koliko da ste velikog rasta, ma s kolikom voljom da težite istini i da li imate veru u Boga, jedno je sigurno: Hristos je istina, put i život. Ovo je večno i nepromenljivo. Ovo bi trebalo da bude tvoja stena, najčvršći temelj tvog verovanja u Boga; u svom srcu treba da budeš siguran i bez trunke sumnje u ovo. Ako sumnjaš čak i u to, nisi podoban da ostaneš u Božjoj kući. Neki kažu: „Naš narod je velik, a naša rasa plemenita; naši običaji i kultura su plemeniti bez premca. Ne moramo da prihvatimo istinu.” Nije li to glas bezvernika? To jeste glas bezvernika, i takvi bezvernici moraju biti uklonjeni. Neki ljudi često otkrivaju iskvarenu narav i njihova narav je ponekad bezobzirna i neobuzdana, dok je njihova vera u Boga ipak istinita i oni mogu da prihvate istinu. Ako se podvrgnu određenoj meri orezivanja, u stanju su da se pokaju. Takvim ljudima treba dati šansu. Ljudi su malo glupi, ili ne mogu jasno da vide stvari, ili su zavedeni, ili, u trenutku gluposti, mogu reći nešto zbunjujuće ili se ponašati zbunjeno jer ne razumeju istinu. To je zbog iskvarene naravi, zbog gluposti, neznanja i nerazumevanja istine. Takvi ljudi ipak nisu od iste fele kao bezvernici. Zato se ovde treba osloniti na razgovor u zajedništvu o istini kako bismo rešili ove probleme. Neki ljudi koji već nekoliko godina veruju u Boga uopšte ne prihvataju istinu i nimalo se nisu promenili. Oni su bezvernici. Oni nisu ljudi Božje kuće i Bog ih ne priznaje. Šta znači kada vam ovo kažem? Znači da vam govorim da marljivo tragate za istinom. Nemojte samo ulagati napore. Bog spasava ljude kroz Svoje reči, kroz istinu. Najdirektniji način jeste da vam se dozvoli da shvatite istinu i da praktične probleme rešite dok obavljate svoju dužnost. Ovo vam omogućava da istinu sprovedete u delo i pokorite se Bogu. Na taj način ćete udovoljiti Bogu i utešiti srce Njegovo. Šta Bog nikako ne voli da vidi? Bog je izrekao mnoge reči, izrazio mnoge istine, i uložio je velike napore i platio veliku cenu za vas. Na kraju, On dobija grupu ljudi koja samo ulaže napore, i sve što ostaje jeste grupa ljudi koja službuje. Ti ljudi ne razumeju istinu, ne razumeju Božje namere, već samo ulažu napore. Iako mogu da ostanu, oni nisu u skladu s Božjim namerama. Ne mogu se smatrati pravim stvorenim bićima. To je ono što Bog nimalo ne želi da gleda, i prvobitna namera Božjeg plana upravljanja nije da spasi čovečanstvo.

Morate svim srcem da prihvatite istinu, a ne da sledite svetske trendove ili da živite u skladu sa Sotoninom filozofijom. Slediti Boga zahteva obavljanje svoje dužnosti, a dobro obavljanje dužnosti zahteva prihvatanje istine. Ovo je od ključne važnosti. Mnogi ljudi zanemaruju istinu u svojoj veri u Boga. Oni ne sprovode istinu u delo ni posle mnogo godina vere i pokazuju potpuni nedostatak brige. Ovi ljudi su bezvernici i biće isključeni pre ili kasnije. Neki ljudi žive isključivo za telo, za ličnu korist, i iscrpljuju se u međuljudskim odnosima, odričući se svojih dužnosti, ne shvatajući ih ozbiljno i težeći telesnim zadovoljstvima. Nije li ovo krajnje sebično i ogavno? Takvi pojedinci ne vole istinu; vole samo ličnu korist i sujetu. Oni se zajapure u licu i uznemire zbog trivijalne koristi, gube svoj integritet i ljudsko dostojanstvo. Nisu li oni bezumni i glupi? Oni koji iskreno vole istinu, bez obzira na okolnosti sa kojima se suočavaju, prvo treba da traže istinu u prisustvu Boga. Treba da izbegavaju uplitanje u sporove, kao i ulazak u verbalne bitke sa drugima. Takvo ponašanje je nezrelo i neuviđavno. Kada se okupi puno ljudi, pokrenuće se različita pitanja jer postoje svakakvi ljudi i nema kraja raspravama o tome šta je ispravno, a šta progrešno. Upravo je ovakvo iskvareno čovečanstvo. Situacija među nevernicima je još ozbiljnija. Svaki dan je ispunjen neprijateljstvom i uzavrelom napetošću. Svet je naprosto do te mere varljiv. Pošto svi veruju u Boga, među Božjim ukućanima ima manje zlih ljudi i manje slučajeva iskorišćavanja ljudi. Postoji tek mali broj nesuglasica i svađa. Ako ne razumete istinu i stalno se bavite ovakvim stvarima, one će obuzeti i zapetljati vaše srce i nećete moći da dođete pred Boga. Morate se osloboditi takvih stanja, a takvo ponašanje pokazuje nezreo rast. Oni sa nezrelim rastom se često fokusiraju na telesne stvari, na sopstvene sklonosti i na zadovoljavanje sebičnih želja. Kao rezultat toga, oni zanemaruju prave obaveze u obavljanju svojih dužnosti. Takvi ljudi nisu u stanju da išta obave kako valja i često greše, pokazujući nezrelost deteta. Vi morate težiti zrelosti u životu. Šta mislim pod zrelošću? Mislim da morate da razumete istinu, da imate rast odrasle osobe, i da ste u stanju da ispunite Božje zahteve i izvršite zadatke koje vam je poverio. Mislim da treba da budete sposobni da preuzmete dužnost ljudskog bića kao i opšte dužnosti, da budete u stanju da obavljate dužnosti jednako dobro kao i drugi i da postigne ono što drugi mogu, da se ugledati na one koji su pokorni Bogu i streme ka istini, da radite ono što bi ljudi trebalo da rade i da obavljate dužnosti koje bi ljudi trebalo da obavljaju, da istražujete i tražite put stremljenja ka istini. Ovo je proces rasta u životu jedne osobe. Morate da tražite i da znate kako da ispitate način na koji se ponašaju normalni ljudi i kako se ljudi koji obavljaju svoje prave dužnosti ponašaju, kao i koje stilove, pristupe i načela ovi ljudi koriste dok rade. Odrasli moraju da obavljaju svoje dužnosti kako treba. Šta god da se desi, čak i da se nebo sruši, oni moraju da ispune svoju dužnost i da ne dozvole da se njihovi pravi zadaci odlažu. S druge strane, deca su veoma radoznala o svemu što se dešava oko njih. Žele da izađu i da vide šta se dešava. Svaki događaj može da utiče na njih i da ih omete u tome da urade ispravnu stvar. Nije li to nedostatak posvećenosti svojim odgovornostima? I najmanji problem ih može poremetiti. Jedna jedina opaska može da im uznemiri srce, a jedna šala da dovede do nesporazuma i emocionalnih izliva zbog kojih se dva-tri dana ponašaju negativno, odlažući obavljanje svojih dužnosti. Mogu čak početi da razmišljaju o odustajanju, a starešine i delatnici moraju stalno da ih nagovaraju i ubeđuju, razgovarajući o istinama i pokušavajući da ih urazume. Nije li ovo znak malog rasta i nezrelosti? Čini se kao da ljudi nikada ne odrastu, da ostaju nezreli poput dece – naivni i smešni. Na njih drugi gledaju s visine, nedostaje im dostojanstvo i integritet i nisu ugodni Bogu.

Morate da se usredsredite na istinu – samo tada možete dobiti život-ulazak, i tek kada imate život-ulazak, možete da snabdevate druge i da ih vodite. Ako se otkrije da su postupci drugih u suprotnosti s istinom, moramo im ljubazno pomoći da teže istini. Ako su drugi u stanju da praktikuju istinu, a postoje načela u njihovom načinu rada, pokušajmo da učimo od njih i da ih oponašamo. Ovako izgleda uzajamna ljubav. Ovo je vrsta atmosfere koju morate imati u crkvi – svi su usredsređeni na istinu i teže da je dostignu. Nije bitno koliko su ljudi stari ili mladi, niti da li su vernici veterani ili ne. Niti je važno da li su visokog ili niskog kova. Ove stvari nisu važne. Pred istinom, svi su jednaki. Ono na šta morate da gledate jeste ko govori ispravno i u skladu s istinom, ko misli na interese Božje kuće, ko podnosi najveći teret u radu Božje kuće, ko jasnije razume istinu, ko deli osećaj za pravdu, i ko je spreman da plati cenu. Takve ljude njihova braća i sestre treba da podržavaju i da im aplaudiraju. Ova atmosfera časnosti, koja proizlazi iz traganja za istinom, mora da vlada u crkvi; na ovaj način ćete imati delo Svetog Duha i Bog će vas blagosloviti i voditi vas. Ako u crkvi vlada atmosfera u kojoj se izmišljaju priče, ljudi dižu graju jedni oko drugih, zameraju jedni drugima, ljubomorni su jedni na druge i svađaju se, onda Duh Sveti sigurno neće delovati u vama. Ako se borite jedni protiv drugih, krišom se svađate i međusobno se obmanjujete, varate i spletkarite – to je atmosfera zla! Ako takva atmosfera vlada u crkvi, onda Sveti Duh sigurno neće vršiti Svoje delo. U Bibliji je Gospod Isus rekao sledeće: „Ako se dvojica od vas na zemlji udruže u molitvi i zatraže bilo šta, daće im Otac moj koji je na nebesima. Jer gde su dvojica ili trojica sabrana u moje ime, i ja sam tamo među njima” (Matej 18:19-20). Ovo je reč Božja, ovo je istina. Kad Bog govori, to je učinjeno. Ako ideš protiv Božje namere i ne slediš Njegove reči, Bog će se udaljiti od tebe. Ako ne čitaš Božju reč, ne prihvataš razotkrivanje, osudu i orezivanje kroz Njegove reči, i odbijaš pomoć svoje braće i sestara, stalno se fokusiraš na mane i probleme drugih, misleći da ti nisi tako loš, smatrajući sebe boljim od svih ostalih, onda si u nevolji. Kao prvo, Sveti Duh neće delovati u tebi i propustićeš Božje blagoslove. A kao drugo, tvoja braća i sestre će se takođe udaljiti, ostaviće te bez ičije pomoći i time ti otežati da se osloniš na njihovu podršku. Bez dela i blagoslova Božjeg, bez pomoći i podrške braće i sestara, naći ćeš se u nevolji, bez mogućnosti da napreduješ. Možete li efikasno obavljati crkveni posao oslanjajući se isključivo na ljudski talenat i veštinu? Sve će biti uzalud, samo uzaludan trud. Zar nije opasno doći do te tačke? Koliko ćete agonije doživeti u srcu? U svakom slučaju, vi morate koračati pravim putem, putem stremljenja ka istini, da biste primili Božje blagoslove i pomoć svoje braće i sestara. Hodanje vlastitim putem vodi u ćorsokak, a oni koji ne streme ka istini na kraju će biti isključeni. Kako tokom vremena ovo budete postepeno doživljavali, tako ćete početi da shvatate. U svim svojim poduhvatima, morate tražiti istina-načela sve dok ne budete jednog srca i uma, samo tada možete skladno da radite zajedno, kao upletene niti užeta. Kada postoji skladna saradnja, onda možete dobro da obavljate svoje dužnosti i da udovoljite Bogu.
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Načela primene pokoravanja Bogu

Razlog zašto svi danas zavide Jovu je to što je posedovao iskrenu veru. Ali, da li ste ranije zajedno razgovarali o detaljima njegovih iskustava i o tome zašto je bio u stanju da iskreno svedoči? Kako je izgledao njegov svakodnevni život? Na koji način se u životu povezivao sa Bogom? Kako iz svakog njegovog postupka vidimo da je tražio istinu, da se pokoravao Bogu i prihvatao Božje uređenje i orkestraciju? Zar se to ne tiče tih detalja? (Da.) To se tiče detalja traganja za istinom, a to je nešto što ljudima danas nedostaje. Ljudi samo znaju čuvenu Jovovu izreku: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). Svi mogu da izrecituju ovu frazu, ali nije im sasvim jasno zašto je tačno to Jov rekao. Jov nije lako došao do ove čuvene izreke – do nje je došao tek nakon mnogo životnog iskustva. Tokom svog života punog iskustava video je uređenja i orkestracije učinjene Božjom rukom i dela Božja u mnogim stvarima i video je da su sva njegova bogatstva dobijena od Boga. Jednog dana, sve te stvari su nestale, a on je znao da mu ih je Bog oduzeo. Jov je došao do zaključka da bez obzira na to šta Bog uradi, Božje ime treba da se blagosilja. Pa, kako je došao do tog zaključka? Zar to ne zahteva određeni proces? On obuhvata put kojim ljudi danas idu dok tragaju za istinom, a to je kako ostvariti taj rezultat, kako to zadobiti. To se ne može zadobiti za nekoliko dana, pa čak ni za nekoliko godina; to se tiče svakog aspekta i svakog detalja ljudskog života.

Jovova vera u Boga nije bila samo na rečima; on je bio oličenje iskrenog vernika. U svemu se molio Bogu. Kada bi mu bilo nelagodno zbog veselja svoje dece, molio bi se Bogu i poverio bi ih Njemu; naravno da se često molio o tome kako da uzgaja svoju stoku. Sve je stavio u Božje ruke. Da se ponašao kao nevernik, da je uvek planirao i računao kako da čovekovom voljom uzgaja stoku, da se oslanjao isključivo na sopstevni um i uobrazilju i da je lupao glavu oko toga kako da ostvari ciljeve koje je isplanirao, da li bi onda bio u stanju da vidi Božje ruke i Njegovu suverenost i uređenje čak i da je iskusio mnoge neuspehe i prepreke? (Ne bi.) Da se nije često molio Bogu, on ne bi iskusio Božje blagoslove; često bi bio pasivan i slab kao i običan vernik i u njemu bi se možda javilo osećanje otpora. „Ljudi uvek kažu da Bog postoji. Ja verujem u Boga, ali me Bog ne blagosilja prema mojim planovima! Obožavam Boga i svakog dana nudim žrtvu. Ako Bog zaista postoji, Njegovi blagoslovi za mene bi trebalo da budu veći nego što bih ja to ikada mogao da zatražim ili zamislim. Kako to da još uvek nisam ostvario taj cilj? Teško je reći da li Bog stvarno postoji ili ne.” On bi time stavio znak pitanja na postojanje Boga, što bi predstavljalo negativnu posledicu. Pre svega, ne bi mogao da vidi Božju ruku ili Njegovu suverenost i uređenje. Osim toga, žalio bi se na Boga i u njemu bi se javilo pogrešno razumevanje, netrpeljivost i pobuna protiv Boga. Ako ljudi koji veruju u Boga rade šta hoće i uvek traže blagoslove, da li će onda na kraju moći da kažu kao Jov: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo”? Da li će se u njima javiti ovakvo iskustveno znanje? (Neće.) Naravno da neće. Zašto ne? Odakle potiče ovaj problem? (Oni ne veruju u Božju suverenost niti traže od Boga, nego stvari rešavaju ljudskim metodama.) Zašto ljudi lupaju glavom i koriste ljudske metode da bi ostvarili svoje ciljeve umesto da se oslone na Boga? Da li traže Božje želje kada prave planove? Da li imaju pokoran stav i da li kažu: „Ne znam šta će Bog da uradi. Ja ću prvo da napravim ovaj plan, ovaj proračun, ali ne znam da li će moj plan dovesti do ostvarenja mog cilja; to je samo plan. Ako se moj cilj ostvari, onda je to Božji blagoslov. A ako se ne ostvari, onda je to zato što sam bio slep pred tim; moj plan nije bio u skladu s Božjim namerama”? Da li oni imaju takav stav. (Ne.) Pa, kako se onda javljaju takvi načini delanja? To je ljudska uobrazilja i ljudske predstave, ljudske želje, nerazumni zahtevi ljudi prema Bogu; oni su proizvod iskvarenih naravi. To je jedan aspekt. Osim toga, da li takvi ljudi imaju bogoposlušno srce? (Nemaju.) Kako vidite da nemaju bogoposlušno srce? (Osećaju apsolutnu potrebu da ostvare svoje planove.) Kakva je to narav? To su nadmenost i buntovništvo. Oni veruju da ih Bog blagosilja, ali kada imaju sopstvene želje i proračune, Boga ostavljaju po strani; to predstavlja nadmenu narav. Da li se pokoravaju kada Boga ostavljaju po strani? Ne, i Bog se ne nalazi u njihovom srcu. Uopšte ne razmišljaju o tome kako Bog ima suverenost i kako uređuje stvari, a još manje o tome kako On hoće nešto da uradi. Ne razmišljaju o takvim stvarima. Šta iz toga možemo videti? Oni ništa ne traže, ne pokoravaju se i nemaju bogobojažljivo srce. Oni najpre prave sopstvene planove, a zatim postupaju i vredno rade u skladu sa svojim planovima, oslanjajući se na ljudske metode, uobrazilju i predstave, a da ni najmanje ne razmišljaju o Božjim namerama. Kada se radi o uzgajanju stoke, ljudi treba da bar u svom srcu znaju da „čovek treba da dȃ sve od sebe da bi uradio ono što treba da uradi i da se pokori volji Neba,” što znači: „Ispuniću svoje dužnosti da nahranim stoku, neću dozvoliti da im nedostaje hrana, da se smrzavaju, da gladuju ili da se razbole. To koliko mladunaca će imati sledeće godine je u Božjim rukama; ja to ne znam, ne zahtevam i neću praviti planove. To sve zavisi od Boga.” Ukoliko u svojim postupcima nastave da se oslanjaju na ljudske predstave i uobrazilju, da li imaju pokoran stav prema Bogu? (Nemaju.) Koji od ova dva načina delanja potiče od čovekove volje a koji se pokorava Bogu? (Prvi potiče od čovekove volje i to je način delanja bezvernika; drugi potiče od onih koji iskreno veruju u Boga i traže istinu.) Svi oni veruju u Boga i svi rade istu stvar, ali se motivi, ishodišta i ciljevi njihovih postupaka, kao i njihova načela, razlikuju. Dakle, može se videti put kojim ljudi idu. Zar tu ne postoji razlika? Suština bezvernika je ista kao i suština nevernika. Kakvi su ishodište i cilj njihovih postupaka? Sve je radi njihovih sopstvenih interesa, pri čemu je zarada na prvom mestu u njihovom umu, pa se stoga u svojim postupcima oslanjaju isključivo na sopstvenu volju. Zašto kažem da se oslanjaju isključivo na sopstvenu volju? Oni u potpunosti prave svoje planove nakon pažljivog razmišljanja. Ne postupaju impulsivno ili naslepo već imaju svoje namere i ciljeve. Ne razmišljaju o Božjim namerama i postupaju u potpunosti po sopstvenoj odluci. Niko drugi ne pravi planove za njih, niti ih bilo ko drugi prisiljava da tako postupaju. Odlučni su u tome da postupaju u skladu sa svojim planovima, pa se stoga oslanjaju na sopstvenu volju. Onda, u skladu sa svojim planovima, lupaju glavu i postupaju bez obzira na cenu kako bi ispunili sopstvene želje i ostvarili planirane ciljeve. Dok tako postupaju, oni imaju i ovu nejasnu zamisao: „Ja verujem u Boga, pa će me On sigurno blagosloviti.” Zar to nije sramno? Po čemu će te Bog blagosloviti? Kako znaš da će te Bog blagosloviti? Da li će Bog nešto ostvariti zbog tvojih odluka? Zar to nije nerazumna zamisao? Ako veruješ da će te Bog sigurno blagosloviti, da li je to isto što i pokoravanje Božjoj suverenosti i uređenju? (Nije.) Ali mnogi ljudi to mešaju. Oni kažu: „Verujem da će me Bog blagosloviti, verujem da će On čuvati sve što imam i verujem da će On ispuniti moju želju!” Oni misle da je to pokoran stav prema Bogu. Zar to nije pogrešno? Ne samo da je pogrešno nego je to i buntovništvo protiv Boga i bogohuljenje. To što veruješ da će te Bog blagosloviti ne znači da se pokoravaš Božjoj suverenosti i uređenju – to su dve različite stvari. Kada to kažeš, tobom isključivo upravlja tvoja nadmena priroda, a reći tako nešto nije u skladu s istina-načelima.

Šta je suština buntovničkog ponašanja prema Bogu o kome sam upravo govorio? Raščlanite koren te stvari. Da li tu uopšte ima sprovođenja istine u delo? Bilo kakvog pokoravanja? Da li u njihovom srcu ima mesta za Boga? Da li imaju bogobojažljivo srce? (Nemaju.) Svi vi kažete „ne”, pa, da budemo precizniji, na koje načine se to pokazuje? Morate to da uporedite sa sobom i da znate kako to da raščlanite. Ako znaš kako to da raščlaniš, znaćeš i kako da prosudiš svoje unutrašnje stanje i znaćeš da prosudiš da li postupaš u skladu s načelima i da li sprovodiš istinu u delo. Pre svega, ako ljudi najpre prave planove a da ne traže istinu, da li tu imamo pokornost? (Ne.) Pošto smo videli da nema pokornosti, kako čovek treba da postupa da bi bio pokoran? (Prvo treba da traži Božje želje.) Bog ti u mnogim stvarima ne pokazuje jasno Svoje želje, pa kako onda možeš da budeš siguran da sprovodiš istinu u delo? (Moramo da se oslonimo na molitvu Bogu da bismo bili sigurni.) Ako se pomoliš nekoliko puta a i dalje ne razumeš Božje želje, šta onda radiš? Ne čini ništa naslepo. Prvo vidi da li je takvo postupanje neophodno, da li su ti postupci deo Božjeg uređenja, da li su se stekli uslovi za takvo postupanje i da li možeš da ostvariš svoj plan. Ako ne možeš, ali se i dalje držiš plana, zar to ne znači da je to nerazuman način delanja? Od suštinskog značaja je to da li su tvoji planovi i zamisli realni. U svom srcu misliš: „Najpre ću napraviti ovaj plan i ako me Bog blagoslovi, onda ću možda dobiti i više od toga!” Siguran si da imaš sreće, pa se oslanjaš na sopstvenu volju i nastavljaš po svom; imaš velike ambicije i želje, a sam si i nadmen i primitivan. Ljudski planovi i odluke uvek sadrže odstupanja i nisu nešto što bi trebalo da se sprovodi u delo. Kada ljudi ne razumeju istinu ili Božje namere, mogu li njihovi planovi i odluke da budu ispravni? Mogu li da budu u skladu s Božjim namerama? To nije nešto što je sigurno, jer postoje mnoge stvari koje ljudi ne mogu da razumeju i o kojima ne mogu da donesu odluku; ljudske odluke i planovi su samo ljudska uobrazilja, nagađanja i prosuđivanja. Oni koji ne razumeju istinu ne mogu da vide da je sve u Božjim rukama i da Bog sve orkestrira i uređuje. Moraš da vidiš šta čine Božje ruke, kakve su Njegove namere i kakvo delo On trenutno obavlja na ljudima. Ako su tvoji planovi i odluke u suprotnosti sa delom koje Bog hoće da obavi ili su suprotne Božjim željama, kakav će biti rezultat? Tvoji planovi će sigurno propasti. Iz toga moraš jasno da vidiš da ljudi ne bi trebalo da planiraju – planiranje je samo po sebi greška. Pa, kako bi onda ljudi trebalo ispravno da postupaju? Trebalo bi da nauče da prihvataju stvari onako kako dolaze, ne treba da postupaju naslepo ili prave planove o nečemu što ne razumeju. Ima puno toga što ne možeš da razumeš i ne znaš kakvi bi problemi mogli da iskrsnu u međuvremenu. Da li to predstavlja neočekivane situacije u ljudskim planovima? Naravno da ne, što znači da su ljudski planovi samo ljudska uobrazilja, prazne i nerealne stvari. Pa, šta bi onda ljudi trebalo da rade? Kao prvo, trebalo bi da imaju bogoposlušno srce i ne bi trebalo da prave bilo kakve planove; a kao drugo, oni takođe moraju da ispune svoje dužnosti i obaveze, a da pri tom ne budu površni. A što se tiče toga da li možeš da ostvariš ono što planiraš i odrediš, to je sve u Božjim rukama. Ti možda planiraš samo malo, ali ti Bog daje mnogo; možda planiraš mnogo, ali ne dobiješ toliko. Pošto doživiš mnoga slična iskustva, shvatićeš da se ništa ne menja na osnovu čovekove volje ili planova. Sve zavisi od toga kako je Bog nešto uredio i imao suverenost nad time; sve je u Njegovim rukama. Kada ljudi stalno tako gomilaju iskustva, oni otkrivaju da je Bog zaista suveren nad svime. Ako potvrdiš činjenicu da je Bog suveren nad svime što je u tvom srcu, onda ćeš zadobiti istinu, a ona se stiče iskustvom. Tvoji planovi mogu povremeno biti dosta dobri, ali u svakom trenutku se može desiti nešto neočekivano; ne možeš ni da zamisliš kakve jedinstvene stvari bi se mogle dogoditi, stvari koje u svakom pogledu prevazilaze tvoju uobrazilju i tvoje planove. Mnogo toga čini da se osećaš kao da si uhvaćen na prepad i ne znaš gde su greške u tvojim planovima, da li će oni uspeti ili propasti i šta je to što ljudi mogu i ne mogu da urade. Nesvesno osećaš da ljudi mnogo toga ne mogu da predvide, da je to van granica njihovih planova i uobrazilja. Do kakvog zaključka dolaziš u takvom slučaju? (Da je Bog suveren nad svime.) Postoji jedan detalj u Božjoj suverenosti nad svime: ako ti Bog nešto ne da, onda su svako trčkaranje, trud i napor uzaludni. Ako te Bog blagoslovi, onda sve ide glatko, bez prepreka i niko ne može da te omete. Shvataš da Bog u tome ima konačnu reč, da Bog može vrlo jasno da vidi sve tvoje planove i da je to u potpunosti u Njegovim rukama. Posle takvog iskustva, tvoje srce će nesvesno početi da stiče ispravan uvid i znanje o Božjoj suverenosti. Kakav uvid i znanje? Bog je Onaj koji ti to daje. Ako Bog želi to da oduzme, onda bez obzira na to koliko se pokoravaš Bogu ili koliko poznaješ Boga – ako treba da ti to oduzme, On će to i uraditi. Sve je u Njegovim rukama, sve je On predodređuje i uređuje. Ne treba da imaš sopstveni izbor. Da li će tada tvoji planovi, proračuni i lični ciljevi i dalje dominirati u tvom srcu? Neće. Ti ljudski planovi i proračuni će nesvesno postajati sve manji i manji i ti ćeš odustati od njih. Kako zameniti te stvari? Iskusiti Božju suverenost je isto što i videti Njegovu suverenost. Iako Bog ne kaže zašto ti je nešto oduzeo, ti ćeš ipak nesvesno to razumeti. Kada te Bog nečim blagoslovi, kada te blagoslovi mnogim bogatstvima, On ti ne kaže zašto to radi, ali ti u svom srcu osećaš i svestan si toga da je to Božji blagoslov, a ne nešto što čovek može da zaradi. Jednog dana, nešto će ti biti oduzeto i ti ćeš u svom srcu jasno biti svestan da to dolazi od Boga. Kada budeš imao jasnu svest o svemu tome, zar nećeš osećati da te Bog vodi u svakom koraku koji učiniš, u svakom danu koji proživiš i u svakoj godini koja prođe? Dok te Bog vodi, nesvesno ćeš osećati da si se našao licem u lice s Njim, da sa Njim komuniciraš svakog dana, da svakog dana stičeš nova znanja i da svake godine ubireš bogatu žetvu. Tvoje razumevanje Božje suverenosti i uređenja nesvesno će postajati sve dublje. Kada imaš iskustvo na tom nivou, zar Bog nema mesto u tvom srcu? Ako Bog ima mesto u tvom srcu, onda je tvoje srce bogobojažljivo, pa da li onda druge stvari, misli ili teorije mogu da te navedu na pogrešan put, da te zbune ili te nateraju da napustiš Boga? To je nemoguće. Samo ako zaista poznaješ Boga, ako se istina ukorenila u tvom srcu, Bog može zauvek da obitava u tvom srcu. Ako istina nije pustila koren u tvom srcu, može li onda Bog da dugo bude u tvom srcu? Naravno da ne može, jer bi tvoje srce u svakom trenutku moglo da se udalji od Boga i da Ga izda. Ako ljudi uvek puštaju da njihovim životom upravljaju njihova sopstvena uobrazilja, njihove predstave, planovi, proračuni i želje, mogu li da spoznaju Boga? (Ne mogu.) Dakle, da bi dostigao takvu pokornost Bogu, kako što je to učinio Jov, tvoj put iskustva i praktičnog delanja mora da bude ispravan. Ako postoje neka odstupanja na tvom putu primene, onda će to biti uzaludno bez obzira na to koliko su snažne tvoja vera ili volja; biće uzaludno bez obzira na to koliko bi tvoje ambicije mogle biti uzvišene. Ljudski način primene u mnogim životnim pitanjima ima odstupanja. Gledano spolja, deluje da su ljudi u stanju da puno pate i plaćaju visoku cenu, kao da poseduju veliku odlučnost i kao da su njihova srca ispunjena vatrom; ali zašto ni nakon brojnih iskustava na kraju ne steknu iskustveno poznavanje Božje suverenosti i uređenja? To je zato što njihovi načini praktičnog delovanja imaju odstupanja, a njihova subjektivna svest, njihove predstave i uobrazilja, kao i njihovi planovi, uvek preuzimaju vođstvo. Te stvari preuzimaju vođstvo, pa se Bog krije od njih. Božje reči kažu: „Pojavljujem se svetom carstvu, a Sebe skrivam od zemlje prljavštine.” Na šta se odnosi „zemlja prljavštine”? Odnosi se na različite ljudske želje, planove i odluke – čak i na njihove dobre namere i na namere za koje misle da su ispravne. Te stvari sprečavaju Boga da dela na tebi i kao zid, stoje ispred tebe, u potpunosti te izolujući, tako da nikada ne možeš da vidiš ili iskusiš Božju suverenost. Ako ne možeš da vidiš ili iskusiš Božju suverenost, možeš li onda da spoznaš Njegovu suverenost? (Ne možeš.) Nikada ne možeš da spoznaš Božju suverenost.

Da vidimo kakav je stav Jov imao u ophođenju prema svojoj deci. Jov se bojao Jahvea, ali njegova deca nisu verovala u Boga – zar neko sa strane ne bi pomislio da je to velika sramota za Jova? Po čovekovim predstavama, Jov je imao veliku porodicu i bojao se Boga Jahvea, ali njegova deca nisu verovala u Boga, te on stoga nije imao nikakav ugled. Zar ova ideja ugleda nije proistekla iz ljudske volje, iz ljudske naprasitosti? Ljudi mogu da misle: „Ovo uopšte nije vredno poštovanja. Moram da smislim neki način da ih nateram da veruju u Boga i da povratim svoj ugled.” Zar to ne proizilazi iz ljudske volje? Da li je Jov to uradio? (Nije.) Šta o tome kaže Biblija? (Jov je prineo žrtvu i molio se za njih.) Jov je samo prineo žrtvu i molio se za njih. Kakav je to stav? Da li možete da vidite načela koja je Jov sprovodio u delo? Ne znamo da li je Jov sprečavao ili se mešao u veselje svoje dece, ali sigurno nije učestvovao u njemu – on je samo prineo žrtvu za njih. Da li se ikad ovako molio: „Bože Jahve, pokreni ih, nateraj ih da veruju u Tebe, učini da zadobiju Tvoju blagodat i nateraj ih da Te se boje i da se klone zla kao što ja to radim”? Da li se on ikad tako molio? Biblija ništa tako ne pominje. Jov je postupio tako što se udaljio od njih, prineo žrtvu za njih i brinuo se za njih da ne zgreše protiv Boga Jahvea. Jov je tako postupao. Koja su bila načela njegovog postupanja? On im ništa nije nametao. Pa, da li je Jov hteo da njegova deca veruju u Boga ili ne? Naravno da je to hteo. Kao oca koji veruje u Boga, mnogo bi ga rastužilo da vidi da se njegova deca tako čvrsto drže ovozemaljskog, bez usrdne vere u Boga. Naravno da je hteo da njegova deca stupe pred Boga, da prinesu žrtvu kao i on sam, da se boje Boga i klone se zla i da prihvate Božju suverenost i uređenje. To nije stvar ugleda, to je roditeljska odgovornost. Ali njegova deca su izabrala da ne veruju, a Jov im, kao otac, ništa nije nametao. To je bio njegov stav. Pa, šta je onda uradio? Da li ih je prisiljavao ili pokušavao da ih ubedi? (Nije.) Naravno da nije. Najviše što bi uradio bilo bi da povremeno kaže par reči kao opomenu, a kada njegova deca nisu poslušala, digao je ruke od toga. Rekao im je da ne čine ništa što bi bilo suviše van granica dozvoljenog, a onda se od njih povukavši jasnu crtu, tako da je svako živeo svoj život. Jov je prineo žrtvu za njih iz straha da će oni uvrediti Boga Jahvea; nije prineo žrtvu umesto njih, to je učinio jer je imao bogobojažljivo srce. Jov im ništa nije nametao ili ih prisiljivao i nije rekao: „Ovo su moja deca i moram da ih nateram da veruju u Boga tako da Bog može da dobije još nekoliko ljudi.” On to nije rekao niti je imao takav plan ili proračun niti je tako postupio. On je znao da takvo postupanje proističe iz ljudske volje i da Bog to ne voli. Jov je samo opomenuo svoju decu i molio se za njih, ali ih nije prisiljavao ili gonio i čak je povukao jasnu crtu. To je bila Jovova razumnost ali i načelo postupanja: ne oslanjaj se na ljudsku volju ili dobre namere da uradiš nešto što bi uvredilo Boga. Osim toga, oni nisu verovali u Boga i Bog ih nije pokrenuo. Jov je razumeo Božju nameru: „Bog nije delao na njima, pa se ja neću moliti za njih. Ništa neću tražiti od Boga i neću da uvredim Boga po tom pitanju”. Apsolutno nije hteo da se moli i plače ili da posti da bi njegova deca bila spasena, da bi stupila pred Boga Jahvea i bila blagoslovena. Apsolutno nije hteo tako da postupi; znao je da bi takvo postupanje uvredilo Boga i da se Bogu to ne bi dopalo. Šta možete videti iz tih detalja? Da li je Jovova pokornost bila iskrena? (Jeste.) Može li prosečna osoba da dostigne tu vrstu pokornosti? Prosečna osoba ne može. Deca su najveće blago svojih roditelja, pa kada se ona tako vesele, za prosečnu osobu je previše teško iskušenje videti ih da prate zle trendove, da ne stupaju pred Boga i da gube mogućnost da veruju u Boga i da budu spasena – a možda i da propadnu i budu uništena. Ali Jov je bio u stanju da to ostvari. On je učinio samo jednu stvar – prineo je žrtvu paljenicu za njih i brinuo u svom srcu. To je bilo sve. Njegova deca su bila njegovi najdraži srodnici, ali on za njih nije učinio ništa posebno što bi uvredilo Boga. Šta mislite o tom Jovovom načelu postupanja? Ono pokazuje da je imao bogobojažljivo srce i da se Njemu iskreno pokoravao. Uopšte se nije molio kada se radilo o nečemu što se ticalo budućnosti njegove dece niti je delao na osnovu ljudske volje; On sȃm nije otišao, ali je poslao svoje sluge da obave neke stvari. Razlog zašto on nije učestvovao u tom veselju je to što nije želeo da se uprlja takvim stvarima, a osim toga, nije hteo da se meša s njima. Mešajući se s njima, on bi uvredio Boga, pa se stoga udaljavao od rđavih mesta. Da li su postojali neki posebni detalji Jovovih postupaka? Kao prvo, recimo nešto o tome kako se odnosio prema svojoj deci. Njegov cilj je bio da se u svemu pokori Božjem uređenju i orkestraciji; nije pokušavao da na silu dobije nešto što Bog nije učinio niti je kalkulisao i pravio planove na osnovu ljudske volje. Slušao je i u svemu je čekao na Božje uređenje i orkestraciju. To je bilo opšte načelo. Kakvi su bili detaljni načini praktičnog postupanja? (Nije učestvovao u veselju svoje dece. Udaljio se od njih i prineo žrtvu paljenicu, ali nije insistirao na tome da veruju u Boga niti ih je prisiljavao na to i povukao je jasnu crtu između njih i sebe.) To je načelo praktičnog postupanja. Kako prosečan čovek postupa kada se suoči s takvim nečim? (Moli se Bogu da njegova deca veruju u Njega.) Šta još radi? Ako Bog to ne učini, on odvlači svoju decu u crkvu kako bi bila blagoslovena. On vidi da je dobio blagodat ulaska u carstvo nebesko, a da njegova deca nisu, pa u svom srcu oseća bol i kajanje. Ne želi da njegova deca izgube tu blagodat, pa lupa glavom, pokušavajući da nađe način da privuče svoju decu u crkvu, misleći da time ispunjava svoje roditeljske dužnosti. Takav čovek zapravo ne mari za to da li su njegova deca u stanju da streme istini i dostignu spasenje. Jov to nije uradio, ali prosečna osoba nije sposobna za tako nešto. Zašto nije? (Ljudi imaju iskvarenu narav. Oni postupaju na osnovu svojih osećanja.) Većina ljudi ne razmišlja o tome da li je takav način postupanja uvredljiv za Boga. Njihova osnovna briga je da udovolje sebi i svojim osećanjima i da ispune svoje želje. Ne razmišljaju o tome kako Bog ima suverenost ili kako uređuje stvari, šta Bog čini ili kakve su Njegove namere. Razmišljaju samo o sopstvenim željama, sopstvenim osećanjima, sopstvenim namerama i sopstvenoj koristi. Kako se Jov odnosio prema svojoj deci? On je samo ispunio svoju odgovornost kao otac, podelio je s njima jevanđelje i razgovarao s njima o istini. Međutim, bez obzira na to da li su ga oni slušali, da li su ga poslušali, Jov ih nije terao da veruju u Boga – nije ih prisiljavao i nije se mešao u njihov život. Oni su imali drugačije zamisli i mišljenja, pa se stoga nije mešao u ono što rade i nije se mešao u to kojim putem će oni ići. Da li je Jov povremeno govorio svojoj deci o veri u Boga? Sigurno bi s njima u dovoljnoj meri razgovarao o tome, ali nisu hteli da slušaju i nisu prihvatili njegove reči. Kakav je bio Jovov stav o tome? „Ja sam ispunio svoju odgovornost; a što se tiče toga kakvim putem će da krenu, on zavisi od njihovog izbora i zavisi od Božje orkestracije i uređenja. Ako Bog ne dela na njima ili ih ne pokrene, ja neću pokušavati da ih nateram.” Stoga se Jov nije molio za njih pred Bogom, nije patio u suzama za njima, nije postio zbog njih i uopšte nije patio. On to nije radio. Zašto Jov nije radio ništa od svega toga? Zato što ništa od toga nije način pokoravanja Božjoj suverenosti i uređenju; sve je proisticalo iz ljudskih zamisli i predstavljalo je načine kojima su se aktivno nametale pojedine stvari. To je bio Jovov stav kada njegova deca nisu krenula istim putem kao on; pa kakav je onda bio njegov stav kad su njegova deca umrla? Da li je plakao? Da li je davao oduška svojim osećanjima? Da li se osećao povređenim? U Bibliji se ne može ništa naći o tome. Kada je Jov video da njegova deca umiru, da li je bio slomljenog srca ili tužan? (Bio je.) Kada se radi o privrženosti koju je osećao prema svojoj deci, sigurno je osećao to malo tuge, ali se ipak pokorio Bogu. Na koji način je izrazio svoju pokornost? Rekao je: „Ovu decu mi je Bog dao. Bez obzira na to da li su verovala u Boga ili nisu, njihovi životi su u Božjim rukama. Da su verovali u Boga i da je Bog želeo da ih uzme, On bi to i učinio; da nisu verovali u Boga, Bog bi ih opet uzeo ako bi On rekao da će da ih uzme. Sve je to u Božjim rukama; ko bi inače mogao da ljudima oduzme život?” Ukratko, kako bi to trebalo shvatiti? „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). On je zadržao svoj stav u načinu na koji se ophodio prema svojoj deci. On se i dalje držao tog istog stava bez obzira na to da li su bili živi ili mrtvi. Njegov način postupanja je bio ispravan; u svakom njegovom postupku, u pogledu stava i stanja s kojim se odnosio prema svemu, uvek je bio u položaju i stanju pokornosti, čekanja, traženja i zatim spoznaje. Ovakav stav je veoma važan. Ako se ljudi nikada ne drže takvog stava u bilo čemu što rade i ako imaju izuzetno jake lične ideje i stavljaju svoje lične namere i korist iznad svega, da li su onda stvarno pokorni? (Ne.) Takvi ljudi ne pokazuju iskrenu pokornost; oni nisu u stanju da dostignu iskrenu pokornost.

Neki ljudi nisu usredsređeni na traženje istina-načela dok obavljaju svoju dužnost i umesto toga se u svojim postupcima oslanjaju na sopstvenu volju. Kako se to najčešće ispoljava kod nekog ko ima izrazito snažne lične ideje? Ma šta se tom nekom dešavalo, on prvo sve proračuna u svojoj glavi, dobro sve osmisli i napravi detaljan plan. Kada zaključi da u tom planu nema nikakvih rupa, on ga sprovodi u delo u potpunosti u skladu sa sopstvenom voljom, a posledica toga je da njegov plan ne može da drži korak s promenama, pa stvari ponekad pođu po zlu. Šta je ovde problem? Stvari često krenu po zlu kada postupaš u skladu sa svojom voljom. Dakle, bez obzira na to šta se desi, svi bi trebalo da sednu i zajedno traže istinu, da se mole Bogu i da traže da ih On vodi. Uz Božje prosvećenje, ono što proistekne iz tog zajedničkog razgovora ispunjeno je svetlošću i pokazuje put napred. Osim toga, time što poveravaš sve Bogu, što se ugledaš na Njega, što se oslanjaš na Njega, puštaš Ga da te vodi, da se brine o tebi i da te čuva – time što tako postupaš – steći ćeš više sigurnosti i nećeš nailaziti ni na kakve veće probleme. Da li ono što ljudi zamisle u svojoj glavi može da bude u potpunosti u skladu s ovim činjenicama? Da li može da bude u skladu s istina-načelima? To je nemoguće. Ako ne zavisiš od Boga i ne ugledaš se na Njega kad obavljaš svoju dužnost, već samo radiš onako kako ti želiš, onda će, bez obzira na svu tvoju pamet, uvek biti slučajeva kada ćeš doživeti neuspeh. Ljudi koji su nadmeni i samopravedni skloni su tome da prate svoje sopstvene ideje, pa da li onda imaju bogobojažljivo srce? Ljudi koji imaju snažne lične ideje zaboravljaju na Boga kada dođe vreme da se dela, zaboravljaju na pokornost Bogu, i tek kada udare u zid i ništa ne ostvare, shvate da nisu bili pokorni Bogu i da se nisu molili Bogu. U čemu je problem? Problem je u tome što Bog nije bio u njihovom srcu. Njihovi postupci ukazuju na to da Bog nije u njihovom srcu i da se oni oslanjaju isključivo na sebe. Pa stoga, bez obzira na to da li obavljaš crkveni posao ili neku dužnost, da li rešavaš neka spoljna pitanja ili se baviš ličnim stvarima u životu, u tvom srcu moraju postojati načela, mora postojati stanje. Kakvo stanje? „Pre nego što mi se nešto desi, šta god to bilo, moram da se molim, treba da budem pokoran Bogu i treba da se pokorim Njegovoj suverenosti. Bog sve uređuje i kada se to desi, moram da tražim Božje namere, moram na taj način da razmišljam, ne smem da pravim sopstvene planove.” Nakon dužeg takvog iskustva, ljudi će nesvesno početi da uviđaju Božju suverenost u mnogim stvarima. Ako uvek imaš sopstvene planove, razmišljanja, htenja, sebične motive i želje, onda će tvoje srce nesvesno odlutati od Boga, bićeš slep pred načinom na koji Bog postupa i Bog će uglavnom biti skriven od tebe. Zar ne voliš da nešto radiš u skladu sa svojim idejama? Zar ne praviš svoje planove? Misliš da imaš pamet, obrazovanje, znanje, imaš sredstva i načine da nešto obaviš, možeš to da obaviš sopstvenim snagama, dobro ti je tako, nije ti potreban Bog, pa Bog kaže: „Pa, idi onda i uradi to sam i preuzmi odgovornost za to da li će ispasti dobro ili ne, mene nije briga za to.” Bog se ne obazire na tebe. Kada se ljudi tako drže sopstvene volje u svojoj veri u Boga i veruju kako god žele, kakve posledice to ima? Oni nikada ne mogu da iskuse Božju suverenost, nikada ne mogu da vide Božju ruku, nikada ne mogu da osete prosvećenje i prosvetljenje Svetoga Duha i ne mogu da osete da ih Bog vodi. I šta se dešava kako vreme prolazi? Njihova srca će se još više udaljiti od Boga i javiće se neke indirektne posledice. Kakve posledice? (Sumnja i poricanje Boga.) To nije samo stvar sumnje i poricanja Boga. Kada Bog nema mesta u ljudskom srcu i kada ljudi duže vreme rade onako kako žele, steći će ovu naviku: kada im se nešto desi, prva stvar koju će uraditi biće da osmisle svoje rešenje i da postupaju u skladu sa svojim namerama, ciljevima i planovima; najpre će razmisliti da li im je nešto od koristi ili ne; ako jeste, oni će to uraditi, a ako nije, neće. Preći će im u naviku da odmah krenu tim putem. A kako će se Bog odnositi prema takvim ljudima ako nastave da se tako ponašaju, bez pokajanja? Bog se neće obazirati na njih i gurnuće ih u stranu. Šta to znači biti gurnut u stranu? Bog ih neće disciplinovati niti će ih prekorevati; oni će sve više povlađivati sebi i to bez suda, grdnje, disciplinovanja ili prebacivanja, ali i bez prosvećenja, prosvetljenja ili vođstva. To znači biti gurnut u stranu. Kako se čovek oseća kada ga Bog gurne u stranu? Oseća se mračno u duši, Bog nije s njim, vizije mu nisu jasne, nema nikakav put delanja i bavi se isključivo glupostima. Kako vreme prolazi, on misli da život nema svrhu i njegova duša je prazna, pa postaje nalik nevernicima i sve je izopačeniji. To je osoba koju je Bog s gnušanjem odbacio. Neki ljudi kažu: „Zašto sve manje osećam da obavljanje moje dužnosti ima svrhe i da imam sve manje energije? Kako to da nemam nikakvu motivaciju? Gde je nestala moja motivacija?” Ima i onih koji kažu: „Kako to da što duže verujem, sve manje mislim da imam onoliko vere koliko sam imao na samom početku? Kad sam počeo da verujem, naročito sam uživao u tome da budem licem u lice s Bogom, pa kako to da više ne osećam to uživanje?” Gde je nestalo to osećanje? Bog se sakrio od tebe, tako da ne možeš da Ga osetiš, a ti postaješ vredan žaljenja i kopniš. Do koje mere kopniš? Više ti nisu jasne vizije Božjeg dela, srce ti je prazno, a i isplivava tvoja žalosna i jadna pojava. Da li je to dobro ili loše? (Loše.) Kada Bog nekog ostavi, taj neko postaje toliko glup i budalast i nema ništa. Tako jadno izgledaju oni koji napuste Boga! Oni tada više ne misle da je dobro verovati u Boga. Bez obzira na to kako razmišljaju o tome, oni ne misle da je verovanje u Boga pravi put. Po njima, taj put ne vodi nikuda i oni neće krenuti tim putem bez obzira na savete. Oni ne mogu i dalje da veruju, te beže u ovozemaljsko; njima je zarađivanje novca i sticanje bogatstva jedini mogući izbor i najrealističniji put. Oni streme unapređenjima i bogatstvu, sreći i zadovoljstvu, poštovanju svojih predaka i brzom napretku u karijeri; njihovo srce je ispunjeno takvim stvarima, pa mogu li onda i dalje da obavljaju svoju dužnost? Ne mogu. Ako neko samo tako misli, ali još uvek iole iskreno veruje i ako želi da i dalje tome stremi, kakav je onda stav Božje kuće prema njemu? Sve dok je u stanju da službuje, Božja kuća će mu pružati mogućnost; Božji zahtevi prema svakom ponaosob nisu visoki. Zašto je to tako? Ljudi ne žive u vakuumu i nema toga ko nije iskvaren. Ima li toga ko ne pomišlja da se opire Bogu? Ima li toga ko nije načinio prestup u opiranju Bogu? Ima li toga čije stanje i ponašanje nisu buntovnički protiv Boga? Da odemo korak dalje, ima li toga ko nije imao određene zamisli ili pomisli ili se našao u stanju bezverja, sumnje, pogrešnog razumevanja ili nagađanja o Bogu? Svi to rade. Pa kako onda Bog postupa s ljudima? Da li pravi pitanje od toga? Nikada to nije radio. Šta Bog čini? Neki ljudi uvek imaju predstave o Božjem delu. Oni misle: „Sve dok neko veruje u Boga, On će ga uvek razotkrivati, osuđivati, prebacivati mu i orezivati ga. On ne pušta ljude i On im ne daje slobodu izbora.” Da li je to tako? (Nije.) Svi ljudi koji veruju u Boga i dođu u Njegovu kuću čine to slobodno; niko od njih nije prisiljen na to. Neki ljudi su izgubili veru; počeli su da se prepuštaju ovozemaljskim stvarima i niko ih ne sprečava u tome niti nerado gleda da odlaze. Slobodni su da dođu i veruju u Boga, kao i da ne veruju više. Osim toga, Bog nikoga ne primorava. Bez obzira na to kakvi su Njegovi zahtevi od ljudi, On im dozvoljava da odaberu put kojim žele da idu i On nikoga ne prisiljava. Bez obzira na to kako Sveti Duh dela ili kako On usmerava ljude i vodi ih da čitaju Božje reči, Bog nikada nikoga nije primoravao. On uvek izražava istinu kako bi obezbedio čoveka i bio njegov pastir, uvek razgovara o istini kako bi rešio probleme i kako bi dozvolio ljudima da shvate istinu. Kakva je svrha toga da se ljudima dozvoli da shvate istinu? (Da bi mogli da prihvate istinu.) Ako prihvatiš istinu i prihvatiš Božje reči, onda poseduješ rast da odoliš takvim buntovnim i iskvarenim naravima, mišljenjima bezvernika i svim vrstama pogrešnih stanja; kada budeš mogao da uočiš ta stanja, niko neće moći da te navede na pogrešan put. Kada neko shvati sve vrste istine, on Boga ne shvata pogrešno i razume Njegove namere. Kao prvo, on može dobro da obavlja dužnost stvorenog bića; osim toga, on živi u ljudskom obličju i može da korača ispravnim životnim putem. Kada neko korača ispravnim životnim putem i svedoči kako bi to stvoreno biće trebalo da čini, kada je konačno u stanju da porazi Sotonu, kada doživi promenu naravi, kada je iskreno pokoran i bogobojažljiv i kada postane prihvatljivo stvoreno biće, onda je taj neko dostigao spasenje, što predstavlja konačni cilj.
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Pokoravanje Bogu je osnovna lekcija da bi se zadobila istina

Ako želiš da se pokoriš Bogu u svojoj veri, veoma je važno da poznaješ sebe. Bez samospoznaje, nećeš moći da se oslobodiš svoje iskvarene naravi. Život-ulazak počinje samospoznajom. Ako pokažeš iskvarenost ili radiš stvari koje su gnusne ili povređuju Boga, ako praviš gluposti, onda moraš razmišljati o sebi nakon toga. Kako ti razmišljanje o sebi može pomoći da se oslobodiš iskvarenosti? Oni koji primenjuju istinu razmišljaju ovako: „Ove stvari koje su se dogodile su me zaista razotkrile. Imam iskvarenu narav i moram da prihvatim sud i grdnju Božjih reči da bih je se oslobodio. Divno je što je Bog pomoću ove situacije razotkrio moju iskvarenu narav. Ma šta drugi ljudi mislili o meni i ma kako se ophodili prema meni, ja moram da tragam za istinom, da razumem Božje namere i da znam šta da uradim da bih primenjivao istinu.” Ovakav stav je ispravan i to je stav kojeg se pridržavamo u primenjivanju istine i pokoravanju Bogu. Vera u Boga zahteva prihvatanje istine – to je ispravan stav. Oni koji ne prihvataju istinu traže izgovore i razloge kada se pojave problemi, te prebacuju odgovornost na nekog drugog. Uvek se žale kako se drugi ljudi ne ophode lepo prema njima, ne razmišljaju o njima ili ne mare za njih. Pronalaze sve vrste opravdanja. Šta je svrha pronalaženja svih ovih razloga? Može li to da zameni tvoje primenjivanje istine? Može li to da zameni tvoju pokornost Bogu? Ne, ne može. To znači da bez obzira na to kakvu vrstu poimanja imaš, čak i ako su tvoje zamerke veće od samog neba, ako ne prihvatiš istinu, gotov si. Bog želi da vidi kakav je tvoj stav, naročito kada je reč o primenjivanju istine. Da li je tvoje žaljenje od ikakve koristi? Mogu li tvoje žalbe da reše problem iskvarene naravi? Kad bi se žalio i smatrao to opravdanim, šta bi to govorilo o tebi? Da li bi zadobio istinu? Da li bi te Bog odobrio? Ako Bog kaže: „Ti nisi neko ko primenjuje istinu, zato se skloni sa puta. Gnušam te se,” zar onda nisi gotov? Kada Bog kaže „Gnušam te se”, on te time razotkriva i određuje ko si. Zašto bi Bog određivao ko si ti? Zato što ti ne prihvataš istinu; ne prihvataš Božje orkestracije i Njegovu suverenost. Uvek tražiš spoljašnje razloge, uvek prebacuješ stvari na druge ljude. Bog te vidi kao nekoga ko nema smisla i ljubavi prema istini; kao nekoga ko je nerazuman, svojeglav i neukrotiv. Mora te držati po strani i ignorisati da bi mogao da razmišljaš o sebi. Svrha slušanja propovedi i razgovora u zajedništvu o istini je da možeš da razumeš istinu, rešiš svoje probleme i oslobodiš se svoje iskvarenosti. Da li je istina nešto o čemu treba da brbljaš? Da li je istina nešto što podržavaš samo na rečima i na tome se sve i završava? Da li razumevanje istine treba da deluje kao duhovno sidro koje će nadomestiti prazninu u tvojoj duši? Ne, ne treba da je koristiš u takve svrhe. Istina je tu da bi mogao da rešiš svoju iskvarenu narav. Ona je tu da ti pruži put, i kada naiđeš na probleme, možeš živeti prema tim istinama i krenuti ispravnim putem u životu. Kada jednom razumeš istinu, nećeš više postupati vođen svojom prirodom, svojom iskvarenošću ili stvarima iz svog sotonskog obrazovanja. Više nećeš živeti vođen sotonskom logikom ili filozofijama za ovozemaljsko ophođenje. Umesto toga, živećeš vođen istinom i vladaćeš se u skladu s istinom. Samo se time može udovoljiti Božjim namerama. Neki ljudi kažu: „Nisam dugo vernik. Nemam mnogo iskustva. Ne razumem istinu i sitnog sam rasta, pa ne mogu da primenjujem istinu.” Ovo su zapravo samo činjenična opravdanja. Čak i ako si sitnog rasta, postoje istine koje nisu van tvog domašaja. Treba da primenjuješ baš onoliko koliko razumeš; treba da upražnjavaš baš onoliko za koliko si sposoban. Ako ne primenjuješ čak ni one istine koje razumeš, tu postoji problem. Bez obzira na to koliko dugo ili koliko kratko si vernik, ako slušaš propovedi nekoliko godina, razumećeš neke od istina. Ako znaš mnogo istina, ali ne primenjuješ nijednu od njih, bićeš proklet. Kakav je stav pokoravanja istini, šta je pokoravanje istini, kako se pokoriti istini, kako se pokoriti Božjim orkestracijama i kakav stav ljudi treba da imaju – ako znaš ove stvari, treba da ih primenjuješ. Bez obzira na to šta se dešava, moraš da naučiš kako da primenjuješ istinu i ponašaš se u skladu sa načelima. Ako ne primenjuješ istinu, onda je istina za tebe beznačajna; nije ništa drugo do doktrina, slogan koji izgovaraš. Nećeš imati stvarnost dok ne budeš mogao da primenjuješ istinu; istina tek tada može postati tvoj život. Kada se stvari dogode i vodiš se svojim prioritetima – misleći da je jedna osoba pogrešila, da druga osoba nije u pravu, smatraš da si uvek u pravu i ne slažeš se sa drugima bez obzira na to šta kažu – da li je onda moguće da si bezgrešan i neiskvaren? To se zove biti nadmen i samopravedan i to je ozbiljnije iskvarena narav.

Kako se iskvarena narav može rešiti? Prvi korak je da vidiš da li se možeš pokoriti Božjim orkestracijama i uređenjima; da li se možeš pokoriti raznim situacijama u koje te Bog stavlja. U spokojnim trenucima nemaš predstave o Bogu i ne otkrivaš očigledno iskvarenu narav. Dakle, ti osećaš da nisi toliko loš i da si ti neko ko se može pokoriti Bogu. Ali kada se nešto dogodi, tvoje srce je uznemireno i imaš sopstvene misli i ideje. A naročito kada si spreman da patiš i platiš cenu svoje dužnosti, veruješ da si neko ko voli Boga, pa kada te neočekivano orežu i neko kaže da si svojeglav i neprincipijelan u svojoj dužnosti, hoćeš li moći to da prihvatiš? (Nije lako to prihvatiti.) Šta da radiš ako to nije lako prihvatiti? Kako da postigneš prihvatanje i pokornost? Ovde postoji nekoliko načela primene. Najpre, moraš da razmišljaš o sebi i otpustiš svoje misli i razmišljanja da bi tragao za istinom. Treba da razumeš da tvoje misli i razmišljanja nisu nužno u skladu sa istinom. Ako si razuman, treba najpre da poslušaš šta drugi imaju da kažu i pažljivo razmisliš o tome. Ako je ono što govore u skladu sa istinom, treba to da prihvatiš – to je ono što razumna osoba treba da uradi. Ako uvek veruješ da je tvoje razmišljanje ispravno i držiš se svog gledišta, i ne prihvataš šta drugi kažu bez obzira na to koliko su oni u pravu i koliko je ono što govore u skladu sa istinom, onda si buntovan i nerazuman. Smisao stvorenog bića je da se prepusti istini, da se prepusti Božjim rečima, da se prepusti Božjim orkestracijama i uređenjima, da se prepusti svemu što dolazi od Boga i da se prepusti radnim aranžmanima Božje kuće. Dok obavljaš svoju dužnost, moraš da tragaš za onim što Bog zahteva i za onim što je Njegova kuća uredila. Kada saznaš te stvari, možeš da postupaš onako kako Bog zahteva. Ovo su načela primene. Najpre se moraš pokoriti. To je ono što stvoreno biće treba da uradi. Kada ljudi ne mogu da se pokore, često je to zbog toga što imaju sopstvena razmišljanja, razloge i izgovore. Malo je verovatno da će se pokoriti sa takvim razmišljanjem. Šta se može uraditi u tom slučaju? Prvo, otpusti sopstvena razmišljanja i razloge te postupaj u skladu sa zahtevima Božje kuće. Kada to budeš primenjivao neko vreme, shvatićeš da kada obavljaš svoju dužnost u skladu sa istina-načelima, postaješ sve efikasniji u svojoj dužnosti. Postaješ siguran u svojoj duši da to znači pokoravanje Bogu, a tvoja pokornost postaje sve čistija. Ali, ako se uvek držiš svojih predstava i uobrazilja, ako ne možeš da se prepustiš Božjim orkestracijama i uređenjima, ako si uvek u suprotnosti sa Bogom i radiš protiv Njega, onda je to buntovništvo. To je iskvarena narav. Pa čak i ako ne počiniš neko očigledno zlo, i dalje se nećeš ni najmanje pokoriti i nećeš imati ni delić istina-stvarnosti.

Lekcije o pokornosti su najteže, ali su takođe i najlakše. U kom smislu su teške? (Ljudi imaju svoje sopstvene ideje.) To što ljudi imaju ideje nije problem – koja osoba nema ideje? Svi ljudi imaju srce i mozak, svi imaju svoje sopstvene ideje. To ovde nije problem. Dakle, šta je onda problem? Problem je čovekova iskvarena narav. Da nemaš iskvarenu narav, mogao bi da se pokoriš bez obzira na to koliko ideja imaš – one ne bi predstavljale problem. Ako neko razmišlja na ovaj način i kaže: „Moram se pokoriti Bogu u svim stvarima. Neću davati izgovore niti insistirati na svojim idejama, neću doneti sopstveni sud po ovom pitanju”, zar njemu nije lako da se pokori? Ako osoba ne donosi sopstvene sudove, to je znak da nije samopravedna; ako ne insistira na svojim idejama, to je znak da ima razum. Ako može i da se pokori, onda je postigla primenjivanje istine. Ako ne donosite sopstvene sudove i ne insistirate na svojim idejama, time stvarate preduslove za pokoravanje. Ako poseduješ ove dve vrline, biće ti lako da se pokoriš i postigneš primenjivanje istine. Prema tome, pre nego što se pokoriš, moraš se opremiti ovim vrlinama i razmisliti o tome kako treba da postupaš i šta treba da radiš da bi imao stav primenjivanja istine. Ovo zaista nije baš toliko teško – ali nije ni baš toliko lako. Zbog čega je teško? Teško je jer čovek ima iskvarenu narav. Bez obzira na to kakav mentalitet ili kakvo stanje imaš tokom primenjivanja pokornosti, ako te to ometa u primenjivanju istine, onda takav način razmišljanja ili stanje proizilazi iz iskvarene naravi. To je jednostavno činjenica. Ako rešiš problem iskvarene naravi u smislu samopravednosti, nadmenosti, buntovništva, besmislenosti, svojeglavosti, predrasuda i nepopustljivosti, biće ti lako da se pokoriš. Dakle, kako bi trebalo rešiti ove iskvarenosti? Moraš se moliti onda kada nisi voljan da se pokoriš, moraš razmišljati o sebi i zapitati se: „Zašto ne mogu da se pokorim Bogu? Zašto uvek insistiram na tome da uradim stvari na svoj način? Zašto ne mogu da tragam za istinom i primenjujem je? Šta je srž ovog problema? Trebalo bi da primenjujem poslušnost prema Bogu i trebalo bi da primenjujem istinu, a ne da sprovodim sopstvenu volju ili svoje sopstvene želje. Trebalo bi da budem u stanju da se pokorim Božjim rečima, Njegovim orkestracijama i uređenjima. Samo je to u skladu sa Božjim namerama.” Postizanje ovakvog ishoda podrazumeva molitvu Bogu i traganje za istinom. Kada razumeš istinu, bićeš u stanju da je lakše primenjuješ; onda ćeš moći da se pobuniš protiv tela i otpustiš njegove želje. Ako razumeš istinu u svom srcu, ali ne možeš da se odrekneš prednosti telesnog, statusa, taštine i ugleda, onda ćeš se mučiti sa primenjivanjem istine. Razlog tome je što, u svom srcu, stavljaš telesne pogodnosti, taštinu i ugled iznad svega ostalog. To znači da ne voliš istinu – naprotiv, voliš status i reputaciju. Kako onda treba rešiti ovaj problem? Moraš se moliti, moraš tragati za istinom i u potpunosti sagledati suštinu stvari kao što su status i reputacija. Moraš se manje preokupirati tim stvarima, a neophodno je i da primenjivanje istine posmatraš kao nešto važno i da to ceniš više od svega ostalog. Kada sve to uradiš, imaćeš rešenost da primenjuješ istinu. Ljudi ponekad ne mogu da primenjuju istinu. Treba ih orezati da bi primili Božji sud i grdnju, tako da suština problema bude potpuno jasna i primenjivanje istine bude lakše. U stvari, najveća prepreka primenjivanju istine jeste kada je nečija volja prevelika i stavlja se pre svega ostalog – odnosno, kada se sopstveni interes stavlja ispred svega, kada se reputacija i status stavljaju ispred svega ostalog. Zbog toga takvi ljudi uvek svojevoljno donose sudove kada se pojave problemi i čine sve ono što će im doneti ličnu korist, bez ikakvog razmatranja istina-načela. Oni se uvek drže svojih ideja. Šta znači držati se svojih ideja? Ovo znači donositi sud: „Ako ti želiš ovo, ja želim ono. Ako ti želiš svoje, ja ću insistirati na svom.” Da li je ovo pokazivanje pokornosti? (Ne.) Oni uopšte ne tragaju za istinom, već donose sudove po sopstvenom nahođenju. To je nadmena narav i pokazatelj nerazumnosti. Ako jednog dana postaneš svestan da su tvoji prioriteti i sudovi u suprotnosti sa istinom; ako budeš sposoban da se odrekneš i prozreš samog sebe, da više ne veruješ u sebe, te nakon toga postepeno prestaneš da radiš stvari na svoj način ili da slepo donosiš sopstvene sudove, već budeš sposoban da tragaš za istinom, moliš se Bogu i oslanjaš se na Njega, onda je to ispravno praktikovanje. Pre nego što potvrdiš kakvo je praktikovanje u skladu sa istinom, moraš da tragaš. To je potpuno ispravan postupak, to je ono što bi trebalo uraditi. Ako čekaš da budeš orezan da bi tragao, to je pomalo pasivno i verovatno će odložiti stvari. Veoma je važno naučiti da tragaš za istinom. Šta su prednosti traganja za istinom? Najpre, možete da izbegnete da sledite sopstvenu volju i da postupate ishitreno; drugo, možete da izbegnete otkrivanje iskvarenosti i štetnih posledica; treće, možete da naučite da čekate i budete strpljivi, i da sprečite da se dogode greške tako što ćete stvari sagledati jasno i precizno. Sve ove stvari se mogu postići traganjem za istinom. Kada naučiš da tragaš za istinom u svim stvarima, otkrićeš da ništa nije jednostavno, da ćeš loše odraditi stvari ako si nepažljiv i ne uložiš trud. Nakon što duže vreme ovo uvežbavaš, postaćeš zreliji i iskusniji kada te nešto zadesi. Tvoj stav će biti blaži i umereniji, pa umesto da budeš ishitren, sklon riziku i takmičarski nastrojen, bićeš sposoban da tragaš za istinom, primenjuješ istinu i pokoriš se Bogu. Onda će se rešiti problemi otkrivanja tvoje iskvarene naravi. Dakle, biće ti lako da se pokoriš, to zaista nije toliko teško. Možda bude malo teško u početku, ali možeš biti strpljiv, da čekaš i nastaviš da tragaš za istinom sve dok ne rešiš taj problem. Ako uvek želiš da donosiš sopstvene odluke kada te nešto zadesi i uvek pružaš opravdanja, te insistiraš na sopstvenim idejama, to će postati prilično problematično. Razlog za to je što stvari na kojima insistiraš nisu pozitivne, već sve spadaju u iskvarenu narav. Sve te stvari su otkrovenja iskvarene naravi, i, u takvim okolnostima, iako možda želiš da tragaš za istinom, nećeš moći da je primenjuješ, i iako možda želiš da se moliš Bogu, samo ćeš se površno baviti stvarima. Kada bi neko razgovarao sa tobom o istini i razotkrio tvoje nečasne namere, kako bi ti doneo odluku? Da li bi mogao olako da se pokoriš istini? Bilo bi veoma naporno da se pokoriš istini u tom trenutku, stoga, ne bi mogao ni da se pokoriš. Pobunio bi se i pokušao da ponudiš opravdanja. Rekao bi: „Sudovi koje ja donosim su za dobrobit Božje kuće. One nisu pogrešne. Zašto i dalje tražiš da se pokorim?” Da li vidiš kako ne bi bio u stanju da se pokoriš? A osim toga, takođe bi pružao otpor; to je namerni prestup! Zar ovo nije veoma problematično? Kada neko razgovara sa tobom o istini, a ti nisi u stanju da prihvatiš tu istinu pa bi čak namerno napravio prestup, pobunio se i pružao otpor Bogu, onda ti imaš ozbiljan problem. Rizikuješ da te Bog razotkrije i eliminiše.

Lekcija pokoravanja Bogu zaista je iscrpna. Čini se veoma teškom kada počnete da ulazite u nju, ali kada je iskusite određeno vreme, više se ne čini tako teškom. Praktikovanje pokoravanja Bogu zahteva poštovanje načela, a ako nekoliko puta ne uspeš i ne pronađeš načela, onda to znači da nisi naučio lekciju i da je pokoravanje Bogu još uvek veoma teška lekcija za tebe. Zašto je teška? Zato što u iskvarenim ljudima postoji mnogo poteškoća. Ljudi imaju predstave, uobrazilje i razne iskvarene naravi. Ako povrh svega toga imaju i određeno znanje i kapital, ako imaju fakultetsku diplomu i visoko su kvalifikovani, ako imaju novac i status u društvu i pokazuju superiornost u raznim aspektima, onda je to problem. Takvi ljudi verovatno neće prihvatiti istinu. Posedovanje previše znanja će biti problematično, jer se ljudi ophode prema znanju kao prema samoj istini, tako da razumevanje i prihvatanje istine postaje previše naporno. Ako ne razumeš istinu i ne poseduješ ljudskost ili razum, onda si kao jež. Ježevi su staršne životinje koje niko ne sme da dira ili izaziva. Iskvareni ljudi su ovakvi – oni apsolutno neće prihvatiti istinu i uopšte se ne pokoravaju Bogu. Njihova srca su puna zla i oni žive potpuno u skladu sa svojim iskvarenim naravima. Shodno tome, svaki problem na koji ljudi naiđu predstavlja im brojne izazove i oni postaju puni predstava i uobrazilja, nadmeni su i samopravedni. Kada budu orezani ili kada naiđu na prepreku u nečemu što rade, raspravljaju se, pogrešno razumeju stvari, postaju negativni i žale se. Besmislene priče i argumenti utiču na njih i navode ih na pogrešan put. To su poteškoće. Ako ljudi mogu da reše ove poteškoće, moći će da prihvate i primene istinu, pa će se lako pokoriti Bogu. Zbog toga, da bi se postiglo pokoravanje Bogu, čovek prvo mora da prihvati i primeni istinu i mora se pokoriti Božjim orkestracijama i uređenjima. To je prva prepreka. Dakle, od čega se sastoje Božje orkestracije i uređenja? Sastoje se od ljudi, događaja i stvari koje Bog postavlja oko tebe. Ponekad će te ovi ljudi, događaji i stvari orezivati, ponekad će te iskušavati ili kušati, ili će te ometati ili će te učiniti negativnim – ali sve dok možeš da tragaš za istinom da bi rešio probleme, moći ćeš da naučiš nešto, da zadobiješ rast i smogneš snagu da se odupreš. Pokoravanje Božjim orkestracijama i uređenjima je najosnovnija lekcija kad je reč o pokoravanju Bogu. Božje orkestracije i uređenja podrazumevaju ljude, događaje, stvari i razne situacije koje Bog stavlja pred tebe. Kako, dakle, treba da reaguješ kada se suočiš s takvim situacijama? Najvažnija stvar je prihvatanje od Boga. Šta „prihvatanje od Boga” podrazumeva? Da li prihvatanje od Boga podrazumeva žaljenje i opiranje? Da li podrazumeva raspravljanje i pravdanje? Ne. Kako, dakle, treba da praktikuješ prihvatanje od Boga? Kada ti se nešto desi, najpre se umiri, tragaj za istinom i praktikuj pokoravanje Bogu. Nemoj nalaziti izgovore ili objašnjenja. Nemoj pokušavati da analiziraš ili spekulišeš o tome ko je u pravu, a ko nije, i nemoj analizirati čija je greška više ili manje ozbiljna. Da li stalno analiziranje ovih stvari pokazuje stav prihvatanja od Boga? Da li je to stav prihvatanja od Boga? To nije stav pokoravanja Bogu, niti je to stav prihvatanja od Boga ili prihvatanja Božje suverenosti i uređenja. Prihvatanje od Boga je deo načela za praktikovanje pokoravanja Bogu. Ako si siguran da sve što te zadesi spada u Božju suverenost, da se te stvari dešavaju zbog Božjih uređenja i Njegovih dobrih namera, onda ih možeš prihvatiti od Boga. Počni tako što nećeš analizirati ispravno i pogrešno, nećeš se pravdati, nećeš nalaziti mane drugima, nećeš cepidlačiti, nećeš se baviti objektivnim uzrocima onoga što se dogodilo i nećeš koristiti svoj ljudski um za analiziranje i ispitivanje stvari. Ovo su pojedinosti koje moraš uraditi da bi prihvatanje od Boga bilo moguće. A način da to primenjuješ je da počneš s pokornošću. Pokori se čak i ako imaš predstave ili ako ti stvari nisu jasne. Nemoj počinjati sa izgovorima i buntovništvom. A kada se pokoriš, tragaj za istinom, moli se Bogu i traži od Njega. Kako bi trebalo da se moliš? Reci: „Bože, Ti si orkestrirao ovu stvar za mene vodeći se Svojom dobrom namerom.” Šta znači kada ovo kažeš? To znači da već imaš stav prihvatanja u svom srcu i da si priznao da je Bog orkestrirao tu situaciju za tebe. Reci: „Bože, ne znam kako da postupim u situaciji u kojoj sam se danas našao. Molim Te da me prosvetiš i vodiš i da mi pomogneš da razumem Tvoje namere, tako da mogu da postupam u skladu sa njima i ne budem buntovan niti otporan i da se ne oslanjam na svoju volju. Voljan sam da primenjujem istinu i postupam u skladu sa načelima.” Kada se pomoliš, osetićeš mir u srcu i prirodno ćeš otpustiti svoje izgovore. Zar to ne predstavlja promenu u tvom načinu razmišljanja? Ovim se otvara put koji ti omogućava da tragaš za istinom i primenjuješ je, pa jedini problem koji preostaje jeste kako treba da primenjuješ istinu kada je shvatiš. Ako ponovo ispoljiš buntovništvo kada dođe trenutak da primeniš istinu, moraš se ponovo moliti Bogu. Kada se tvoje buntovništvo konačno reši, prirodno će ti biti lako da primenjuješ istinu. Moraš naučiti da se umiriš pred Bogom i tragaš za istinom kada se pojave problemi. Ako te spoljašnje stvari stalno ometaju, ako je tvoje stanje stalno nestabilno, šta je uzrok tome? To je zato što ne razumeš istinu i zato što u tebi vlada tvoja iskvarena narav – ne možeš da se kontrolišeš. U ovakvim trenucima moraš da preispitaš sebe i pronađeš problem u sebi. Potraži relevantne Božje reči i saznaj šta one otkrivaju. Zatim slušaj propovedi i razgovore u zajedništvu ili himne Božjih reči. U svetlu ovih reči sagledaj sopstveno stanje. Na taj način možeš uvideti koji problemi leže u tebi, a kada stekneš jasnoću o njima, lakše ćeš ih podneti. Nemoj obraćati pažnju ni na kakve tuđe poteškoće koje ti izazivaju nevolju. Fokusiraj se samo na preispitivanje sebe. Nemoj praviti od muve slona, tvrdeći da te Bog kuša. Ovo nema nikakve veze sa Bogom. Iskvarena ljudska bića uopšte nemaju samosvest i samoulepšavanje im najbolje ide od ruke. Nemoj biti previše osetljiv. Ako utvrdiš da te Bog kuša, onda još više moraš da razmišljaš o svojim problemima; ako u potpunosti ne očistiš svoju iskvarenu narav, samo će nastaviti da pravi budalu od tebe. Šta je onda rešenje? Moraš da se moliš: „Bože, toliko sam tvrdoglav i nadmen! Uvek razmišljam o telesnom zadovoljavanju. Previše sam buntovan! Molim Te da me disciplinuješ.” Nakon što se pomoliš, osećaćeš se pomalo zabrinuto. „Šta ako me Bog zaista disciplinuje? Ne, moram da se molim i donesem odluku; pokoriću se Bogu bez obzira na to kako će me On disciplinovati, čak i ako učini da se razbolim ili umrem.” Kada završiš ovu molitvu, postaćeš jači iznutra i tvoje stanje će se promeniti. Kako ćeš se osećati? Pomislićeš: „Nakon svih ovih godina vere u Boga, ovo je prvi put da doživljavam kušnju od Njega. Njegova ruka je nada mnom i osećam da mi je On veoma blizu. Lično me Bog vodi, lično je On uredio ovakvu kušnju kako bi me obučio, pročistio i dozvolio da naučim lekciju i iz nje zadobijem istinu. Bog me toliko voli!” Zar ovo nije Božje prosvećenje i prosvetljenje? Zar u ovom trenutku nisi dostigao neki rast? (Jesi.) Ovo je veoma razumno shvatanje. Možda se u sebi pitaš: „Pošto me Bog kuša, kakav stav treba da imam? Šta treba da uradim da bih udovoljio Bogu?” Kada razmišljaš na ovaj način i kada tragaš za istinom na ovaj način, ubrzo ćeš postići pokornost. Prestaćeš da raspravljaš o svom slučaju i pomislićeš u sebi: „Ako se ne pokoravam, već se uvek raspravljam, ako uvek tražim razloge u drugim ljudima ili objektivnim okolnostima, pronalazim izgovore i analiziram ispravno i pogrešno, onda čak i nisam ljudsko biće. Onda sam zver koja se ne može porediti čak ni sa svinjom!” Potom ćeš osetiti krivicu i uznemirenost. Pomislićeš: „Moram odmah da se pokorim Bogu. Bog je uz mene i ovako me On vodi. Često se kaže da je Božja dobra namera ovakva – danas sam je okusio. Božja namera je da treba da naučim lekciju i da treba da se promenim, a ne da budem u nedoumici oko toga šta je ispravno, a šta pogrešno. Ovo je Božja ljubav prema meni, Njegov sud i grdnja, Njegova podrška i usmeravanje. Bog me toliko voli i Njegova ljubav je istinita!” Bićeš toliko dirnut u svojoj duši. Zašto ćeš biti dirnut? Zato što sada razumeš Božju nameru, lično si iskusio Božju ljubav i konstantnim traganjem za istinom u ovom periodu, stekao si iskustvo. Mogu li ljudi i dalje da se bune protiv Boga nakon što ovo iskuse? Da, i dalje se može javiti buntovništvo. Pošto ljudi imaju iskvarene naravi i pošto se stalno pojavljuju svakojake iskvarene i besmislene misli, oni uvek misle: „Bog me kuša, dakle, hoću li umreti? Ako me Bog zaista disciplinuje, hoće li učiniti da se ozbiljno razbolim? Plašim se!” Kada se javlja strah? Strah se javlja kada ne veruješ u Božju neprikosnovenost i uređenja, kada ne želiš da priznaš Njegove orkestracije i brineš: „Šta će se desiti ako umrem? Prosto ne znam na čemu sam!” Ljudi imaju premalo vere u Boga. Koliko vere ljudi imaju u ovakvim trenucima? Nimalo! Ako neko samo i poželi da pobegne iz Božjih ruku, njegova izdaja Boga je apsolutna. Kada dođe do toga, ljudi žele da pobegnu, ne mire se sa onim što se dešava. Šta onda možemo da uradimo? Ne možeš samo da kažeš: „Mogu da se pokorim, donekle sam dirnut. Mogu da osetim blagodat Božju i Bog brine o meni. To je dovoljno dobro, zadovoljan sam.” Ali to nije dovoljno. Moraš da nastaviš da se krećeš napred, moraš da nastaviš da tragaš za istinom. Razmisli: „Kako je Jov stekao svoju veru? Do koje mere je mogao da se pokori? Zašto sam toliko uplašen? Odakle potiče moj strah? To je zato što imam premalo vere u Boga. Ne verujem da sam u Božjim rukama najsrećniji i najbezbedniji, da je Bog moje utočište. Ne verujem u ove stvari. Ja sam tako lažljiva, rđava osoba! Prepoznao sam da me Bog kuša, a kušnja ne znači da će mi oduzeti život. On se čak i ne poigrava sa mnom niti me namerno razotkriva. To je samo kušnja namenjena tome da očistim svoju iskvarenu narav. I dalje nisam sposoban da imam pravu veru u Boga, da Mu potpuno verujem i stavim se u Njegove ruke. Ja sam tako rđava osoba i kriv sam za najstrašnije stvari! Ne zaslužujem Božje razumevanje. Ne zaslužujem Božju brigu.” Šta možeš da uradiš nakon toga? Moraš da se moliš Bogu i tragaš za istinom, da orežeš svoje buntovništvo i svoje motive. Razumeš istinu do ove mere, ali još uvek nemaš poverenja u Boga i ne usuđuješ se da se staviš u Njegove ruke. Šta je to? To je izdaja. Nemaš poverenje u Boga zbog svoje lažljivosti, svoje nadmenosti, svoje sumnje i svoje rđavosti. Strah potiče odavde. Šta znači bojati se? Znači da nemaš veru u Boga. Znači da si stalno zabrinut: „Hoće li me Bog predati Sotoni i dozvoliti da umrem ako se pokorim Njegovom usmeravanju?” Kakva je ovo misao? Zar nije besmislena? Zašto bi neko tako razmišljao o Bogu? Ljudi ne mogu bez istine ništa da uvide jasno, već samo mogu da pogrešno razumeju Boga i spekulišu o Njemu. Da bi se ovaj problem rešio, potrebno je da neko razume istinu. Jer tek kada razumeju istinu, ljudi mogu da govore razumno, onako kako bi čovek trebalo da govori. Uprkos činjenici da si osetio Božju brigu i zaštitu i uprkos činjenici da si uživao u osećanju spokoja i radosti koje ti je Bog podario, kao i činjenici da se osećaš veoma bezbedno, ti si i dalje nevoljan da se staviš u Božje ruke. I dalje se plašiš. Zar to nije buntovništvo? Šta je prevara u ovom buntovništvu? Čime se ono kontroliše? Kontrolišu ga lažljivost i nadmenost. Zar to nije prava demonska priroda? Ako neko poseduje demonsku prirodu, onda on ima sotonsku narav. Kako se taj problem može rešiti? Da bi se taj problem rešio, ljudi moraju da tragaju za istinom. Ako ljudi ne vole istinu, ako ne tragaju za istinom, ma koliko oni razotkrili svoju iskvarenost, njihova iskvarena narav se nikada ne može rešiti. Takva osoba neće lako postići spasenje.

Kada tragate za istinom da biste rešili svoju iskvarenu narav, kakve rezultate morate postići da bi se problem smatrao rešenim? Neki ljudi su i te kako svesni da su određene situacije kušnje od Boga, ali nisu voljni da se stave u Njegove ruke. Smatraju da se na Boga ne može osloniti i da Mu se ne može verovati. Ne samo da se ne usuđuju da se oslone na Boga, već se plaše takvih situacija. Kada stvari dođu do te tačke, kojim istinama treba da se opreme? Kako treba da streme i u kojoj meri bi treba da streme da bi se pročistili, da bi postigli potpunu pokornost i da bi krenuli putem na kojem se boje Boga i klone zla? Sve to ima veze sa istinom o pokornosti. Ti u ovom trenutku nemaš znanje o Bogu i sigurno ne možeš iskreno da veruješ. Bez iskrene vere, kakvim se istinama o vizijama moraš naoružati da bi mogao potpuno da se oslobodiš sumnje, nepoverenja, pogrešnog razumevanja i otpora prema Bogu, što će ti omogućiti da se potpuno pokoriš? Kojim istinama moraš da se naoružaš da bi rešio ove probleme i potpuno se oslobodio krivotvorina, ličnih zahteva i izbora? To je nešto što vam još uvek nije jasno. Razmislite malo o tome – koja vrsta stremljenja je potrebna da bi se postigla potpuna pokornost Bogu? Moraš imati određene istine. Kada zadobiješ istinu kao svoj život, to će biti tvoj rast. To će biti osnova i temelj na osnovu kojih možeš postići pokornost. S ovim istinama možeš postići potpunu pokornost. Dakle, kojim istinama treba da se naoružaš? (Moramo da težimo ka spoznaji Boga.) To je jedan deo. Pored toga, sami ljudi moraju da sarađuju i praktično postupaju. Da li se sećate šta je Petar rekao? („Čak i da se Bog s ljudima igra kao sa Svojim igračkama, na šta bi ljudi imali da se požale?”) Ovde se radi o pokornosti. Ako na ovaj način doživljavaš stvari, postepeno ćeš spoznati istinu i prirodno ćeš postići rezultate. Pre svega, potrebno je da imaš pokoran stav prema Bogu i istini. Nemoj brinuti o tome kakvim te pogledom Bog gleda, kakav je Njegov stav i ton prema tebi, da li oseća odbojnost prema tebi ili ne i da li će te razotkriti ili ne. Počni tako što ćeš najpre rešiti svoje poteškoće i probleme. Mogu li obični ljudi lako da postignu ono što je Petar rekao? (Ne, ne mogu lako.) Kakva je iskustva on imao i kakve je stvarnosti posedovao koje su mu omogućile da to kaže? (Čvrsto je verovao da bez obzira na to kako Bog postupa s čovekom, On to čini da bi ga spasio i to nije ništa drugo do ljubav. Zato je bio rad da se pokori.) Petar je rekao: „Čak i da se Bog s ljudima igra kao sa Svojim igračkama”, a ti si rekao „bez obzira na to kako Bog postupa s čovekom”. Ti sebe smatraš stvorenim bićem, Božjim sledbenikom i članom Božje kuće. Dakle, da li između ove dve stvari postoji razlika? Da, postoji. Postoji razlika! U čemu se ogleda razlika između igračke i ljudskog bića? Igračka ne predstavlja baš ništa – ona je bezvredna, jadna je i bedna. Nazovi je igračkom ili je nazovi zveri – svejedno je, svodi se na isto. Ali šta je sa čovekom? Čovek ima misli i mozak, on može da govori i radi stvari, kao i da obavlja normalne ljudske aktivnosti. Da li postoji razlika u vrednosti i statusu čoveka u poređenju sa vrednošću i statusom igračke? Ako sebe vidiš kao ljudsko biće, a ne kao igračku, zar onda nemaš zahteve kada je u pitanju način na koji se Bog ophodi prema tebi? Šta ti zahtevaš od Boga? (Da me tretira kao ljudsko biće.) Kako bi Bog trebalo da te tretira kao ljudsko biće? Kada bi Bog podelio sa tobom Svoje zahteve prema čovečanstvu i zahtevao da ih ispuniš, da li bi bio u stanju da to učiniš? Kada bi Bog izrazio istinu i zahtevao da je se pridržavaš, da li bi bio u stanju da to učiniš? Kada bi Bog zahtevao da Mu se pokoriš i da Ga voliš, da li bi mogao to da uradiš? A ako nisi u stanju da uradiš ništa od toga, kako bi onda Bog mogao da te tretira kao ljudsko biće? Ako ti nemaš nimalo savesti i razuma i ne možeš da uradiš stvari koje bi ljudsko biće trebalo da uradi, kako bi onda Bog mogao da te tretira kao ljudsko biće? Da li ljudi imaju ljudskost ako samo nepromišljeno čine nedela, odbijajući da prihvate istinu, pa čak i sude Bogu i kritikuju Ga, te tako postaju Njegovi neprijatelji? Da li bi Bog tretirao takvu osobu kao ljudsko biće? Da li bi Bog tretirao Sotonu i đavole kao ljudska bića? Da li te Bog smatra ljudskim bićem ili te smatra igračkom, zapravo je pitanje razlika u stavu i ophođenju. Ako te smatra ljudskim bićem, kakvu vrstu ophođenja onda zahtevaš? Da te poštuje i da se konsultuje sa tobom, da uzima u obzir tvoja osećanja, da ti daje adekvatan prostor i slobodu i da uzima u obzir tvoje dostojanstvo i reputaciju. Tako treba tretirati ljudska bića. Ali šta je sa igračkama? (One ne predstavljaju baš ništa. Mogu se šutirati naokolo.) (Možete da ih koristite onda kada to želite, a kada ne želite, možete da ih bacite u stranu.) Ovo je prikladan način da se to kaže. To je ono što imate da kažete o ophođenju prema igračkama, pa kako biste onda opisali ophođenje prema ljudskom biću kao prema igrački? (Koristite ih kada su vam potrebne i prosto ih ignorišete kada vam nisu potrebne.) Ophodite se prema njima bez imalo poštovanja i nema potrebe da štitite njihova prava. Ne dajete im nikakva prava, nikakvu samostalnost, niti slobodu izbora. Nema potrebe da se sa njima konsultujete ni oko čega, niti da uzimate u obzir njihovu čast ili bilo šta slično. Kada ste raspoloženi, dobri ste prema njima, ali kada niste, šutirate ih unaokolo. Takav stav prema igračkama zauzimate. Kada bi Bog tretirao ljudska bića kao igračke, kako bi se oni osećali? Da li bi i dalje mislili da je Bog drag? (Ne bi.) Ali Petar je mogao da hvali Boga. Koje je istina-stvarnosti posedovao koje su mu omogućile da postigne pokornost do smrti? Bog zapravo nije tretirao čoveka kao igračku. Ali kada je Petrovo razumevanje dostiglo taj stepen, pomislio je: „Sve i da me Bog tako tretira, ipak bi trebalo da se pokorim. Da me Bog tretira kao igračku, kako ne bih bio spreman i voljan?” Petar je postigao ovakvu spremnost i volju. Na šta se odnosi „biti spreman i voljan”? (Prepuštanje i apsolutno pokoravanje Božjim orkestracijama.) To je istina o pokornosti. Zar ophođenje prema igrački ne bi podrazumevalo to da te prepusti Sotoni? Bio bi odbačen kada si nepoželjan i prepušten Sotoni, tako da može da te iskušava i pravi budalu od tebe. Kakav je stav imao Petar? Da li je imao ikakve pritužbe? Da li se žalio Bogu? Da li je proklinjao Boga? Da li se okrenuo Sotoni? (Nije.) To se zove pokornost. Nije imao nikakvih pritužbi i nije pokazivao nikakvu negativnost ili otpor. Zar njegova iskvarena narav nije bila rešena? To je bilo u savršenom skladu sa Bogom. Nije se radilo o tome da li će izdati Boga ili ne. Radilo se o tome da: „Bez obzira na to gde me Bog postavi, imaću Boga u svom srcu; bez obzira na to gde me Bog postavi, ja ću pripadati Njemu. Čak i ako me pretvori u pepeo, i dalje ću Mu pripadati. Nikada se neću okrenuti Sotoni.” Petar je bio u stanju da postigne ovaj stepen pokornosti. To je lako reći, ali teško uraditi. Moraš biti naoružan istinom određeno vreme dok ti sve ovo ne postane potpuno jasno, pa će primenjivanje istine biti mnogo lakše. Nema potrebe da imaš apsolutno znanje o Bogu, niti ima potrebe da ti Bog otkrije nešto naročito. Biće dovoljno ako imaš ispravan stav i ovu vrstu pokornosti. Ne bi trebalo da postavljaš zahteve u Božjem ophođenju prema tebi, niti da zahtevaš da ti dâ tačne kriterijume. Čak i ako je nešto u skladu sa istinom i predstavlja nešto što bi Stvoritelj trebalo da ima, ne bi trebalo to da zahtevaš. Treba da kažeš: „Bože, kako god da me tretiraš, to je ispravno. Možeš učiniti da umrem, možeš učiniti da odem u pakao. U redu je kako god da me tretiraš. Čak i ako me predaš Sotoni, Bog će i dalje biti moj Bog i ja ću i dalje biti Božje stvoreno biće. Nikada Te neću napustiti.” Uz ovakav stav, poseduješ stvarnost pokornosti. „Čak i da se Bog s ljudima igra kao sa Svojim igračkama, na šta bi ljudi imali da se požale?” Ova izjava, koju je Petar izrekao, veoma je važna za sve vas! To je bila Petrova pokornost. Ako stalno razmišljaš o ovoj izjavi i zaista je razumeš i shvatiš, biće ti mnogo lakše da se pokoriš Bogu. Ljudi su najnerazumniji u onim aspektima u kojima se bune protiv Boga. Kada ljudi ne obavljaju svoju dužnost valjano, kada ne obavljaju nikakav stvaran posao, bolje se ponašaju i smatraju da nemaju pravo da se raspravljaju sa Bogom ili da se bore protiv Njega. Ali čim obave makar malo posla ili čim malo službuju, smatraju da imaju određeni kapital. Žele da se raspravljaju sa Bogom i žele Božje blagoslove. To postaje problematično. Njihova rasprava je neprirodna – zar to nije podlo? Ljudi su tako patetični bez istina-stvarnosti. Može li iko biti u redu ako nije opremljen istinom? Iskvarene naravi se ne mogu odbaciti bez prihvatanja istine; ako osoba nije naoružana istinom, to znači da su njena savest i razum neprirodni. Možda razumeju neke doktrine i govore stvari poput: „Ja sam stvoreno biće i treba da se pokorim Bogu. To je razum koji treba da posedujem.” Možda razumeju ove reči i možda mogu da uzvikuju slogane, ali kada se nešto zaista dogodi, ne mogu to da prihvate niti da se pokore iako znaju da je to orkestrirao Bog. Zašto je to tako? Zato što su ljudska bića buntovna, njihova iskvarena narav nije rešena i u potpunosti su sposobni da izdaju Boga. To je realnost situacije. Ako ljudi nisu dovoljno naoružani istinom, životi će im biti ovako patetični. Zar oni koji se bune protiv Boga, koji nisu u stanju da se pokore Bogu niti da prihvate Njegove orkestracije i uređenja nisu takođe Božji vernici? Zbog čega ne mogu da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima? Zato što ne prihvataju istinu i ne veruju u nju. Zar to nije činjenica? (Jeste.) Neki ljudi za ove osobe kažu: „Oni su nadmeni i samopravedni. Kada god se nešto desi, oni se uvek suprotstavljaju. Uvek smišljaju izgovore i cepidlače. Ne veruju u postojanje Boga, niti veruju u Božje orkestracije i uređenja, pa stoga ne mogu da se pokore Bogu.” Ali, s druge strane, kad bi ove osobe verovale da su ovo Božje orkestracije i uređenja, da je ovo situacija koju je Bog pripremio za njih, da Bog želi da ih pročisti, te da kroz to zadobiju istinu, da li bi onda mogli da se pokore, da li bi mogli prestati da budu buntovni i da se suzdrže od izdaje Boga? Da li bi onda mogli ikako da prihvate tu situaciju od Boga? Ne, ne bi mogli. Zbog čega? Zato što čovek ne poseduje ove istina-stvarnosti. Vaš trenutni rast je previše mali, zato vas Bog za sada ne kuša – to je osnovni razlog. Zato što bi se Sotona smejao čim biste bili kušani jer biste svi vi pokazali svoje pravo lice i bili eliminisani. Zar to nije realnost? Vaš rast je trenutno previše mali. Možete da pričate o doktrinama i recitujete slogane i jasno možete da sagledate tuđe probleme, ali ne poznajete sopstveno stanje, to vam nije jasno. Zar bi vas Bog kušao s takvim stanjem i s takvim rastom? Još uvek nije došlo vreme da se na vama obavi delo usavršavanja, još uvek niste spremni za to.

Pokoravanje Božjim orkestracijama i uređenjima je najosnovnija lekcija s kojom se suočava svaki Božji sledbenik. To je ujedno i najdubokoumnija lekcija. Tvoj rast i tvoja vera su veliki onoliko koliko ti možeš da se pokoriš Bogu – te stvari su međusobno povezane. Kojim istinama moraš da se naoružaš da bi postigao apsolutnu pokornost? Prvo, ne možeš ništa zahtevati od Boga – to je istina. Kako možeš da primeniš tu istinu? Kada nešto zahtevaš od Boga, koristi ovu istinu da razmisliš i preispitaš sebe. „Šta ja zahtevam od Boga? Da li su moji zahtevi u skladu sa istinom? Da li su razumni? Odakle oni potiču? Da li su oni proizvod moje uobrazilje ili su to misli koje mi je usadio Sotona?” Zapravo, nije ni jedno ni drugo. Ove ideje su proizvod iskvarenih ljudskih naravi. Moraš detaljno da analiziraš motive i želje koji stoje u pozadini ovih nerazumnih zahteva kako bi video da li se uklapaju u razum normalne ljudskosti. Čemu bi trebalo da težiš? Ako si ti neko ko je istinoljubiv, trebalo bi da, baš kao Petar, težiš ka tome da budeš sledbenik. Petar je rekao: „Da me Bog tretira kao igračku, kako ne bih bio spreman i voljan?” Neki ljudi ne razumeju šta je Petar rekao. Postavljaju pitanje: „Da li nas je Bog ikada tretirao kao igračke i predao nas Sotoni? Nisam to video. Bog je predivan prema meni i tako milostiv. Bog nije takav Bog. Bog ne može da voli ljude više nego što ih voli sada, pa zašto bi ih tretirao kao igračke? Ovo se ne podudara sa istinom. To je pogrešno razumevanje Boga i ne predstavlja pravu spoznaju Boga.” Ali odakle su se pojavile Petrove reči? (Pojavile su se iz njegove spoznaje Boga, koju je zadobio nakon što je prošao kroz svakakve kušnje.) Petar je prošao kroz mnoge kušnje i oplemenjivanja. Ostavio je po strani sve svoje lične zahteve, planove i želje i nije zahtevao da Bog učini bilo šta. Tada nije imao vlastite misli i potpuno se predao Bogu. Pomislio je: „Bog može da radi šta god želi. Može da me podvrgne kušnji, može da me prekoreva, može da mi sudi ili da me grdi. Može me staviti u situacije da bi me orezao, može me kaliti, a može me baciti u lavlju ili vučju jazbinu. Šta god da Bog uradi, to je ispravno i ja ću se svemu pokoriti. Sve što Bog radi je istina. Neću imati nikakvih pritužbi niti izbora.” Zar to nije apsolutna pokornost? Ljudi ponekad misle sledeće: „Ako je istina sve što Bog radi, zašto onda nisam otkrio nikakvu istinu u ovoj stvari koju je Bog uradio? Čini se da i Bog ponekad radi stvari koje nisu u skladu sa istinom. Čak i Bog ponekad pogreši. Ali bez obzira na sve, Bog je Bog i ja ću se pokoriti!” Da li je ova vrsta pokornosti apsolutna? (Nije.) Ovo je selektivna pokornost, nije prava pokornost. Suprotno je od onoga kako je Petar razmišljao. Ako te tretira kao igračku, nema potrebe da ti objašnjava razloge za to, niti da se prikazuje kao pravedan i razuman prema tebi. Može da te tretira na bilo koji način, nema potrebe da sa tobom diskutuje o stvarima, niti da ti objašnjava činjenice i razloge. Ako stvari ne bi mogle da se odvijaju bez tvog odobrenja, da li bi te i tada tretirao kao igračku? Ne bi – to bi značilo da ti daje sva ljudska prava i slobode, kao i potpuno poštovanje. To bi značilo da te tretira kao ljudsko biće, a ne kao igračku. Šta je igračka? (To je nešto što nema samostalnost i nema prava.) Ali da li je to samo nešto što nema prava? Kako se Petrove reči mogu primeniti? Na primer, recimo da već neko vreme tragaš za određenom temom, ali da još uvek nisi razumeo Božju nameru. Ili, recimo da veruješ u Boga preko 20 godina i da još uvek ne znaš o čemu se tu radi. Zar ne bi trebalo da se pokoriš u ovoj situaciji? Moraš da se pokoriš. A na čemu se zasniva ta pokornost? Zasniva se na onome što je Petar rekao: „Da me Bog tretira kao igračku, kako ne bih bio spreman i voljan?” Ako se prema Bogu uvek ophodiš u skladu sa ljudskim predstavama i uobraziljom, koje koristiš da oceniš sve što Bog čini, da oceniš Božje reči i delo, zar to ne predstavlja donošenje sudova o Bogu i opiranje Bogu? Može li sve što Bog čini da odgovara ljudskim predstavama i uobraziljama? A ako ne može, zar onda to ne prihvataš niti se pokoravaš? Kako bi trebalo da tragaš za istinom u takvim situacijama? Kako bi trebalo da slediš Boga? To podrazumeva istinu – odgovor treba tražiti u Božjim rečima. Kada veruju u Boga, ljudi treba da ostanu na mestu stvorenog bića. Bez obzira na vreme, bez obzira na to da li je Bog skriven od tebe ili ti se prikazao i bez obzira na to da li možeš da osetiš Božju ljubav ili ne, moraš da znaš šta su tvoje odgovornosti, obaveze i dužnosti – moraš da razumeš ove istine o praktičnom postupanju. Ako se i dalje grčevito držiš svojih predstava, govoreći: „Ako mogu jasno da vidim da je ovo pitanje u skladu sa istinom i u skladu sa mojim mislima, onda ću se pokoriti; ako mi to nije jasno i ne mogu da potvrdim da su to Božji postupci, onda ću prvo malo sačekati, pa ću se pokoriti kada budem siguran da je to uradio Bog,” da li je onda ovo osoba koja se pokorava Bogu? Nije. Ovo je uslovna pokornost, a ne apsolutna, potpuna pokornost. Božje delo nije usklađeno sa ljudskim predstavama i uobraziljama, ovaploćenje nije usklađeno sa ljudskim predstavama i uobraziljama, a naročito to nisu ni sud i grdnja. Većina ljudi se zaista muči da to prihvati i da se pokori. Ako ne možeš da se pokoriš Božjem delu, da li onda možeš da ispuniš dužnost stvorenog bića? To jednostavno nije moguće. Šta je dužnost stvorenog bića? (Da zauzme mesto stvorenog bića, da prihvati Božji nalog i da se pokori Božjim uređenjima.) Tako je, to je suština. Zar onda nije lako rešiti ovaj problem? Zauzeti mesto stvorenog bića i pokoriti se Stvoritelju, svom Bogu – to je ono čega svako stvoreno biće treba najviše da se pridržava. Postoji mnogo istina koje ne razumeš ili za koje ne znaš. Ne možeš da shvatiš Božje namere, pa nećeš da prihvatiš istine i da im se pokoriš, je li tako? Primera radi, ne razumeš neka proročanstva, pa ne priznaješ da su to Božje reči? Ne možeš to da porekneš. Te reči će uvek biti Božje reči i one sadrže istinu. Mada ih ti ne razumeš, one su i dalje Božje reči. Ako se neke Božje reči još uvek nisu obistinile, da li to znači da one nisu Božje reči, da one nisu istina? Ako kažeš: „Ako se nisu obistinile, to verovatno nisu Božje reči. Verovatno su izmenjene,” kakav je to stav? To je stav buntovništva. Moraš biti razuman. Šta je razum? Na čemu se zasniva to da budeš razuman? Zasniva se na tome da zauzmeš mesto stvorenog bića i pokoriš se Stvoritelju, svom Bogu. To je istina, večita i nepromenljiva istina. Da li pokornost Bogu treba da se zasniva na tome da li razumeš Božje namere ili ne ili na tome da li ti je Bog pokazao Svoje namere ili ne? Da li mora da se zasniva na svemu ovome? (Ne mora.) Na čemu se, dakle, zasniva? Zasniva se na istini o pokornosti. Šta je istina o pokornosti? (Zauzeti mesto stvorenog bića i pokoriti se Stvoritelju.) To je istina o pokornosti. Da li onda ima potrebe da analiziraš šta je ispravno, a šta pogrešno? Da bi postigao apsolutnu pokornost, da li treba da razmišljaš o tome da li je Bog ispravno postupio ili ne? Da li Bog mora jasno i detaljno da objasni ovaj aspekt istine da bi se ti pokorio? (Ne, ne mora.) Ma šta da Bog čini, ti treba da primenjuješ istinu o pokornosti – to je sasvim dovoljno. Neki ljudi su neverovatno probirljivi i stalno prave uzbune. Oni se uvek pitaju: „Zar Bog nije istina? Zar Bog nije Stvoritelj? Zašto postoje izvesne stvari koje Bog čini, a koje mi nisu jasne? Zašto mi Bog jasno ne objasni stvari? Ako mi to nije objasnio, kako onda mogu to da primenim? Zar razlog zbog kojeg ne mogu da se pokorim nije taj što to ne mogu da razumem? Neću imati želju da se pokorim ako to ne razumem!” Zar to nije buntovništvo? Da li ti je ta želja potrebna da bi se pokorio? Ne, nije ti potrebna. Potrebna ti je samo jedna mala vrsta racionalnosti, a to je: „Pokoriću se svemu što dolazi od Boga. Kada se obistine Božje reči, pokoriću se i hvaliti Boga; kada se Božje reči ne obistine, one su i dalje Njegove reči i neće postati ljudske reči samo zato što se još uvek nisu obistinile. Ja samo treba da se, bez ikakvog osuđivanja, pokorim. Bog će uvek biti moj Bog.” Na ovaj način ćeš zauzeti mesto stvorenog bića. Da li ćeš, uz ovakav razum i uz ovakve istina-stvarnosti, i dalje biti uznemiren u onim trenucima kada smatraš da su ljudi samo igračke ili mravi u Božjim očima? Da li ćeš se osećati inferiornim? (Ne.) Sada se nećeš osećati inferiornim jer te Bog tretira kao ljudsko biće i pred njim još uvek imaš status. Bog te je uzdigao. Zbog toga se ne osećaš inferiornim. Da te Bog nije uzdigao, da te stalno orezuje i disciplinuje, osećao bi nezadovoljstvo zbog toga. To osećanje nezadovoljstva je problem koji se mora rešiti. Ljudi se često tako osećaju jer u njima postoji previše poteškoća; oni uvek imaju zahteve od Boga i uvek misle: „Moraš da me tretiraš kao ljudsko biće. Moraš da me poštuješ i da imaš o meni visoko mišljenje, da razmišljaš o meni i imaš razumevanja za moje slabosti. Moraš da budeš tolerantan. Mali sam rastom i nemam uvid. Nikada ranije nisam obavljao ovakvu vrstu posla.” Oni uvek imaju gomilu izgovora, a nimalo pokornosti. Nakon današnjeg razgovora o istini o pokornosti, da li su ovi izgovori zaista pravi razlozi? Nijedan izgovor nije pravi razlog. Tvoja odgovornost, tvoja obaveza i tvoja dužnost je da se pokoriš.

Lako je ljudima da se pokore kada nemaju nikakve probleme. Ali kada se pojavi problem, oni ne mogu da se pokore. Šta se može uraditi po tom pitanju? Potrebno je da se moliš i tragaš za istinom kako bi rešio ovu poteškoću. Koliko je vremena potrebno da se dostigne takav stepen iskustva da bi neko, ko sebe smatra plemenitom osobom koju je Bog uzdigao, počeo da oseća da je obezvređena igračka bez ikakve vrednosti u Božjim očima, jedno obično ništa i bezvredni bednik, koji je ipak u stanju da se rado pokori Bogu i apsolutno ništa ne zahteva od Njega? (U poslednjih sedam godina, Petar je pretrpeo stotine kušnji. Ako neko ne stremi ka istini, onda to nikada neće postići, ma koliko godina verovao.) Ovde se ne radi o tome koliko godina neko veruje u Boga – već, naprotiv, zavisi od toga da li neko stremi ka istini i da li je sposoban da koristi istinu kako bi rešio problem iskvarene naravi. Sve zavisi od toga ka čemu stremiš. Neki ljudi ne streme ni čemu drugom do reputaciji i statusu, uvek žele da se pokažu i da se izdvajaju iz mase. Slome se kada naiđu na najmanju smetnju ili neuspeh, te postaju negativni i paralisani. Neki ljudi vole da iskoriste nepravednu prednost, ali ne vole istinu; srećni su kada se okoriste na tuđ račun i nisu tužni niti im smeta kada ne zadobiju istinu. Neki su bezvoljni u svojoj veru ako nemaju određeni status, a kada taj status dobiju, postaju energičniji od bilo koga; tada nikada ne osećaju negativnost i rado će se satirati od posla do smrti. Oni jednostavno ne mare za primenu istine ili postupanje u skladu sa načelima, pa, shodno tome, još uvek nemaju iskustveno svedočenje čak i nakon višegodišnje vere u Boga. Osećaju zavist i žaljenje kada vide druge ljude koji su tek nekoliko godina vernici, a ipak imaju divno iskustveno svedočenje, ali kada ta osećanja prođu, oni i dalje ne streme ka istini. Ako se čovek ne fokusira na stremljenje ka istini i ako ne koristi istinu da reši probleme, onda će to biti beskorisno bez obzira na to koliko godina veruje u Boga. Bog nikada neće usavršiti one koji ne streme ka istini. Petar se usavršio tako što je prošao kroz stotine kušnji – zar ne bi trebalo i vi da prođete kroz stotine kušnji? Kroz koliko ste kušnji prošli do sada? Ako ne kroz stotine, kako bi bilo samo kroz stotinu? (Ne. Nismo još uvek.) Petar se usavršio kroz stotine kušnji, pa ako vi niste prošli čak ni kroz jednu ili ste prošli samo kroz stotinu, onda vaše iskustvo nije ni približno blizu njegovog. Nedostaje ti rast. Zar ne treba da uložiš trud u stremljenje ka istini? A kako bi trebalo to da uradiš? Moraš da se potrudiš da razumeš i primenjuješ istinu. Ne budi nemarna i smetena osoba koja ni o čemu ne razmišlja ozbiljno, koja živi bezbrižnim životom i okupirana je samo celodnevnim zadacima. To ne znači da biti zauzet predstavlja problem – ako postoji puno stvari koje treba da uradiš, onda ćeš morati time da se pozabaviš jer nemaš uvek opciju da ne budeš zauzet. Ali dok si zauzet rešavanjem svih obaveza, ipak moraš nastaviti da stremiš ka istini i načelima, moraš i dalje pokušavati da razumeš stvari i moliš se Bogu za sve ono što ti nedostaje. Kako moliš Boga za ono što ti treba? Svakog dana se tiho u svom srcu moliš Bogu za tu stvar. To znači da u svom srcu žudiš za istinom i da želiš da Bog ispuni tvoje odluke. Ako ti je srce iskreno, Bog će čuti tvoje molitve; za tebe će urediti i organizovati adekvatne situacije kako bi mogao da naučiš lekcije. Možda ćeš reći: „Meni zaista nedostaje rast. Da li će mi Bog poslati veliku kušnju koja će me slomiti?” Ne, to bi bilo nemoguće. Bog sasvim sigurno neće uraditi tako nešto. On najbolje zna kolika je nečija vera i koji je njihov stvarni rast. Moraš imati vere u to. Bog nikada ne bi dopustio da trogodišnje dete nosi breme odrasle osobe – nikada! Moraš biti siguran u to u svom srcu. Ali moraš to tražiti Bogu. Moraš imati tu želju i tu odlučnost, jer će Bog tek tada postupiti po tvom zahtevu. Bog neće raditi u tebi ako si uvek bojažljiv i ako se uvek skrivaš, ako se plašiš da će te kušati i ako želiš da uvek provodiš dane mirno i bezbrižno. Prema tome, jedino što treba da uradiš je da se slobodno i hrabro moliš Bogu, da Mu se istinski ponudiš i sve prepustiš Njemu; tek tada će Bog raditi na tebi. Bog zasigurno ne postupa tako da proizvoljno muči ljude, već da postigne rezultate i ciljeve. Moraš imati vere u to da Bog ne bi radio beskoristan posao niti bi te naterao da nosiš teret koji ne možeš da podneseš. Da bi čovek tražio da bude usavršen, da bi tražio da udovolji Bogu i bude stvoreno biće koje je u skladu s merilom, on mora da poseduje rešenost. Kakva je to rešenost? To je rešenost da traži da bude usavršen, da traži da postane neko ko poseduje istinu i ljudskost, da traži  da postane neko ko voli Boga i svedoči o Bogu. To je ono što Boga najviše raduje. Ako nemaš tu rešenost, već ti je dovoljno da kažeš: „Zauzet sam obavljanjem svoje dužnosti. Ja nosim teret, službujem i slušam propovedi. Ne zaostajem za drugima,” onda nemaš nikakvih izgleda. Ti si, u najbolju ruku, službenik, ali nećeš postati jedan od pripadnika Božjeg naroda. Zar ti nisi zadovoljan trenutnim stanjem stvari i nemaš želju za napretkom? Ti ne stremiš ka istini, na okupljanjima ne razgovaraš o istini i zadremaš kada odslušaš propovedi. Ali kada se diskutuje o svetovnim temama, samo blebećeš i oči ti se ozare – ovako se ponašaju službenici. Ima ljudi čije se oči ozare na sam pomen istine; smatraju da im previše toga nedostaje, pa čim čuju nešto dobro i praktično, odmah pohitaju da to pribeleže. Misle da su predaleko od onoga što Bog zahteva i da u njihovim srcima nema dovoljno pozitivnih stvari. Misle da u njima ima previše Sotoninog otrova i da su previše buntovni prema Bogu. Oni misle u sebi: „Nije ni čudo što Bog nije zadovoljan sa mnom. Toliko sam daleko od onoga što On želi, ni na koji način nisam u skladu sa Njim i previše Ga pogrešno razumem. Kada ću biti u stanju da udovoljim Božjim namerama?” Prilikom obavljanja svoje dužnosti, oni neodložno pokušavaju da protumače te stvari i često dolaze pred Boga u tihoj molitvi: „Bože, molim Te da me izložiš kušnji. Tražim od Tebe da me razotkriješ, da mi dozvoliš da shvatim istinu, da zadobijem istina-stvarnost i da Te spoznam. Molim Te da me disciplinuješ, da mi sudiš i da me grdiš.” Kada preuzmu teret prilikom obavljanja dužnosti, oni to uvek imaju na umu. Uvek žude za istinom, te stoga Bog počinje da radi na njima. Bog uređuje određene ljude, događaje i stvari, kao i raznorazne situacije, iz kojih oni mogu svakodnevno nešto da nauče. Zar onda ne ostvaruju izuzetne dobitke? Zbog čega je Petar mogao da ima na stotine kušnji? Zato što je stremio ka istini, nije se plašio Božjih kušnji, za koje je verovao da postoje da bi pročistile ljude. Verovao je da ovaj put vodi do usavršavanja ljudi i da je to jedini pravi put. Molio se za to, dao se za to i posvetio se tome; zbog toga je Bog radio u njemu. Može li to da znači da ga je Bog gledao s naklonošću, da je bio odlučan u tome da kuša i usavrši Petra? Upravo tako. Kada Bog na nekoga gleda s naklonošću, On na umu ima ciljeve i načela – to je sigurno. Zbog čega većina ljudi nije u stanju da zadobije ovakvu vrstu Božjeg dela? Zato što ne streme ka istini i jer nemaju tu odlučnost, zbog toga Bog ne radi u njima. Bog nikoga ne prisiljava. Nemerljivo je divna stvar kada Bog želi nekog da usavrši i to je vredno svake patnje. Ali većina ljudi ne poseduje tu odlučnost, te samo beži i skriva se kada se suoči sa kušnjama i nedaćama. Da li će Bog prisiljavati takvu osobu? Neki ljudi ne streme ka istini, a čak nemaju ni hrabrosti da se susretnu s Hristom licem u lice. Oni kažu: „Ne bih znao šta da kažem kada bih video Hrista. Ne znam nijednu istinu niti znam kako da razgovaram u zajedništvu. Zar ne bi bilo ponižavajuće da Hristos vidi šta nije u redu sa mnom? Ne bih mogao da podnesem da budem orezan. Trebalo bi da izbegavam Boga i da se držim podalje od Njega s poštovanjem. Ako stalno komuniciram sa Bogom i živim pred Njim, On će me prozreti i zamrzeti. Bio bih eliminisan i više ne bih imao dobro odredište.” Da li tako stoje stvari? (Ne.) Neki ljudi gaje ovakve ideje. Da li bi Bog išta zahtevao od takve osobe? (Ne, ne bi.) Dakle, čemu god da stremiš i dokle god tvoja odlučnost dosezala, Bog će te usavršiti do te mere. Ako nikada ne stremiš ka istini, već se stalno skrivaš od Boga i udaljavaš se od Njega, te stalno skrivaš svoje misli od Boga, šta je onda Bog imao da kaže o takvoj osobi? („Ne dajte svetinje psima niti bacajte svoje bisere pred svinje” (Matej 7:6).) Ti ne voliš istinu i kriješ se od Boga, ali misliš da će On insistirati na tome da te kuša i usavrši? Grešiš. Ako nisi ispravna osoba, neće ti pomoći nikakve molbe i molitve. Bog to neće učiniti, On ne prisiljava ljude. To je jedan vid Njegove naravi. Ali ono što On želi od ljudi koji streme ka istini jeste da budu kao Petar, ili kao Jov ili kao Avram; da mogu da zakorače na pravi životni put kao što Bog zahteva, da mogu da zakorače na put na kojem se boje Boga i klone zla, te da naposletku zadobiju istinu i budu usavršeni. Bog se nada da će zadobiti takvu osobu, ali da li će te prisiljavati ako ti sam tome ne težiš? Neće. Bog nikada nikog ne primorava. Sveti Duh te neće uporno pokretati, neće te zgrabiti i ne puštati, s namerom da ne prestane dok te ne usavrši. Iskreno govoreći, Bog neće nipošto uraditi ništa slično. Takav je Njegov stav. Bog se samo nada da će naposletku, kada Njegovo delo bude završeno, zadobiti više ljudi poput Jova, Petra i Avrama. Međutim, to koliko će ljudi na kraju stremiti ka istini i biti zadobijeno od strane Boga, On neće nametati. Dozvoliće da stvari idu svojim tokom – to je praktična strana Božjeg dela. Bog nije odredio određenu cifru – da treba da ih bude 10, 20, 1000 ili 2000, pa čak i 10.000. Nije doneo nikakve odluke o tome. On naprosto nastavlja tim putem, radi na praktičan način i praktično hoda među ljudima. On ovako deluje i govori, sprovodeći svaki aspekt posla koji ima veze sa istinom, posla od kojeg čovečanstvo ima koristi. Ovo je delo koje On nastavlja da obavlja među ispravnim ljudima, među onima koji žude za istinom. Na kraju će biti usavršeni oni koji imaju odlučnost i koji streme ka istini. Oni su najviše blagosloveni i oni će zadobiti večni život. To je dovoljno da se dokaže da je Bog pravedan prema svima i da se ni prema kome ne odnosi nepravedno. Nije slučajno to što ste danas svi sposobni da sledite Boga – to je Bog davno predodredio. Bog predodređuje kada će se ljudi roditi, predodređuje njihove porodice, okruženje u kojem će odrastati, njihov kov, njihove talente i sposobnosti, kao i njihova okruženja – Bog predodređuje sve ove stvari. Šta će ljudi na kraju misliti o Božjoj pravednosti? Na kraju krajeva, ljudska sposobnost da prežive i zadobiju prelepo odredište zavisi od njihovih ličnih težnji i cene koju plaćaju. Jedan je aspekt što Bog predodređuje ove stvari, ali je i saradnja među ljudima od ključne važnosti. Bog određuje ljudske ishode na osnovu puta koji su izabrali i da li poseduju istinu ili ne. Takva je Njegova pravednost.

Svi su videli praktičnu stranu ovaploćenog Boga. Bog se prema svakoj osobi ophodi pošteno i razumno. Video si to, drugi su to videli, svi vi ste to videli. Ovaploćeni Bog je normalna osoba. Neki ljudi imaju predstave kada vide Hrista, misleći: „On izgleda tako normalno, tako neupadljivo. Može li ovo zaista biti ovaploćenje? Ja ne verujem u Njega – nema šanse da verujem u Njega.” Ili Ga samo nevoljno slede, verujući u Njega sa rezervom, te sa sobom nose svoje predstave. Drugi ljudi koji vide Hrista imaju malo razuma, pa misle: „Ovaploćenje jeste normalna osoba, ali On može da govori istinu i da ljudima pruži život, pa treba da se prema Njemu odnosim kao prema Bogu. Ja prihvatam i primenjujem Njegove reči kao istinu, kao reči Stvoritelja. Ja ću Ga slediti.” Ovi ljudi na kraju bivaju usavršeni i zadobijaju istinu. Kakvi ljudi na kraju zadobijaju istinu? Oni koji streme ka istini. Bog Svoj izabrani narod zaliva, hrani i čuva poput pastira, a takođe i deluje u njima. Ja delim propovedi i razgovaram u zajedništvu, Sveti Duh deluje u Božjem izabranom narodu i svi su zaliveni i opskrbljeni. Na taj način niko ne dobija poseban tretman, a svi koji učestvuju u crkvenom životu i obavljaju svoju dužnost svakodnevno uživaju u Božjem delu. Ja svaku osobu tretiram na isti način. Ja odgovaram na pitanja ma ko da ih postavi, ne pružam dodatnu negu, ne uređujem posebne situacije niti pokušavam da nagovorim ili ohrabrim nekoga tako što ću mu omogućiti dodatno prosvećenje i prosvetljenje Svetog Duha ili pokazati znamenja i čuda. Bog ne radi ništa slično. Bog je pokazao mnoga znamenja i čuda tokom Doba blagodati da bi oprostio grehe ljudima i naveo ih da krenu putem pokajanja kako bi verovali u Njega i kako ne bi sumnjali u Njega. Trenutna etapa Božjeg dela se u potpunosti sastoji od pružanja istine, tako da ljudi mogu da je razumeju i da razviju pravu veru. Ma koliko da si patio, ako si na kraju zadobio istinu, onda si ti neko ko je usavršen i koga će Bog zadržati. Nikakvi razlozi ti neće vredeti ako ne zadobiješ istinu. Možda ćeš reći: „Bog nije činio nikakva čuda, pa nisam mogao da verujem”, „Bog je uvek izražavao istine koje ja nisam razumeo, pa nisam mogao da verujem” ili „Bog je bio previše praktičan, previše normalan, pa nisam mogao da verujem”. Sve ovo su tvoji problemi. Pružena ti je istina baš kao i drugima – zbog čega su onda oni usavršeni, a ti eliminisan? Zašto ti nisi zadobio istinu? Tvoj sud je ovakav: to je zato što nisi stremio ka istini. U ovoj poslednjoj etapi, Bog samo obavlja delo reči. On praktično koristi reči da bi sudio čovečanstvu i pročistio ga; ne pokazuje znamenje i čuda. Ako želiš da vidiš Božja čuda, onda se vrati dve hiljade godina u prošlost i pogledaj čuda Gospoda Isusa iz tog vremena. Nemoj biti vernik u ovom dobu. Prihvatio si Božje delo suda, pa stoga ne traži čudesa. Bog ne čini čuda. Da li je to razumno? (Jeste.) To je pošteno i razumno. Ako stremiš ka istini, Bog se neće poneti nepravedno prema tebi. Ako ne stremiš ka istini, već samo tražiš da službuješ i u stanju si da službuješ posvećeno do samog kraja, Bog će ti dozvoliti da ostaneš i primićeš blagodat. Ali ako nisi u stanju da službuješ do kraja, bićeš eliminisan. Šta eliminacija podrazumeva? Podrazumeva uništenje! To je pošteno i razumno, i u tome nema nepravednog postupanja prema ljudima. Sve ovo se zasniva na Božjim rečima i istini. U svetlu svega toga, zar put koji ljudi odaberu nije od najveće važnosti? Kakvom putu stremiš, kakva vrsta osobe želiš da postaneš, kakvim se težnjama prepuštaš, čemu se nadaš, šta tražiš od Boga, kakav je tvoj stav prema Bogu i kakav je tvoj stav prema Božjim rečima kada si pred Njim: sve ove stvari su veoma bitne. Recite Mi – da li pokazivanje znamenja i čuda može da usavrši ljude? Na primer, ako doživiš saobraćajnu nesreću i Bog te spasi, da li te to može usavršiti? Ako si jednom umro i vaskrsao, da li te to može usavršiti? Ili ako si u svojim snovima otišao u carstvo nebesko i video Boga, da li te to može usavršiti? (Ne može.) Ove stvari ne mogu da zamene istinu. Dakle, u ovoj poslednjoj fazi rada, odnosno u fazi u kojoj se završava Božje upravljanje, On koristi reči da ljude usavrši i otkrije. Takva je Božja pravednost. Ako te Bog usavrši kroz Svoje reči, onda se niko ne može žaliti što te je zadržao, a Sotona te ne može optužiti jer te je Bog zadržao. Bog želi ovakvu vrstu osobe. On je izrekao toliko reči, pa čija će biti greška ako naposletku ništa ne zadobiješ? (Naša.) Sam si kriv što si odabrao pogrešan put. Veoma je važno koji put ljudi odaberu. Zbog čega? Jer on određuje njihovo odredište. Zbog toga ne treba stalno da pokušavaš da otkriješ da li su se proročanstva obistinila, da li je Bog pokazao ikakva znamenja i čudesa, kada će Bog zapravo otići sa zemlje i hoćeš li moći da svedočiš tome kada On zaista napusti zemlju. Nećeš imati nikakve koristi ako to otkriješ; to ne utiče na tvoje odredište niti na tvoje usavršavanje. Šta ti je onda važno? (Put koji sledim u veri.) Put koji slediš zaista utiče na to da li ćeš biti usavršen ili ne. U koju istinu moraš najviše da zađeš u svojoj težnji ka usavršavanju? U istinu o pokornosti Bogu. Pokornost Bogu je najviša i najvažnija od svih istina i, u suštini, stremiti ka istini isto je što i stremiti ka pokornosti Bogu. Moraš stremiti ka pokornosti Bogu čitav život, a taj put stremljenja ka pokornosti Bogu predstavlja put stremljenja ka istini. Zbog čega moraš stremiti ka pokornosti Bogu čitav život? Zato što je proces stremljenja ka pokornosti Bogu ujedno i proces rešavanja iskvarene naravi. Zbog čega moraš da rešiš iskvarenu narav? Zato što je iskvarena narav u suprotnosti sa Bogom. Ako se vodiš sotonskom naravi, onda je tvoja suština Sotonska, đavolska. Stremljenje ka pokornosti Bogu zahteva od tebe da rešiš problem iskvarene naravi. Ovo je od ključnog značaja! Sve dok imaš iskvarenu narav i sve dok postoji makar jedan njen delić koji nije rešen, ti ćeš biti u suprotnosti sa Bogom, bićeš Njegov neprijatelj i nećeš biti sposoban da Mu se pokoriš. Stepen do kojeg se rešava tvoja iskvarena narav je stepen do kojeg se pokoravaš Bogu; procenat do kojeg se rešava tvoja iskvarena narav je procenat do kojeg se pokoravaš Bogu.

Na ovom okupljanju nismo govorili o spoznaji Boga. Spoznaja Boga se postiže postepeno kroz proces rešavanja tvoje iskvarene naravi i traženja da budeš usavršen s ciljem da se postigne pokornost Bogu. Stremljenje ka spoznaji Boga bi samo po sebi bilo veoma duboka lekcija, pa zato nismo govorili o tome. Trenutno razgovaramo o temama koje su usko povezane sa ljudskim načelima, životima, težnjama i putevima koje slede. U procesu traganja za rešenjem svojih iskvarenih naravi, ti postepeno počinješ da razumeš Boga i spoznaješ Njegove namere. Zar nemaš više znanja o Bogu kada si u stanju da razumeš Njegove namere? (Imam.) Onda imaš istinsko znanje o Bogu. Zbog čega si u stanju da postigneš pokornost Bogu dok Ga slediš? Zato što poznaješ Njegovo srce i razumeš Njegove namere; razumeš koje standarde i načela Bog zahteva od tebe i znaš šta su Njegovi ciljevi. Zar ovo razumevanje ne sadrži u sebi određeno znanje o Bogu? (Sadrži.) To se postiže postepeno i sve je međusobno povezano. Imaćeš poteškoća ako stremiš jedino ka spoznaji Boga. Možda ćeš reći: „Osim što ću iz dana u dan stremiti ka spoznaji Boga, neću raditi ništa drugo. Videću odakle potiče cveće, zašto jaganjci kleče dok piju mleko, a telad ne. Proučiću sve to i na taj način ću spoznati Boga.” Možeš li da stekneš znanje o Bogu samo kroz istraživanje svega toga? Ne možeš nikako. Istina ne potiče od istraživanja, već se može zaista spoznati jedino kroz iskustvo. Istraživanje uopšte nije od koristi. Ti znaš da je Bog stvorio sve stvari, i to je divno, pa stoga već poseduješ neko znanje o Bogu. Ali na šta treba da se fokusiraš? Moraš da stremiš ka istini, da rešiš svoju iskvarenu narav i postigneš pokornost Bogu. U procesu stremljenja, naći ćeš odgovore na mnoga sporedna pitanja malo po malo, i naći ćeš put za svoje praktikovanje i ulazak. Što se detaljnije reši tvoja iskvarena narav, to će ti biti lakše da primenjuješ istinu i postigneš pokornost Bogu. Kada ljudi više nisu vezani svojom iskvarenom naravi, oni zaista zadobiju slobodu i otpuštanje, te sprovođenje bilo koje istine u delo nije naporno, već lako. Zar na taj način istina ne postaje njihov život?
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Kako spoznati Božju suverenost

Lekcija o tome kako spoznati Božju suverenost je veoma duboka. Da bi uvideo Božju suverenost nad svim stvarima, čovek mora da poseduje duhovno razumevanje i shvata mnogo istina. Kad je reč o shvatanju Boga, ljudi su veoma često uskogrudi i vide samo ono što je pred njima. Uvek sude o Bogu na osnovu svojih pogleda o tome šta je ispravno i pogrešno, tačno i netačno i crno i belo, ili na osnovu ljudskih predstava i uobrazilja, pa kažu da je Bog pogrešio kad je učinio ovo ili ono. No, šta je ispravno? Ako je nešto učinio Bog, onda je to ispravno. Da li je ispravno kada Bog uništava ljude? (Da.) Bog je uzdigao jednu rasu i učinio je imućnom, ali ti smatraš da ta rasa ne treba da bude imućna. Kako je onda postala imućna? Jevreji su se usprotivili Bogu pa je, po mišljenju ljudi, Bog trebalo i da ih iskoreni onda kad se razbesneo i prokleo ih. Ali to je samo čovekova predstava i uobrazilja. Nakon što je Bog prokleo i kaznio jevrejski narod, dopustio mu je da preživi i obećao mu je da će mu se koreni zadržati, da će biti razasut po drugim zemljama širom sveta i da će naposletku opet uspostaviti svoju naciju. Božja obećanja ne mogu se promeniti, pa su se i reči Božje kazne morale ispuniti. Božja suverenost je tako čudesna. Ako o Božjem delu i stvarima koje zadese ljude pokušaš da sudiš iz perspektive ispravnog i pogrešnog i tačnog i netačnog, odbacićeš ih. Smatraćeš da ne izgledaju kao Božja dela i da nisu u skladu s tvojim predstavama i uobraziljama i odbacićeš ih. Ako ih odbaciš, kako im se onda možeš pokoriti kao istini? To će biti nemoguće. Zašto ih ljudi odbacuju? To je izazvano ljudskim predstavama, što znači da postoje granice do kojih ljudski mozak može da prepozna Božja dela i do kojih ljudi mogu da ih vide i postoje granice do kojih ljudi mogu da razumeju istine. Kako možeš probiti te granice i istinski spoznati Boga? Moraš prihvatiti stvari od Boga i ne smeš olako definisati stvari s kojima se susrećeš a ne razumeš ih. Takođe ne smeš slepo osuđivati ako ne možeš da rešiš neki problem. Takvu razboritost ljudi najviše treba da poseduju. Ako kažeš: „Bog ne radi takve stvari, On to nikad ne bi uradio!”, onda ti nedostaje razboritosti. Šta zaista možeš da razumeš? Ako se usuđuješ da osudiš u ime Boga, onda ti zaista nedostaje razboritosti. Bog neće neizostavno delovati baš onako kako ti misliš niti unutar opsega tvojih uobrazilja. Bog je previše velik, previše nedokučiv, previše dubok, previše divan i previše mudar! Zašto koristim reč „previše”? Zato što ljudska bića ne mogu da dokuče Boga. Ti si stvoreno biće i zato ni ne pokušavaj da dokučiš Boga. Kad te ta misao bude napustila, tad ćeš dobiti malo razuma. Ne pokušavaj da donosiš sudove o Bogu. Ako budeš kadar da se od toga suzdržiš, bićeš razuman. Ima mnogo ljudi koji večito donose sudove o Bogu i govore na koji način bi Bog trebalo da se ponaša, da bi Bog svakako nešto uradio na određeni način ili nešto nikako ne bi uradio na određeni način, da je nešto svakako Božje delo i da nešto drugo nikako to nije. Zašto se sad spominju reči „svakako” i „nikako”? (Da označe nedostatak razuma.) Kažeš da je Bog previše divan i previše mudar, ali onda dodaš da Bog nikad ne bi delovao na određeni način. Zar to nije kontradikcija? To nije istinsko poznavanje Boga. Onima koji uvek insistiraju na sopstvenim pogledima i koji uvek donose sudove o Bogu u potpunosti nedostaje razuma.

Bog izvršava poslednju fazu dela i niko nije ni pomislio da bi se mogao pojaviti i delovati u Kini. Zar činjenica što to ne možeš da zamisliš nije posledica predstava i uobrazilja u tvom srcu i ograničenosti tvog razmišljanja? Možeš da zamisliš da deluje u Americi i Ujedinjenom Kraljevstvu ili Izraelu, ali nikako ne možeš da zamisliš da deluje u Kini. To ti je nepojmljivo. To seže daleko izvan ljudskih predstava i uobrazilja, ali Bog je tek započeo Svoje delovanje u Kini i izvršava Svoje poslednje i najvažnije delo. To se previše razlikuje od ljudskih predstava. Znači, šta si iz ovoga saznao? (Da Božje delo nije u skladu s ljudskim predstavama i da je čudesno i nedokučivo.) Božje delo daleko prevazilazi ljudske uobrazilje, čudesno je i nedokučivo, mudro, duboko – to su ljudske reči koje se koriste da opišu sve što Bog poseduje i što jeste, kao i Njegovu narav i suštinu i to se smatra razumnim. To što Bog čini stvari koje se razlikuju od ljudskih predstava ljudi opisuju tim rečima – Božje delo je čudesno i nedokučivo i razlikuje se od ljudskih predstava. Šta još ljudi mogu iz toga da saznaju? Da su sve prethodne ljudske predstave i uobrazilje razorene. Odakle onda te predstave? Po onome što ti vidiš, Kina je siromašna i zaostala, Komunistička partija drži vlast, hrišćane proganjaju, nema slobode ni ljudskih prava, a kineski narod je slabo obrazovan, loše se kotira na svetskoj sceni i smatraju ga jadnim, bolesnim narodom iz istočne Azije. Kako je Bog mogao da se ovaploti u Kini da čini Svoja dela? Zar to nije predstava? Sad, odlučite da li je ta predstava ispravna ili pogrešna. (Potpuno je pogrešna.) Najpre, hajde da ne pričamo o tome zašto bi Bog delovao na ovaj način. Da li zbog toga što želi da bude ponizan i skriven ili zbog toga što takvo delovanje ima duboko značenje i vrednost. Hajde da ne raspravljamo o tom nivou već da pričamo o tome da li se takvo Božje delovanje u velikoj meri krši s ljudskim predstavama. I te kako! Ljudi to ne mogu da zamisle. To je Nebeska tajna i niko ne zna. Čak i kad bi pozvali astronome, geografe, istoričare i proroke, da li bi iko od njih mogao to da shvati? Niko to ne bi mogao, čak ni kad bi se okupili svi sposobni ljudi, i živi i mrtvi, da analiziraju i istraže ili da posmatraju i proučavaju astronomskim teleskopima – sve bi to bilo uzalud. Šta to znači? Da je čovečanstvo previše nebitno, previše neuko i nedovoljno pronicljivo da dokuči Božje postupke. Ako ne možeš da ih dokučiš, onda nemoj ni da se trudiš. Kad bi i pokušao, kakav bi bio krajnji ishod? Tvoje predstave nisu jednake istini i zapravo su daleko od onoga što Bog želi da učini. Nisu uopšte ista stvar. To malo znanja koje ljudi imaju beskorisno je. Nisu kadri išta da shvate ili da reše ikakve probleme. Sad kad čitate Božje reči i slušate propovedi i razgovore u zajedništvu, da li u svom srcu razumete malo više? Da li imate nešto znanja o Bogu? Neko bi mogao reći: „Bog ne priča o tome šta sa nama radi. Kad bi nam samo dao neki nebeski znak da razumemo šta namerava da uradi ili kad bi bar nadahnuo nekog proroka da nam dȃ predskazanje.” Ne bi ti mogao da ga vidiš, čak ni uz nebeski znak, a ne bi mogao ni prorok. Ono što Bog radi u duhovnom carstvu tajna je još od pradavnih vremena i toliko je tajnovito da nijedan čovek to ne može da zna. Koliko god talentovan bio neki prorok, astronom, učenjak ili stručnjak ili naučnik iz koje god oblasti, mogao bi da proučava koliko god hoće, ali nikad ne bi razumeo Božje postupke. Ljudi mogu da proučavaju prethodno Božje delo i mogu da prikupe nekoliko tajni ili značenje koje ima neke veze s tim zašto je Bog nešto učinio, ali niko ne zna šta će Bog učiniti u budućnosti, kao ni Njegove namere. Ljudi stoga ne bi trebalo ni da pomišljaju da dokuče Boga ili konačno dokuče način na koji Bog deluje kroz posmatranje i proučavanje, dugotrajno istraživanje i iskustvo, mnogostranu analizu ili marljivost i naporan rad. To je nemoguće i nikad neće uspeti. Stoga, ako ljudi ne mogu da dokuče Boga, šta bi trebalo da rade? (Trebalo bi da se pokore.) Najrazumnije za ljude je da se pokore i usklade što više s Božjim namerama; pokoravanje je osnova. Šta je njegova svrha? Svrha mu je da čovek bude kadar da, na osnovu doživljaja Božjeg dela, Boga bolje spozna, da stekne istinu i zadobije život. To treba da zadobiješ i to je blago koje treba da želiš. Što se tiče važnijih spoljašnjih događaja, kao što su međunarodni poslovi, način na koji Bog radi stvari i kako vodi ljudsku rasu – ako uspeš to da razumeš, time još bolje. Takođe je u redu da kažeš: „Ne zanimaju me baš takve stvari. Nemam kov niti um za to; stalo mi je samo do toga kako će mi Bog dati istinu i promeniti mi narav.” Sve dok ti je srce pokorno i bogobojažljivo, naposletku ćeš uspeti od Boga da zadobiješ istinu, a i mudrost. Istina menja ljudsku narav; to je život koji ljudi treba da traže da zadobiju, kao i put kojim treba da hode. Znači, koja je to mudrost koju ljudi dobijaju? Nećeš toga biti ni svestan, ali moći ćeš da vidiš na koji način Bog čini mnoge stvari, zašto ih čini, koje su Mu namere i ciljevi, kao i koja su Mu načela kad čini određene stvari. Nesvesno ćeš uspeti to da shvatiš kroz proces doživljavanja istine Božjih reči. Možda su te reči i pitanja previše duboki i ti nećeš biti u stanju da ih izraziš rečima, ali u srcu ćeš ih osećati i istinski razumeti a da nisi toga ni svestan.

Počnimo pričom o Avramu. Nakon što je živeo 85 godina, ali i dalje nije imao sina, Bog mu je obećao da će mu jednog podariti. Šta je njegova žena Sara na to rekla? Pomislila je: „Već sam stara i neplodna. Kako bih mogla da rodim sina?” Zar to nije ljudska predstava? Koristila je ljudske predstave da izmeri Božje delo i zato je sumnjala i mislila da je takvo nešto nemoguće. Šta je onda uradila? Dala je svoju služavku Agaru Avramu da mu bude konkubina. Reci Mi, da li je Bog video šta je ona uradila? Bog je znao. Sledeće godine, Agara je rodila sina po imenu Ismail. Kad je Avram imao 99 godina, Bog Jahve se pojavio i obećao mu da će mu Sara roditi sina sledeće godine u isto vreme i da će cela zemlja Hanan biti data njemu i njegovim potomcima u večno vlasništvo. Sledeće godine, Sara je rodila sina po imenu Isak. Kao sin gospodarice, Isak je bio naslednik, a Ismail, koga je rodila konkubina, nije mogao ništa da nasledi. Kasnije, Agara i Ismail su oterani i Agara je sina odvela u pustinju gde ne beše ni hrane ni vode. Suočena sa smrću, Agara se molila Bogu Jahveu, govoreći: „Nema izlaza. Imam dete i želim da živim.” Bog Jahve poslao je anđela da im da vode i tako su preživeli. Pustinja im je kasnije postala dom, tu su pustili korenje i imali mnogo potomaka – savremene ljude, kao što su Arapi s Bliskog istoka. Vidiš, Božje dobre namere sadržane su u tome što On dopušta da se to dogodi. To je važan spoljašnji događaj, koji niko ne proučava, ali to ne znači da Božja dela tu nisu prisutna – jesu. Nije istina da je neko uradio nešto u potaji, pa Bog to nije video, to sigurno nije ono što se dogodilo. U tome su sadržane Božje dobre namere. Bog je dozvolio i obećao da će Ismailovo pleme preživeti da bi držalo svet u ravnoteži i bilo od koristi kad je potrebno. Oduvek su se sa Izraelitima borili za teritoriju, za pojas Gaze i Jerusalim. U tome moraš videti Božji postupak. Bog je učinio nešto što ljudi smatraju lošim i misle da je možda nešto pogrešno procenio ili da nije pažljivo pratio pa su to ljudi iskoristili. To je ono što um prosečne osobe može da shvati i zamisli. Ljudi misle da je Bog zadremao i nije pazio na stvari i da je zbog toga Agara rodila Ismaila, pa se Bog na njih smilovao i pustio ih da žive, omogućivši im da žive u pustinji. Da li je zaista bilo tako? (Ne, nije.) Bog ima plan i rođenje i postojanje raznih rasa – odnosno, raznih narodnosti i ljudi različitih boja kože – sve to igra ulogu u održavanju ravnoteže unutar čitavog ljudskog roda, a možeš da vidiš koju tačnu ulogu ko igra ako pogledaš dešavanja u svetu. Da li je to Božji postupak? Bog kontroliše koliko brzo se neka rasa množi, kolika joj je globalna populacija, koju ulogu igra na zemlji i unutar čitavog ljudskog roda, kao i ono što njeni pripadnici čine, kako dobro tako i loše. Kad smo već kod lošeg, ljudi veruju da takve stvari nikako ne mogu poteći od Boga i da su one Sotonino delo. Ali, nije li Sotona takođe u Božjim rukama? Neki ljudi kažu: „Sotona radi ono što mu je volja i Bog nema kontrolu nad tim.” Da li je to pravo objašnjenje? To pitanje se ne može logično rešiti i pogrešno je tako postupati. Neke stvari naizgled deluju loše, neke dobro, ali sve su pod Božjom suverenošću. Ne možeš da kažeš da Bog ima suverenost samo nad dobrim stvarima, a ne i nad lošim, jer obe su u Božjim rukama, On ih orkestrira i kontroliše, a Njegove dobre namere su iza svega. To je istina i ako to jasno vidiš, onda razumeš istinu. Pogrešno je da donosiš sud da su stvari loše i da sve posmatraš samo kroz tu prizmu, kao što je lako pogrešno razumeti Boga i opirati Mu se. Sve što Bog čini ima Njegove dobre namere. Šta su stoga Božje dobre namere? Ljudi vide samo loše stvari koje im se dešavaju pred očima, a nikada ne mogu da uvide moguće posledice tih stvari kroz deset ili dvadeset godina. Šta će se desiti hiljadu ili dve hiljade godina kasnije, koje će mesto zauzimati i koju će bitnu ulogu to igrati u oblikovanju stanja sveta i u čitavom čovečanstvu – to je ono što ljudi ne mogu da vide, ali to je Božja suverenost. Da li je razvoj stanja sveta i čitavog čovečanstva jednostavna stvar? Gde god da se nešto desi, gde god da se odigra neki bitan događaj ili gde god bude pošast ili zemljotres, Bog time upravlja! Neki budalasti ljudi, bez imalo duhovnog razumevanja, mogli bi se zapitati: „Ako Bog sve kontroliše, da li su onda i đavolji progon, pokolj i surovo ugnjetavanje Božjeg izabranog naroda takođe pod Njegovom kontrolom? Da li je Bog to organizovao?” Da li je ispravno sve to tako posmatrati? Da li to drži vodu? To Boga stavlja u negativan položaj, a to je pogrešno. Kako bi onda trebalo to da posmatraš? Bog upravlja svim stvarima, ali šta izraz „sve stvar” obuhvata? Obuhvata sve: sve što se vidi golim okom, kao što su planine, reke, drveće, biljke, ljudi i tako dalje. Takođe obuhvata i mikroorganizme nevidljive golom oku, kao i đavole, Sotonu i svakojake duhove i utvare iz duhovnog carstva. Svi su oni pod Božjom kontrolom. Rade ono što Bog želi da rade. Pušta ih napolje kad god je potrebno i rade ono što treba. To je Božja suverenost. Kako god da Bog vlada i uređuje, na kraju se vidi da je izvršena Božja volja i ispunjena svaka Božja reč.

Ljudi možda trenutno ne mogu da vide dejstvo nečega što Bog radi ili mu ne znaju svrhu, niti zašto Bog to radi i koja Mu je namera. To će možda biti nevidljivo i nakon dvesta godina i čovečanstvo i dalje neće znati, ali će se nakon hiljadu godina uveriti u sledeće: „Kako je bilo ispravno i divno što je Bog ovo učinio! Bog je stvarno Bog!” Ljudski rod će otkriti da je sve što Bog čini istina i da ništa nije pogrešno. Na primer, raspeće i smrt Gospoda Isusa za vreme Doba blagodati tada je svet video kao propast te etape dela. Ljudi su mislili: „Gospod Isus nije pratio sudbinu smrtnika koja se sastoji od rođenja, starosti, bolesti i smrti, a opet ga je Juda izdao pre nego što je obavio mnogo posla, vojnici su ga uhapsili, bičevali, nosio je venac od trnja, ismevali su ga i naposletku prikucali na krst. Zar to nije neuspeh?” Da li je raspeće bilo neuspeh? Juda je Gospoda Isusa izdao vlastima, ali šta vlast predstavlja? Predstavlja Sotonine sile. Da li je dobro ili loše što je Hristos uručen Sotoni u ruke? (Spolja izgleda loše.) Ljudi su mislili: „O, ne! Božje delo je omeo đavo. To nije dobro, to je loš znak, jer Bog nije pazio i nije toliko moćan! Kako su ovaploćenog Isusa ipak mogli izdati i isporučiti vladarima? Zar ne izgleda kao da je prosto prepušten Sotoninoj milosti? Gospod Isus brzo mora da nađe način da pobegne jer će u suprotnom doći kraj čitavom delu. Hristos i dalje ima službu.” Zar nisu tako ljudi mislili? Zato je Petar rekao: „Bože sačuvaj, Gospode! To se tebi neće dogoditi!” (Matej 16:22), i izašle su ljudske predstave. Mislili su: „Boga nikako ne mogu isporučiti vladarima jer ako bi se to desilo, onda On nije Bog.” Zar to nije ljudska predstava? Samo zbog toga što su imali takvu predstavu, ljudi su govorili takve stvari, ponašali se ili postupali na takav način i osujećivali ispunjenje Božje volje. Šta je Isus rekao Petru? „Odlazi od mene, Satano!” (Matej 16:23). Gospod Isus smatrao je Petra Sotonom. Naposletku, Gospod Isus izručen je Sotoni, a ti ljudi postali su uslužna sredstva za ostvarivanje dela raspeća Gospoda Isusa. Da li je to što je Gospod Isus bio izručen Sotoni dobra ili loša stvar? (Dobra stvar.) Kad se tako gleda, to je dobra stvar, ne loša, jer je na taj način ostvareno Božje delo. Da li je Bog išta učinio od trenutka Judine izdaje sve do raspeća Gospoda Isusa? Da li je planirao bekstvo i da li je iko došao da Ga spase? (Ne.) Da li je Bog smislio način da učini čudo i podigne Gospoda Isusa pravo na nebo i sakrije Ga iza oblaka da Ga niko ne vidi? Kakvo slavno i veličanstveno uspeće! Ali niko te stvari nije video jer ih Bog nije ni učinio. Da li to što Bog ovo nije učinio dokazuje da On to ne može? Da li je Bog to mogao da učini? (Da, mogao je.) Zašto onda nije? (Postojala je Božja dobra namera i Bog je imao plan.) Koji je bio Božji plan? Plan je bio da se preda Sotoni i potom preuzme mesto od onih grešnika na krstu, žrtvujući se da iskupi čovečanstvo. To je Bog želeo da uradi; ne radi On stvari koje ljudi zamišljaju u svojim predstavama. Mnogi ljudi misle: „Bog je trebalo da pošalje više munja da pokosi sve one zle ljude koji su Mu se opirali i, nakon što bi ih pokosio, Gospod Isus bi se uspeo na nebo. Kako bi slavno i sjajno to bilo i koliko bi pokazalo Božji autoritet! Neka svi ti đavoli i Sotone i ti ljudi vide posledice razapinjanja Boga! Onda se u budućnosti neće usuđivati da to rade, zar ne?” Ljudi mogu da se usude da se ne odupiru, ali zar nije u pitanju ometanje ukoliko Božji plan ne bude ostvaren? Ljudske predstave uvek prekidaju Božje delo, stoga On ne deluje na taj način. Neki ljudi zaista veruju u Gospoda Isusa jer je razapet da bi obavio Svoje delo iskupljenja, ali istovremeno će iz dobrih namera takođe reći: „Gospod Isus nije trebalo da bude razapet. Nije bilo lako biti ovaploćen i morao da je da dela skrušeno i potajno, napušten od ljudi i oklevetan od strane onih pisara i fariseja. To je tako jadno. Trebalo je da izbegne raspeće, ne da se spušta na taj nivo, za to nije bilo potrebe.” Da li je ispravno da ljudi to tako posmatraju? (Ne, nije.) Posmatrajući to sada, dve hiljade godina kasnije, takav način razmišljanja je pogrešan. Postoji li istina u ljudskom umu? (Ne, ne postoji.) Šta onda u njemu postoji? Postoje ljudske predstave i uobrazilje, kao i dobre namere, osećanja, saosećanje i sebičnost. Da li te stvari mogu da ostvare Božje delo? Mogu li da sprovedu Njegovu volju? Ne mogu. Stoga je Gospod Isus rekao: „Odlazi od mene, Satano!” Bog je želeo lično Sebe da uruči Sotoni, da dopusti Sotoni da razapne Hrista i tako kroz raspeće ostvari delo iskupljenja. Bog nije ispoljio nikakva čuda. Nekoliko puta je rekao: „Bog ćuti.” Šta to znači? Znači li da Bog ne vidi, da Ga nije briga, da ne obraća pažnju, ne progovara i ostaje potpuno nem? (Ne, ne znači.) Šta onda znači „ćuti”? Te reči sadrže u sebi Božju nameru, mudrost i narav. Koja se Božja narav otkriva kroz to što On ćuti? Otkriva se Božja mudrost. Želi da dovrši Svoje delo upravljanja. Bez obzira na to koliko predstava ili uobrazilja ljudi imaju, On prvo njih izbegava i ne nudi objašnjenje, već deluje tiho i praktično sve do dana kad Njegov odabrani narod konačno shvati istinu i može da Mu se pokori. Tad se Njegova volja ispunjava i Njegovo delovanje nad njima je dovršeno i On je potpuno porazio Sotonu i zadobio slavu. Bog predočava te činjenice i ishode kao dokaz celom čovečanstvu i kao dokaz Sotoni – to su Božja narav i Njegova namera koje On otkriva time što ćuti. Koja je to Božja narav? Da li pokazuje Božju strpljivost? (Pokazuje.) Zašto je Bog tada bio strpljiv? Zašto je ćutao? U tome je Božja mudrost. Neke stvari su tajne koje nijedno stvoreno biće, nijedno nestvoreno biću niti anđeo može da razume ili dokuči. To je Božja mudrost. Bog ne može da govori pre nego dođe vreme za to i da li uopšte ima koristi od toga da kaže i reč više? Nema koristi jer oni i ne razumeju. Kad bi s nekim pričao, da li bi on to razumeo? (Ne bi.) U tom slučaju, nema koristi od pričanja. Da li bi ljudi razumeli da je, pre dve hiljade godina, Bog čovečanstvu rekao: „Želim da budem razapet, ponudite Moju dragocenu krv da iskupite čovečanstvo u obličju grešnog tela”? (Ne bi razumeli.) Koje behu jedine Božje reči? Rekao je: „Pokajte se, jer se približilo Carstvo nebesko” i ljudi su počeli da primenjuju strpljenje i toleranciju. Da li je Bog ljudima još nešto rekao? (Ne, nije.) Zašto nije? (Čovek nije mogao da shvati.) Čovečanstvo nikako ne bi moglo da shvati. Zato je Bog bio prinuđen da Svoju narav i misli otkrije kroz tišinu. Sve da je Bog i pričao s nekim stvorenim ili nestvorenim bićem, ono to ne bi razumelo. Stoga je jedino mogao da koristi Svoja dela i činjenice da dokaže čovečanstvu i sprovede Svoju volju. Tek sada, dve hiljade godina kasnije, Bog je razotkrio ove stvari, obavljajući delo suda poslednjih dana; ljudi razmišljaju o događajima od pre dva milenijuma i tek sad shvataju značaj ondašnjeg razapinjanja Gospoda Isusa. O tome zašto je Bog razapet, izručen Sotoni, izdat od strane Jude pod onim okolnostima i zašto je, nakon izdaje, Gospod Isus toliko patio i poslednju kap krvi dao da izvrši Božju volju, zašto je Bog to uradio i zašto je to važno – Bog o tome priča samo kad svedoči o ovaploćenju, pojavljujući se i delajući tokom poslednjih dana i, uz to, otkrivajući mnoge tajne kao što su Božja volja i upravljanje. Sad kad su ljudi videli vezu između tri etape dela, konačno znaju koja je vizija Božjeg plana upravljanja i razumeju ove istine i Božje mukotrpne namere. Da je Bog sve rekao ljudima hiljadu godina unapred, da li bi oni to razumeli? (Ne bi.) Znači, Bog često sve obavlja dok ćuti. Šta je razlog te ćutnje? Delo koje Bog obavlja je previše mudro, previše divno i previše duboko – da je Bog progovorio ranije, bez obzira na sadržaj reči, ljudi to ne bi mogli da shvate i protumače. Zato Bog može jedino da napreduje u tišini, progovarajući samo s ciljem da obavlja Svoje delo i predvodi čovečanstvo. Ispravno je da ljudi slede Boga i što dalje s Njim idu, sve će blještaviji put biti. Bog te neće odvući na stranputicu i čak iako te preda Sotoni, Bog je do samog kraja odgovoran. Moraš da veruješ u to i takav stav stvorena bića treba da imaju prema Bogu. Ako možeš da kažeš: „Čak iako me Bog preda Sotoni da se sa mnom poigra, On je i dalje Bog i ne mogu da menjam srce koje Njega sledi i ne mogu da menjam svoju veru u Njega”, onda je to istinska vera u Boga.

Prošlo je dve hiljade godina od raspeća Gospoda Isusa i sada ovi ljudi koji prihvataju Božje delo u poslednjim danima čuju Njegov glas i svakodnevno slušaju propovedi i razgovore o istini. Oni razumeju tri faze Božjeg dela i znaju tajne Njegovog plana upravljanja. Da li ih razumeju vernici u Gospoda u religiji? Čak ni sada ih ne razumeju i još uvek se drže svojih predstava. Kad neko kaže: „Gospod Isus je bio sin siromašnog drvodelje. Pogledajte u kakvog Gospoda vi verujete”, oni ne mogu to da opovrgnu i nisu kadri da svedoče Bogu. Kako su ljudi podli! Bog je čovečanstvu izrazio tako mnogo istina i uradio za njega velike stvari, ali ako On lično ne saopšti ljudima kakav značaj, kakvu vrednost i istinu te stvari imaju, onda nijedna jedina osoba nije kadra da se zauzme za Boga i svedoči o Njemu. Šta znači „zauzeti se za Boga”? To znači svedočiti o Božjim delima i suverenosti, o ceni koju je Bog platio da iskupi ljudski rod i Svoje misli, kao i o značenju svega što je učinio. Šta iz ovoga možete shvatiti? (Da čovečanstvo ne može da zamisli Božje delo.) Čovečanstvo ne može da zamisli Božje delo niti da ga dokuči. Čovek stoga mora da ima ispravnu perspektivu i stanovište da bi posmatrao ili razmatrao Božje delo, način na koji Bog usmerava čovečanstvo, kao i Njegovu volju. Čovek mora da ima ispravno stanovište. To je od najveće važnosti. Moraš da znaš ko si ti a ko je Bog, šta treba da imaš da bi mogao da razumeš Božje delo i reči, šta nikako ne možeš jasno da razumeš ili dokučiš, kao i to kakav stav treba da imaš. Takvu razboritost treba da poseduješ. Tako će tvoja veza s Bogom biti prilično normalna i harmonična. Ako uvek zauzmeš kolebljiv, spekulativan, sumnjičav stav, pa čak i stav opiranja dok proučavaš Boga i mozgaš o Njemu ili dok istražuješ sve što radi, onda će doći do nevolje. To je bavljenje akademskim zanimanjem, istraživanjem – takvi ljudi su bezvernici. Prema Božjoj suverenosti moraš se ophoditi iz perspektive i stava pokornosti, traganja i straha; samo će to proizvesti istinsko znanje i razumevanje Boga. Ako razumeš Boga, onda Mu se nećeš protiviti, ili Ga barem nećeš pogrešno razumeti. Moći ćeš da se pokoriš i kažeš: „Iako ne znam zašto Bog ovo radi, shvatam da je sve što On radi ispravno.” Šta se podrazumeva pod tim shvatanjem? Podrazumeva se da ti je srce potpuno ubeđeno da sve što Bog čini ima neko značenje i da bi ljudi trebalo da se pokore. Gospod Isus Hristos se predao Sotoni u ruke i Sotona Ga je razapeo – to u očima ljudi nije bila dobra stvar, ali On je ispunio Božju volju i dovršio delo iskupljenja čovečanstva. To je velika stvar, nešto veoma značajno i vredno za čovečanstvo, ali da li je čovečanstvo to jasno videlo? (Nije.) Čovečanstvo nije to jasno videlo. Nije videlo u tome Božju nameru, niti značenje i vrednost Božjeg postupka; ljudi nisu videli ogromnu dobrobit po čovečanstvo. Videli su samo da je Gospod Isus vaskrsao tri dana nakon raspeća, da se pojavio pred ljudima i s njima sreo, pričao, prisećao se i potom rastao; ali Božja volja je bila ispunjena. Zar to nije od velike važnosti? (Jeste.) Da li su ljudi to dokučili? Nisu. Iz ovoga se vidi da ljudi moraju da imaju ispravnu procenu o sebi i ispravan stav prema Bogu. Šta god da Bog radi, bilo da ljudi to razumeju ili ne, oni moraju da oćute. To je ispravno. Ne treba sve da proučavaš, to nije u redu. Zašto nije? Ne postoji pravilo koje kaže da ti to nije dozvoljeno, ali naići ćeš na zid i dospeti u opasnost. Sada nisi u stanju to da razumeš, ali ti stalno želiš da proučavaš, stalno se protiviš Bogu. Ako nešto ne možeš da rešiš proučavanjem, a sa druge strane ni ne tragaš za istinom, kakvi se onda problemi mogu olako javiti? Bićeš sklon tome da pogrešno razumeš Boga. Pogrešno ćeš razumeti na početku i ako stvari ne budeš shvatio jasno i to pogrešno shvatanje se zadrži, bićeš negativan i slab i to će uticati na to kako obavljaš svoje dužnosti i na tvoj život-ulazak – te stvari su sve povezane. Mnoge stvari ne mogu jasno da se razumeju za samo godinu ili dve, a istina je previše duboka. Čak i kad bi te Bog ovog časa prosvetio, da li bi mogao usled svog malog rasta da razumeš? Čak i kad bi razumeo ponešto, da li bi mogao istinu da razumeš do kraja? Rekao bi: „Razumem gravitaciju. Zašto na Zemlji stvari ne idu uvis već padaju, ali kad bi izašao iz atmosfere i otišao u svemir, lebdeo bi? Zato što bi izašao iz gravitacionog polja Zemlje. Razumem to, pa zar onda već nisam dokučio Božja dela?” Ne znaš tačno kako to Bog ima suverenost nad gravitacijom i razumeo si samo njeno ispoljavanje. To ne znači da si dokučio kako Bog ima suverenost nad gravitacijom, a čak i kad bi dokučio, da li bi mogao da imaš suverenost nad njom? Ljudi se ne bi dobro proveli kada bi izašli iz atmosfere; bez gravitacije bi samo nekontrolisano lebdeli i leteli. Šta se iz ovoga može zaključiti? (Da ima mnogo stvari koje ljudi ne mogu da dokuče.) Ljudi ne mogu da dokuče izvesne stvari, a ipak se stalno protive Bogu ne bi li Ga proučavali i posmatrali, sumnjičavih srca, govoreći: „Ako ne mogu da dokučim ovo, onda Ti nisi Bog.” Kakvo je ovo gledište? To gledište i stanovište je pogrešno, znak je protivljenja Bogu i pogrešno je stalno proučavati. Moraš da razumeš Boga i kažeš: „Ovo ne mogu da shvatim, previše je duboko i ne bih to do kraja shvatio čak ni da me Bog prosveti. Zato ću nekoliko godina pokornog srca tragati i ako mi Bog ne bude dao odgovor, onda ću to naprosto ostaviti po strani za sada. Između mene i Boga nema prepreka niti nesporazuma. Ako izbegnem da pogrešno razumem Boga, kao i da se žalim na Njega, onda Mu se neću ni opirati. Ako Mu se ne opirem, onda se neću ni buniti protiv Njega, a ako se ne bunim protiv Njega onda Ga neću ni odbaciti niti se od Njega otuđiti. Ja sam večni Božji sledbenik.” Koji je preduslov da se bude „večni Božji sledbenik”? To je sledeće: „Bez obzira na to da li je to što Bog radi u skladu s mojim predstavama, uvek ću se pokoravati i slediti. Bog je i dalje moj Bog i ja sam stvoreno biće, ja sam ljudsko biće. Kako god da se Bog ophodi prema meni, ako me i baci u pakao, u ognjeno jezero, Sotoni ili đavolima, uvek ću Mu se pokoravati bez negodovanja. Božji status ne može se promeniti, niti se može promeniti moj status stvorenog bića. Sve dok se to ne promeni, trebalo bi da sledim Boga i On je zauvek moj Bog.” Kad ti se vera u Boga bude napokon čvrsto ukorenila, nećeš Mu okrenuti leđa. To je veza između tvog identiteta stvorenog bića i Boga. Kad napokon jasno budeš video koji identitet i koje mesto Bog zauzima u tvom srcu, kao i svoj identitet i mesto koje kao stvoreno biće zauzimaš i kojih treba da se držiš i kad ti se sve to ukoreni u srcu, onda se nećeš od Njega udaljiti. Onda, kad si slab, negativan, tužan ili ti se desi nešto što nije u skladu s tvojim predstavama i to ne možeš da dokučiš i razumeš, da li to može da utiče na tvoju vezu s Bogom? (Ne može.) Ako ti je jasna istina o vizijama, ako si postavio osnovu, iskusio mnoga okruženja i shvatio da sve što Bog čini ima neko značenje, tad ćeš spoznati Božje delo i predstavama neće biti lako da se ponovo jave. Neki ljudi razumeju samo deo. Na primer, što se tiče suda i grdnje, ljudi priznaju da je ono što Bog čini smisleno, ali imaju predstave kad se suoče s orezivanjem. Nezavisno od toga ko ih orezuje, nisu voljni da to prihvate i ne priznaju da sve to potiče od Boga. Misle da to čini čovek i da sve potiče od Sotone. Zar to nije još jedna greška? Pojavljuje se još jedan problem i oni moraju nastaviti da tragaju za istinom. Ako nisi u stanju da zanemariš to, da li možeš potpuno da se pokoriš Božjem delu? Možeš da se pokoriš samo onom što se slaže s tvojim predstavama, ali ne i onom što se ne slaže. Takva osoba se previše lako može odupreti Bogu i neko je čija se narav nije promenila.

Ljudi su puni misli, ideja i stanja koja često utiču na neka od njihovih mišljenja, perspektiva i stanovišta. Ako možeš da rešiš te misli, ideje i stanja, jedno po jedno, putem traganja za istinom, onda oni neće uticati na tvoju vezu s Bogom. Možda si sada malog rasta i ne razumeš istinu dovoljno, a pošto u Boga veruješ tek odnedavno ili usled raznih drugih faktora, ti ne razumeš baš mnogo istina – ali trebalo bi da dokučiš jedno načelo: treba da se pokorim svemu što Bog radi, bez obzira na to da li to spolja izgleda dobro ili loše, ispravno ili pogrešno, ili da li se slaže s ljudskim predstavama ili ne. Nemam pravo da kritikujem, procenjujem, analiziram ili proučavam da li je to ispravno ili pogrešno. Treba da ispunim svoju dužnost kao stvoreno biće i potom da primenjujem istine koje razumem, da bih udovoljio Bogu i da ne bih skrenuo s istinitog puta. Primenjivaću onoliko koliko god mi Bog dozvoli da razumem i tragaću za tim što treba da primenjujem, čak iako me Bog nije prosvetio; ako me Bog nije prosvetio o nečemu što ne treba da razumem, onda ću se pokoriti i čekati i možda će mi Bog jednog dana dozvoliti da razumem. To je kao sa raspećem Gospoda Isusa: dve hiljade godina kasnije, oni ljudi koji prihvataju Božje delo u poslednjim danima, oni ga i razumeju u osnovi, a čak i oni koji nisu revnosni u svom stremljenju takođe razumeju njegov smisao. Možda trenutno ne možeš da razumeš ponešto od velikog dela koje se tiče Božjeg plana upravljanja, ali pogrešno Ga razumeš i poričeš Njegovo postojanje jer ne shvataš istinu, što razara normalnu vezu između tebe i Boga. To je ozbiljna greška. Trebalo bi da poseduješ stav, perspektivu i stanovište koje kaže: „Prosto ću sačekati te stvari koje ne razumem. Kada Bog jednog dana bude prosvetio čovečanstvo, možda ću ih razumeti sve.” Kada se Gospod Isus opraštao, rekao je: „Imam još mnogo šta da vam kažem, ali sada bi to bilo previše za vas.” (Jovan 16:12) Zašto ljudi to nisu mogli tad da podnesu? Zato što im je rast bio previše nezreo i nisu bili u stanju da shvate. To je kao kad pričate trogodišnjaku ili petogodišnjaku o zarađivanju novca i izdržavanju porodice; on će te reči čuti, ali pošto mu je to sve veoma strano i van njegovog domašaja, on ih neće ni razumeti. Ima toliko toga što bi ljudski rod morao da shvati i što Bog želi da mu kaže, ali zbog njegovog nezrelog rasta ili zbog toga što procesi Božjeg dela još nisu u potpunosti otkriveni ljudima i oni ih nisu iskusili, ne bi razumeli kad bi se te stvari znale prerano. Čak i kad bi slušali, shvatili bi to kao doktrinu i razumeli sve bukvalno i ne bi znali šta Bog zapravo govori. I zato Bog ne govori. Da li je prikladno što Bog ne govori? Da li u tome ima dobrobiti za čoveka? (Ima.) Da li će to usporiti životni razvoj ljudi? Svakako neće biti usporavanja, nikakvog, i neće uticati na tvoj svakodnevni život i normalno stremljenje. Zato samo opusti srce i stremi istini, jer to je najvažnija stvar; naposletku, sve se svodi na stremljenje istini. Ako stremiš istini, onda će tajne nekih stvari koje Bog radi, Njegova mudrost, divota i narav u svemu što čini i stvari koje bi ljudski rod trebalo da shvati, postepeno postajati jasnije kroz proces sleđenja Boga. Sticanje znanja o Bogu sadrži mnogo aspekata i ti moraš – tokom procesa interakcija, druženja i kontakta s Bogom – doživeti Njegove reči i steći lično iskustvo Njegovog dela, kao i Njegovog prosvećivanja i usmeravanja tebe. Tokom tog procesa ćeš, nesvesno, steći znanje o Bogu; postepeno ćeš zadobijati razumevanje Boga kroz proces doživljavanja Njegove suverenosti i uređenja nad tobom. Ako ne prođeš kroz te procese, već samo svakodnevno gledaš u nebo široko otvorenih očiju, oslanjajući se na svoju uobrazilju ne bi li video Božje delo, onda nikad ni nećeš. Naposletku ćeš početi da sumnjaš i govorićeš: „Gde je Bog? Da li je on stvorio Mesec? Sunce izlazi ujutru i zalazi uveče – da li na taj način Bog drži suverenost nad svim stvarima?” Takvo razumevanje je šuplje i tvoje uverenje neće ništa drugo biti do prazne reči. Da te neko pita da li veruješ u Boga, odgovorio bi: „Verujem u Boga, imam vere, hrišćanin sam.” Ako bi potom taj neko pitao: „Zašto nisi budista?”, rekao bi: „Nije budizam istinski put, već hrišćanstvo.” To što možeš samo ovo da kažeš, dokazuje da nemaš iskustva i da nisi ništa zadobio. Sve u vezi s Bogom, sve što On ima i jeste, Njegova narav, Njegova suverenost i uređenja za ljudski rod i sve stvari, stvarnost i tačnost Njegovih reči i njihov značaj, poučavanje i vrednost za ljudski rod, kao i neki od Njegovih načina delovanja, poput kušnji, discipline, prosvećenja i prosvetljenja, utehe i bodrenja i nekih Njegovih posebnih uputstava ljudskom rodu – ako ovo nisi doživeo, da li tvoja veza s Bogom može biti normalna? Da li možeš istinski da Mu se pokoriš? Tvoje razumevanje Boga zauvek će ostati pod znakom pitanja, pod nizom znakova pitanja, bez ikakvog pravog razumevanja. Stoga, da li je tvoja veza s Bogom normalna? Da li je to stvarno veza između stvorenog bića i Stvoritelja? Šta tačno predstavlja taj znak pitanja? Bog će ti zauvek biti nepoznat, bilo da je u pitanju Njegov identitet, status ili suština. On nije član tvoje porodice, nije ti rođak, uvek ti izgleda kao tuđinac kojeg nikad nisi upoznao – stoga nije lako objasniti šta je zapravo tvoja veza s Bogom, ali svakako ne dostiže vezu između stvorenog bića i Stvoritelja.

Koje su ključne tačke za verovanje u Boga? Kako veru u Boga pretvoriti u stvarnost koju bi ljudi trebalo da imaju u životu? Kako postići pokornost i zadobiti Boga? Moraš se osloniti na doživljavanje Njegovih reči i, što je najvažnije, na Njegov sud i grdnju, pre nego što budeš u stanju da se pokoriš Bogu i zadobiješ Ga. Iako su mnogi ljudi voljni da obavljaju svoju dužnost, ne razumeju kako treba da doživljavaju Njegovu reč. Da bi to uspeo, moraš da doživiš Njegov sud i grdnju, Njegovo orezivanje, kušnje i oplemenjivanje. Sve Božje zahteve moraš da primenjuješ, da u njih ulaziš i da ih stekneš. To se zove doživljavanje Božjeg dela. Da bi ga doživeo, moraš s Njim uspostaviti normalnu vezu, stalno Mu se moliti i tražiti od Njega pokornog srca. Bez obzira na to šta se desi ili s kakvim se poteškoćama suočiš, moraš se osloniti na Boga i Njemu se diviti, pronalazeći put i odgovore u Njegovim rečima i uvek se Njemu moliti i s Njim razgovarati. Doživljavanje Božjeg dela znači biti u kontaktu s Njim i pokoravati se Njegovim rečima i delima, moliti Mu se i tražiti od Njega kad imaš problema i poteškoća. Kad napokon budeš imao mnogo iskustva u tome i budeš razumeo istinu, onda ćeš naučiti kako da primeniš Božje reči na stvari koje se dešavaju. Postoji mnogo načina na koje se mogu primeniti Božje reči. Na primer, molitvom i traganjem kad se neke stvari dese i, stoga, uviđanjem da Božje reči jasno navode kako ljudi treba da se ponašaju, koja su načela i koje su Božje namere prema ljudima i Njegovi zahtevi od njih. Kad budeš sve to znao i kad budeš razumeo Božje želje, onda ćeš imati i nešto znanja i razumevanja o Bogu. Kad se suočiš s kušnjama, trebalo bi da tražiš sledeće: „Šta kaže Božja reč o tako velikoj kušnji? Koje je značenje toga što Bog kuša ljude? Zašto želi da ih kuša?” Božje reči kažu da si iskvaren, uvek buntovan i neposlušan i da Mu se ne pokoravaš, već da stalno imaš uobrazilje i predstave i da Bog želi da te pročisti kroz kušnje. Bez obzira na to šta doživljavaš, da li progone ili kušnje, ili te Bog orezuje, disciplinuje i kažnjava, i bez obzira na to koje okruženje Bog za tebe priredi ili koji metod koristi, uvek moraš da tražiš odgovor i osnovu u Božjim rečima i da tragaš za Njegovim namerama prema tebi i zahtevima koje ima za tebe. Odnosno, šta god da se desi, uvek moraš prvo da se setiš šta je Bog rekao, na koji način želi da ljudi primenjuju, koji su Mu zahtevi prema ljudima i koje su Mu namere. Kad budeš shvatio te stvari, znaćeš kako da doživiš Božje delo. Ako u srcu nemaš mesta za Boga i ne voliš istinu, već stalno misliš o tome šta kažu ljudi, knjige ili čuveni i veliki ljudi, ili šta nevernici rade kad se takva stvar desi, onda si bezvernik ako tragaš i praktično postupaš na taj način, jer su ti misli i put isti kao kod nevernika. Ako si neko ko veruje u Boga, ali razmišljaš poput nevernika i koračaš putem nevernika, onda je to pogrešan put i ćorsokak; takvo nešto ne treba da radi onaj ko veruje u Boga i to nije put kojim treba da hodi. Postoje takvi ljudi unutar crkve i oni su bezvernici – nevernici skriveni u crkvi.

Na koji način su čovek i Bog povezani? Kako možeš da spoznaš Boga? Na koji način on deluje na čoveka? Deluje putem reči kroz koje otkriva Svoje namere, vodi te do puta kojim treba da pođeš, kuša te i saopštava ti sve Svoje zahteve i merila koje ima za tebe. Ljudi razumeju sve aspekte istine u Božjim rečima a da toga nisu ni svesni: načela koja se tiču toga kako se ophoditi prema ljudima i rešavati stvari, kako se odnositi prema braći i sestrama, prema radu crkve i svojim dužnostima, kako doživljavati kušnje, kako biti odan Bogu, kako ostavljati stvari, kako se odnositi prema svetu nevernika i tako dalje. Sve se to nalazi u Božjoj reči i On je to ljudskom rodu saopštio. Ali u kojoj meri čovek to na kraju doživljava? Ljudi mogu da vide Boga u Njegovim rečima i da se s Njim sretnu oči u oči. Neko bi mogao upitati: „Gde je taj Bog u kog veruješ?” Oni koji to nisu doživeli, ne mogu to da shvate: „Zaista, gde je Bog? Meni se nikad nije pojavio. Stalno se pričalo da je na trećem nebu, ali ja Ga nikad nisam video. Ne znam koliko je zaista velik ili visok Bog, niti koliko je svemoguć i sveznajuć.” Oni iskusni rekli bi: „Te stvari nisu bitne. Susrećem se s Božjim rečima od prvog dana kad sam u Njega poverovao. Sad u Njega verujem već dvadeset ili trideset godina i u Njegovim rečima vidim Njegovu narav i suštinu i imam nešto razumevanja i znanja o Njemu. Nakon što sam doživljavao Njegove reči svih ovih godina, ako bi mi jednog dana Bog prišao i sa mnom popričao, pozabavio se mnome, mogao bih da potvrdim da je On taj Bog koji je izrazio one reči, da je On Taj u koga verujem, bez trunke sumnje! Bez obzira na to kako izgleda, sve dok Njegove i ove reči potiču iz istog izvora, On je Bog u koga verujem, Bog sa neba, Taj koji ima suverenost nad mojom sudbinom i svim stvarima. On je Taj.” Da li bi tada i dalje bilo potrebe da ti se Bog obrati s neba? (Ne bi bilo potrebe.) Bez obzira na to koji oblik ili lik Bog preuzima, ti ne moraš da ga vidiš. Nema potrebe za tim. Nećeš biti radoznao. Ali zašto? Nakon toliko godina iskustva, kontakta s Bogom, ne možeš baš da kažeš da Ga poznaješ ili da ste bliski, ali ti se On barem, zahvaljujući Njegovim rečima i delu koje si iskusio, više ne čini stranim. On je sa tobom, vodi te kroz život, ima suverenost nad svakim tvojim danom i nad tvojom sudbinom. On potpuno razume tvoju radost, bol i sreću, a i ti poznaješ Njegovu. Više se ne dešava da Ga pogrešno razumeš ili da se žališ na Njega, a Njegovo mesto u tvom srcu je takvo da bi čak mogao da kažeš da je u njemu seo na presto i da vlada kao kralj koji može da kontroliše čitavo tvoje biće. Šta znači to da „vlada kao kralj”? To znači da koristiš Božje reči da rešiš ono što se dešava i da Njegove reči gospodare tvojim srcem. Više nisi ti gospodar. Tvoje znanje i učenje, knjige koje si pročitao, iskustva iz tvog života – ništa od toga ne može da te vodi. Kroz sve će te voditi Božje reči. Postaće ti vodič kroz život koji ćeš otkrivati i proživljavati svakodnevno u svom pravom životu. Na taj ćeš način posedovati istina-stvarnosti. Tada, ako bi te neko ponovo pitao: „Pošto veruješ u Boga, da li Ga poznaješ?”, ti bi odgovorio: „Poznajem Boga pomalo. Ne usuđujem se rečima da opisujem koliko je moćan i mudar, niti se usuđujem da ga definišem, ali barem znam da je Bog nedokučiv, da je tako mudar i divan i da mnogo voli ljudski rod. Božja ljubav je ogromna i tako istinita, a Njegova narav je tako pravedna!” Zar to malo znanja nije vrednije od iluzornih i izmišljenih predstava i uobrazilja ljudi? (Da, jeste.) Znači, odakle proističu te vredne stvari? Proističu iz doživljavanja Božjih reči. Drugim rečima, snabdevanjem Božjim rečima svih ovih godina, one se u tvom srcu ukorenjuju, tu niču, cvetaju i urađaju plodom, a ti proživljavaš stvarnost Njegovih reči. Kako se postiže takav efekat dok se proživljavaju Božje reči? (Kroz postepeno doživljavanje ljudi, događaja i stvari koje je Bog priredio.) To dolazi iz iskustva, odnosno iz stalnog potvrđivanja Božjih reči tokom tog perioda, potvrđivanja da je svaka Božja rečenica istina i da ti treba u životu. Tada, ako neko kaže: „Bog u koga veruješ nije Bog. On ne postoji, ne može da se vidi”, ti ćeš odgovoriti: „Nije na jednoj osobi da odlučuje o Božjem postojanju i suverenosti. Bog je taj koji odlučuje, kao i činjenica o Božjem postojanju i suverenosti nad svim stvarima. Odlučuje i moje stvarno doživljavanje Božjeg dela tokom godina, kao i sva svedočenja o doživljavanju Božjeg dela. To je dokaz.” To je svedočenje Bogu. Ako bi neko opet rekao: „Gde je Bog?”, kako bi ti odgovorio? (U srcu svake osobe koja u Njega veruje.) Bog već živi u srcima ljudi, ali je takođe i u svim stvarima oko nas. To je Božje postojanje. Ne možeš da ga porekneš, a ono što doživiš je stvarnije od onoga što vidiš. Čak i kad bi video Boga, da li bi Ga prepoznao? (Ne bih.) Kad bi se Božje duhovno telo spustilo među ljude i reklo: „Ja sam Bog”, prenuo bi se i rekao: „Ti si Bog? Kako to da Te ne prepoznajem? Ne prihvatam Boga kao što si Ti!” Zapravo, uplašio bi se. Zašto bi tako reagovao? Zato što ne poznaješ Boga pa stoga imaš takav stav i takvo ponašanje prema Njemu.

Na šta najviše treba obratiti pažnju kad verujete u Boga? Može se reći da je to doživljavanje Njegovih reči. Tokom procesa doživljavanja Božjih reči, koja god pogrešna stanja da ljudi imaju, bilo to stanje opiranja Bogu ili stanje pobune i koje god pogrešne poglede, svi se oni moraju preokrenuti i rešiti istinom. Na taj način će se tvoje unutrašnje stanje postepeno poboljšati, a tvoja veza s Bogom postajaće sve normalnija i osećaćeš Božje postojanje. Ako tvoja veza s Bogom nije normalna, nećeš osećati Božje postojanje. Zar u svemu ovome nema istine? Ima je u svemu tome. Ako ljudi veruju u Boga kao da žive u vakuumu, nemajući kontakt ni sa čim, ne gledajući ništa, ne znajući ništa, zanemarujući spoljašnji svet, baš kao oni taoistički monasi i monahinje koji primenjuju asketsko oplemenjivanje, onda to nije pravi način. Ako su ljudi u stanju da posmatraju, shvataju i doživljavaju, onda će moći da vide Božje delovanje u mnogim stvarima. Ali trenutno postoje neke stvari koje su previše duboke i nedostižne većini ljudi, pa ne bi trebalo da odustaneš od onoga što je blizu zarad potrage za onim što je daleko. Samo se usredsredi na Božje reči i nauči kako sebe da ocenjuješ naspram njih. Šta znači „ocenjivati sebe naspram njih”? To znači uvideti da li imaš neko od raznih stanja razotkrivenih Božjim rečima, u kom si tačno stanju, na šta se odnose Božje reči i o kojim ljudskim stanjima Bog govori. Sve njih treba ispitati i jasno razumeti. Ponekad ljudi čuju Božje reči samo jednom, ali one im na jedno uvo uđu a na drugo izađu i onda pomisle: „Božje reči nisu namenjene baš meni. Ja nemam to stanje. On priča o nekim drugim ljudima.” Ovo je pogrešan način tumačenja Božjih reči i pokazuje da ih još uvek ne razumeš, da još nisu uticale na tebe i da ih nisi upio. Stiči iskustvo sve dok jednog dana ne čuješ Božje reči kako razotkrivaju ljude i kažeš: „Bog priča o meni.” To znači ocenjivati sebe naspram Božjih reči. Ali to je samo početak, samo otpočinjanje ulaska u Božje reči – možda ni ne znaš o kakvom to zapravo stanju Bog govori. Stoga moraš proći kroz period traganja za onim što je istina u Božjim rečima, za Njegovim zahtevima i za putem koji daje ljudskom rodu. Ovo uključuje i detalje; ne možeš prosto da ispitaš i detaljno analiziraš neko spoljašnje stanje i gotovo. Zašto Bog detaljno analizira ljudsko stanje i daje da se ispitaju? Zbog toga što želi da se okrenu. Bog kaže da je određeno stanje pogrešno i ako u njemu živiš ili imaš takav pogled, onda se možeš odupirati Bogu. To je pobuna, Bogu nije draga i predstavlja iskvarenu narav koja je od Sotone i nije u skladu s istinom; moraš promeniti pravac. Dok menjaš pravac, moraš da uvidiš koji su to Božji zahtevi, kao i da li u njima ima istine. Takođe moraš da shvatiš Božje namere i da promisliš o sledećem: „Šta Bog zahteva u ovoj stvari? Kako da promenim pravac, oslobodim se ovog stanja i rešim ga?” To uključuje traganje za istinom. Nije dovoljno ocenjivati sebe naspram Božjih reči – pored toga, treba i da razumeš istinu i budeš u stanju da spoznaš sebe. Onda ćeš uvideti da su Božji zahtevi za ljudski rod veliki i moći ćeš da Ga hvališ iz srca: „Bog je tako mudar, istražuje najskrivenije kutke ljudskih srca! Bog je razotkrio moje stanje, koje nisam ni znao da imam, ali Bog zna sve!” Da li je to to? Nije ni približno dovoljno i nije ono što Bog zahteva. On zahteva da se otpustiš ta negativna, pogrešna stanja, koja potiču iz iskvarene naravi i, kad ih napokon rešiš, da primenjuješ shodno istini. Kako ti se razumevanje istine postepeno bude produbljivalo, unutrašnje stanje će ti se potpuno promeniti i oslobodićeš se starog pogleda na stvari, uvideti da je pogrešan, shvatiti u čemu je greška i koja joj je suština i tako biti u stanju da je rešiš. Kad budeš potpuno mogao da otpustiš ovozemaljske stvari i sotonske poglede, tada će, iako ćeš se možda osećati prazno, istine koje si shvatio početi da nastanjuju tvoje srce. Koji ispravan pogled Bog želi da imaš, šta želi da poseduješ, koji su pogledi dobri a koji loši – za razumevanje toga postoji proces koji zahteva da neprestano tragaš za istinom i zalaziš što dublje u nju, pa kad je budeš zaista razumeo, srce će ti biti potpuno ispunjeno i uvereno. Nije lako verovati i prihvatiti istinu. Svi ljudi imaju aktivne misli, svi imaju zamisli i ideje i iskvarene naravi i, kad nemaju šta da rade, uvek će proučavati i analizirati da li su Božje reči ispravne ili ne. Kad bi sreli osobu koja razume istinu i koja deli svoje iskustveno svedočenje, zadobili bi neku dobrobit i pouku; ali kad bi naišli na nekog ko priča besmislice i ima besmislene poglede, bili bi njima zavedeni. To je normalno stanje. Ali, nakon sticanja izvesnog iskustva, jednog dana će potpuno priznati da su Božje reči istina i shvatiti gde su pogrešili. No, da li to shvatanje znači da mogu da primene istinu? (Ne znači.) I dalje su nevoljni i misle: „Zar da sebe prosto tako poreknem?” I dalje žele da nastave da istražuju stvari i nezavisno od toga šta u srcu misle, njihova buntovnost i iskvarena narav uvek su prisutne. Nije im baš lako da prihvate istinu; ne mogu tako jednostavno i potpuno neposredno to da prihvate kao istinu. Čak i ako jasno znaju da je istina, i dalje ne mogu brzo i potpuno da je primene. To potvrđuje činjenicu da unutar čoveka ima iskvarenih naravi i sotonske suštine. Svrha Božjeg dela i izražavanja istine je da reši iskvarenu čovekovu narav, da iskopa iskvarenost, da je reši i malo po malo pročisti. Čovekovi pogledi postepeno će se uskladiti s Božjim i ono što radi biće shodno istini. U kom se god aspektu uskladiš s Bogom, u njemu Ga nećeš pogrešno razumeti. Gde god imaš pogrešna shvatanja o Bogu, tu treba da tragaš za istinom i da je iskoristiš ne bi li rešio to pogrešno shvatanje. Ne smeš uvek insistirati na svom pogledu, smatrajući uvek da je tvoje pogrešno shvatanje tačno i razumno, da je na mestu i ima smisla gde god da se sprovede. To je besmisleno. Ljudi imaju iskvarene naravi – normalno je da su pomalo nadmeni; mogu da se promene ako prihvate istinu. Opasno je ako se ponašaju budalasto i imaju netačne poglede na stvari i neće im biti lako da prihvate istinu i često će je pogrešno razumeti. Takvi ljudi najčešće imaju predstave o Bogu i prema Njemu su neprijateljski raspoloženi; takav tip ljudi je od Sotoninog soja. Što se tiče pogrešnog shvatanja Boga, ako osoba ne traga za istinom, misliće da je to što Bog čini pogrešno. Ako uvek na taj način „vodi spor” protiv Boga, ako se s njim takmiči i svađa, svađa i takmiči, onda će se to naposletku završiti neuspehom i biće potpuno ponižena. Istina i Bog uvek će izaći kao pobednici. Ako možeš da održiš srce pokornim i da tragaš za istinom i prihvatiš je u svom sukobu i svađi s Bogom, samo tada srce može da ti se preokrene i naposletku ćeš morati da se pokoriš pred Božjom reči. Doživljavanje ovog procesa je proces u kom Bog spasava i pridobija čoveka, a oni koji bi radije umrli nego prihvatili istinu biće razotkriveni i otklonjeni. Ako možeš da prihvatiš istinu i pokoriš se Bogu, onda si neko ko se Bogu pokorava, ume s Njim da se uskladi i nikad Mu se neće opirati ili se protiv Njega pobuniti. Bez obzira na to koliko je godina neko verovao u Boga, sve dok može da prihvati istinu i uspe da Mu se pokori, onda naposletku može da stekne promenu u svojoj život-naravi. Navešću vam jedan primer. Recimo da proučavaš botaniku ili poljoprivredu i posadiš deset semenki voćki u zemlju. Shodno onome što si naučio, znaš da iz tih deset semenki može da izraste deset stabala. To je zaključak baziran na naučnim osnovama i teoriji i tom si zaključku dosledan. Stoga, kad Bog kaže da iz deset semenki može da izraste jedanaest stabala, ti u to nećeš poverovati: „Da li je to moguće? Kako iz deset semenki može da izraste jedanaest stabala?” Zapravo, postoji jedna skrivena semenka koju nisi video. Na osnovu čega se držiš svog pogleda? Na osnovu naučnih dokaza i znanja koje si stekao – te stvari kontrolišu tvoje razmišljanje i ne možeš da vidiš van tog okvira. Ako to prihvatiš kao svoj standard, onda ne prihvataš Božje reči kao svoj standard – a to predstavlja ljudsku pobunu. Pomislio bi: „Posedujem osnovu. Kako onda možeš da kažeš da moj zaključak nije istina? To što si Ti rekao nema osnove, pa kako onda možeš da tvrdiš da su Tvoje reči istina? Nemaju nikakvu osnovu! Koliko ih je ljudi potvrdilo? Ko je to potvrdio? Ko je to video? Gde su činjenice?” Poričeš Božje reči pre nego što si i video činjenice i uvek ispituješ Njegove reči, uvek Ga poričeš, uvek smatraš sledeće: „To što je Bog rekao je pogrešno; moj zaključak je ispravan zato što je dokazan. Ja sam stručnjak u ovoj oblasti, profesionalac, zato bi moj zaključak trebalo da se smatra tačnim.” Izjednačavaš deset semenki sa nicanjem deset stabala i zato ne veruješ Bogu kad kaže da će izrasti jedanaest stabala. Ali ako krajnji ishod i činjenica budu da je izraslo jedanaest stabala, da li ćeš tad biti ubeđen? (Da, hoću.) Da li ćeš biti potpuno ubeđen? Zašto? (Video sam činjenice.) Kad budeš video činjenice, počećeš da odbacuješ znanje koje si stekao, kao i sopstvene zaključke, a u srcu će ti se verovatno pojaviti sukob: „Kako sam mogao da pogrešim? Da li nauka u stvari greši?” Tokom ovog procesa, ljudi će proučavati i analizirati da li su Božje reči ispravne ili pogrešne i porediće ih: „Šta je tačno, Božje reči ili naučni argumenti? Ko je najverovatnije u pravu?” Činjenice su pred njima, ali ljudi i dalje ne mogu u potpunosti da ih prihvate i moraju da sačekaju još nekoliko godina pre nego što budu u stanju da potpuno poveruju u ono što je Bog uradio i da to istinski prihvate. Bog ne priča i ne deluje bez osnova; proces Njegovih postupaka dozvoljava ti da sâm doživljavaš, sve dok ne uvidiš šta je krajnji ishod. Šta iz ovog procesa zadobijaš? On ti pruža istinsku potvrdu Božjih postupaka. Bog ti ne dopušta da bez osnova govoriš: „Ti si Bog, Ti si velik i plemenit, mudar i divan.” Ne dozvoljava da o Njemu na taj način svedočiš; umesto toga, koristi ove činjenice da bi ti sve sam iskusio i uvideo. Neće ti Bog reći da je pogrešno da iz deset semenki izraste deset stabala. Neće to poricati i s tobom se prepirati, već će činjenicama dokazati da je bio u pravu i pustiti te da i sam to uvidiš. Možda ti je Bog to rekao kad si imao dvadeset godina, ali nije rekao: „Ja sam istina i moraš da Me slušaš.” On to nije rekao; samo je to uradio, a ti ishod toga video kad si napunio trideset. Toliko je vremena bilo potrebno. Da li se Bog prepirao s tobom tokom tog perioda? (Ne, nije.) Ko se onda prepirao? Ljudi su ti koji se prepiru s Bogom i uvek misle: „Bog nije u pravu. To što On kaže i radi nije naučno potkovano i nerazumno je.” Ljudi vole da se prepiru s Bogom, ali On samo nastavlja da ćuti i da deluje. Deset godina kasnije otkrivaš činjenicu i uplašen si: „O, pa izgleda da je moja tačka gledišta bila pogrešna!” Dok ti konačno priznaš da si pogrešio, ishod cele stvari već je uzeo oblik, ali da li možeš da ga prihvatiš? Prihvataš samo fenomen, ali u srcu i dalje ne znaš šta se zapravo dešava. Koliko ti je još godina iskustva potrebno? Možda će ti trebati još desetak godina iskustva u tome pre nego što budeš u stanju da potvrdiš da je zaključak toga što je Bog uradio u toj stvari tačan i da je Bog istina i da je u pravu, a da si ti pogrešio. Do svoje četrdesete godine, bićeš potpuno uveren i govorićeš: „Bog je istina, On je zaista Bog i ono što On radi je tako divno i stvarno! Bog je tako mudar!” Poričeš sebe. Pogledaj, koliko je godina iskustva bilo potrebno? (Dvadeset godina.) A šta je Bog radio tokom tih dvadeset godina? Nije koristio formule da bi ti na primer, objašnjavao značenje Njutnovih zakona – koristio je činjenice da bi ti uvideo neke stvari, prosvećivao te je i navodio da ih shvatiš kroz pojave i događaje oko sebe. Nakon tri ili pet godina, zadobićeš nešto razumevanja i reći: „Pogrešio sam, ali da li sam potpuno pogrešio?” Nastavi dalje sa iskustvima i Bog će ti predočiti neke činjenice, pa ćeš, kad budeš imao četrdeset godina – znači nakon još jedne decenije – priznati da si pogrešio. Tako Bog deluje, takve stvari On čini. Kroz koji proces možeš da prepoznaš da si ti pogrešio, a da je Bog u pravu? Uvidećeš to kroz proces suočavanja s činjenicama i uz Božje prosvećenje i vođstvo. To je takav proces; neće ti Bog prosto dati zaključak i terati te da u njega veruješ bez osnova. Kad bi te Bog prisiljavao da u to veruješ, da li bi to bilo u redu? Kad bi te Bog na silu kontrolisao da bi te naterao da razumeš, ti bi razumeo i svakako bi znao da je Bog u pravu. Ali Božja namera nije da ljude pretvori u robote. To nije ono što On želi. On želi da ljudi shvate istinu, da prave sopstvene izbore i da budu u stanju da Mu se pokore. Ali da bi se u tome uspelo, potrebno je vremena.

Da li ste do sad iskusili da je Božje delo praktično? (Jesam.) Tako je praktično. Praktičnost Božjeg dela u suprotnosti je s čovekovim imaginarnim, nejasnim pogledima. Stoga treba da promisliš o tim imaginarnim stvarima koje imaš u sebi ili o tim praznim i nepraktičnim stvarima koje nisu zasnovane na Božjoj reči. Ispravno je da prosto porekneš sve to. Svakako je ispravno i treba da prođeš kroz to iskustvo. Koliko je stvari Bog – Stvoritelj svih stvari – stvorio? Koliko je samo mudar? Ako misliš da ćeš za tri ili pet godina moći to temeljno da iskusiš i dokučiš, to je nemoguće. Nećeš moći to da dokučiš ni posle čitavog života ispunjenog iskustvima. Stoga moraš biti racionalan dok doživljavaš Božje reči; počni od malih stvari, od detalja, pa tragaj za istina-načelima. Kad se suočiš s nečim što ne možeš da dokučiš, nauči da se utišaš pred Bogom i tragaj za istinom, bez strepnje ili nestrpljivosti. Kako čovek može da bude tih pred Bogom? Tvoje srce mora da Mu se moli i da s Njim razgovara, a ako ne možeš da se utišaš, onda možeš da čitaš i promišljaš o Božjim rečima ili da pevaš slavopojke o Božjim rečima. To će sve doprineti tome da se utišaš pred Bogom. Čovekovo srce će se utišati kad se vrati pred Boga; on će smatrati da je besmisleno nešto raditi ili posvuda trčati, da se iz toga ništa ne zadobija. Sve dok je tih pred Bogom – bilo da čita Njegove reči, razgovara u zajedništvu o istini ili peva slavopojke o Bogu – njegov duh će nešto zadobiti i biti prosvećen, a srce će mu biti nahranjeno i ispunjeno. Postepeno, jasnije ćeš videti Božje delo, moći ćeš da Mu se pokoriš i da zadobiješ istinu i život. Ako ljudi žele da zadobiju istinu i Boga, onda moraju da podnesu i neke žrtve, da mnogo propate i potroše vreme i energiju na doživljavanje Božjeg dela tokom brojnih godina. Samo tada mogu da zadobiju istinu i život i potpuno Božje spasenje.
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Jedino u dobrom obavljanju dužnosti stvorenog bića leži vrednost življenja

Svi ste sada zauzeti obavljanjem svojih dužnosti, obučavate se da propovedate i svedočite o Božjoj reči i o Božjem delu u poslednjim danima. Bilo da pravite filmove ili da pevate himne kako biste svedočili za Boga, da li vaše dužnosti imaju vrednost za iskvareno čovečanstvo? (Imaju.) U čemu je njihova vrednost? Vrednost tih dužnosti je u tome što ljudima, kad oni vide te reči i istine koje je izrazio Bog, pomažu da krenu ispravnim putem i da razumeju da su jedno od stvorenih bića, te da bi trebalo da dođu pred Stvoritelja. Mnogo ljudi nije u stanju da prozre niti da razume mnoge stvari s kojima se suočavaju. Oni se osećaju bespomoćno i smatraju da je život besmislen i prazan, i nemaju duhovnu potporu. Šta je uzrok svega toga? Odgovor na sve ovo leži u Božjoj reči. Tokom godina verovanja u Boga, svi ste pročitali mnogo Njegovih reči i razumeli određene istine, pa je vaša dužnost da koristite Božju reč kako biste te ljude prosvetili i ispravili njihove pogrešne misli i poglede, tako što ćete im omogućiti da razumeju istinu u Božjoj reči, da prozru tamu i zlo sveta, kao i da im pomognete da traže istiniti put, da pronađu Stvoritelja, da čuju Božji glas i da čitaju Njegove reči. To će im omogućiti da shvate određene istine i da vide Božje delo spasenja kako bi se mogli okrenuti Njemu i prihvatiti Njegovo delo. To je upravo dužnost koju treba da obavljate. Svi vi u svom srcu znate koliko ste istina razumeli i koliko ste problema rešili od kad verujete u Boga. U današnje vreme, mnogi ljudi, bilo da su vernici ili nevernici, traže istiniti put i traže Spasitelja. Oni ne znaju odgovore na određena pitanja, kao što su: zašto ljudi žive i umiru, koja je vrednost i smisao ljudskog života, ili odakle ljudi dolaze i kuda idu. Oni čekaju da im propovedate jevanđelje i svedočite za Boga, kao i da ih povedete pred Spasitelja – zbog toga su dužnosti koje sada obavljate veoma značajne! S jedne strane, vi sami doživljavate Božje delo, a s druge strane, svedočite drugima o Božjem delu. Što više to iskusite, to ćete više istina morati da razumete i da se opremite njima i više posla ćete morati da obavite. To je odlična prilika da Bog usavrši ljude. Trebalo bi da se molite Bogu i da se oslanjate na Njega, bez obzira na poteškoće s kojima se susrećete prilikom obavljanja svojih dužnosti; kada svi čitaju Božju reč i zajedno više tragaju za istinom, ne postoji problem koji se ne može rešiti. U Božjoj reči ima mnogo istina koje treba da razumete, zato bi trebalo često da razmišljate i razgovarate o njima, tada ćete doživeti prosvećenje i prosvetljenje Svetog Duha. Nema problema koji se ne može rešiti oslanjanjem na Boga, i u to morate da verujete.

Nakon što je Bog stvorio čovečanstvo, osmislio je plan upravljanja. Tokom proteklih nekoliko hiljada godina, čovečanstvo nije imalo nikakvu veliku odgovornost niti nalog da svedoči za Stvoritelja, a delo koje je Bog obavljao među ljudima bilo je relativno skriveno i jednostavno. Međutim, u poslednjim danima, stvari su se promenile. Stvoritelj je počeo da izgovara reči. On je izrazio mnoge istine i otkrio tajne Svog plana upravljanja, ali je iskvareno čovečanstvo glupavo otupelo: ljudi gledaju a ne vide, čuju a ne razumeju, kao da su im srca ogrubela. Zbog toga svi vi nosite veliku odgovornost! Šta je toliko važno u tome? Osim da širite reči i istine koje je Bog izrazio, još je važnije da svedočite za Stvoritelja svakom stvorenom ljudskom biću i da sva ta stvorena ljudska bića koja su čula Božje jevanđelje dovedete pred Stvoritelja kako bi ona shvatila značaj Božjeg stvaranja čovečanstva i razumela da, kao stvorena ljudska bića, treba da se vrate pred Stvoritelja, da slušaju Njegove izjave i da prihvate sve istine koje je On izrazio. Na taj način se sva ljudska bića mogu navesti da se pokore suverenosti i uređenjima Stvoritelja. Da li je moguće postići ove rezultate samo čitanjem nekoliko odlomaka iz Božje reči, učenjem pevanja samo nekoliko himni, ili obavljanjem samo jednog aspekta posla? Nije. Dakle, ako želite dobro da obavljate svoje dužnosti, morate da svedočite o delima Stvoritelja, kao i o Njegovoj suverenosti i uređenjima, tako što ćete koristiti različite metode i oblike. Na taj način, moći ćete da dovedete više ljudi pred Stvoritelja i da im pomognete da prihvate i pokore se Njegovoj suverenosti i uređenjima. Zar to nije velika odgovornost? (Jeste.) Kakav stav treba da zauzmete prema svojim dužnostima? Da li je u redu biti smetenjak? Da li je u redu zatvarati oči pred nekim stvarima? Da li je u redu raditi stvari polovično i površno, ili odugovlačiti i raditi stvari ležerno? (Nije.) Dakle, šta treba da radite? (Da se posvetite svim srcem.) Trebalo bi da se posvetite svim srcem, tako što ćete koristiti svu energiju, iskustvo i uvid koji imate. Nevernici ne razumeju šta je ono najznačajnije što osoba može da postigne u svom životu, ali vi znate nešto o tome, zar ne? (Da.) Prihvatanje onoga što vam je Bog poverio i ispunjavanje svoje misije – to su najvažnije stvari. Dužnosti koje trenutno obavljate su veoma dragocene! Možda trenutno ne vidiš rezultate i možda sada ne postižeš velike efekte, ali uskoro će to doneti plodove. Dugoročno, ako se ovaj posao obavi kako treba, doprinos koji to daje čovečanstvu neće biti moguće izmeriti novčanom vrednošću. Takva istinita svedočanstva su dragocenija i vrednija od bilo čega drugog, i trajaće zauvek. Ona su dobra dela svake osobe koja sledi Boga i to je nešto što vredi upamtiti. U ljudskom životu je prazno i nije vredno pamćenja sve sem verovanja u Boga, stremljenja ka istini i ispunjavanja svoje dužnosti kao stvorenog bića. Čak i ako ste ostvarili najneverovatnije podvige; čak i ako ste bili do Meseca i nazad; čak i ako ste napravili naučna dostignuća koja su bila od neke koristi ili od pomoći čovečanstvu, sve je to uzaludno i sve će to proći. Šta je jedino što neće proći? (Reč Božja.) Samo reč Božja, svedočanstva o Bogu, sva svedočanstva i dela koja svedoče o Stvoritelju i dobra ljudska dela neće proći. Te stvari će trajati zauvek i one su veoma dragocene. Zato odbacite sva svoja ograničenja, sprovedite ovaj veliki poduhvat i ne dozvolite da vas sputavaju ljudi, događaji i stvari; iskreno se dajte za Boga i uložite svu svoju energiju i trud u obavljanje svojih dužnosti. To je ono što Bog blagosilja najviše od svega, i vredno je svake patnje!

Sada slediš Boga, slušaš reč Božju i prihvataš nalog Stvoritelja. Ponekad je to malo teško i naporno, a ponekad doživiš malo poniženje i oplemenjivanje; ali to su dobre stvari, a ne loše. Šta ćeš na kraju dobiti? Ono što ćeš dobiti jesu istina i život, i na kraju, odobrenje i potvrda Stvoritelja. Bog kaže: „Sledi Me, a ja ću te prihvatiti i biću zadovoljan tobom.” Ako Bog ne kaže ništa drugo sem to da si ti stvoreno biće u Njegovim očima, onda nisi živeo uzalud i koristan si. Neverovatno je biti priznat od Boga na ovaj način i to nije mali podvig. Ako ljudi slede Sotonu, šta će dobiti? (Uništenje.) Pre nego što budu uništeni, u šta će se pretvoriti? (Postaće demoni.) Ti ljudi će postati demoni. Bez obzira na to koliko veština ljudi steknu, koliko novca zarade, koliko slave i koristi dobiju, koliko materijalnih dobara uživaju, ili koliko visok status imaju u sekularnom svetu, iznutra će postajati sve iskvareniji, sve zlobniji i prljaviji, sve buntovniji i licemerniji, i na kraju će postati živi duhovi – postaće neljudi. Dakle, kako Stvoritelj vidi takve ljude? Samo kao „neljude” i to je sve? Kakvi su pogled i stav Stvoritelja prema takvoj osobi? To su odbojnost, gađenje, odvratnost, odbacivanje i, na kraju, kletve, kazna i uništenje. Ljudi hodaju različitim putevima i na kraju imaju različite ishode. Koji put vi birate? (Da verujete u Boga i da Ga sledite.) Ako izaberete da sledite Boga, to znači da ste izabrali ispravan put: to znači krenuti putem svetlosti. Ako ljudi žele da žive vrednim i smislenim životom, da imaju čistu savest i da se istinski vrate pred Stvoritelja i na Njegovu stranu, moraju da se posvete svim srcem, da udovoljavaju Bogu i da Ga slave ispunjavanjem svoje dužnosti stvorenih bića – ne mogu da budu malodušni. Treba da kažeš: „U svom životu i na ovom svetu, ne očekujem da steknem bogatstvo, da se istaknem među drugima, da donesem čast svojim precima, da budem bolji od svojih vršnjaka ili da budem visoko cenjen – neću da se borim za te stvari. Neću da sledim taj put. Jednostavno ću slediti Boga i svoj život, svoju energiju i sve svoje sposobnosti, darove i talente posvetiću obavljanju svoje dužnosti. Sve ću to posvetiti Bogu. Tokom tog vremena, čak i ako me se drugi gnušaju, ako me odbace, ako ponekad budem orezan, ili ako me braća i sestre pogrešno razumeju, ili ako me Bog oplemenjuje i iskušava, ako mi donosi mnogo patnje, ili ako nemam telesnih užitaka u ovom životu i nađem se sam i nezbrinut – prihvatam sve te stvari i celo svoje biće posvećujem Bogu.” To je volja koju moraš da imaš! S takvom voljom možeš da izdržiš mnoge teškoće, ali bez nje, ako imaš samo želju ili iznenadni nalet entuzijazma, to neće funkcionisati: nema motivacije. Kada su zauzeti svojim dužnostima, neki ljudi preskoče par obroka i malo manje spavaju, a kada vide da ne izgledaju dobro, pomisle: „To ne funkcioniše. Bez obzira koliko sam zauzet, moram da se odmorim; ne mogu da ostarim pre vremena i ne mogu da izdržim toliko teškoća. Važno je da vodim računa o svom zdravlju.” Šta mislite o ovakvom razmišljanju? Oni ne uzimaju u obzir Božje namere. Više cene telo nego što cene svoju dužnost i Božji nalog; na prvi znak patnje, gube volju, povlače se kao kornjača koja uvlači glavu i počinju da se žale; nisu sposobni da brinu o stvarima o kojima Bog brine, nisu sposobni da razmišljaju o stvarima o kojima Bog razmišlja i ne uzimaju u obzir Božje namere. Ako starešina kaže da je zadatak veoma hitan, ljudi poput ovih će odgovoriti: „Baš me briga za to, ne želim neprijatnosti. Nisam zainteresovan.” Da li postoje takvi ljudi? (Da, postoje.) Takvi ljudi su sebični, podli i lažljivi. Prave smicalice, nisu pouzdani i nisu ljudi koji iskreno žele Boga. Oni će uz to reći da su se posvetili Bogu, ali to su samo reči – ti ljudi se ne bave praktičnim stvarima, ne trpe ni najmanju teškoću niti plaćaju ikakvu cenu. Bog se ne raduje takvim ljudima i oni nemaju Njegov blagoslov. Neki ljudi više nisu voljni da obavljaju svoje dužnosti čim njihovo telo malo propati. Mladi ljudi, posebno, mnogo brinu o svom izgledu i rastuže se kada vide da su im lica ispijena i da im koža više nije glatka ili kada pronađu sedu dlaku. Uvek brinu o tome što će ostariti i poružneti, brinu da neće moći da pronađu partnera, ili da neće moći da osnuju porodicu. Da li takvi ljudi mogu da dostignu istinu? Koje je Božje načelo za donošenje suda o tome da li su ljudi sposobni da plate cenu u obavljanju svojih dužnosti i da li svoje dužnosti obavljaju na prihvatljivom nivou? Bog jednostavno želi da vidi iskrenost ljudi. Ponekad ljudi misle: „Samo ću ponuditi svoje srce i to će biti dovoljno,” a ipak nastavljaju da rade ono što inače rade, bez ikakvih promena. Kako Bog gleda na to? Bog će gledati tvoje težnje, s jedne, i tvoje stvarne postupke, s druge strane. Bog će istraživati te stvari. Ako imaš težnju i volju i ako ujedno možeš istinski da platiš cenu, onda će Bog, čak i ako si ponekad slab, videti da tvoje srce nije stvarno odustalo, da i dalje stremiš ka napretku i da voliš istinu, pravdu, pravednost i pozitivne stvari, i On te neće napustiti. Neki ljudi govore prilično dobro, ali su im srca ravnodušna; ne primenjuju nikakvu istinu, već samo pokušavaju da prevare druge. Nemaju izbora osim da govore na ovaj način i upravo se tako ophode prema ljudima oko sebe. Mogu da zvuče donekle ugledno, ali u stvarnosti, nisu voljni da nešto preduzmu. Čak i kada nešto preduzmu, ne sprovode u delo ono što govore. Umesto toga, rade sve što žele, sve što je dobro za njih i što će ih zaštititi. Zar ne postoji nesklad između njihovih reči i dela? Da li Bog može da vidi ovaj nesklad? Bog istražuje i On to veoma dobro vidi. Neki ljudi su lažljivi i prave smicalice. Oni misle da Bog ne zna, te da niti vidi niti Ga je briga. Da li je to zaista slučaj? Kako se Bog ophodi prema poštenim ljudima i prema onima koji prave smicalice? Da li možete da vidite razliku u načinu na koji Bog tretira ove dve vrste ljudi? (Bog blagosilja poštene, a prezire lažljive.) Kako Bog blagosilja poštene ljude? Šta vi mislite o tome da pošteni ljudi imaju Božji blagoslov? (Pošteni ljudi postižu uspeh u svojim dužnostima.) (Bog prosvećuje poštene ljude i oni lako mogu da razumeju istinu i da uđu u stvarnost.) (Bog voli poštene ljude i brine se za njih, i samo pošteni mogu ući u carstvo Božje.) Sve ove izjave su tačne i to su Božji blagoslovi za poštene ljude. Zar sada ne vidite razliku i zar ne vidite Božji stav u Njegovom postupanju prema različitim ljudima i prema ljudima koji hodaju različitim putevima? Pošteni ljudi takođe ponekad čine gluposti i osećaju slabost, ali imaju Božje prosvećenje i smernice, uživaju Njegovu zaštitu i svuda mogu da vide Njegove blagoslove. Bog ih disciplinuje i orezuje ili ih testira i oplemenjuje kako bi im pomogao da se promene i da rastu. Ljudi koji uvek manipulišu svojim rečima i postupcima i koji su uvek skloni da izbegavaju odgovornost u obavljanju svojih dužnosti upravo su oni koji uopšte ne prihvataju istinu. Oni nemaju delo Svetog Duha, što je kao da žive u močvari, u tami. Bez obzira na to koliko tumarali, bez obzira na to koliko naporno pokušavali, oni ne mogu da vide svetlost niti da pronađu pravac. Oni obavljaju svoje dužnosti bez nadahnuća i Božjeg usmeravanja, nailazeći na prepreke u mnogim stvarima, i nesvesno se otkrivaju dok rade nešto. Koja je svrha njihovog otkrivenja? Svrha je da svi mogu da ih prepoznaju i da uvide kakvi su oni zapravo ljudi. U suštini, ovakvi ljudi su službenici. Nakon što završe svoje službovanje, bez ikakve stvarne promene, počeće da se otkrivaju i biće eliminisani. Oni koji su počinili razna zla dela biće kažnjeni i, poput nevernika, umreće na različite strašne načine. Neki ljudi su izgovorili bogohulne i drske reči, i zbog toga ih Bog više ne želi, pa ih predaje Sotoni. Da li njihovo predavanje Sotoni može i dalje doneti dobre rezultate? Bez Božje zaštite, Sotona će ih mučiti i delovati na njih; zaposešće ih demoni, izgledaće kao utvare, sve dok ih zli duhovi ne izmuče do smrti. Zar Bog ne tretira različite ljude na različite načine? Kada Bog sprovodi svoje delo nad ljudima, On ih pokreće, daje im prosvećenje i smernice i menja njihova unutrašnja stanja. Dobri ljudi vole da budu sve pošteniji, jer samo poštenjem mogu dobro da obavljaju svoje dužnosti i da krenu putem stremljenja ka istini. Samo poštenjem mogu da dobiju delo Svetog Duha i da stalno razmišljaju o sebi, ne buneći se protiv Boga, već se pokoravajući Bogu u stvarima koje ih zadese, te tragajući za istinom i stremeći ka njoj u svemu. To je upravo ono što Bog zahteva od ljudi i, kada oni ispune Njegove zahteve, On sprovodi svoje delo na njima, prosvećuje ih, prosvetljuje, usmerava ih i blagosilja. Bog ostavlja po strani one koji osećaju odbojnost prema istini i koji je mrze. Kako se Bog ophodi prema lošim i zlim ljudima koji čine razna zla dela i stalno prekidaju i ometaju rad crkve? Bog će ih otkriti i predati Sotoni. Oni će početi da prave probleme, da otkrivaju svoje pravo lice i da nehotice govore nepovoljne i negativne stvari, da seju razdor i da se ponašaju kao klovnovi. Uradiće mnogo loših stvari, koje će izazvati prekidanja i ometanja u crkvi, a kada Božji izabrani ljudi shvate istinu i kada budu mogli da ih prepoznaju i razotkriju, oni će biti uklonjeni i izopšteni. Da li je to njihov izbor? (Nije.) Tako završavaju ljudi koji ne prihvataju istinu i ne obavljaju svoje dužnosti kako treba. Kada ljudi ne hodaju ispravnim putem, ako ih Bog preda Sotoni i njegovim malim demonima, tada su oni potpuno uništeni i nepovratno napušteni. Kada budu otkriveni, razmišljaće: „Šta se dešava? Da li sam pravio probleme? Da li sam prekidao, da li sam ometao? Zašto nisam bio svestan toga?” Bog sve istražuje i ako On stvori okolnosti da te ljude otkrije i eliminiše, to će se dogoditi vrlo brzo. Moguće je da će, nakon jednog ili dva incidenta, biti otkriveno da su zli ljudi i prema njima će se ophoditi u skladu s tim. Postoje neke stvari za koje se Bog lično pobrine, a postoje i druge stvari koje On radi tako što koristi male demone, Sotonu ili zle duhove da Mu služe. S jedne strane, On usavršava i izgrađuje Božje izabrane ljude; s druge strane, On otkriva i eliminiše zle ljude. Ako to meriš svojim predstavama i misliš da to nije nešto što Bog radi, da On ne radi takve stvari, da On ne orkestrira te stvari, zar to nije pogrešno? Sve je u Božjim rukama i vi ćete to znati jednom kada to iskusite.

Iako neki ljudi veruju u Boga, njihova srca su i dalje u sekularnom svetu; oni možda obavljaju svoje dužnosti, ali i dalje sanjaju o tome da se obogate. Njihova srca ostaju nemirna i nezadovoljna, pa ponekad žele da napuste Božju kuću, ali boje se da neće dobiti blagoslove i da će ih zadesiti nesreće, pa sve što mogu da urade jeste da površno obavljaju svoje dužnosti. Oni ponekad šire negativnost i malo se žale, pa iako nisu učinili mnogo zla, ne igraju pozitivnu ulogu. Da li je Bog svestan ovog njihovog ponašanja? (Jeste). Da li su ljudi svesni njihovog ponašanja? Ljudi to često ne vide. Oni smatraju da su takvi ljudi dobri, da u obavljanju svojih dužnosti rano ustaju i kasno ležu, da mogu podnositi teškoće i platiti cenu, ali da povremeno osećaju slabost i da ne vole da komuniciraju s drugima. Ali, Bog zna šta ovi ljudi misle u svojim srcima i kako se ponašaju, i On ima odgovarajuća uređenja. Kada dođe vreme, Bog dozvoljava da ih zadesi bolest, a kada obole, oni ne mogu da obavljaju svoje dužnosti. Šta to znači? To znači da su uklonjeni iz redova onih koji obavljaju dužnosti. Da li je to dobro ili loše? (To je loše.) Svi vi ste voljni da odano obavljate svoje dužnosti, ne želite da se suočite sa nevoljama, bolešću ili bolom, i osećate da to odlaže obavljanje vaših dužnosti. Ali, oni koji ne žele da obavljaju svoje dužnosti osećaju olakšanje kada se suoče s poteškoćama ili bolešću, i misle: „Ovog puta imam razlog, izgovor; ne moram više da obavljam svoje dužnosti.“ U stvari, to je loše: to znači da ih Bog više ne želi, da se više ne računaju, i to je način na koji ih Bog pročišćava.“ Nakon što budu pročišćeni, njihove bolesti se mogu neočekivano povući, a kada se oporave, ići će na posao i zarađivati, tako što će živeti svoj život i bogato zarađivati. Bog ne želi ovakvog čoveka – šta znači kada Bog više ne želi nekoga? To znači da ti ljudi nemaju budućnost; oni su nestali iz Božjih očiju i više nemaju nikakvu šansu za spasenje. Bog je te ljude unapred odredio i izabrao, ali od sada ih se gnuša i odbacuje; On odlučuje da ne spasi takve ljude, već da ih ukloni iz Svoje kuće. Bog neće nikada spasiti takve ljude. Od ovog trenutka, oni su izgubili svaku šansu za spasenje. Bez obzira na to šta rade ili kako se ponašaju, Bog ih više ne želi. Ako Bog više ne želi nekoga, da li je to kraj? Priča tog čoveka još nije završena. Pre nego što Bog izabere čoveka, on živi pod Sotoninom vlašću. Nakon što ga Bog izabere, on dolazi u Božju kuću i živi pod Njegovom brigom i zaštitom. Kada se ljudi opiru i izdaju Boga, i Bog ih se odrekne, gde se vraćaju? (Pod Sotoninu vlast.) Oni se vraćaju da ponovo budu pod Sotoninom vlašću. To ukazuje da ih je Bog vratio Sotoni, što znači: „Više ne želim ove ljude. Oni ne prihvataju istinu; predajem ih tebi“, i Sotona ih uzima. Ti ljudi se vraćaju Sotoni i više nemaju nikakvu šansu za spasenje. Šta ljudi gube kada ih Bog vrati Sotoni? Kakve posledice i krajnji ishod će zadesiti te ljude? Morate jasno da razumete ovo. Božja odluka da eliminiše nekoga nije laka i sigurno se ne donosi zbog nekog trenutnog prestupa te osobe, jer Bog spašava ljude u najvećoj mogućoj meri i ne eliminiše ih olako. Kada Bog izabere čoveka, šta taj čovek dobija od Njega? (Dobija šansu za spasenje.) Šta još dobija? (Dobija istinu.) Da, naravno, mora da dobije istinu kako bi primio Božje spasenje. Kada Bog izabere čoveka i vodi ga iz Sotonine vlasti u Svoju kuću, da li se Sotona usuđuje da postavlja bilo kakve uslove Bogu? Ne usuđuje se da postavlja uslove niti se usuđuje išta reći. Ako Bog kaže: „Ovaj čovek je Moj, više ti nije dozvoljeno da ga diraš“, Sotona tada poslušno predaje tog čoveka. Hrana, odeća, smeštaj, prevoz i svaki korak tog čoveka pod Božjom su zaštitom i nadzorom i, bez Božjeg dopuštenja, Sotona neće smeti da ponovo dira tog čoveka. Šta to znači? To znači da čovek živi potpuno pod Božjom brigom i zaštitom, bez ometanja i zadiranja spoljašnjih sila, pa su njegova svakodnevna radost, tuga i bol pod Božjim nadzorom, kao i pod Božjom brigom i zaštitom. Ako se desi neka nesreća ili nevolja, Bog će omogućiti tom čoveku da ih izbegne i biće dobro, dok će nevernici i oni koje Bog nije izabrao imati sudbinu koju zaslužuju. Ako treba da umru, umreće; ako treba da dožive nesreću, doživeće nesreću. Nijedna osoba ne može promeniti to i nijedna osoba ne može spasiti bilo koga drugog. Kada nevolje pogode, one pogađaju mnoge ljude; ali kako je moguće da te nesreće ne zadese tebe? To je Božja zaštita. Ni Sotona, ni mali đavoli, ni zli duhovi ne smeju da te diraju. Kada dođu pred tebe, kao da ih blokira zaštićeno područje na koje naiđu, kao da vide reči „Ne dirajte ovog čoveka“, ili kao da ugledaju neki nebeski ukaz i ne smeju da te diraju, pa si zaštićen. Ti si vodio veoma dobar život sve ove godine, sve je išlo dobro, i mogao si normalno da obavljaš svoju dužnost – to je neko ko je zaštićen Božjim rukama. Međutim, kad čovek kojeg sam upravo spomenuo dobije Božju zaštitu, on je ne oseća niti je svestan nje. On kaže: „Verovatno sam zahvaljujući sreći ili dobroj sudbini mirno živeo sve ove godine, a Sotona i ti mali đavoli držali su se daleko od mene.“ Taj čovek ne kaže da je to bila Božja zaštita niti zna kako da uzvrati Božju ljubav i blagodat. On ne obavlja svoju dužnost kako treba, već prekida i ometa, i radi samo loše stvari. Bog vidi njegovo dosledno ponašanje, istražuje njegovo najdublje biće i daje mu vreme i priliku tokom mnogo godina, ali se čovek i dalje ne kaje. Zato Bog kaže da taj čovek ne može da bude spasen i na kraju odlučuje da ga vrati Sotoni. Taj čovek je bezvredan i Bog ga više ne želi. Ko je najsrećniji kada Bog isključi tog čoveka? Sotona je najsrećniji i kaže: „Kako je divno imati još jednog malog đavola u svom taboru, još jednog saučesnika!“ Taj čovek, koji je priglup i ne zna za strah, na ovaj način se vraća u zagrljaj Sotone. Šta će mu Sotona uraditi? (Sotona će ga gaziti i povrediti.) Sotona je veoma vešt u povređivanju ljudi, tako da neki postaju zaposednuti demonima, neki dobijaju čudne bolesti, a neki odjednom počinju da se ponašaju nenormalno, pri čemu otkrivaju svoj demonski izgled kao da su poludeli. Sotona često povređuje i proždire ljude na ovaj način. Ovo je priroda Sotoninih postupaka: oslanja se na lukavstvo i rđavost, i koristi različite metode da bi namamio ljude u pokornost, da bi im naudio i da bi ih proždrao. Da li se Sotonine metode povređivanja ljudi samo na to svode? Definitivno ne. Sotona ne kvari ljude samo time što im nanosi štetu, što ih uništava i pustoši, kao što ljudi kažu. Ima mnogo više podmuklih i zlobnih načina, koje je iskvareno čovečanstvo iskusilo iz prve ruke. Kad ljudi budu predati Sotoni, neki od njih odjednom postanu posebno vešti i sposobni u korišćenju trikova; odjednom im izuzetno glatko ide na putu karijere, napreduju u poslu i bogate se. Da li je to dobro ili loše? (To je loše.) To je dobro u očima čoveka, pa kako se može smatrati lošim? (Ti ljudi su pali na Sotonine prevare i sve više će se udaljavati od Boga.) Oni dobijaju unapređenje, stiču bogatstvo i sve im ide dobro; ubrzo postaju tajkuni, sa novcem, statusom i slavom. Žive veoma dobro i u potpunosti se vraćaju sekularnom životu. Da li u ovim trenucima oni još uvek mogu da misle na Boga? Da li oni još uvek žele da veruju u Njega? Da li je Bog još uvek u njihovim srcima? (Ne.) Oni su se potpuno udaljili od Boga i napustili pravi put, i Sotona ih je potpuno zarobio. Više nisu članovi Božje kuće; postali su nevernici i na taj način su potpuno uništeni. Da li takvi ljudi mogu još uvek da imaju Božju zaštitu? (Ne mogu.) U kakvom su oni stanju kada žive u sekularnom svetu i pod Sotoninom vlašću? Iz dana u dan, oni ne znaju da li će živeti ili će umreti; kad god izađu, ne znaju da li će ih zadesiti neka nesreća; ne poznaju ni mir ni radost; njihova srca su puna užasa, nemira i straha. Oni znaju koje su posledice izdaje Boga, pa su ceo dan u stanju anksioznosti i ne znaju kada će ih zadesiti nesreća niti kada će biti kažnjeni. Ovako se ljudi osećaju u srcu kada ih se Bog gnuša i kada ih odbaci: zarobljeni su u tami bez izlaza, svaki korak im je težak i zastrašujući, a njihov život je veoma bolan. Da li misliš da ovi ljudi žive bolne živote zato što jure za slavom i dobitkom, zato što teže sekularnom životu, zato što žive udobno i slede put nevernika? Ne. Oni žive bolne živote zato što ih je jednom Bog napustio, On više ne brine o njima. Bez Božje zaštite i brige, oni postaju ljudi pod Sotoninim vlašću i odmah padaju u tamu. Prvo što ljudi osećaju kada padnu u tamu jeste da njihova srca više nisu u miru i da više ne osećaju prisustvo Boga. Osećaju da je svet pun užasa, zamki, prevare i opasnosti, i da je život još teži. Da li je važno kakav je njihov status u svetu? Da li je važno koliko su sposobni ili moćni? Nije. Svi oni koji ne veruju u Boga ili koje je On isključio završiće ovakvim ishodom, padajući u živi pakao, koji je toliko bolan. Razne vrste živih duhova će tamo da te povređuju svaki dan. To je nepodnošljivo; to je jednostavno život gori od smrti.

Kada su ljudi pod zaštitom Boga, osećaju se sigurno, mirno i radosno. Mogu da žive kao ljudi i da učestvuju u svim aktivnostima normalne ljudskosti; sve oko njih je uobičajeno i onako kako treba da bude, pa su njihova srca slobodna i opuštena. Kad ljudi izgube brigu i zaštitu Boga, ti osećaji nestaju, pa oni reaguju na sve ljude, događaje i stvari oko sebe koristeći vlastite veštine, sposobnosti, misli i filozofije za ovozemaljsko ophođenje, ali i svoju plahovitost. Šta su svi ovi ljudi, događaji i stvari oko njih? To su sve loši ljudi, zli ljudi, veći i manji demoni, i zli duhovi. Da li će ljudski životi biti dobri ako se na takvom mestu nečistih duhova nađu bez Božje zaštite? (Neće.) Zato ljudi ne mogu uživati ni u jednom dobrom danu nakon što napuste Boga; život im postaje tako težak. Kada ljudi žive pod Božjom brigom i zaštitom, često ne shvataju koliko je to važno i ne cene to dovoljno; kada ih Bog jednom napusti, prekasno je za kajanje, što zaista predstavlja katastrofu ogromnih razmera! Samo kada ljudi žive pod Božjom orkestracijom, brigom i zaštitom, mogu da iskuse i spoznaju istinitu sreću, mir i radost, to jest mir i radost koji se duboko osećaju u srcu, a dolaze od Boga. Kada ljudi jednom izgube Božju brigu i zaštitu, tada bol, briga, anksioznost, nelagoda i strah koji duboko leže u njihovim srcima počinju postepeno da rastu. Patnja u njihovim srcima raste, i teško im je da se izbave iz toga; oni ne mogu da se oslobode. Koliko velike mogu da budu nečije veštine i snage? Šta je to sa čime se suočavaš sam? Ti se suočavaš sa raznim nečistim i zlim duhovima! Oni spolja izgledaju kao ljudi: imaju oblike, forme, telo i krv. Ali su svi ovi ljudi od Sotone, pa njima manipuliše Sotona i svaka vrsta zlog i nečistog duha. Kolike su čovekove sposobnosti kada se suoči s tim stvarima? Da li on može da bude bez straha? Da li on može da uživa u miru i radosti? Ma koliko on velika ličnost bio, ma koliko on sposoban ili jak bio, kako će se osećati kada živi pod Sotoninom vlašću i kada živi na ovom svetu? Kad ostane sam i smiri se, razmišljaće o ljudima, događajima i stvarima oko sebe i o tome koliko je teško nositi se sa svakom stvarčicom na koju naiđe; on mora da razbija glavu da bi se sa svim tim nosio. Koliko je to iskušenje za njega da koristi ljudsku snagu i sredstva da bi se izborio sa svim ovim! Eto koliko mu je teško da živi; koliko je to bolno. Neki ljudi kažu da velike ličnosti ne trpe takve patnje, a zapravo, one pate više. Obični ljudi se suočavaju sa malim krugom života, dok se velike ličnosti suočavaju sa širim krugom života i sa većom patnjom i mukom. Da li velike ličnosti znaju za sreću? (Ne znaju.) Dakle, s kakvim životom će se ljudi suočiti kada izgube Božju brigu i zaštitu i kada ih On napusti? Oni će se sami, bez ičije pomoći, suočiti sa svim tim nečistim i zlim duhovima – to čini život neizdržljivim! Mogu umreti u bilo kom trenutku pod vatrom svojih protivnika ili ako podlegnu njihovim zaverama, pa vode iscrpljujuće, bolne i mučne živote. Neki ljudi su glupavi i misle da je dosadno verovati u Boga, da je dosadno neprestano stremiti ka istini i uvek se fokusirati na pokornost Bogu i slušanje Božjih reči; oni misle da su svetovni ljudi slobodni i smatraju da je vera u Boga besmislena, pa više ne žele da veruju. Uvek razmišljaju na taj način, ali jednog dana će shvatiti kakve su posledice toga.

U rukama Stvoritelja, ljudi uživaju u beskrajnom miru, radosti, blagoslovima, zaštiti i brizi, dok oni koji nemaju čovečnosti i savesti neće iskusiti ove stvari. Međutim, čim čovek bude napušten od Boga, odmah će osetiti kako bol tame pada na njega, i tada će u potpunosti razumeti koliko je srećno i radosno bilo verovati u Boga, obavljati svoje dužnosti, i živeti u Božjoj kući i u Njegovom prisustvu, ali će već biti prekasno. Možda ćeš reći: „Žalim što sam napustio Boga. Da li mogu iznova da počnem da verujem u Njega?“ Da li Bog daje takve prilike? (Ne daje.) Ako više ne želiš Boga, može li Bog i dalje želeti tebe? Zar ne voliš Sotonu? Voliš Sotonu u svom srcu, ali ipak želiš da slediš Boga radi nekih blagoslova. Da li Bog može da pristane na to? (Ne može.) To je tako. Zbog toga ljudi moraju često da dolaze pred Boga kako bi se zapitali i razmislili o ovim stvarima: šta je istinita sreća; kako živeti da bi se postigla istinita sreća, radost i mir; i koje stvari su najvrednije i zaslužuju da budu sačuvane u životima ljudi. O ovim stvarima treba razmisliti. Što više razmišljaš o pravim stvarima i istini, to će te Bog više prosvetiti i voditi, omogućiti ti da razumeš, da znaš i da vidiš, i što više budeš bio prosvećen i prosvetljen u pogledu praktikovanja i ulaska u istinu – zar tvoja vera tada neće postajati sve veća? Ako si stalno lenj i prkosan, ako uvek osećaš odbojnost prema istini i ne voliš istinu; ako nikada ne želiš da budeš u Božjem prisustvu i uvek razmišljaš o tome kako da budeš razuzdan i udaljen od Boga; i ako ne prihvataš Njegovo vođstvo, brigu i zaštitu, može li Bog da te prisili? Ako je to tvoj stav, Bog te sigurno neće prosvetiti, pa ćeš imati malo vere. Što duže veruješ, to ćeš imati manje energije, a onda ćeš da se žališ, da širiš svoje predstave i negativnost, i s vremenom ćeš da praviš probleme. Kada napraviš probleme i poremetiš delo crkve, Božja kuća te više neće tako blago tretirati, već će te izbaciti ili izopštiti, i završićeš svoj put verovanja u Boga. Ko će biti kriv za to? (Ti sam.) Tako će završiti ljudi koji veruju u Boga, ali ne streme ka istini. Kao što izreka kaže: „Metar leda ne zaledi se u jednom danu.“ Ako veruješ u Boga već nekoliko godina, ali ne stremiš ka istini, i ako si izabrao put sveta i sledio Sotonu umesto Boga, onda će te Bog napustiti i odbaciti. Bog ne prisiljava ljude. Božje spasenje, Njegova reč, istina i život slobodno su dati čoveku; On ne traži novac od tebe niti pravi dogovore s tobom. Ako ne samo da odbijaš da prihvatiš istinu, već se i žališ Bogu i ometaš delo crkve, zar ne tražiš nevolje? Šta će Bog onda uraditi? Zasigurno će te napustiti, i to će ti biti zaslužena kazna. Ako odbiješ Božje veliko spasenje kada je na dohvat ruke, i ako se i dalje osećaš prevarenim i želiš da se nagodiš s Bogom, to je zaista nerazumno! Ako je to slučaj, onda treba da se vratiš u blatnjavu jamu sveta i da se snađeš kako god želiš! Bog više neće mariti, i na taj način će biti odlučen tvoj ishod. Neki kažu: „Ako ljudi više ne žele Boga, što ih On ne pusti da umru?“ Zar ne postoje oni koji tako razmišljaju? (Postoje.) Neki ljudi su okrutni i kažu: „Ako čovek ne sledi Boga, Bog bi trebalo da ga prokune, da ga kazni, pa čak i da ga uništi!“ Da li mislite da je to narav Božja? (Ne, nije.) Bog to ne radi; On ne prisiljava ljude. Kakav će biti nečiji život već je određeno od Boga, i On ne radi nasumično. Sudbina, odredište i ishod te osobe već su unapred određeni od Boga, pa i ako ne slede Boga, On će ih ipak pustiti da žive tako prirodno, shodno njihovoj prvobitnoj sudbini. Bog će ih predati Sotoni i to će biti kraj; njihov ishod će konačno biti određen od Boga u trenutku kada to bude trebalo, na kraju njihovog života. Bog neće narušiti sve te zakone. Ljudskim rečima rečeno, Bog deluje na posebno racionalan način, koji nije nalik podmuklosti i zlobnosti antihrista, koji kažu: „Ako me ne slediš, ubiću te!“ Kakva je to narav? To je narav bandita, to je narav razbojnika, lopova. Bog se ne ponaša na taj način. Bog kaže: „Ako Me ne budeš sledio, vrati se Sotoni, i sada se prekidaju sve veze između nas. Nećeš uživati ni u mojoj zaštiti ni u mojoj brizi; nećeš imati udela u ovom blagoslovu. Živi kako želiš; na tebi je da izabereš!“ Bog je tolerantan prema ljudima i ne prisiljava ih, za razliku od Sotone koji uvek želi da te kontroliše i zadrži zauvek, čak i ako to nije ono što ti želiš. Bog ne radi to. Bog ima Svoja načela za ono što radi; On traži od ljudi da ga slede, ali nikada ih ne prisiljava. Ako vi, kao stvorena bića, ne možete da prihvatite istinu, ako ne možete da ispunite dužnosti stvorenog bića, nikada nećete dobiti Božji blagoslov.
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Samo ako je pošten, čovek može da proživi pravo ljudsko obličje

Božji zahtev da ljudi budu pošteni značajniji je od svega drugog. Nažalost, pitanje poštenja mnogi ne razumeju i naprosto ga ignorišu. Kada bi ljudi zaista razumeli Božje delo, znali bi da će, nakon što On dovrši Svoje delo suda u poslednjim danima, samo pošteni ljudi, koji su očišćeni od svojih iskvarenih naravi i koji su odbacili prevare i laži, dobiti spasenje od Njega i kvalifikovati se da uđu u Njegovo carstvo. Ako su ljudi, i nakon dugogodišnje vere u Boga, još uvek ispunjeni lažima i prevarom, ako ne mogu da se iskreno daju za Boga i ako svoje dužnosti uvek površno obavljaju, Bog će ih se zasigurno gnušati i odbaciće ih. Kakav će im biti ishod? Sasvim sigurno će biti izbačeni i isključeni iz crkve. Čovek se danas, videvši da je Božje delo dostiglo ovaj korak, priseća kako je Bog od njega dosledno zahtevao da bude pošten. To je od ogromnog značaja. Ovde nije reč o nekakvom usput izrečenom zahtevu na kome je ostalo, već od toga neposredno zavisi hoće li neko dostići spasenje i opstati, te kakav će biti ishod i odredište svake osobe. Stoga se sa sigurnošću može reći da čovek može proživeti normalnu ljudskost i postići spasenje jedino ako odbaci vlastitu lažljivu narav i ako postane pošten. Ljudima koji su u Boga verovali mnogo godina, ali su pritom i dalje ostali lažljivi, suđeno je da budu isključeni.

Svi Božji izabranici sada vežbaju da obavljaju svoje dužnosti, a Bog to vršenje dužnosti koristi da bi jednu grupu ljudi usavršio, a drugu isključio. Kroz obavljanje dužnosti se, dakle, otkriva kojoj vrsti ljudi svaka osoba pripada, i svi obmanjivači, bezvernici i zli ljudi razotkrivaju se i isključuju dok obavljaju svoju dužnost. Pošteni su oni ljudi koji posvećeno obavljaju svoju dužnost; ljudi dosledni u svojoj površnosti spadaju u lažljivce i prepredenjake, i oni su bezvernici; a oni koji vršenjem svoje dužnosti izazivaju prekide i ometanja pripadaju grupi zlih ljudi i antihrista. U ovom trenutku, mnogi ljudi koji obavljaju dužnosti još uvek su opterećeni najraznovrsnijim problemima. Neki su, pri obavljanju svojih dužnosti, veoma pasivni, stalno sede i nešto čekaju, večito se oslanjajući na druge. Kakav je to stav? Oni su, naprosto, neodgovorni. Božja kuća je za tebe uredila neku dužnost, a ti se danima oko toga premišljaš i nijedan konkretan posao ne obaviš. Nikad nisi na svom radnom mestu, ljudi ne mogu nigde da te nađu kad se suoče s nekim problemom koji treba rešiti. Nisi poneo breme tog posla. Ako se neki od vođa bude raspitivao u vezi s tim poslom, šta ćeš mu kazati? Ti trenutno ne radiš baš ništa. Potpuno si svestan da si za taj posao ti odgovoran, ali ga ipak ne izvršavaš. O čemu, zaboga, razmišljaš? Da li je to što ništa ne radiš posledica tvoje nesposobnosti za taj posao? Ili je to samo posledica tvoje pohlepe za udobnošću? Kakav je tvoj stav prema vlastitoj dužnosti? Ti samo pričaš o rečima i doktrinama i milozvučno govoriš, ali ne obavljaš nikakav stvarni posao. Ako ne želiš da obavljaš svoju dužnost, treba da podneseš ostavku. Nemoj zauzimati položaj na kojem ništa ne radiš. Zar time ne nanosiš štetu izabranom Božjem narodu i zar ne odlažeš rad crkve? Po tome kako govoriš, reklo bi se da razumeš svakovrsne doktrine, ali kad treba da obaviš neku dužnost, površan si i krajnje nesavestan. Da li je to iskreno davanje sebe Bogu? Neiskren si kada je reč o Bogu, a ipak glumiš nekakvu iskrenost. Jesi li u stanju da Ga obmaneš? Po načinu na koji obično govoriš, čini se da u tebi ima toliko vere; hteo bi da budeš stub crkve i njen kamen temeljac. Ali, kad treba da obaviš neku dužnost, i palidrvce je korisnije od tebe. Nije li to pokušaj svesnog obmanjivanja Boga? Znaš li šta će ispasti od tvog pokušaja da obmaneš Boga? On će te se gnušati, odbaciće te i isključiti! Svi ljudi bivaju razotkriveni prilikom obavljanja dužnosti – čoveku treba samo poveriti neku dužnost i ubrzo će se otkriti da li se radi o poštenoj ili o lažljivoj osobi, da li ta osoba voli istinu ili je ne voli. Oni koji vole istinu u stanju su da iskreno obavljaju svoju dužnost i da podržavaju delo Božje kuće; oni, pak, koji istinu ne vole, uopšte ne podržavaju delo kuće Božje i neodgovorni su u obavljanju svojih dužnosti. Pronicljivim ljudima je to odmah jasno. Među onima koji svoju dužnost loše obavljaju nema nikoga ko voli istinu ili je pošten čovek; svi će takvi ljudi biti razotkriveni i isključeni. Da bi svoje dužnosti dobro obavljali, ljudi moraju imati osećaj odgovornosti i osećaj bremena koje nose. Na taj će način posao sigurno biti obavljen kako treba. Zabrinjavajuće postaje tek onda kad čovek nema osećaj bremena i odgovornosti, kad mu je za sve što radi potreban podsticaj, ako je stalno površan i ako pokušava da krivicu prebaci na druge čim se pojavi neki problem, što dovodi do odlaganja njegovog rešenja. Može li se na taj način posao ipak obaviti kako treba? Mogu li oni obavljanjem svoje dužnosti postići bilo kakve rezultate? Oni ne žele da izvrše nijedan od zadataka koji se pred njih postavljaju, a kad vide da je drugima potrebna njihova pomoć, jednostavno ih ignorišu. Obave samo ponešto kad im se naredi, ali i to tek kad dođe stani-pani i kad nemaju drugog izbora. To nije obavljanje dužnosti – to je najamnički rad! Najamnici rade za poslodavca, odrade posao za dnevnicu ili, pak, rade na sat i čekaju da budu isplaćeni. Plaše se da urade bilo šta što gazda ne vidi, strahuju da neće biti nagrađeni za obavljeni posao i uvek rade isključivo zato da bi ostavili utisak da nešto rade – što znači da nisu nimalo posvećeni. Kad god vam se postavi pitanje u vezi sa problemima vezanim za posao, vi u većini slučajeva niste u stanju da odgovorite. Mada su se neki od vas već angažovali na ovom poslu, nikada se niste interesovali kako taj posao napreduje, niti ste ikada pažljivije razmislili o njemu. Imajući u vidu vaš kov i znanje, treba da znate makar nešto o ovom poslu, jer svi u njemu učestvujete. Zašto onda većina ljudi ništa ne govori? Moguće je da zaista ne znate šta biste rekli – da ne znate da li ovaj posao dobro napreduje ili ne. Za to postoje dva razloga: prvi je da ste potpuno ravnodušni i da za ovaj posao nikada niste ni marili, već ste na njega gledali kao na samo još jedan od zadataka koje treba obaviti. Drugi razlog je da ste neodgovorni i da ne želite da o tome brinete. Kad bi uistinu brinuo o tome i kad bi se oko toga zaista angažovao, ti bi o svemu imao stav i gledište. Odsustvo stava i gledišta često je posledica ravnodušnosti, apatije i nepreuzimanja odgovornosti. Prema dužnosti koju obavljate ne odnosite se marljivo, ne preuzimate nikakvu odgovornost, niste spremni da platite cenu, kao ni da se uistinu angažujete. Ne podnosite nikakve muke i niste spremni da utrošite nimalo dodatne energije; zadovoljavate se ulogom podređenog, što se nimalo ne razlikuje od načina na koji nevernik radi za svog gazdu. Takvo obavljanje dužnosti ne dopada se Bogu i On ga ne prihvata. Ono ne može naići na Njegovo odobrenje.

Jednom je Gospod Isus rekao: „Ko god ima, njemu će se dodati i izobilovaće, a onome koji nema, oduzeće se i to što ima” (Matej 13:12). Koje je značenje ovih reči? One govore da, ako vlastitu dužnost ili posao ne obavljaš kako treba i ako im se ne posvećuješ, Bog će ti oduzeti ono što ti je nekada pripadalo. Šta znači „oduzeti”? Kako će se ljudi zbog toga osećati? Moglo bi se desiti da ne postigneš ono što bi, na osnovu svog kova i svojih talenata, mogao postići, nakon čega nećeš osećati baš ništa i bićeš poput nekog nevernika. To je ono što čeka ljude kojima Bog oduzme sve. Ako svoju dužnost nemarno obavljaš, ako ne plaćaš cenu i ako si neiskren, Bog će ti oduzeti ono što je nekad bilo tvoje, uskratiće ti pravo da obavljaš svoju dužnost i neće ti ga više davati. Pošto te je Bog obdario talentima i dobrim kovom, a ti svoju dužnost ipak nisi pravilno obavljao, nisi davao sebe Bogu, nisi platio cenu, niti si svoje srce uložio u obavljanje dužnosti, ne samo da te Bog neće blagosiljati, nego će ti još i oduzeti ono što si nekad imao. Bog daruje ljude talentima, naročitim veštinama, inteligencijom i mudrošću. Kako ljudi treba to da koriste? Svoje naročite veštine, svoje talente, svoju inteligenciju i mudrost treba da posvetiš obavljanju vlastite dužnosti. Pri obavljanju dužnosti, moraš da koristiš svoje srce i da primenjuješ sve ono što znaš, sve što razumeš i sve što možeš da postigneš. Ako to učiniš, bićeš blagosloven. Šta znači biti blagosloven od Boga? Kako se ljudi osećaju kad ih Bog blagosilja? Osećaju da ih On prosvećuje i usmerava, i da pred sobom imaju put dok obavljaju svoju dužnost. Drugi će možda misliti da ti tvoj kov i ono što si naučio ne omogućavaju obavljanje poslova – ali ako Bog deluje u tebi i prosvećuje te, moći ćeš ne samo da razumeš svoju dužnost i da je obaviš, već i da je obaviš dobro. Na kraju ćeš se i sam začuditi: „Ranije nisam bio tako vešt, ali sada u meni ima mnogo više dobrih stvari – i sve su one pozitivne. Nikada te stvari nisam proučavao, ali sada ih, najednom, u celosti razumem. Kako to da sam najednom postao tako pametan? Kako to da sada ima toliko stvari koje mogu da obavim?” Nećeš to moći sebi da objasniš. To je Božje prosvećenje i blagoslov; tako On ljude blagosilja. Ako to ne osećate tokom vršenja službe ili obavljanja posla, onda to znači da niste od Boga blagosloveni. Ako ti se obavljanje službe uvek čini besmislenim, ako misliš da nema šta da se radi i da ne možeš da pružiš nikakav doprinos, ako nikada ne dobijaš prosvećenje i smatraš da nemaš inteligencije ni razuma koje bi mogao da upotrebiš, to onda znači da si u nevolji. To pokazuje da nemaš pravi motiv ni ispravan put pri obavljanju dužnosti, da to Bog ne odobrava i da tvoje stanje nije normalno. Moraš ovako da ispitaš sebe: „Zašto mi pri obavljanju dužnosti nedostaje put? Proučavao sam ovu oblast i ona spada u domen moje specijalnosti – čak sam veoma dobar u tome. Zašto onda ne uspevam da primenim svoje znanje? Zašto ne mogu da ga iskoristim? U čemu je stvar?” Da li je u pitanju slučajnost? Ovde postoji problem. Kad Bog blagoslovi neku osobu, ona postaje inteligentna i mudra, u svemu pronicljiva, a takođe i oštroumna, oprezna i naročito vešta; ona će biti nadahnuta svime što radi, sve će joj ići od ruke i smatraće da je sve što radi veoma lako i da je nikakva poteškoća ne može omesti u tome – takva je osoba blagoslovena od Boga. Šta, međutim, znači kad nekome sve teško pada, kad je smotan, sklon izobličavanju i neuk u svemu što radi, i kad ne razume ništa od onoga što mu se kaže? To znači da takvu osobu Bog ne usmerava i da ona nema Božji blagoslov. Neki kažu: „Primenjujem svoja znanja, ali zašto me onda Bog ne blagosilja?” Ako samo primenjuješ svoja znanja i trudiš se, ali ne težiš ka tome da postupaš u skladu sa istina-načelima, ti onda svoju dužnost samo otaljavaš. Kako bi uopšte i mogao da dobiješ od Boga blagoslove? Ako si pri obavljanju svoje dužnosti uvek nemaran i nesavestan, Sveti Duh te neće prosvetiti ni prosvetliti, nećeš dobijati usmerenje od Boga, niti ćeš imati Njegovo delo, a tvoji postupci neće donositi nikakve plodove. Veoma je teško dobro obavljati dužnost ili rešiti neki problem oslanjajući se samo na ljudsku snagu i stečeno znanje. Svako za sebe smatra da ponešto zna i da poseduje neko praktično znanje, ali svi ipak loše rade i stvari uvek ispadnu naopako, što izaziva smeh i komentare drugih. To predstavlja problem. Čak i neko ko očigledno ničemu ne vredi misli da ipak poseduje neko praktično znanje i ne želi nikome da popusti. Sve je to povezano s jednim problemom u ljudskoj prirodi. Takvi su, naime, svi ljudi koji ne poznaju sami sebe. Mogu li takvi ljudi dobro da obavljaju svoje dužnosti? Oni ne samo da nisu u stanju da dobro obavljaju svoje dužnosti, već su skloni da jadno podbace. Neki ljudi nisu u stanju da svoju dužnost dobro obavljaju, ali uprkos tome uvek nastoje da preuzmu vodeće uloge i da komanduju drugima. Takvi ljudi ne postižu baš ništa – nisu čak sposobni ni da propovedaju jevanđelje, niti da pred drugima svedoče, a kad u zajedništvu treba da pričaju o istini, nisu u stanju ni reč da izuste. Takvi su ljudi goli golcati, bedni i patetični! Svi oni koji ne streme ka istini svoje dužnosti obavljaju s mentalnim sklopom kojem fali odgovornost. „Ako neko preuzme ulogu vođe, slediću ga; kud god da me povede, poći ću za njim. Radiću šta god mi se kaže. Što se pak tiče preuzimanja odgovornosti i brige o nečemu, ulaganja većeg truda u neki posao ili obavljanja posla svim srcem i iz petnih žila – naprosto nisam rođen za to.” Ovakvi ljudi nisu spremni da plate cenu. Spremni su jedino da se trude, ali ne i da preuzmu odgovornost. To nije stav s kojim čovek može uistinu da obavlja svoju dužnost. Čovek mora naučiti da svoju dužnost obavlja svim srcem, a osoba sa savešću može to da postigne. Ako čovek svoju dužnost nikada ne obavlja svim srcem, to znači da on nema savesti, a nesavesni ljudi ne mogu zadobiti istinu. Zašto kažem da takvi ljudi ne mogu da zadobiju istinu? Zato što ne umeju da se mole Bogu i da od Svetog Duha traže prosvećenje, niti znaju kako da pokažu obzir prema Božjim namerama, ni kako da svim srcem promišljaju Božje reči, niti umeju da tragaju za istinom, za razumevanjem Božjih zahteva i Njegovih želja. Tako je to kad je čovek nesposoban da traga za istinom. Jeste li ikada doživeli takva stanja da, ma šta da vam se dešava i ma kakvu dužnost da obavljate, možete često da se umirite pred Bogom i da se svim srcem unesete u promišljanje Njegovih reči, u traganje za istinom i u razmatranje pitanja kako da tu dužnost obavljate u skladu s Njegovim namerama i koje sve istine treba da posedujete da biste tu dužnost obavljali u skladu s merilom? Jeste li mnogo puta na taj način tragali za istinom? (Ne.) Da biste svoju dužnost obavljali svim srcem i da biste mogli da preuzmete odgovornost, neophodno je da otrpite patnju i da platite cenu – nije dovoljno da o tome samo pričate. Ako se u obavljanje dužnosti ne unosite svim srcem, već uvek želite samo da se mučite, vi tu dužnost zasigurno nećete obavljati dobro. Svoju dužnost ćete naprosto samo površno obavljati i nikako nećete moći da znate da li ste je obavili dobro ili loše. Ukoliko se, pak, svim srcem posvetiš svojoj dužnosti, postepeno ćeš početi da razumeš istinu; u suprotnom, to ti neće poći za rukom. Ako se svim srcem posvetiš obavljanju dužnosti i stremljenju ka istini, postepeno ćeš sve više razumevati Božje namere, otkrivati vlastite nedostatke i iskvarenost, te ovladavati svim svojim različitim stanjima. Ako se usredsređuješ samo na to da naporno radiš, a pritom ne promišljaš iskreno o samom sebi, u svom srcu nećeš moći da otkriješ prava stanja, kao ni bezbrojne reakcije i otkrivanja iskvarenosti koju pokazuješ u različitim okruženjima. U velikoj si nevolji ako ne znaš kakve će biti posledice nerešavanja problema. Upravo zbog toga nije dobro verovati u Boga na konfuzan način. Sve vreme i na svakom mestu moraš živeti pred Bogom; šta god da ti se desi, uvek moraš tragati za istinom, a pritom ujedno moraš promišljati o sebi i spoznati probleme koji opterećuju tvoje trenutno stanje, te odmah potražiti istinu kako bi te probleme razrešio. Jedino tako ćeš moći da svoju dužnost obavljaš dobro i da izbegneš odlaganje izvršenja dela. I ne samo što ćeš svoju dužnost moći dobro da obavljaš, nego ćeš, što je najvažnije, imati život-ulazak i moći ćeš da se rešiš vlastitih iskvarenih naravi. Samo na taj način možeš da zakoračiš u istina-stvarnost. Ukoliko, pak, ono o čemu često razmišljaš nisu pitanja koja se tiču tvoje dužnosti ili imaju veze sa istinom, već si, umesto toga, zaokupljen spoljašnjim pitanjima i misliš samo na telesne stvari, hoćeš li onda moći da razumeš istinu? Hoćeš li moći dobro da obavljaš svoju dužnost i da živiš pred Bogom? Naravno da nećeš. Takva osoba ne može biti spasena.

Verovati u Boga znači ići ispravnim putem u životu i znači da čovek mora da traga za istinom. To je pitanje duha i pitanje života, koje se razlikuje od neverničkog traganja za slavom i bogatstvom, od njihovog pokušaja da svoje ime učine večnim. To su dva zasebna puta. Dok obavljaju svoje poslove, nevernici misle samo o tome kako da uz manje truda zarade više novca i o sumnjivim trikovima pomoću kojih mogu zaraditi više. Po čitav dan razmišljaju o tome kako da se obogate i kako da uvećaju svoje porodično bogatstvo, smišljajući čak beskrupulozne načine za ostvarenje svojih ciljeva. To je put zla, to je Sotonin put i put kojim koračaju nevernici. Nasuprot tome, put kojim hodaju ljudi koji veruju u Boga jeste put traganja za istinom i zadobijanja života; to je put kojim se sledi Bog i zadobija istina. Kako treba praktično delovati u cilju zadobijanja istine? Morate marljivo čitati, doživljavati i sprovoditi u delo Božje reči – jedino nakon toga moći ćete da razumete istinu. A kada budete razumeli istinu, morate razmisliti o tome kako da svoju dužnost obavljate dobro da biste mogli da radite u skladu s načelima, te kako da počnete da se pokoravate Bogu. To zahteva sprovođenje istine u delo. Nije lako sprovoditi istinu u delo: ne samo što morate tragati za istinom, već ujedno morate da se preispitujete kako biste ustanovili da li imate pogrešne ideje i predstave, pa ako u tom smislu postoje problemi, morate razgovarati o istini kako biste ih rešili. Istinu ćete moći da sprovodite u delo tek nakon što budete razumeli načela njenog sprovođenja u delo. A jedino sprovođenjem istine u delo moći ćete da zakoračite u istina-stvarnost i da postanete neko ko se pokorava Bogu. Kroz takvu praksu i iskustvo, sasvim nesvesno ćete promeniti vlastitu narav i steći istinu. Nevernici večito streme ka slavi, bogatstvu i statusu. Posledica toga je da oni idu putem zla, postajući sve razvratniji, sve prepredeniji i sve lukaviji, sve više proračunati i zaverenički nastrojeni; srce im je sve rđavije, a oni sve više postaju nedokučivi i zagonetni – to je put kojim idu nevernici. Potpuno suprotnim putem koračaju ljudi koji veruju u Boga. Vernici u Boga nastoje da se odvoje od ovog rđavog sveta i zlog čovečanstva, žele da tragaju za istinom i da se pročiste od vlastite iskvarenosti. Srce im je mirno i spokojno samo onda kad proživljavaju ljudsko obličje; žele da spoznaju Boga, da Ga se plaše, da se klone zla, te da zadobiju Njegovo odobravanje i blagoslov. To je ono čemu teže ljudi koji veruju u Boga. Ako u Boga veruješ već mnogo godina, ako zaista razumeš istinu i ako si se promenio, drugi ljudi će te, što budu više stupali u odnose s tobom, sve više smatrati poštenim čovekom – kako na rečima, tako i u obavljanju dužnosti – smatraće te čovekom koji je potpuno otvoren, koji nema šta da krije i koji govori i deluje na potpuno transparentan način. Kroz ono što govoriš, kroz gledišta koja izražavaš, kroz ono što radiš, kroz dužnost koju obavljaš i na osnovu tvog poštenog stava dok razgovaraš s drugima, ljudi mogu prozreti tvoje srce i videti kako se ponašaš, kakve su ti sklonosti i kojim ciljevima težiš. Oni mogu jasno videti da si ti jedna dobra i poštena osoba, i da si na pravom putu. To je pokazatelj da si se promenio. Ukoliko već duže vreme veruješ u Boga i obavljaš svoju dužnost, ali pritom ljudi s kojima ostvaruješ kontakt stalno imaju osećaj da tvoje reči nisu transparentne, da su ti gledišta nejasna, da u tvojim postupcima ne mogu jasno da vide tvoje srce, ako im se stalno čini da ima stvari koje kriješ duboko u svom srcu, to pokazuje da si ti jedna tajanstvena osoba, koja ume da se skriva, da se prerušava i da sebe predstavlja boljom nego što jeste. Ako drugi ljudi, čak ni nakon višegodišnje komunikacije s tobom, nisu u stanju da u potpunosti razumeju tvoje srce, i ako mogu da vide samo tvoj temperament i ličnost, ali ne i tvoju narav i suštinu, to pokazuje da ti još uvek živiš u skladu sa svojom sotonskom naravi. Što si prepredeniji, time sve više pokazuješ da nisi dobra osoba, da ti nedostaje ljudskosti i da si od đavola i Sotone. Ako ne zadobijaš nikakve istine i ako, uprkos dugogodišnjoj veri u Boga, ne pročistiš svoje iskvarene naravi, onda će osobi kao što si ti biti veoma teško da dostigne spasenje. A ukoliko se, uprkos tvojoj sposobnosti izvrdavanja, tvom načinu izražavanja, tvojoj vičnosti, brzom reagovanju i veštini u rukovanju stvarima, ljudi koji s tobom dolaze u kontakt uvek osećaju nelagodno i ako mogu da osete da si nepouzdan, nedokučiv i da ti se ne može verovati, onda si u velikoj nevolji. To ukazuje da se, verujući u Boga, nisi nimalo promenio i da zapravo ne veruješ iskreno u Njega. Da li si, tokom svoje vere u Boga, do sada doživeo ikakvu stvarnu promenu? Da li s drugim ljudima komuniciraš sa poštenim stavom? Da li te drugi doživljavaju kao iskrenu osobu? (Kada se radi o stvarima koje su mi od neposredne koristi, u stanju sam da druge ljude lažem i obmanjujem; u suprotnom, mogu da govorim istinu i da im donekle otvorim svoje srce.) (Pažljivo biram reči koje izgovaram – o nekim stvarima govorim sasvim otvoreno, ali ono što krijem duboko u srcu uvek ostaje skriveno. U komunikaciji s drugima, još uvek sam sklon prerušavanju i prikazivanju sebe u najboljem svetlu.) Tako je to kad čovek živi u vlastitim iskvarenim naravima. Kako neko može da se promeni ako ne traga za istinom i ne rešava se svojih iskvarenih naravi? Svi ste vi ljudi koji obavljaju neke dužnosti. U najmanju ruku, moraš imati pošteno srce i omogućiti Bogu da vidi da si iskren – jedino tako ćeš moći da od Boga dobiješ prosvećenje, prosvetljenje i usmeravanje. Od ključne važnosti je da prihvatiš Božji nadzor. Bez obzira na prepreke koje postoje između tebe i drugih ljudi, bez obzira na to koliko ceniš vlastitu sujetu i ugled, i bez obzira na namere o kojima ne možeš otvoreno da govoriš, sve ćeš to postepeno morati da menjaš. Svaki pojedinac se mora, korak po korak, oslobađati svojih iskvarenih naravi i poteškoća, i prevazilaziti prepreke koje te iskvarene naravi pred njega postavljaju. Da li ti je srce, pre no što savladaš ove prepreke, zaista pošteno prema Bogu? Skrivaš li nešto pred Njim, da li se pred Njim lažno predstavljaš i da li Ga obmanjuješ? U vezi s tim moraš u svom srcu biti potpuno načisto. Ako ove stvari nosiš u srcu, treba da prihvatiš Božji nadzor. Nemoj ih prepuštati slučaju i govoriti: „Ne želim da čitav svoj život dam za Boga. Želim da osnujem porodicu i da živim svoj život. Nadam se da me Bog neće nadzirati i osuđivati.” Ako sve te stvari – svoje namere, želje, planove i životne ciljeve koje nosiš duboko u srcu – kriješ od Boga, i ako od Njega skrivaš vlastita gledišta na mnoge stvari i svoje stavove u vezi sa verom u Boga, bićeš u nevolji. Ako sve te bezvredne stvari skrivaš i ako ne tragaš za istinom kako bi ih razrešio, to onda znači da ne voliš istinu i da ti je teško da istinu prihvatiš i da je zadobiješ. Te stvari možeš da skrivaš od drugih ljudi, ali ne i od Boga. Ako u Boga nemaš poverenja, zašto onda veruješ u Njega? Ako u sebi nosiš neke tajne i brineš da će te drugi gledati s visine ako im te svoje tajne budeš poverio, ako ti nedostaje hrabrosti da o njima progovoriš, onda jednostavno otvori svoje srce Bogu. Treba da se moliš Bogu, da mu ispovediš podle namere koje u sebi gajiš verujući u Njega, da mu saopštiš šta si sve učinio zarad vlastite budućnosti i odredišta, i kako si stremio slavi i bogatstvu. Iznesi sve to pred Boga i otkrij Mu sve svoje tajne; nemoj ih skrivati od Njega. Ma koliko da ima ljudi pred kojima zatvaraš svoje srce, nemoj ga zatvarati pred Bogom – pred Njim moraš da budeš potpuno iskren. To je najmanji stepen iskrenosti koji treba da imaju ljudi koji veruju u Boga. Kako će On na tebe gledati ako si prema Njemu iskren i ako ne zatvaraš svoje srce pred Njim? Čak i ako si prema drugima zatvoren, ukoliko svoje srce otvoriš Bogu, On će na tebe gledati kao na poštenu osobu, kao na osobu poštenog srca. Ako tvoje pošteno srce može da prihvati Njegov nadzor, ono će za Njega biti dragoceno i On će zasigurno imati šta da poradi u tebi. Primera radi, ako si pokušao da Ga u vezi s nečim obmaneš, On će te dovesti u red. Zatim ćeš morati da prihvatiš Njegove disciplinske mere, da se što pre pokaješ, da se pred Njim ispovediš i da priznaš počinjene greške; moraćeš da priznaš svoje buntovništvo i svoju iskvarenost, da prihvatiš Božji sud i grdnju, da spoznaš svoje iskvarene naravi, da praktično deluješ u skladu s Njegovim rečima i da se iskreno pokaješ. To će biti dokaz tvoje iskrene vere u Boga i istinskog verovanja u Njega.

Da biste uvežbali kako da budete pošteni ljudi, najpre morate naučiti da Bogu otvorite svoje srce i da Mu se u molitvi svakodnevno obraćate iskrenim rečima. Ukoliko si, na primer, danas izrekao neku laž koja je drugima promakla, ali ti je ponestalo hrabrosti da to svima otvoreno priznaš, onda bi, u najmanju ruku, greške koje si kod sebe otkrio i analizirao, kao i laži koje si izgovorio, trebalo da izneseš pred Boga radi vlastitog preispitivanja i da kažeš sledeće: „O, Bože! Opet sam zgrešio i slagao sam da zaštitim sopstveni interes. Molim Te da me dovedeš u red ako ponovo budem lagao.” Bog prihvata takav stav i On će to upamtiti. Možda ćeš morati da uložiš ogroman napor kako bi se rešio ove iskvarene naravi laganja, ali nemoj da brineš – Bog je uz tebe. Usmeravaće te, pomoći će ti da savladaš tu poteškoću s kojom se stalno iznova suočavaš i podariće ti hrabrost kako bi, od nekoga ko nikad ne priznaje svoje laži, postao čovek koji priznaje kad slaže i koji sebe može otvoreno da razotkrije pred drugima. Ne samo što ćeš priznavati svoje laži, već ćeš ujedno moći otvoreno da saopštiš razloge zbog kojih lažeš, kao i namere i motive koji stoje u pozadini tih laži. Kad budeš imao hrabrosti da probiješ tu prepreku, da se oslobodiš Sotoninog kaveza i kontrole, te da polako uznapreduješ do stanja u kojem više nećeš lagati, postepeno ćeš početi da živiš u svetlosti, pod Božjim usmeravanjem i blagoslovom. Kad budeš srušio prepreku telesnih ograničenja i kad budeš mogao da se pokoriš istini, da otvoreno razotkriješ sebe, te da javno i bez rezerve saopštiš drugima svoje stavove, bićeš nesputan i slobodan. Kada budeš tako živeo, ne samo što će te ljudi voleti, nego će i Bogu biti drago. Možda ćeš, tu i tamo, i dalje praviti greške i lagati, ponekad ćeš možda i dalje gajiti lične namere i skrivene motive, ili se još uvek ponašati i razmišljati sebično i odvratno, ali ćeš zato moći da prihvatiš Božji nadzor, moći ćeš da Mu otkriješ svoje namere, svoje stvarno stanje i svoje iskvarene naravi, i da od Njega zatražiš istinu. Kad budeš razumeo istinu, imaćeš pred sobom put praktičnog delovanja. Ako je put tvog praktičnog delovanja ispravan i ako se budeš kretao u pravom smeru, budućnost će ti biti lepa i svetla. Na taj ćeš način živeti spokojnim srcem, duh će ti biti nahranjen, a ti ćeš osećati ispunjenost i zadovoljstvo. Ako nisi u stanju da se otrgneš od telesnih ograničenja, ako si stalno ograničen osećanjima, ličnim interesima i sotonskim filozofijama, ako si na rečima i na delu tajanstven i ako se uvek skrivaš u senci, to znači da živiš pod Sotoninom vlašću. Ukoliko, pak, razumeš istinu, ako si se otrgnuo od telesnih ograničenja i ako sprovodiš istinu u delo, postepeno ćeš početi da poprimaš ljudsko obličje. Bićeš iskren i neposredan, kako na rečima tako i u svojim postupcima, i moći ćeš da otkrivaš svoje stavove i svoje zamisli, kao i greške koje si počinio, dopuštajući svima da ih jasno vide. Ljudi će te naposletku prepoznati kao transparentnu osobu. A šta je, zapravo, transparentna osoba? To je neko ko govori krajnje iskreno i čije reči svi smatraju istinitim. Čak i ako takva osoba ponekad nenamerno slaže ili kaže nešto pogrešno, ljudi će moći da joj oproste, znajući da to nije namerno učinila. Kad takva osoba shvati da je slagala ili da je nešto pogrešno rekla, ona će se izviniti i ispraviće se. Tako se ponaša transparentna osoba. Takvu osobu svi vole i svi joj veruju. Moraš da dostigneš taj nivo da bi zadobio Božje poverenje i poverenje drugih ljudi. To nije jednostavan zadatak – to je najviši nivo dostojanstva koji neka osoba može da poseduje. Takva osoba ima samopoštovanje. Ako nisi u stanju da zadobiješ poverenje drugih ljudi, kako onda možeš da očekuješ da ćeš steći Božje poverenje? Ima ljudi koji žive nečasnim životom, koji stalno smišljaju laži i koji svojim zadacima površno pristupaju. U sebi nemaju ni najmanji osećaj odgovornosti, odbijaju da budu orezani, stalno pribegavaju varljivim argumentima i ne voli ih niko ko se sa njima susretne. Takvi ljudi žive bez ikakvog osećaja stida. Mogu li se oni zaista smatrati ljudskim bićima? Ljudi koje drugi doživljavaju kao uznemirujuće i nepouzdane potpuno su izgubili svoju ljudskost. Ako drugi ljudi nemaju u njih poverenje, može li im Bog verovati? Ako drugi prema njima ne gaje naklonost, može li ih Bog voleti? Bog ne voli takve ljude, gnuša ih se i oni će neminovno biti isključeni. U svom vladanju, čovek mora da bude pošten i mora poštovati svoje obaveze. Bilo da nešto čini zarad drugih ljudi ili zarad Boga, čovek mora održati datu reč. Ako je neko zaslužio poverenje drugih ljudi i ako može da uveri Boga i da Mu udovolji, onda se radi o relativno poštenoj osobi. Ako ste pouzdani u svojim postupcima, ne samo da će vas drugi ljudi voleti, nego će vas zasigurno voleti i Bog. Ukoliko budete pošteni, moći ćete da udovoljite Bogu i da živite dostojanstveno. Stoga bi poštenje trebalo da predstavlja početnu tačku čovekovog vladanja.

Koji je postupak najvažniji da bi neko bio pošten čovek? To je da moraš otvoriti srce pred Bogom. Ali šta zapravo znači otvoriti srce? To znači da moraš reći Bogu šta misliš, koje namere imaš i šta upravlja tobom, a zatim od Njega zatražiti istinu. Bez obzira na to šta ti kažeš, Bog zapravo sve vidi savršeno jasno. Otvaranje je kad možeš da govoriš Bogu iz srca, da Mu se otvoriš i da Mu jasno saopštiš čak i stvari koje skrivaš od drugih, ne prećutkujući ništa, i kad svoje misli možeš da Mu izložiš onakve kakve su, bez ikakve zadnje namere. Ako ponekad svojim iskrenim rečima povrediš ili uvrediš druge ljude, da li će iko reći: „Isuviše iskreno govoriš. Jako je bolno, ne mogu da prihvatim tvoju iskrenost”? Naravno da neće. Čak i ako svojim rečima povremeno zaista povrediš druge ljude, ukoliko možeš da im se otvoreno izviniš i priznaš da to što si rekao nije bilo baš mudro i da nisi imao osećaj za njihove slabosti, i ako oni vide da nisi bio zlonameran, da si ti jedna poštena osoba, koja je naprosto netaktična i neposredna u komunikaciji s drugim ljudima, onda ti neće zameriti i u srcu će te zavoleti. Neće li onda nestati bilo kakvih prepreka među vama? A ako nema prepreka, neće se javljati sukobi i problem se može brzo rešiti, a živeti na taj način je veoma opušteno i oslobađajuće. To je značenje tvrdnje da „jedini način da se bude srećan je da se bude pošten čovek”. Za poštenog čoveka je najvažnije da mora da otvori srce pred Bogom i da zatim nauči da i prema drugim ljudima bude otvoren. Govorite pošteno, iskreno i iz srca. Budite dostojanstveni, karakterni i osoba od integriteta, ne govorite koristeći ispraznu retoriku i laži, niti govorite na prikriven i obmanjujući način. Uz to, postoji još jedan aspekt praktičnog postupanja da bi neko bio pošten čovek, a to je da mora imati pošten stav u obavljanju svoje dužnosti i obavljati dužnost poštenog srca. U najmanju ruku, morate postupati na osnovu svoje savesti; morate stremiti ka istina-načelima i nastojati da ispunite Božje zahteve. Nije da možete samo nešto reći, i to je dovoljno. To što ste naprosto usvojili određeni stav ne znači da istinu sprovodite u delo. Gde u tome vidite stvarnost jedne poštene osobe? Nemati stvarnost i samo ponavljati floskule, jednostavno nije dovoljno. Bog ispituje ljude, On posmatra ne samo njihova srca, već i njihovo ponašanje, njihova ispoljavanja i praktične postupke. Ako tvrdiš kako nameravaš da budeš poštena osoba, ali si, kad se nešto dogodi, i dalje u stanju da lažeš i obmanjuješ, da li je to onda ispoljavanje jedne poštene osobe? Naravno da nije; to zapravo znači da ti jedno misliš, a drugo govoriš. Govoriš jedno, a zapravo radiš nešto sasvim drugo, uvek koristeći površan govor da bi obmanuo druge ljude i glumeći lažnu pobožnost. Isti si kao i oni fariseji, koji su svete spise mogli da recituju unapred i unatrag, ujedno ih objašnjavajući drugima, ali koji se nisu ponašali u skladu s tim svetim spisima kad bi ih nešto zadesilo. Stalno su se prepuštali pogodnostima koje donosi status, i naprosto nisu bili voljni da se odreknu svoje slave, bogatstva i statusa. U tome se ogleda licemerje fariseja. Put kojim su išli nije bio ispravan put, to nije bio pravi put, a Bog se gnuša takve sorte ljudi. Mogu li drugi imati poverenje u takve ljude? (Ne.) Znate li koliki je trenutni nivo Božjeg poverenja u vas? Da li ste uopšte stekli Božje poverenje? (Nismo.) Jeste li zadobili poverenje drugih ljudi? (Ne.) Možete li dostojanstveno da živite ako niste stekli poverenje ni od Boga ni od ostalih ljudi? (Ne.) Kako vi bedno živite! Ljudsko biće je najtužnije kad živi bez dostojanstva i kad nije u stanju da zasluži poverenje drugih ljudi i Boga. Ako te neko upita: „Šta drugi misle o tebi? Mogu li da ti veruju? Kad ti povere neki zadatak, veruju li da ćeš ga dobro obaviti?”, možda će ti se učiniti da niko nema toliki nivo poverenja u tebe. Ako veruješ da ti je srce iskreno, a ljudi u tebe ipak nemaju poverenja, to znači da je tvoja iskrenost još uvek krnja i nečista. Može li se graditi poverenje ako drugi ne vide tvoju iskrenost? Nije dovoljno samo verovati u vlastitu iskrenost; moraš je pokazivati i sprovoditi u delo, kako bi se drugi ljudi svojim očima uverili da si iskren. Ako u tebe niko nema poverenja, onda ti zasigurno nisi poštena osoba. Imajući u vidu da drugi u tebi mogu prozreti nedostatak poštenja, kao i da Bog detaljno analizira najdublje kutke čovekovog srca, čineći to stotinama i hiljadama puta jasnije od svakog ljudskog bića, može li Bog i dalje u tebe imati poverenja? Ako smatraš da ti Bog čini nepravdu time što ti ne veruje, trebalo bi da preispitaš samog sebe i da oceniš stepen i dubinu vlastite iskrenosti. Treba ovako da rezonuješ: „Bog temeljno analizira najveće dubine ljudskog srca i trebalo bi da zna šta mislim. Ako bih samog sebe ocenjivao na osnovu vlastitog ponašanja, ne bih sebi dao visoku ocenu. Stoga je sasvim prirodno to što mi Bog ne veruje.” Šta ti je činiti ako od Boga i od drugih ljudi nisi zaslužio poverenje? Ma koliki izazov to za tebe bio, moraš da zakoračiš u istinu onoga što svaka poštena osoba jeste. Ako nisi u stanju da to učiniš, nećeš moći da dostigneš spasenje.

Božji zahtev za poštenjem izuzetno je važan. Šta treba da radiš ako si, u pokušaju da budeš pošten, mnogo puta pretrpeo neuspeh i ako ti se to čini preterano teškim zadatkom? Treba li da postaneš negativan, da se povučeš u sebe i da odustaneš od sprovođenja istine u delo? Iz ovoga se može najjasnije videti da li neka osoba voli istinu ili ne. Nakon što su neko vreme pokušavali da budu pošteni, neki ljudi ovako razmišljaju: „Isuviše je teško biti pošten – ne mogu da podnesem štetu koju to nanosi mojoj taštini, gordosti i ugledu!” Kao posledica toga, oni više ne žele da budu pošteni. A u stvarnosti upravo tu leži izazov koji svaka poštena osoba mora da savlada, ali na kojem se većina ljudi spotakne, ne mogavši to da doživi. Šta je, dakle, potrebno da se poštenje pokaže na delu? Kakve osobe su u stanju da istinu sprovode u delo? Prvo i najvažnije jeste da čovek mora da voli istinu. Mora da bude osoba koja voli istinu – u to nema nikakve sumnje. Neki ljudi zaista postižu dobre rezultate kroz iskustvo višegodišnjeg praktikovanja poštenja. Postepeno smanjujući svoju lažljivost i sklonost ka obmanama, oni zaista postaju u osnovi pošteni ljudi. Da li je moguće da oni, kroz iskustvo vežbanja poštenja, nisu nailazili ni na kakve poteškoće i da nisu nimalo patili? Nema nikakve sumnje u to da su trpeli ogromnu patnju. Upravo zbog toga što su toliko voleli istinu, mogli su da pate dok su svoje poštenje pokazivali na delu, da budu istrajni u izražavanju istine i u svojim praktičnim postupcima, da budu pošteni i da naposletku zadobiju Božji blagoslov. Da bi čovek bio pošten, mora voleti istinu i mora imati bogopokorno srce. To su dva najvažnija činioca. Svi ljudi koji vole istinu imaju bogoljubivo srce. A onima koji vole Boga naročito je lako da istinu sprovode u delo i u stanju su da izdrže svaku patnju kako bi udovoljili Bogu. Ako se čovek bogoljubivog srca pri vežbanju istine suoči s poniženjem, padovima ili neuspesima, moći će da podnosi poniženje i patnju dokle god je to Bogu milo, kako bi Mu na kraju udovoljio. Stoga su takvi ljudi u stanju da istinu sprovode u delo. Naravno, sprovođenje bilo kojeg aspekta istine u delo nosi sa sobom određeni stepen teškoće, a još je teže biti poštena osoba. Najveću poteškoću predstavlja prepreka koja se tiče čovekovih iskvarenih naravi. Svi ljudi imaju iskvarene naravi i žive u skladu sa sotonskim filozofijama. Uzmimo, na primer, izreku „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi” ili „Ništa se značajno ne može postići bez laganja”. Ovo su sotonske filozofije i otkrivanja iskvarenih naravi. Ljudi moraju da lažu da bi obavili neki posao, da bi zadobili lične koristi i da bi ostvarili svoje ciljeve. Nekome ko poseduje takvu vrstu iskvarene naravi zaista nije lako da bude pošten. Čovek mora da se moli Bogu i osloni na Njega, mora često sebe da preispituje i mora da spozna samoga sebe, jer tek onda može postepeno da se pobuni protiv tela, da otpusti svoje lične interese i otpusti vlastitu sujetu i ponos. Nadalje, čovek mora da bude u stanju da istrpi najrazličitije klevete i osude, da bi mogao da postane poštena osoba, da govori istinu i da se uzdrži od laganja. U periodu svog vežbanja da bude pošten, neminovno će se suočavati sa brojnim neuspesima i biće trenutaka u kojima će se njegova iskvarenost potpuno razotkriti. Možda će biti i slučajeva da mu se reči i misli međusobno ne poklapaju, kao i posezanja za pretvaranjem i obmanom. Ukoliko, međutim, želiš da govoriš istinu i da budeš pošten ma šta da te zadesi, moraš biti u stanju da zaboraviš na vlastitu gordost i taštinu. Ako nešto ne razumeš, priznaj da ne razumeš; ako ti nešto nije jasno, reci to svima otvoreno. Nemoj se plašiti da će te drugi zbog toga gledati s visine ili da će imati lošije mišljenje o tebi. Ako se drugim ljudima dosledno budeš obraćao ovako iskreno i govorio im istinu, bićeš u srcu radostan i spokojan i osećaćeš se slobodno, a gordost i taština neće te više ograničavati. Ako, bez obzira na to s kim komuniciraš, možeš da kažeš šta misliš, ako možeš da drugim ljudima otvoriš svoje srce i da se ne pretvaraš da znaš ono što ne znaš, to znači da je tvoj stav pošten. Ponekad će te drugi možda gledati s visine i nazivati te budalom zato što uvek govoriš istinu. Kako treba da postupaš u takvim situacijama? Treba ovako da im odgovoriš: „Uprkos tome što me nazivate budalom, čvrsto sam odlučio da više ne lažem i da budem pošten čovek. Govoriću samo istinu i ono što je u skladu s činjenicama. Iako sam pred Bogom prljav, iskvaren i bezvredan, ipak ću govoriti istinu, bez ikakvog pretvaranja i prerušavanja.” Ako budeš tako govorio, srce će ti biti mirno i spokojno. Da bi bio pošten, moraš se odreći taštine i gordosti, a da bi govorio istinu i iskreno izražavao svoja osećanja, ne treba da se plašiš tuđih podsmeha i prezira. Čak i ako te drugi smatraju budalom, ne treba s njima da se prepireš niti da se braniš. Ako istinu možeš na taj način da sprovodiš u delo, bićeš poštena osoba. Ukoliko, pak, ne možeš da se rešiš svojih telesnih sklonosti, taštine i gordosti, ako stalno težiš odobravanju od strane drugih, ako se praviš da znaš i ono što ne znaš i ako živiš zarad vlastite taštine i gordosti, ti onda ne možeš postati poštena osoba – radi se o poteškoći praktične prirode. Ako tvoje srce stalno ograničavaju gordost i taština, sasvim je verovatno da ćeš lagati i drugima pokazivati svoje lažno lice. Štaviše, kad te drugi budu omalovažavali i otkrivali tvoje pravo lice, teško ćeš to prihvatati i činiće ti se da ti je naneta velika sramota – crvenećeš u licu, srce će ti ubrzano lupati i osećaćeš se uznemireno i nelagodno čak i dok miruješ. Da bi rešio taj problem, moraćeš da otrpiš još malo bola i da se još koji put podvrgneš oplemenjivanju. Moraćeš da shvatiš gde leži srž tvog problema i tek kad budeš u stanju da sve to prozreš, moći ćeš delimično da ublažiš svoj bol. Nakon što budeš temeljno razumeo svoju iskvarenu narav i smogao snage da se odrekneš vlastite gordosti i taštine, biće ti lakše da postaneš poštena osoba. Nećeš mariti za to što ti se drugi rugaju dok govoriš istinu i saopštavaš im šta ti je na duši i, ma kako ti drugi sudili i ma kako se prema tebi odnosili, moći ćeš to da podneseš i da im pravilno odgovoriš. Tada ćeš biti oslobođen svake patnje, srce će ti zauvek biti radosno i spokojno, a ti ćeš napokon biti nesputan i slobodan. Na taj način ćeš odbaciti iskvarenost i proživeti život u ljudskom obličju.

U svakodnevnom životu, ljudi često pričaju besmislice, lažu i izgovaraju reči u kojima se ogleda njihova neukost, glupost i njihov odbrambeni stav. Većinu toga oni izgovaraju isključivo zarad svoje taštine i gordosti, kako bi zadovoljili vlastiti ego. Izgovarajući takve neistine, oni otkrivaju vlastite iskvarene naravi. Kad bi se oslobodio svih tih elemenata iskvarenosti, srce bi ti se pročistilo, a ti bi postepeno bivao sve čistiji i pošteniji. U stvarnosti, svi ljudi odlično znaju zbog čega lažu. Bilo radi lične koristi i gordosti, ili zarad taštine i statusa, oni pokušavaju da se nadmeću s drugima i da se pokažu drugačijima nego što zapravo jesu. Njihove laži, međutim, kad-tad bivaju razotkrivene i obznanjene, te oni naposletku gube svoj obraz, kao i svoje dostojanstvo i integritet. A sve je to posledica preteranog laganja. Previše je narastao broj tvojih laži. Svaka reč koju izgovoriš je razvodnjena i neiskrena, i nijedna se ne može smatrati istinitom ni poštenom. Iako ne smatraš da si izgubio obraz kad govoriš laži, duboko u duši osećaš stid. Savest te grize, imaš veoma loše mišljenje o sebi i pitaš se: „Zašto živim ovako bednim životom? Je li zaista toliko teško govoriti istinu? Da li baš moram da pribegavam lažima zarad vlastite gordosti? Zašto me vlastiti život toliko iscrpljuje?” Ti, zapravo, ne moraš da živiš iscrpljujućim životom. Kad bi uvežbao da budeš poštena osoba, mogao bi opušteno, slobodno i nesputano da živiš. Ti si, međutim, odlučio da laganjem podržavaš vlastitu gordost i taštinu. Shodno tome, tvoj je život samo jedno dosadno i bedno bivstvovanje, koje si sam proizveo. Govoreći laži, čovek možda može steći nekakav osećaj gordosti, ali šta taj osećaj gordosti zapravo predstavlja? To je samo jedna prazna i potpuno bezvredna ljuštura. Lagati znači izdati vlastiti integritet i dostojanstvo. Time se čovek lišava svog dostojanstva i integriteta, a to se Bogu nimalo ne dopada i On se toga gnuša. Vredi li onda lagati? Ne vredi. Da li je laganje ispravan put? Ne, nije. Ljudi koji često lažu žive u skladu sa svojim sotonskim naravima i pod vlašću Sotone. Oni ne žive u svetlosti, niti u prisustvu Božjem. Neprestano smišljaš kako da nešto slažeš, da bi nakon toga morao da smisliš kako da tu svoju laž zataškaš. A ukoliko svoju laž ne uspeš dovoljno dobro da prikriješ i ona bude razotkrivena, moraš opet da razbijaš glavu kako bi ispeglao sve protivrečnosti i svoju laž učinio verodostojnom. Nije li zamorno živeti tako? Iscrpljujuće. Vredi li takav život? Ne, takav život ničemu ne vredi. Kakvog smisla ima razbijati glavu radi laganja, pa onda još i radi zataškavanja laži, a sve to zarad vlastite gordosti, taštine i statusa? Kad se naposletku budeš preispitao, pomislićeš: „Koja je poenta svega ovog? Previše je iscrpljujuće lagati i onda te laži zataškavati. Nema svrhe da se i dalje ovako ponašam; biće mi mnogo lakše da naprosto postanem pošten čovek.” Čezneš za time da postaneš pošten, ali ujedno ne možeš da se odrekneš vlastite gordosti, taštine i ličnih interesa. Stoga ti jedino preostaje da sve to pokušaš lažima da sačuvaš. Nasuprot tome, ako si ti neko ko voli istinu, izdržaćeš svakojake poteškoće da bi istinu sprovodio u delo. Čak i ako zbog toga budeš morao da žrtvuješ svoj ugled i status, i da trpiš podsmeh i ponižavanje od strane drugih – dokle god budeš mogao da istinu sprovodiš u delo i da udovoljavaš Bogu, tebi će to biti dovoljno. Ljudi koji vole istinu odlučuju da je sprovode u delo i da budu pošteni. To je ispravan put i to je ono što Bog blagosilja. A šta bira osoba koja istinu ne voli? Ona bira laži, kako bi sačuvala svoj ugled, status, dostojanstvo i integritet. Draže joj je da bude lažljiva, da je se Bog gnuša i da je odbacuje. Takvi ljudi odbacuju istinu i odbacuju Boga. Oni biraju vlastiti ugled i status; žele da budu lažljivi. Ne mare mnogo za to da udovolje Bogu i ne zanima ih da li će ih On spasti. Mogu li takvi ljudi da budu spaseni? Sasvim je sigurno da ne mogu, zato što su odabrali pogrešan put. Oni mogu da žive jedino od laganja i varanja; mogu da žive samo bolnim životom, neprestano lažući i zataškavajući vlastite laži, po čitav dan razbijajući glavu kako da sebe odbrane. U velikoj si zabludi ako misliš da lažima možeš da zaštitiš svoj ugled, status, taštinu i gordost za kojima čezneš. U stvari, laganjem ne samo da nećeš moći da sačuvaš svoju taštinu i gordost, svoje dostojanstvo i svoj integritet, već ćeš, što je još strašnije, propustiti priliku da istinu sprovedeš u delo i da postaneš pošten čovek. Čak i ako u datom trenutku nekako uspeš da zaštitiš svoj ugled, status, taštinu i gordost, to ćeš učiniti po cenu žrtvovanja istine i izdaje Boga. Time ćeš nepovratno izgubiti svaku mogućnost da te On spase i usavrši, što će biti tvoj najveći gubitak i nešto za čim ćeš celog života žaliti. Oni koji su lažljivi to nikada neće razumeti.

Da li u ovom trenutku imate put koji vodi do poštenja? Morate analizirati svaku svoju izjavu i svaki postupak u svom životu kako biste mogli da uočite što više prevara i laži, kao i da prepoznate vlastitu lažljivu narav. Nakon toga, morate da posmatrate kako pošteni ljudi praktično deluju i stiču iskustva, te da iz toga izvučete određene pouke. Takođe, morate upražnjavati prihvatanje Božje provere u svim stvarima i morate često stupati pred Boga da se molite i da razgovarate s Njim. Zamisli da si upravo izgovorio neku laž. Istog trenutka ćeš shvatiti: „Maločas sam izgovorio nekoliko netačnih stvari – moram to brzo da priznam, da se ispravim i da svima dam do znanja da sam ih upravo slagao.” Na licu mesta ćeš se ispraviti. Ako sebe budeš uvek ovako ispravljao i ako ti takva praksa bude prešla u naviku, biće ti neprijatno kad god neku svoju laž ne budeš odmah korigovao, a Bog će ti pomoći da budno motriš nad tim. Nakon što se neko vreme budeš na taj način uvežbavao i sticao iskustvo, u tvojim će rečima biti sve manje nečistoća, a postupci će ti biti sve manje ukaljani i sve čistiji – time ćeš ujedno i sâm biti očišćen. To je put kojim ćeš postati poštena osoba. Moraš se menjati postepeno, korak po korak. Što se budeš više menjao, postajaćeš sve bolji; što se više budeš menjao, tvoje će reči bivati sve iskrenije, da bi na kraju potpuno prestao da lažeš – što je jedino ispravno stanje. Sve iskvarene ljude muči jedan te isti problem: svi su od rođenja sposobni da lažu i svima je strašno teško da svoje najskrivenije misli podele s drugima i da govore verodostojno. Čak i kad bi hteli da kažu istinu, naprosto ne mogu da se nateraju da to učine. Svi ljudi veruju da je glupo i budalasto biti pošten – misle da samo idioti govore iskreno, da će svako ko je prema drugima potpuno otvoren i ko uvek govori ono što misli vrlo verovatno biti na gubitku, da drugi neće hteti da komuniciraju s njim, već da će ga, štaviše, prezirati. Da li biste i vi prezirali jednu takvu osobu? Da li i vi gajite takav stav? (Pre nego što sam poverovao u Boga, i ja sam je prezirao, ali sada se divim takvim ljudima i smatram da je bolje živeti jednostavnim i poštenim životom. Kad čovek tako živi, manji teret nosi na srcu. U suprotnom, kad god nekoga slažem, moram to da prikrivam, čime se sve više ukopavam, a svaka moja laž bi naposletku ionako bila razotkrivena.) I laganje i upuštanje u obmanu predstavljaju glupe oblike ponašanja; mnogo je pametnije naprosto reći istinu i govoriti iz srca. Danas svi ljudi razumeju taj problem – ako neko i dalje smatra da laganje i upuštanje u obmanu drugih ljudi predstavlja znak dobrog kova i lukavstva, taj je neverovatno glup, tvrdoglava neznalica u kojoj nema ni trunke istine. Svako ko je već zašao u godine, a pritom lažljivce i dalje smatra najpametnijim ljudima i misli da su svi pošteni ljudi budale, spada u apsurdne tipove koji ništa ne mogu da prozru. Svako živi svoj život – neki od onih koji svakodnevno upražnjavaju poštenje srećni su i opušteni, u srcu se osećaju slobodno i nesputano. Ništa im ne fali i život im je mnogo udobniji. Svi uživaju u komunikaciji s takvim ljudima i zaista bi trebalo da im svi ljudi zavide – naime, takvi ljudi su razumeli smisao života. Ima, međutim, budala koje ovako razmišljaju: „Ta osoba uvek govori istinu i zato su je orezali, zar ne? E pa, to je i zaslužila! A pogledaj mene – ja svoje namere zadržavam za sebe, nikome ne pričam o njima i nikome ih ne poveravam, pa me zato nisu orezivali, nisam pretrpeo nikakve gubitke, niti sam se brukao pred drugima. To je predivno! Najnadmoćniji i najinteligentniji su oni ljudi koji kriju svoje namere, koji ni prema kome nisu iskreni i koji drugima ne dopuštaju da saznaju šta oni zaista misle.” Pa ipak, svi uviđaju da su takvi ljudi najlažljiviji i najlukaviji; svi su oko njih stalno na oprezu i nastoje da se drže podalje od takvih ljudi. Niko ne želi da se druži s lažljivcima. Zar to nisu činjenice? Ako je neka osoba naivna i često govori istinu, ako je u stanju da drugima potpuno otvori svoje srce i ako prema drugima ne gaji nikakve zle namere, ljudi će je generalno smatrati dobrom osobom i svako će biti prilično voljan da s njom komunicira, uprkos tome što će im se ponekad možda učiniti da je ona neuka i da se ponaša glupo. Opšteprihvaćena je činjenica da ljudi uživaju u prednostima i u osećaju sigurnosti prilikom komunikacije sa poštenim i dobrim čovekom. Poštene ljude koji veruju u Boga i tragaju za istinom vole ne samo ostali pripadnici crkve, već ih voli i Sâm Bog. Čim zadobiju istinu, oni istog trena dolaze u posed stvarnog svedočanstva i mogu da prime odobravanje od Boga – zar ih to ne čini blagoslovenijim od svih ljudi? To će sasvim jasno uvideti svi koji razumeju ponešto od istine. Svojim vladanjem treba da se trudite da budete dobra i poštena osoba koja poseduje istinu; na taj način, ne samo što će vas drugi ljudi voleti, nego ćete zadobiti i Božje blagoslove. Nasuprot tome, neko ko prati svetske trendove ne može biti dobar čovek, ma koliko da se lepo ponaša. Ko to ne razume budala je koja još uvek ne shvata istinu. Oni koji zaista shvataju istinu opredeljuju se da idu ispravnim životnim putem, da budu pošteni i da slede Boga. Jedino na taj način čovek može da postigne spasenje. Takvi ljudi su najpametniji.

Da bi verovao u Boga i išao ispravnim životnim putem, u najmanju ruku moraš živeti dostojanstveno i dostojno ljudskog obličja, moraš zaslužiti poverenje drugih ljudi i oni te moraju smatrati vrednim, ljudi moraju osetiti da su tvoj karakter i poštenje od čvrste građe, da stojiš iza svega što govoriš i da umeš da držiš reč. Ljudi te moraju ovako oceniti: treba da kažu da ti zasigurno poštuješ svoju reč, da uvek ispuniš sve što obećaš, da pouzdano, marljivo i svim srcem izvršavaš poslove koji su ti povereni, na veliko zadovoljstvo osobe koja ti ih je poverila. Zar takva osoba nije ono što se zove čovek od reči? Zar takvi ljudi ne žive dostojanstvenim životom? (Da.) Na drugoj strani, postoje ljudi kojima se niko nikada ne bi usudio da išta poveri. I kad se desi da takvom čoveku neko nešto poveri, to je samo zato što nije mogao da nađe nikoga prikladnijeg i što mu je to bila jedina opcija, pa sada mora da nađe još nekog ko će nadzirati tog nepouzdanog. O kakvim se ljudima ovde radi? Jesu li to ljudi koji imaju svoje dostojanstvo? (Ne.) Sve što takav čovek kaže moraš pažljivo da analiziraš i ispitaš, moraš da naslutiš njegove namere, moraš obratiti pažnju na ton njegovog glasa i od drugih ljudi oko sebe tražiti potvrdu i verifikaciju. Kad god takav čovek nešto izjavljuje ili priča o koječemu, nivo njegove pouzdanosti blizak je nuli. Pritom, ono o čemu priča možda i postoji, ali on to svojim rečima ili preuveličava ili umanjuje, a ponekad se može raditi i o nečemu nepostojećem, što je on naprosto izmislio. Zašto takvi ljudi izmišljaju nepostojeće stvari? Zato što žele da obmanu druge ljude, kako bi ih ovi smatrali briljantnim i sposobnim osobama; to je njihov cilj. Da li se ostalim ljudima sviđaju takvi pojedinci? (Ne.) U kojoj meri su im oni nedopadljivi? Ljudi se gnušaju takvih individua i gledaju ih sa visine – možda im se čak čini kako bi bolje bilo da ih nikad nisu ni upoznali. Kad god se nađu s takvim pojedincima, ljudi ne veruju ni reč od onoga što ovi kažu i ne uzimaju ih ozbiljno; samo se nakratko upuste u neobavezan razgovor i rutinski ih se otresu pričom o nekoj nebitnoj stvari. Čak i kad bi takav pojedinac izgovorio neku istinu, ljudi mu ne bi poverovali. Takve su osobe krajnje niske i bezvredne; niko u njima ne pronalazi ništa vredno. Kad vladanje neke osobe dospe do tog nivoa, može li se za nju reći da ima svoje dostojanstvo? (Ne može.) Takvoj osobi niko ništa ne poverava, niko joj ne veruje, niko pred njom ne otvara svoje srce, niko ne veruje u ono što ona priča; ljudi naprosto čuju šta govori, ali je ne slušaju. Kad takva osoba kaže: „Ovoga puta vam istinu govorim”, niko joj ne veruje, niti na nju obraća pažnju, čak i kad zaista govori istinu. Kad kaže: „Nije baš sve što kažem laž, zar ne?”, ljudi joj odgovaraju: „Nemam živaca da analiziram da li je to što govoriš laž ili istina. Strašno me iscrpljuje da te slušam dok pričaš; svaki put moram da analiziram i ispitujem tvoje namere i motive, i to mi je naprosto previše naporno. Vreme koje trošim na to mogao bih znatno korisnije da upotrebim kada bih razmišljao o nekom odlomku Božjih reči ili kada bih naučio da pevam neku himnu. Od pričanja s tobom ne mogu zadobiti baš ništa. Nijedna tvoja reč nije istinita i stoga ne želim više ništa da imam s tobom.” I tako ljudi zauvek napuštaju takve osobe. Danas ćete često čuti nevernike kako kažu: „Želiš li da čuješ istinu ili bi radije da te slažem?” Niko ne želi da sluša laži. Stoga su oni koji stalno lažu i izvrdavaju najniži od svih ljudi i potpuno su bezvredni. Na njih niko ne obraća pažnju i niko ne želi da se druži s njima, a kamoli da im otvori srce ili da im postane prijatelj. Imaju li takvi ljudi imalo integriteta ili dostojanstva? (Nemaju.) Takvih će se ljudi gnušati svako ko ih upozna; njihovim rečima i postupcima, kao ni njihovom karakteru i integritetu, nimalo se ne može verovati – takvi pojedinci lišeni su bilo kakve supstance. Da su daroviti i talentovani, da li bi ih drugi ljudi voleli i poštovali? (Ne bi.) Šta je, dakle, ljudima potrebno da bi se među sobom dobro slagali? Potrebno je da imaju karakter, integritet, dostojanstvo i da budu neko kome će drugi moći da otvore srce. Svi dostojanstveni ljudi pomalo su neobični, pa se stoga ponekad ne slažu baš najbolje s drugima, ali su bez sumnje pošteni i u njima nema nimalo lukavstva, niti ičega lažnog. Drugi ljudi ih veoma visoko cene zato što su sposobni da istinu sprovode u delo, zato što su pošteni, imaju svoje dostojanstvo, integritet i karakter, nikada ne iskorišćavaju druge, već im pomažu u nevolji, prema ljudima se odnose savesno i razumno i o njima nikada ne sude ishitreno. Kad druge ljude procenjuju ili razgovaraju o njima, sve što ovi pojedinci kažu uvek je tačno; oni govore o onome što znaju i ne ispiraju usta stvarima koje ne znaju; nikad ništa ne ulepšavaju, pa njihove reči mogu služiti kao dokaz ili referenca. Na rečima i delu, ljudi od karaktera donekle su praktični i pouzdani. Ljude bez karaktera niko ne smatra vrednim, niko ne obraća pažnju na ono što govore i rade, niti njihove reči i postupke smatra važnim, i niko im ne veruje. To je zato što oni izgovaraju isuviše mnogo laži a premalo iskrenih reči, zato što u njihovoj komunikaciji i u odnosu prema drugim ljudima nema iskrenosti, zato što svakoga pokušavaju da prevare i da naprave budalom, pa ih stoga niko ne voli. Da li ste pronašli ikoga ko je, po vašem mišljenju, pouzdan? Da li sebe smatrate ljudima koji zavređuju poverenje drugih? Mogu li vam drugi ljudi verovati? Ako te neko pita o situaciji u kojoj se neka druga osoba nalazi, o toj drugoj osobi ne treba da sudiš, niti da je ocenjuješ po vlastitoj volji; tvoje reči moraju biti objektivne, tačne i moraju odgovarati činjenicama. Treba da govoriš o svemu onome što razumeš i da prećutiš stvari u koje nemaš uvida. Moraš biti pravedan i fer prema osobi o kojoj govoriš. Takvo ponašanje je odgovorno. Ako si primetio samo neku površinsku pojavu i ako ono što želiš da kažeš predstavlja samo tvoj vlastiti sud o toj osobi, ne smeš joj naslepo presuđivati i nipošto ne smeš donositi sudove o njoj. Svemu što kažeš mora prethoditi fraza „To je samo moje lično mišljenje” ili „Meni se tako čini”. Na taj ćeš način svoje reči učiniti relativno objektivnim, a tvoj će sagovornik, nakon što te je saslušao, u tvojim rečima moći da oseti iskrenost i pošten stav, te će na osnovu toga moći da ti veruje. Jeste li sigurni da možete to da postignete? (Nismo.) To je dokaz da prema drugim ljudima niste dovoljno pošteni i da u vašem držanju, u odnosu prema ljudima i događajima nema iskrenosti ni poštenog stava. Zamisli da ti neko kaže: „Tebi verujem, reci mi šta misliš o toj i toj osobi?” Ti mu na to odgovoriš: „Ona je sasvim na mestu.” On te dalje pita: „Možeš li navesti neke pojedinosti?” A ti kažeš: „Lepo se ponaša, spremna je da plati cenu dok obavlja svoju dužnost i dobro se slaže s drugim ljudima.” Postoje li praktični dokazi za bilo koju od te tri tvrdnje? Jesu li ti dokazi dovoljni za donošenje presude o karakteru te osobe? Nisu. Jesi li ti onda pouzdan? (Nisam.) Nijedna od ove tri tvrdnje ne sadrži u sebi nikakve pojedinosti; sve su to samo uopštene, prazne i površne reči. To bi bilo normalno ukoliko si osobu o kojoj je reč tek upoznao, te stoga kažeš kako ti se, na osnovu izgleda, čini da je ona na svom mestu. Pošto si, međutim, s tom osobom u kontaktu već neko vreme, morao bi da budeš u stanju da otkriješ neke suštinske probleme u vezi s njom. Ljudi žele da čuju kako na tu osobu gledaš i kako je ocenjuješ iz dubine svog srca, ali ti im ne saopštavaš ništa što je stvarno, kritično ili ključno; stoga ti ljudi neće verovati i neće više hteti da komuniciraju s tobom.

Kada komunicirate sa svojom braćom i sestrama, da biste od toga imali neke koristi, morate im otvoriti svoje srce i morate im se poveravati. Još je važnije da pred ljudima otvarate srce i da im se poveravate dok obavljate svoju dužnost; jedino tako ćete moći skladno da sarađujete s drugima. Ukoliko, međutim, neka osoba ne otvara svoje srce pred tobom, ako ne prihvata istinu, već spada u veoma lažljive osobe, bilo bi nesmotreno da joj otvaraš svoje srce, jer bi zbog toga lako mogao da upadneš u nevolje. Stoga bi, u komunikaciji s braćom i sestrama, trebalo da se pridržavate određenih načela; svoje srce bi trebalo da otvarate i da se prostodušno poveravate samo ljudima koji iskreno veruju u Boga i koji mogu da prihvate istinu. Ako svoje srce otvarate zlim ljudima i bezvernicima, to onda znači da ste glupi i neuki, i da vam nedostaje mudrosti. Svoje srce morate otvarati samo braći i sestrama koji iskreno veruju u Boga i koji mogu da prihvate istinu. Lažljivi ljudi, smetenjaci, zli ljudi i bezvernici – ljudi lišeni svake sposobnosti da prihvate istinu – nisu vaša braća i sestre; ni po koju cenu im nemojte otvarati srce, jer bi to bilo isto kao da ga otvarate đavolima i verovatno bi dovelo do toga da postanete žrtva njihovih spletki i zamki. Među vođama i delatnicima ima lažnih vođa i lažnih delatnika, kao što i među vernicima ima bezvernika i lažnih vernika. Niko od njih ne spada među vašu braću i sestre, pa se stoga nemojte ni po koju cenu prema njima odnositi kao da oni to jesu. Braćom i sestrama možete smatrati samo dobrodušne ljude koji vole istinu, ljude koji istinu mogu da prihvate i da je sprovode u delo, i samo u komunikaciji s tom pravom braćom i sestrama morate otvarati svoje srce i prostodušno im se poveravati, jer ćete jedino tako moći da volite jedni druge i da skladno sarađujete u dobrom obavljanju svojih dužnosti. U međusobnoj komunikaciji dve osobe, ponekad dolazi do sukoba njihovih ličnosti ili do nepoklapanja njihovih porodičnih okruženja, porekla ili ekonomskog stanja. Pa ipak, ako te dve osobe mogu jedna drugoj da otvore svoje srce i da potpuno otvoreno razgovaraju o svojim problemima, da komuniciraju bez laži i prevare, ako jedna drugoj mogu da pokažu svoje srce, moći će na taj način da postanu iskreni prijatelji, odnosno prisni drugovi. Možda će neka osoba, kad se suoči s poteškoćama, tražiti da vidi jedino tebe, verujući da samo ti možeš da joj pomogneš. Čak i ako je tom prilikom budeš prekorio, ona to neće primiti k srcu, zato što zna da si ti jedna poštena osoba iskrenog srca. Pošto ti u potpunosti veruje, moći će da razume šta god da joj kažeš i ma kako da se prema njoj poneseš. Možete li da budete takvi ljudi? Jeste li takvi? Ako nisi takav, znači da nisi pošten čovek. Kad komuniciraš s drugima, najpre moraš da im pokažeš svoje pravo srce i svoju iskrenost. Ako čovek, dok stupa u kontakt, razgovara i sarađuje s drugim ljudima, koristi reči koje su površne, šablonske, milozvučne, laskave, neodgovorne i zasnovane na uobrazilji, ili se pak drugima obraća samo zato da bi zadobio njihovu naklonost, to znači da su njegove reči suštinski prazne i da u njima nema ni trunke iskrenosti. To je, naprosto, njegov način komunikacije s drugim ljudima, ko god da je u pitanju. Srce takvog čoveka nije pošteno. To nije pošten čovek. Zamisli da se neko nalazi u negativnom stanju i da ti iskreno kaže: „Reci mi, zbog čega sam toliko negativan. Prosto ne mogu da shvatim koji je razlog tome!” I zamisli da u svom srcu zapravo shvataš koji je njegov pravi problem, ali mu ipak kažeš: „Nije to ništa. Nisi ti negativan; i ja se ponekad tako osećam.” Mada su te reči veoma utešne za tu osobu, tvoj stav prema njoj je neiskren. Površan si prema njoj i uzdržavaš se od iskrenog razgovora samo zato da bi je utešio i da bi se ona osećala prijatnije. Na taj način joj ne pomažeš ozbiljno i ne izlažeš joj jasno njen problem kako bi ona mogla da prevaziđe svoju negativnost. Time nisi učinio ono što bi pošten čovek trebalo da učini. Sve zarad toga da bi je utešio i postarao se da među vama ne bude nikakvih otuđenja ni sukoba, bio si površan prema njoj – što nikako ne znači da si pošten čovek. Šta, dakle, kao pošten čovek, treba da činiš kad se nađeš u takvoj situaciji? Treba da toj osobi kažeš sve što si kod nje video i prepoznao: „Reći ću ti šta sam video i šta sam iskusio. A ti sâm odluči jesam li u pravu ili nisam. Ako nisam u pravu, ne moraš to da prihvatiš. A ako jesam, nadam se da ćeš prihvatiti ono što sam ti rekao. Ako kažem nešto što ne prija tvojim ušima i što te vređa, nadam se da ćeš to od Boga moći da prihvatiš. Cilj mi je i namera da ti pomognem. Sasvim jasno uviđam tvoj problem: pošto se osećaš poniženim i čini ti se da niko ne hrani tvoj ego, pošto smatraš da te svi gledaju s visine, da si napadnut i da niko nikad nije bio toliko nepravedan prema tebi, ti to ne možeš da prihvatiš i postaješ negativan. Šta misliš – nije li upravo to ono što ti se događa?” Čuvši to, ta će osoba shvatiti da je problem baš u tome. A to je ujedno i ono što tebi leži na srcu, ali što nećeš izgovoriti ukoliko nisi pošten. Reći ćeš joj: „I ja često zapadam u negativnost”, a kad ona na taj način sazna da svako može da bude negativan, pomisliće da je njena negativnost sasvim normalna i tako je, naposletku, neće ni prevazići. Ako si pošten čovek i ako drugima pomažeš svojim poštenim stavom i poštenim srcem, na taj ćeš im način pomoći da razumeju istinu i da prevaziđu svoju negativnost.

Primena poštenja na delu obuhvata mnoge aspekte. Drugim rečima, merilo iskrenosti ne može se zadovoljiti samo kroz jedan aspekt; morate u mnogim aspektima biti u skladu s merilom da biste bili pošteni. Neki ljudi uporno smatraju da samo treba da istraju u tome da ne lažu i da će na taj način postati pošteni. Da li je takvo gledište ispravno? Da li se poštenje sastoji samo u tome da ne lažete? Ne – ono se takođe odnosi na nekoliko drugih aspekata. Kao prvo, bez obzira na to s čime se suočavaš – bilo da je to nešto čemu si lično svedočio ili nešto što ti je neko drugi rekao, bilo da je reč o tvom odnosu sa ljudima ili o rešavanju nekog problema, bilo da se radi o dužnosti koju treba da obaviš ili o nečemu što ti je Bog dao u zadatak – svemu tome moraš uvek da prilaziš poštenog srca. Kako bi u praksi čovek trebalo da stvarima pristupa s poštenim srcem? Govorite ono što mislite i govorite pošteno; nemojte se služiti praznim, šablonskim i milozvučnim rečima, nemojte laskati drugima i licemerno ih lagati, već im kažite ono što vam leži na srcu. Tako se ponaša neko ko je pošten. Iskreno izražavanje misli i gledišta koje nosite u srcu – to je ono što bi poštena osoba trebalo da radi. Ako nikada ne govorite ono što mislite, ako puštate da vam se reči gnoje u srcu i ako je ono što govorite uvek u suprotnosti s onim što mislite, vi onda ne postupate kao poštena osoba. Zamisli, na primer, da svoju dužnost ne obavljaš dobro, a kad te ljudi pitaju šta se dešava, kažeš im: „Želim dobro da obavljam svoju dužnost, ali mi to iz raznoraznih razloga ne polazi za rukom.” Ti, u stvari, u svom srcu odlično znaš da nisi bio marljiv, ali tu istinu ne saopštavaš drugima. Umesto toga, izmišljaš svakojake razloge, opravdanja i izgovore kako bi prikrio činjenice i izbegao odgovornost. Je li se tako ponaša poštena osoba? (Ne.) Ti na taj način druge ljude praviš budalama i stalno nešto izvrdavaš. Ali, suština tvojih namera i onoga što nosiš u sebi leži u tvojoj iskvarenoj naravi. Ako nisi u stanju da svoje namere i sve što nosiš u sebi izneseš na svetlost dana i detaljno ih analiziraš, nećeš moći ni da ih pročistiš – a to nije mala stvar! Moraš govoriti istinito: „Malo sam odugovlačio sa obavljanjem svoje dužnosti. Bio sam površan i nepažljiv. Kad sam dobro raspoložen, donekle se i trudim. Ali, čim mi se raspoloženje pokvari, ulenjim se, gubim volju za rad i prepuštam se telesnim zadovoljstvima. Stoga moji pokušaji da svoju dužnost dobro obavim ostaju neefikasni. Poslednjih nekoliko dana, međutim, situacija se polako menja, i ja nastojim da dam sve od sebe, da poboljšam efikasnost i da svoju dužnost dobro obavim.” Tako se govori iz srca. Onaj drugi način govora nije bio iz srca. Iz straha da ćeš biti orezan, da će ljudi saznati za tvoje probleme i da će te pozvati na odgovornost, izmišljao si svakakve razloge, opravdanja i izgovore da bi prikrio činjenice. Činio si to tako što si druge ljude najpre navodio da prestanu da pričaju o tome, da bi zatim pokušao da odgovornost svališ na druge i da na taj način izbegneš orezivanje. To je pravi izvor tvojih laži. Sasvim je sigurno da svaki lažov, ma koliko da je pričljiv, ponekad izgovori i poneku istinitu činjenicu. Međutim, neke ključno važne stvari koje lažov izgovara sadržaće u sebi nešto lažno, kao i delić njegovih motiva. Stoga je veoma važno razlučiti šta je istinito a šta lažno u njegovim rečima. To, međutim, nije lako uraditi. Ponešto od onoga što kaže biće ukaljano ili ulepšano, nešto će biti u skladu sa činjenicama, a nešto u suprotnosti sa njima; u takvoj zbrci činjenica i fikcije, teško je razlikovati istinito od lažnog. Takve su osobe najlažljivije i najteže ih je prepoznati. Ukoliko ne mogu da prihvate istinu, niti da na delu primenjuju poštenje, sasvim sigurno će biti eliminisane. Koji bi, dakle, put ljudi trebalo da odaberu? Koji put vodi do primene poštenja na delu? Treba da naučite da govorite istinu i da otvoreno razgovarate o svojim pravim stanjima i problemima. Tako se u praksi ponaša poštena osoba i takvo je ponašanje ispravno. Svi oni koji poseduju savest i razum voljni su da traže da budu pošteni ljudi. Jedino se pošteni ljudi uistinu osećaju radosno i opušteno, a samo sprovođenjem istine u delo radi dostizanja pokornosti prema Bogu čovek može da uživa u pravoj sreći.

Kod ljudi se, dok doživljavaju vlastito poštenje, javljaju mnogi praktični problemi. Ponekad govore bez mnogo razmišljanja, pa se u trenutku izbrbljaju i slažu nešto, zato što se rukovode pogrešnim motivima i ciljevima, taštinom ili gordošću, te su stoga prinuđeni da sve više lažu kako bi prikrili tu inicijalnu laž. Iako se naposletku ne osećaju spokojno u srcu, oni nisu u stanju da povuku sve laži koje su izgovorili, nemaju hrabrosti da isprave vlastite greške i da priznaju da su lagali, te na taj način sve više i više greše. Nakon toga im se neprestano čini kako im teški kamen pritiska srce, stalno traže priliku da sve iznesu na videlo, da priznaju grešku i da se pokaju, ali im nikada ne polazi za rukom da tu svoju nameru sprovedu u delo. Na kraju, oni pažljivo razmisle o tome i kažu sebi: „Nadoknadiću to dobrim obavljanjem dužnosti ubuduće.” Stalno govore da će nadoknaditi, ali nikada to ne učine. To baš i nije tako jednostavno kao izvinjenje nakon izgovorene laži – možeš li da nadoknadiš svu štetu i posledice iznošenja laži i upuštanja u prevaru? Ako možeš da se, usred velike mržnje prema sebi, pokaješ i da nikada više ne učiniš tako nešto, Bog će prema tebi možda i biti trpeljiv i milostiv. Ali, ako samo pričaš šarene laže i obećavaš da ćeš ubuduće nadomestiti štetu nanetu laganjem, ali se pritom ne pokaješ iskreno i kasnije nastaviš da lažeš i da varaš, to onda znači da krajnje tvrdoglavo odbijaš da se pokaješ i zasigurno ćeš biti isključen. Ljudi koji imaju savesti i razuma trebalo bi to da prepoznaju. Posle laganja ili upuštanja u obmanu, nije dovoljno samo razmišljati o popravljanju svog ponašanja; najvažnije je da se morate iskreno pokajati. Ako želiš da budeš pošten, moraš rešiti problem laganja i obmanjivanja. Morate govoriti istinu i činiti praktične stvari. Ponekad ćete, zbog toga što ste rekli istinu, izgubiti svoj obraz i biti orezani, ali time ćete istinu sprovesti u delo. To što ćete se, bar u tom jednom slučaju, pokoriti i udovoljiti Bogu, biće vredno truda i doneće vam utehu. U svakom slučaju, konačno ćete moći da svoje poštenje pokažete na delu i moći ćete da kažete šta vam na srcu leži, bez potrebe da se zbog toga branite i pravdate, a to je ono što zaista predstavlja napredak. Bez obzira na to da li si orezan ili smenjen, u srcu ćeš se osećati nepokolebljivo, jer nisi lagao; budući da svoju dužnost nisi pravilno obavljao, znaćeš da je sasvim opravdano to što si orezan i što si pozvan na odgovornost. To je pozitivno mentalno stanje. Nasuprot tome, kakve će biti posledice ako budeš pribegavao prevari? Nakon učešća u prevari, kako ćeš se u srcu osećati? Biće ti nelagodno, stalno će te progoniti osećaj krivice i iskvarenosti u srcu i stalno ćeš sebe osuđivati: „Kako sam mogao da slažem? Kako sam samo mogao da se ponovo upuštam u prevaru? Zašto sam takav?” Činiće ti se da ne možeš da podigneš glavu, baš kao da te je sramota da pogledaš Bogu u lice. Naročito nakon što ih Bog blagoslovi i podari im Svoju blagodat, milost i trpeljivost, ljude je još više stid da varaju Boga i u svojim srcima sve jače osećaju prekor, a sve manje spokoj i radost. Na koji problem sve to ukazuje? Na problem da obmanjivanje drugih ljudi predstavlja otkrivanje vlastite iskvarene naravi, pobunu protiv Boga i opiranje Bogu, te će ti stoga sve to naneti bol. Dok lažeš i obmanjuješ druge, možda će ti se učiniti da si rekao nešto veoma mudro i taktično, da nisi odao ni najmanji nagoveštaj svoje obmane – ali ćeš kasnije osetiti prekor i optužbu, koji te celog života mogu pratiti. Ako svesno i namerno obmanjuješ druge i ako jednoga dana shvatiš svu težinu tih svojih nedela, to će ti kao nožem probosti srce i stalno ćeš tražiti priliku da se iskupiš. A upravo to i treba da učiniš, osim ako si potpuno lišen savesti i ako po savesti nikada nisi ni živeo, ako nemaš ni ljudskosti ni integriteta ni dostojanstva. Ukoliko, pak, imaš malo integriteta i dostojanstva, i ako donekle znaš za savest, kad budeš shvatio da živiš u obmani i da se baviš prevarama, osetićeš da ti je ponašanje sramno i uvidećeš svoje beščašće i niskost; omrznućeš i prezreti samog sebe, i napustićeš put laži i obmane. Sotoninoj feli nedostaje savest i razum normalne ljudskosti; potpuno su nesvesni svih laži koje izgovaraju i nimalo ne mare za njih, a svoje laganje čak i teorijski pravdaju tvrdnjom da se ništa značajno ne može postići bez laganja, te stoga tvrdoglavo odbijaju da se pokaju. Savesni i razumni ljudi potpuno su drugačiji od njih. Njih Sotona jeste iskvario, ali oni nisu zli, iako pokazuju iskvarenu narav; oni znaju za svest, imaju normalne ljudske potrebe, kao i nagon i potrebu za ljubavlju prema dobrim, pravednim i pozitivnim stvarima. Stoga, kad god osete grižu savesti, u stanju su da preispitaju sami sebe i iskreno se pokaju. Sotona je oličenje ekstremnog zla. On ne voli pozitivne stvari, ne voli ništa što je dobro, njegova je priroda ispunjena isključivo mračnim i zlim stvarima, i u njoj nema ničega osim iskvarenosti i zlobe; on ne poseduje ljudskost, nema normalne ljudske potrebe, niti zna za savest. Ljudi su, međutim, drugačiji. Ljude je stvorio Bog i oni imaju savest i razum; savesni ljudi u svojim srcima poseduju svest, mogu da osete grižu i prekor vlastite savesti kad pokušaju da obmanu Boga ili druge ljude, a taj prekor i griža savesti nanose im bol. Kad neka osoba oseti bol zbog griže i prekora vlastite savesti, u njenoj savesti počinje da se rađa svest: ta osoba tada shvata da ljudi treba da budu pošteni i da treba da idu putem traganja za istinom. Dobro je kad ljudi osete ovakvu potrebu. Da li u ovom trenutku osećate ikakav prekor dok lažete i obmanjujete? (Da.) To što osećate prekor jeste dokaz da ste donekle ipak svesni svoje savesti i da za vas još ima nade; to je, ujedno, minimalni nivo svesti i ponašanja koje morate imati da biste postigli spasenje. Problematično je, međutim, ako nimalo ne osećate grižu savesti, jer to znači da ne posedujete ljudskost. Znate li sada da se pokajete nakon što druge ljude slažete i obmanete? Ako tvrdoglavo odbijate da se pokajete, kakve će biti posledice? Nećete moći da budete iskupljeni. Sada svi jasno uviđate da će Bog spasti one koji poseduju savest i razum, koji imaju normalne ljudske potrebe, koji razlikuju dobro i zlo, koji vole dobre i pozitivne stvari, mrze zlo i sposobni su da prihvate istinu. Takvi ljudi mogu da budu spaseni.
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Put razrešenja iskvarenih naravi

Bez obzira na to šta radiš, moraš da naučiš kako da tražiš istinu i kako da joj se pokoravaš; bez obzira na to ko te savetuje, pa čak i ako je malo dete u pitanju, ako se savet slaže sa istina-načelima, moraš da ga prihvatiš i da mu se pokoriš. Ma kakve probleme neka osoba da ima, ako njene reči i saveti potpuno odgovaraju istina-načelima, onda treba da ih prihvatiš i pokoriš im se. Ukoliko postupaš na taj način, to će dovesti do dobrih rezultata koji su u skladu sa Božjim namerama. Ključ je u tome da obratiš pažnju na svoje motive, kao i na načela i metode po kojima nešto rešavaš. Ako tvoja načela i metode po kojima rešavaš stvari proizilaze iz ljudske volje, iz ljudskih misli i predstava, ili iz sotonskih filozofija, onda su ta načela i metode nepraktični i sigurno neće biti delotvorni. To je zato što izvor tvojih načela i metoda nije ispravan i nije u skladu sa istina-načelima. Ako su tvoja gledišta zasnovana na istina-načelima i ti se baviš stvarima u skladu sa istina-načelima, onda ćeš se nesumnjivo baviti njima na ispravan način. Čak i ako neki ljudi ne prihvataju način po kom se baviš stvarima u datom trenutku, ili imaju svoje predstave o tome, ili se tome opiru, nakon nekog vremena, taj način će biti potvrđen. Ono što je u skladu sa istina-načelima donosi sve pozitivnije rezultate, dok ono što nije u skladu sa istina-načelima dovodi do sve negativnijih posledica, čak i ako se uklapa sa ljudskim predstavama u datom trenutku. Svi ljudi će dobiti potvrdu o tome. Ne smeš da budeš podložan ljudskim ograničenjima ma šta da radiš, i ne smeš sâm da presuđuješ; prvo treba da se moliš Bogu i da tražiš istinu, a zatim da istražuješ i da razgovaraš o ovim stvarima sa svima. Koja je svrha razgovora? Razgovor ima za cilj da stvari radiš tačno onako kako je skladu sa Božjim namerama i da se ponašaš u skladu sa Božjim namerama. Ovo je donekle velelepan način da se to izrazi i ljudi to neće uspeti da shvate. Da se izrazim konkretnije, to se radi sa ciljem da bi ti mogao da se ponašaš tačno onako kako je u skladu sa istina-načelima. To već zvuči razumljivije. Kada osoba dostigne taj nivo, to znači da ona primenjuje istinu i sledi Božju volju; ona ima istina-stvarnost i niko joj neće prigovarati.

Kada naiđeš na problem, umesto da se raspravljaš, prvo bi trebalo da ostaviš po strani svoje predstave, uobrazilju i osude – to je odlika razumnosti koju čovek treba da ima. Ako postoji nešto što ne razumem, a nije u mom domenu stručnosti, posavetovaću se sa nekim ko je upoznat sa tom temom. Nakon što se posavetujem, imaću osnovno poimanje o toj temi. Međutim, moram da tražim način kako da se samostalno time bavim, ne mogu samo da slušam druge ljude, niti treba tome da pristupim isključivo na osnovu svoje uobrazilje. Moram da tragam za načinom ponašanja koji je u skladu sa istina-načelima i koji donosi korist radu crkve. Zar to nije razuman način postupanja? Zar to nije razum koji normalna osoba treba da poseduje? Ispravno je tražiti i pitati za savet na ovaj način. Pretpostavimo da si ti osoba koja je stručna u određenoj oblasti i da ja želim da se konsultujem sa tobom u vezi sa tim, ali nakon toga, ti zahtevaš da se pridržavam onoga što si rekao i da izvršavam sve po tvom planu – kakva je to narav? To je nadmena narav. A kako izgleda razuman način ponašanja u toj situaciji? Trebalo bi da kažeš: „Imam nešto malo znanja u ovoj oblasti, ali ono nije u vezi sa istinom. Možeš ovo uzeti kao predlog za razmatranje, ali što se tiče toga kako konkretno da postupiš, moraš više da tražiš Božje namere.” Ako zatražim od tebe savet i ti zaista misliš da se razumeš u određenu oblast, i smatraš da si izvanredan, to je odlika nadmene naravi. Nadmena priroda te može dovesti do ove vrste odgovora i ponašanja – kad neko zatraži od tebe savet, ti istog trenutka gubiš razumnost; gubiš razum normalne osobe i nisi u stanju da ispravno prosuđuješ. Kad neka osoba razotkrije svoju iskvarenu narav, njen razum nije normalan. Stoga, ma šta god te bude zadesilo, čak i ako drugi traže od tebe savet, ne možeš biti drzak i moraš posedovati normalan razum. Kako bi izgledala normalna reakcija? U tom trenutku, moraš da razmotriš: „Iako ovu oblast razumem, ne mogu biti drzak. Moram joj pristupiti s razumom normalne ljudskosti.” Kada se budeš vratio pre Boga, imaćeš razum normalne ljudskosti. Iako ćeš ponekad pokazati određeni osećaj samozadovoljstva, biće i uzdržanosti u tvom srcu – mnogo ređe ćeš otkrivati svoju iskvarenu narav i tvoj negativan uticaj na druge ljude biće značajno manji. Međutim, ako se ponašaš shodno svojoj nadmenoj naravi, ako uvek veruješ da si u pravu i posledično prisiljavaš druge da te slušaju, takvo ponašanje ukazuje na ogroman nedostatak razuma. Ako ljude navodiš na ispravan put, možda će sve biti u redu, ali ako je taj put neispravan, biće povređeni. Ako neka osoba zatraži od tebe savet u vezi sa nekim ličnim problemom i ti je navedeš na pogrešan put, povredićeš samo tu jednu osobu. Međutim, ako ti postave pitanje u vezi sa nečim značajnim što se odnosi na rad crkve i ti ih usmeriš na pogrešan put, naškodićeš radu crkve i interesi Božje kuće će pretrpeti gubitke. Ako je problem ozbiljan i ako nanese uvredu Božjoj naravi, posledice će biti nezamislive.

Bez obzira na okolnosti, ako razviješ iskvarene misli i ideje i otkriješ iskvarenu narav, to nije beznačajna stvar. Ako ne tragaš za istinom da bi rešio svoju iskvarenost, neće biti načina da se ona pročisti. Međutim, ako si u stanju da razumno tragaš za istinom i da prepoznaš osnovni uzrok ispoljavanja svoje iskvarenosti koristeći Božje reči, biće ti lako da rešiš problem svojih iskvarenih naravi. Što više unutar svog duha tražiš i čekaš, lakše ćeš pronaći pogodne reči Božje koje će ti pomoći da razlučiš suštinu problema. Na taj način, tvoje otkrivenje iskvarenosti biće sve manje i manje, bićeš u stanju da se pokoriš Bogu, nećeš više govoriti niti se ponašati na osnovu predstava i uobrazilje, te će i tvoja ljudskost biti sve normalnija. Šta je normalna ljudskost? Ona podrazumeva da osoba govori i ponaša se tako da je to u skladu sa merilima normalne ljudskosti, da je u skladu sa savešću, razumom, istina-načelima i standardima koje zahteva Bog – tako se ispoljava normalna ljudskost. Stoga, bez obzira na to šta te zadesi, prvo treba da se smiriš, primiriš pred Bogom i moliš Mu se, te da tražiš kako da se, po pitanju date situacije, ponašaš u skladu sa Njegovim namerama. Ljudi sa normalnom ljudskošću poseduju ovu vrstu razumnosti – mogu da se obuzdaju i postignu taj rezultat, samo zavisi od toga da li si ti spreman da to primenjuješ na ovaj način ili ne. Ako uvek pokušavaš da se istakneš, da hvališ sebe, da se uzdižeš i da od sebe gradiš idola u srcima drugih, onda si se već udaljio od Boga. Nećeš moći da se vratiš pred Njega, i ti si u svom srcu već protiv Njega. Uvek želiš da radiš stvari na osnovu svojih ideja i, nakon što nešto postigneš, osećaš kao da si ostvario neko veliko dostignuće, obavio neki veliki poduhvat, da si sposoban, a ne da si samo obična osoba, te težiš tome da postaneš natčovek i neka velika ličnost. Takvo ponašanje je problematično i ukazuje na to da ne hodaš ispravnim putem. Ljudi koji ne teže istini su takvi; oni čak nemaju ni najmanji delić normalne ljudskosti i ispunjeni su đavolskom prirodom. Ljudi koji istinski veruju u Boga u stanju su da prihvate istinu, spremni su da joj teže i da uživaju u proživljavanju normalnog ljudskog obličja. To zahteva ulaganje truda u istinu, često čitanje Božjih reči, kao i čitanje više Njegovih reči, dopuštanje da one prodru u tvoje srce, i postizanje razumevanja istine. Tvoje srce uvek mora biti mirno, a kada te nešto zadesi, ne smeš da budeš brzoplet, pristrasan i tvrdoglav, radikalan, izveštačen ili lažan, već moraš postupati razumno. Tako se pravilno ispoljava normalna ljudskost.

Danas, većina ljudi nije u stanju da bude razumna. Razvedre se kada im neko uputi nekoliko reči pohvale i odmah počnu da veruju da nisu obični ljudi. Kakvu vrstu naravi ti ljudi otkrivaju? Zar to nije nadmena narav? Ako se osećaš nelagodno nakon što te neko malo oreže, te želiš da se raspravljaš sa tom osobom i opovrgneš ono što je rekla, kakvu narav time otkrivaš? I to je način na koji se otkriva nadmena narav. Recimo da, kada neko vreme sve što radiš ide glatko i ljudi te hvale, govore ti da si dobro obavio posao i gledaju te sa divljenjem, ti počinješ da veruješ da možeš sve i da si superioran u odnosu na druge. Osećaš se zadovoljno i kada hodaš ulicom imaš utisak kao da te svuda nose u natkrivenoj nosiljci. Ali, kada naiđeš na prepreke u onome što radiš, raspoloženje ti splasne i nemaš više nimalo entuzijazma kad razgovaraš sa drugima. Takvi ljudi su previše tvrdoglavi i nezreli i nedostaje im normalna ljudskost. Šta ispoljavaju ljudi sa normalnom ljudskošću? Kada dožive neuspehe ili kada su orezani, oni ne postaju negativni i ne dozvoljavaju da to utiče na njihove dužnosti. Čak i ako proživljavaju veliku patnju dok obavljaju svoje dužnosti ili ako postižu značajne rezultate, oni ne misle da zaslužuju pohvale, niti očekuju nagrade, niti zahtevaju poštovanje drugih. Oni ne gaje takva osećanja. Takvi ljudi su u stanju da se ispravno nose s tim stvarima i poseduju razum normalne osobe. To je ono što znači imati normalnu ljudskost. Kada ljudi žive shodno svojim iskvarenim naravima, ponekad postaju nadmeni i uobraženi i izgube sebe u svojoj gordosti, a kada dožive neuspehe i naiđu na prepreke, prepuštaju se očaju i njihov razum postaje poremećen. Samo razumevanjem istine, odbacivanjem svoje iskvarene naravi i životnim razvojem, čovekova ljudskost može da sazri. Razumevanje istine i upravljanje poslovima prema načelima osnovni su uslovi koje ljudi moraju da ispune da bi njihova ljudskost sazrela. Ako čovek ne razume istinu i ne upravlja poslovima po načelima, sklon je ekstremnim promenama raspoloženja i često se koleba između krajnosti. Kada ga neko pohvali, postaje nadmen, ali ako ga neko oreže, postaje negativan. Tako se ispoljava nezrela ljudskost. Zar to nije stanje u kom se vi nalazite? Stalno menjate raspoloženje, nedostaje vam i najmanja stabilnost i ne možete uopšte da se održite u normalnom stanju. Kada ste u dobrom raspoloženju i osećate se srećno, ispunjeni ste entuzijazmom i čak biste bili spremni da date svoj život za Boga. Međutim, kada se suočite sa preprekama, neuspesima ili orezivanjem, odmah postajete negativni. Prepuštate se očaju, imate osećaj da ste potpuno gotovi i da nema nikakve nade da dobijete spasenje, a tvoja savest, razum i sud ti nisu od pomoći. Ovo se dešava kada ljudi nemaju istinu – oni samo mogu da žive shodno svojim sotonskim naravima, nesvesno živeći u grehu. Ljudi ne mogu sami sebe da spasu tako što se oslanjaju na svoje znanje i inteligenciju; kada ljudi nemaju istinu, oni ne poseduju život – to je kao da nemaju dušu. Stoga je zadobijanje istine apsolutno presudno. Sad, kada se suočite sa Sotoninim iskušenjima, doživite neuspehe i prepreke ili vas zadese nedaće, koje lekcije treba da naučite? Kakve su Božje namere? Šta On želi da ti shvatiš? On želi da shvatite istinu i zadobijete život, čime ćete u osnovi rešiti sve svoje probleme. Trenutno je vaše razumevanje istine previše plitko i vaš rast je premali. Kao rezultat toga, stalno ste u poremećenom stanju i vaša narav je nestabilna. Kada ste u dobrom stanju, možete napredovati i ići korak dalje, ali kada ste u lošem stanju, povlačite se dva koraka unazad i na nekoliko dana postajete negativni. Kod vas preovladava takvo stanje, zbog čega napredujete sporo. Kada ste često slabi i negativni, to predstavlja najveću prepreku život-ulasku i taj problem mora da se reši kako bi čovek napredovao u životu. Neki ljudi postanu zadovoljni sobom nakon što postignu samo nekoliko rezultata u svojim dužnostima, a postaju nadmeni nakon što prime pohvalu i onda gledaju na druge sa visine. Tim ljudima najviše nedostaje razum i nemaju nimalo istina-stvarnosti. Neki ljudi počnu da uživaju u pogodnostima statusa čim dobro izvrše i mali deo nekog posla. Bez obzira na to šta rade, uvek žele da budu pohvaljeni i, ako ne dobiju nikakve pohvale od drugih, nemaju energiju da obavljaju svoje dužnosti. To ih stalno sputava i zadovoljni su samo ako se izdvajaju u odnosu na druge i ako su obasuti pohvalama. Ako ne urade nešto dobro ili dožive neuspeh i posrnu, osećaju da su previše iskvareni i da za njih iskupljenja nema. Uvek žive između ovih krajnosti. Ako, ma koju dužnost da obavljate i ma šta da vas zadesi, uvek možete da naučite lekcije, da tražite istinu kako biste pronašli načela primene, i da primenite istinu u praksi, to znači da ste porasli i da vam više nije potrebno da vas drugi vode i usmeravaju. Ako, dok jedeš i piješ Božje reči, dok razgovaraš o istini, i dok doživljavaš stvari i okruženja koje je Bog priredio za tebe, možeš da vidiš kuda te Božja ruka vodi, šta Bog želi da naučiš, u kojim područjima želi da zadobiješ raspoznavanje i koji iskustveni uvid želi da stekneš kroz te stvari i okruženja, i ako možeš da zadobiješ nešto kroz svako od tih iskustava, to znači da si porastao. Ako ti uvek treba podrška i pomoć drugih kako bi napredovao, ako se ukopaš i posustaneš, ili se klackaš između krajnosti, sklon si padu i ne možeš da se podigneš ukoliko nije tu neko da te podstakne, vodi ili podrži, to su sve načini na koji se ispoljava nezreli rast. Ljudi koji su nezreli rastom nisu u stanju da sami jedu i piju Božje reči i ne mogu da razumeju istinu tako što slušaju propovedi ili razgovaraju sa drugima. Oni se samo fokusiraju na to da poštuju pravila i veruju da, dokle god se pridržavaju pravila, rade dobro. Stalno im treba neko ko će da im pokazuje put, da ih u svemu usmerava i da ih podučava i vodi za ruku kako bi oni mogli da slede, a bez pomoći i podrške drugih, oni se ukopaju, budu negativni i slabi. Takvi ljudi su potpuno bezvredni i, pre ili kasnije, biće mrtvi; oni su ološ i nisu u stanju da dobiju Božje spasenje. Neki ljudi pitaju: „Postoji li način da rešim problem svog malog rasta?” Postoji način da se to reši. Bez obzira na to šta vas zadesi, bilo to ozbiljno ili trivijalno pitanje, ili ako je u pitanju dužnost koju obavljate, morate da zapamtite jednu stvar: ne oslanjajte se na telesne osećaje, na svoje predstave i uobrazilju, ili na svoju usijanu glavu, već odmah tražite istinu i saznajte koje zahteve Bog ima od čoveka. Samo ako razumete Božje namere, naći ćete put napred.

Kako se ispoljava ponašanje koje je zasnovano na osećanjima? Najčešći način na koji se ono ispoljava je kada ljudi staju u odbranu i zauzimaju se za bilo koju osobu koja je ljubazna prema njima ili sa kojom su bliski. Na primer, recimo da su tvog prijatelja razotkrili kako je radio nešto loše, a ti ga braniš rečima: „On to ne bi uradio, on je dobra osoba! Sigurno mu je namešteno.” Da li je ova izjava pravedna? (Nije.) Tako se ponaša i govori osoba kojom upravljaju osećanja. Da podelim drugi primer; pretpostavimo da sa nekim uđeš u mali sukob i više ti se ta osoba ne dopada, a kada ti kaže nešto što je ispravno i u skladu sa načelima, ti ne želiš da je slušaš. Šta se na taj način ispoljava? (Neprihvatanje istine.) Zašto ne možeš da prihvatiš istinu? Znaš u svom srcu da je ono što je ta osoba rekla tačno, ali zbog predrasuda koje gajiš prema njoj ne želiš da je slušaš, iako znaš da je u pravu. Koji problem se pri tom javlja? (Problem je što tom osobom upravljaju njena osećanja.) To je ponašanje prožeto osećanjima. Nekim ljudima olako ovladaju lične sklonosti i emocije. Ako se sa nekim ne slažu, ma koliko da ta osoba govori dobre i ispravne stvari, oni ne žele da slušaju. A ako se dobro slažu sa nekim, spremni su da slušaju šta god ta osoba kaže, bilo to ispravno ili pogrešno, i bez obzira na to da li je u skladu sa istinom. Zar to nije primer kako neko lako može da podlegne ličnim sklonostima i emocijama? S takvom naravi, može li čovek da govori i da se ponaša razumno? Može li da prihvati istinu i da joj se pokori? (Ne može.) Zbog toga što ga sputavaju osećanja i emocije olako ovladaju njime, to utiče na njegovu privrženost istina-načelima dok nešto radi. Takođe utiče na njegovu sposobnost prihvatanja istine i pokoravanja istini. Šta onda utiče na to da čovek bude u stanju da primeni istinu i pokori se istini? Šta ga sputava? Sputan je svojim osećanjima i emocijama. To su stvari koje ograničavaju i sputavaju. Ako stavljaš lične odnose i sopstvene interese ispred istine, tvoja osećanja ti onemogućavaju da prihvatiš istinu. Iz tog razloga, tvoje ponašanje i ono što govoriš ne sme da se zasniva na tvojim osećanjima. Bez obzira na to da li je tvoj odnos s nekim dobar ili loš, ili da li su reči neke osobe blage ili stroge, sve dok je ono što ta osoba govori u skladu s istinom, treba to da slušaš i prihvatiš. To je stav prihvatanja istine. Ako kažeš: „Njegova beseda je u skladu s istinom i on ima i iskustva, ali je previše drzak i nadmen, i neprijatno je i neugodno gledati ga. Dakle, čak i ako je u pravu, ne želim da prihvatim to što mi govori.” Kakva je to narav? Da se izrazim konkretno, to je osećanje. Kada pristupaš ljudima i stvarima na osnovu svojih ličnih sklonosti i emocija, to je osećanje, i to sve spada u kategoriju osećanja. Bilo šta što ima veze sa osećanjima deo je iskvarene naravi. Svi iskvareni ljudi imaju osećanja kojima su, u različitom stepenu, sputani. Ako osoba ne može da prihvati istinu, biće joj teško da reši problem osećanja. Neki ljudi štite lažne starešine, brane antihriste, i brane i zauzimaju se za zle ljude. U svim tim slučajevima, na delu su osećanja. Naravno, u nekim slučajevima, ti ljudi se tako ponašaju zbog svoje zle prirode. O tim problemima treba često da se razgovara kako bi ti stekao jasnu sliku o njima. Neki ljudi mogu reći: „Gajim osećanja samo prema svojoj porodici i prijateljima, ali ne i prema drugima.” Ova izjava nije tačna. Ako ti drugi ljudi pokažu čak i malo naklonosti, razvićeš osećanja prema njima. Postoje različiti stepeni bliskosti i dubine, ali su to ipak i dalje osećanja. Ako ljudi ne reše svoja osećanja, biće im teško da primene istinu i postignu pokornost Bogu.

Hajde sad da pričamo o predstavama i uobrazilji. Neke predstave i uobrazilje dolaze iz porodičnog vaspitanja, neke su društveno uslovljene, a neke su nastale u okvirima školskog obrazovanja. Šta ukazuje na to da neka osoba postupa prema drugim ljudima i obavlja poslove shodno svojim predstavama i uobrazilji? Daću vam primer. Uzećemo slučaj čoveka koji, nakon mnogo godina verovanja u Boga, uspeva da ostavi sve i da revnosno obavlja svoje dužnosti, te ga kasnije izaberu za starešinu. Nakon što je zadobio ovaj novi status, on ulaže još više energije u obavljanje svojih dužnosti i često organizuje okupljanja kako bi razgovarao sa ljudima o istini. Kada braća i sestre imaju probleme, on ih brzo rešava i svi imaju dobro mišljenje o njemu. Međutim, nakon što je neko vreme služio kao starešina, on počinje da radi na očuvanju svog statusa i moći, pravi se važan i hvali se na svakom koraku. Najgore od svega, on promoviše i neguje zle ljude da služe kao starešine i delatnici. Što je najodvratnije, on ugnjetava i isključuje braću i sestre koji teže istini. Naposletku, zbog toga što je počinio mnoštvo zlih dela i omeo rad crkve, biva okarakterisan kao antihrist i izopšten. Kada čuju tu vest, neki ljudi se izbrbljaju: „To ne može biti istina! Bili smo u dobrim odnosima. Zajedno smo uspešno propovedali jevanđelje među mnogim ljudima. Kako je mogao postati antihrist?” Ti ljudi potom steknu određene predstave o načinu na koji se Božja kuća pozabavila tom situacijom i veruju da je prema toj osobi nepravedno postupila. Recite Mi, zašto brane ovog antihrista i žale se da mu je navodno naneta nepravda? Zato što su ga poznavali – nekada su sarađivali na propovedanju jevanđelja. Nikada nisu pomislili da će, nakon što postane starešina, da pokaže svoje pravo lice, da počini sve vrste zla i da postane antihrist. Ne mogu da prihvate ono što nisu ni zamišljali. Recite Mi, stoga, zar se njihovo viđenje ove osobe ne bazira na njihovim predstavama i uobrazilji? Oni zaključuju da ta osoba nije mogla da postane antihrist samo na osnovu nejasnog utiska koji imaju o njoj iz prošlosti. Da li je to ispravno gledište? Zašto razmišljaju na ovaj način i donose takve zaključke? Zašto tako neodgovorno to izjavljuju i nepromišljeno donose sudove kada ne razumeju stvarnost situacije? To je određena vrsta naravi. Ljudi pristupaju i bave se drugim ljudima, događajima i stvarima shodno svojoj uobrazilji – a kakva je to narav? Delom je to nadmenost, a delom nepopustljivost. Ono što otkrivaš u svom svakodnevnom životu, bilo da su to tvoje misli i uverenja, tvoja dela ili načela kojih se pridržavaš u svom ophođenju sa drugim ljudima, sve to proističe iz tvojih iskvarenih naravi koje moraš da uporediš sa istinom. Problematično je ako se zbuniš kada se to od tebe zatraži; to znači da nemaš nikakvo znanje o istini. Kakvo dejstvo ima istina? (Može da reši nečije iskvarene naravi.) Kako ih rešava? Moraš da upoređuješ stvarnost svojih svakodnevnih misli, uverenja, reči i dela sa istinom; kada otkriješ da se poklapaju, moći ćeš da prepoznaš i koren svojih problema. Ako nisi u stanju da prepoznaš svoje probleme, ili ako ne prihvataš Božje reči i istinu, i ako si u stanju da nešto neodgovorno izjaviš samo na osnovu svojih predstava i uobrazilje, s kakvim problem se nosiš? To je problem nadmenosti i nerazumnosti, što ima veze sa tvojom iskvarenom naravi. Ako ne poznaješ činjenice, ti samo nepromišljeno govoriš na osnovu svoje uobrazilje, pa čak i misliš: „Vi ga ne poznajete, ali ja ga poznajem – ja razumem.” Time ti zapravo misliš da možeš da vidiš jasnije i tačnije od bilo koga drugog. Zar to nije nadmenost? Zar to nije samopravednost? Takva narav leži duboko u tebi i ti uvek govoriš i postupaš na osnovu svojih sopstvenih predstava i uobrazilje. Na primer, recimo da crkva želi da pokrene neki projekat i pita te koliko bi to koštalo, a ti se, bez ikakvog stvarnog razumevanja situacije, odmah izbrbljaš: „To će vas koštati najmanje 100.000 juana!” Svi su šokirani kada to čuju, misle da to ne može toliko da košta i da sigurno preuveličavaš. Kakve posledice može pretrpeti rad crkve kao rezultat tvoje naravi na osnovu koje govoriš nepromišljeno i neodgovorno? U stvarnosti, ne bi uopšte bilo potrebno mnogo da se taj posao završi, a ti tvrdiš da bi koštalo 100.000 juana – zar to nije neodgovorna tvrdnja? Zar to ne nanosi štetu crkvi? Da li je takav način komunikacije i vođenja poslova pouzdan? Ne, krajnje je nepouzdan. Božja kuća nikako ne može da koristi takvu osobu u svom radu. Da li iz ove situacije možemo da izvučemo neku pouku? Čovek treba da nauči da bude poštena osoba i da govori istinite reči – to je ključ za dobro obavljanje dužnosti. Ako je neko nepošten i u stanju je da bude neodgovoran u svojim izjavama, ta osoba nije prikladna da obavlja dužnosti, niti zaslužuje da obavlja dužnosti u Božjoj kući. Stoga, da bi čovek dobro obavljao svoje dužnosti, mora da nauči da bude pošten, da preuzme odgovornost za sve što kaže i da se uzdržava od neodgovornih i nepromišljenih izjava koje se zasnivaju na njegovoj uobrazilji. Čovek treba precizno da se izražava i njegove reči treba da se poklapaju sa činjenicama. To je jedan od aspekata stvarnosti poštene osobe.

Da li ste svi shvatili da imate nadmenu narav? (Da, ponekad preterujem i izgovaram stvari koje nemaju smisla. Osećam da sam vrlo nadmen i da je to aspekt moje priroda-suštine.) Kada shvatiš da imaš nadmenu narav, šta bi trebalo da uradiš kako bi je rešio? Nećeš moći da rešiš svoju nadmenu narav samo zato što si je prepoznao i priznao da postoji. Da bi rešio svoju nadmenu narav, prvo moraš da prihvatiš istinu, da prihvatiš sud i grdnju Božjih reči, da razumeš mnoge načine na koje se ispoljava tvoja nadmena narav kada se razotkrije kroz Božje reči, i koji sotonski otrovi je prouzrokuju, kao i da prepoznaš koje đavolske reči su te navele na pogrešan put i podstakle tvoju nadmenu narav. To je ono što moraš da razumeš. Kada rešavaš svoju nadmenu narav, trebalo bi to da činiš korak po korak i da rešavaš stvari po redosledu kako se otkrivaju – na taj način ćeš postepeno rešiti svoju nadmenu narav. Stanje koje se najčešće viđa među onima koji žive sa nadmenom naravi je njihova sklonost da govore na osnovu svoje uobrazilje i da preteruju – prvenstveno rešavanjem ovog stanja kada osoba preteruje u svojim tvrdnjama, njena nadmena narav može donekle da se smanji. Kako može da se reši problem iznošenja preteranih tvrdnji na osnovu svoje uobrazilje? Čovek prvo mora jasno da razluči šta znači iznošenje preteranih tvrdnji na osnovu svoje uobrazilje. Pre svega, mora da shvati: „Kako nastaje uobrazilja? Zašto ljudi stalno imaju uobrazilju? Na čemu zasnivaju svoju uobrazilju? Da li ta uobrazilja predstavlja stvarnost? Da li se ta uobrazilja usklađuje sa istinom?” Nakon toga, čovek mora jasno da razluči pitanje iznošenja preteranih tvrdnji – mora da razluči zašto i sa koje pozicije iznosi te preterane tvrdnje i koji cilj želi time da postigne. Prvo moraš da temeljno razmisliš o ovim pitanjima i da ih rešiš u skladu sa istinom, onda se i stanje iznošenja preteranih tvrdnji na osnovu tvoje uobrazilje donekle može rešiti. Razmisli, na primer, da te starešina zamoli da nešto istražiš, ali zbog toga što si zauzet nekim drugim stvarima, ti zaboraviš to da učiniš. Kasnije, kada te starešina pita o tome, ti samo nešto izmisliš, u strahu da ne budeš orezan. Kakvu narav to otkriva? U ovom slučaju, dve vrste stanja su u igri: jedno stanje je kada govoriš nepromišljeno na osnovu svoje uobrazilje; drugo stanje je kada nešto izmišljaš jer ne možeš da smisliš odgovor i plašiš se da ne budeš orezan. Ako ne govoriš nepromišljeno, onda lažeš, a ako nisi nadmen i uobražen, onda si lažljiv – sve to predstavlja problem i mora da se ispita. Kad o nečemu govoriš i kad nešto radiš, čim shvatiš da ćeš otkriti svoju iskvarenu narav, moraš da se suzdržiš i da se moliš Bogu u svom srcu. Kako onda treba da postupaš da bi to bilo u skladu sa istina-načelima? To se odnosi na tvoje upražnjavanje. (Treba da govorimo iskreno i da kažemo samo ono što znamo.) To je tačno. Ako ne znaš odgovor, trebalo bi da kažeš: „Nemam saznanja o ovom pitanju, nisam to još istražio.” Pretpostavimo da pomisliš: „Šta ako me starešina pita zašto još nisam istražio ovaj problem i budem orezan, šta onda da radim?” Recite Mi, kako bi trebalo da postupite u ovoj situaciji? (Ako još nismo istražili problem, trebalo bi to i da kažemo. Ne bi trebalo da lažemo samo zato što se plašimo da ćemo biti orezani.) Tako je. Ako želite da lažete, da varate ljude, ili da govorite suprotno činjenicama samo zato što se plašite da ćete biti orezani, tada treba da se molite Bogu, da razmišljate o sebi i da praktikujete da budete poštena osoba. Na taj način, problem koji se tiče vaših izjava zasnovanih na uobrazilji biće manji. Međutim, nije dovoljno samo da rešite taj problem izjava koje se zasnivaju na uobrazilji – morate još dublje da razumete sebe. Ne samo da morate da prepoznate svoje iskvarene naravi, već morate da razumete i svoju sotonsku prirodu i izvor svoje nadmenosti. Ako uspete u tome, bićete na pola puta ka rešavanju svoje nadmene naravi. U najmanju ruku, nećete postati nadmeni i ponašaćete se skromnije. Ako uspete da odete korak dalje i da rešite problem laganja i varanja drugih, ako možete da govorite shodno istini i činjenicama, i da budete poštena osoba koja govori ono što joj je na umu, više-manje ćete proživljavati ljudsko obličje. U najboljem slučaju, govorićete i ponašati se razumnije. To pokazuje da, sve dok ljudi teže istini, pokoravaju se Božjem delu, mole Mu se i oslanjaju se na Njega, u potpunosti će biti sposobni da odbace svoje iskvarene naravi. Oni koji imaju nadmenu narav često iznose preuveličane tvrdnje i uvek misle da su bolji od drugih; za sebe veruju da su uzvišene i impozantne ličnosti i da su svi drugi ispod njih, te govore i ponašaju se kako im se prohte. Ako su, pored toga, sposobni da se služe svim sredstvima kako bi postigli svoje ciljeve, često pribegavaju laganju i varanju, onda te osobe nisu samo nadmene i uobražene, već poseduju i lažljivu narav. Ukoliko čovek želi da reši svoju nadmenu i uobraženu narav, prvenstveno treba da spozna sopstvenu priroda-suštinu i da shvati da je postao nadmen i uobražen zbog prevelike iskvarenosti i zato što je vodio život nalik nekom đavolu i Sotoni. Kada vam ovo bude jasno, osetićete da, što je neko arogantniji, to je jača njegova sotonska priroda. Drugi način na koji možete to da rešite je kroz proživljavanje neuspeha i padova, nakon kojih ćete početi mnogo bolje da se ponašate. Da li je lakše rešiti nadmenu narav ili varljivu narav? U stvarnosti, nijednu nije lako rešiti, ali u poređenju sa varljivom naravi, nadmenu narav je malo lakše rešiti. Rešavanje varljive naravi biće mnogo teže. To je zato što su varljive osobe pune zlih motiva i namera, do te mere da ne mogu da ih obuzdaju ni svojom savešću ni razumom. To je problem koji se tiče njihove priroda-suštine. I pored toga, ma koliko da je teško, ako čovek želi da reši svoju varljivu narav, mora da počne tako što će praktikovati da bude poštena osoba. Na kraju krajeva, najjednostavniji način da praktikujete da budete poštena osoba je da o stvarima govorite prosto onako kako jeste, da govorite iskreno i da govorite shodno činjenicama. Kao što je Gospod Isus rekao: „Samo recite ’da’ kada nešto tvrdite, i ’ne’ kada nešto poričete” (Matej 5:37). Ukoliko želite da budete poštena osoba, to zahteva da postupate na osnovu ovog načela – nakon što nekoliko godina budete vežbali, sigurno ćete videti rezultate. Kako sada praktikujete da budete poštena osoba? (Ne izvrćem ono što kažem i ne varam druge.) Šta znači „ne izvrćem ono što kažem”? To znači da reči koje izgovarate ne sadrže laži niti bilo kakve lične namere ili motive. Ako ste u svom srcu skloni lukavstvu ili imate lične namere i motive, vaše laži će prirodno biti otkrivene. Ako niste skloni lukavstvu, ličnim namerama ili motivima u svom srcu, tada nećete izvrtati reči i vaš govor neće sadržati laži – na taj način, kada komunicirate, čuće se: „’Da’ kada nešto tvrdite, i ’ne’ kada nešto poričete.” Najvažnije je da prvo pročistite svoje srce. Kada pročistite srce, vaša nadmenost i varljivost biće rešene. Da biste bili poštena osoba, morate da rešite taj problem izvrtanja reči. Nakon što to uradite, biće vam lako da budete poštena osoba. Da li je komplikovano biti poštena osoba? Ne, nije. Bez obzira na to kakvo je vaše unutrašnje stanje ili koje iskvarene naravi možda imate, kao neko ko je pošten, trebalo bi da sprovedete istinu u delo. Prvo morate da rešite problem laganja – to je najvažnije. Pre svega, dok pričate, trebao bi da vežbate da govorite ono što vam je na umu, da govorite istinite reči, da kažete onako kako jeste i da se potpuno suzdržavate od laganja; ne bi trebalo da govorite reči koje su iskvarene i trebalo bi da budete sigurni da sve što kažete tokom dana bude istinito i iskreno. Na taj način, vi primenjujete istinu i praktikujete da budete iskrena osoba. Ako shvatite da ste otkrili laži ili krivotvorene reči, odmah porazmislite o sebi, detaljno analizirajte i osvestite razlog zbog čega lažete i šta vas tera na to. Zatim, na osnovu Božjih reči, raščlanite ovaj temeljan i suštinski problem. Kada steknete jasnu sliku o osnovnom uzroku svojih laži, moći ćete da se pobunite protiv ove sotonske naravi koja se otkriva u vašem govoru i delima. U sličnim situacijama, nećete više pribegavati lažima, moći ćete da govorite u skladu sa činjenicama i više se nećete upuštati u to da obmanjujete u govoru. Na taj način, vaš duh će biti oslobođen i moći ćete da živite pred Bogom. Ako si u stanju da živiš shodno Božjim rečima, znači da živiš u svetlosti. Ali, ako se stalno baviš obmanama, ako stalno nešto planiraš i spletkariš, uvek se kriješ kao lopov u mračnim uglovima i obavljaš svoje poslove u tajnosti, nećeš se usuditi da živiš pred Bogom. Zbog toga što imaš skrivene motive, uvek želiš da prevariš druge da postižu tvoje ciljeve, u svom srcu nosiš previše sramnih i neizrecivih stvari i stalno pokušavaš da ih sakriješ i prikriješ, da ih upakuješ i zamaskiraš, ali ne možeš te stvari zauvek da kriješ. Pre ili kasnije, izaći će na videlo. Osoba koja ima skrivene motive nije u stanju da živi u svetlosti. Ako ne praktikuje promišljanje o sebi, detaljno analiziranje i otkrivanje sebe, neće moći da se oslobodi sputanosti i ropstva svojih iskvarenih naravi. Ostaće zarobljena u grešnom životu, nesposobna da se izbavi. U bilo kojoj situaciji, krajnji cilj je da ne smeš lagati. Ako znaš da je laganje pogrešno i da nije u skladu sa istinom, ali ipak insistiraš na tome da lažeš i varaš druge, čak i izmišljaš stvari da bi prikrio činjenice i stvarnost situacije kako bi zavarao ljude, to znači da namerno loše postupaš. Takva osoba ne može da dobije spasenje od Boga. Bog daje istinu ljudima, ali da li pojedinci mogu da prihvate i primene istinu, na kraju krajeva ostaje na njima. Oni koji su u stanju da prihvate istinu mogu da dobiju spasenje od Boga, dok oni koji nisu u stanju da je prihvate i ne primenjuju istinu, ne mogu. Mnogi ljudi su svesni da žive u svojim iskvarenim naravima i prepoznaju da ljudi koji žive shodno sotonskim naravima ne liče ni na ljude ni na đavole, te ne uspevaju da proživljavaju normalno ljudsko obličje. Žele da primene istinu, ali osećaju da su nesposobni da to učine, jer se jednostavno osećaju nemoćno. U takvoj situaciji, čovek jedino može da se moli Bogu i da se oslanja na Njega. Ako se pojedini ljudi uopšte ne trude, Bog neće raditi u njima. Oni koji zaista vole istinu sigurno će prezirati svoju varljivu narav, svaku vrstu ličnih namera, kao i laži i prevare. Radije bi da govore iskreno makar pretrpeli i gubitke, nego da pribegavaju laganju. Izabrali bi da govore iskreno, čak i ako bi ih to dovelo do suda i osude, pre nego da vode nečasni život pričajući laži. Ljudi koji na ovaj način odbacuju sotonske naravi prirodno su u stanju da se pobune protiv tela, da primene istinu i da uspešno postanu poštene osobe.

Kakvo je sada vaše iskustvo u vezi sa vašim poštenjem? Da li ste postigli neke rezultate? (Ponekad praktikujem da budem pošten, ali ponekad zaboravim.) Možete li da zaboravite da primenite istinu? Ako možete to da zaboravite, na kakav problem to ukazuje? Da li volite istinu ili ne? Ako ne volite istinu, biće vam teško da uđete u istina-stvarnost. Morate ozbiljno da shvatite primenu istine i praktikovanje poštenja. Trebalo bi često da razmišljate o tome kako da budete pošteni i kakav razum treba da posedujete. Bog zahteva da ljudi budu pošteni i to treba da im bude najvažniji zadatak. Trebalo bi jasno da razumeju koje istine treba da poseduju i u koje stvarnosti treba da uđu kako bi bili pošteni pojedinci i kako bi proživeli Petrovo obličje, i moraju da pronađu put kako to da sprovedu u delo. Samo u tom slučaju mogu da se nadaju da će postati pošteni ljudi koje Bog voli. Ako prezireš poštene ljude, one koji govore otvoreno, a posebno one koji mogu da prihvate istinu i da joj teže, ako uvek gajiš prezir prema takvim ljudima, onda ti nisi pozitivan karakter i pripadaš kategoriji rđavih pojedinaca. Ako gledaš sa visine na ljude koji posvećeno obavljaju svoje dužnosti i na one koji su spremni da plate cenu kako bi primenili istinu, to znači da si postao negativan lik i da sigurno nisi pozitivan. Da li pojedinac može da postigne spasenje zavisi od toga da li je ta osoba pozitivan lik ili ne. Ključni faktor na osnovu kog se određuje da li je neka osoba pozitivan lik leži u njenim težnjama i izborima koje nosi u srcu. Moraš da praviš razliku između pozitivnih i negativnih stvari, da budeš u stanju da povučeš jasne granice, da zauzmeš pravi stav i da staneš na stranu Boga i istine. Ako to možeš da učiniš, tvoj mentalni sklop će biti potpuno normalan i bićeš osoba koja ima savest i razum. Ako uvek gledaš sa visine na one koji teže istini, koji su spremni da plate cenu i iskreno se daju Bogu, onda si ti na strani Sotone i negativan si lik. Neki ljudi preziru poštene pojedince i gledaju na njih sa visine. Uvek visoko cene ljude koji su elokventni, manipulativni i vešti u obmanjivanju drugih lepim rečima, kao i one koji sa visine uzvišeno propovedaju. Ako je to i kod tebe slučaj, nećeš biti u stanju da budeš poštena osoba. Umesto toga, oponašaćeš fariseje i nećeš moći da kreneš pravim putem kojim ćeš stremiti istini. Pripadaćeš kategoriji licemernih fariseja. Ljudi teže onom što im se više dopada i što žele. Šta je ono što vaša srca trenutno žele? Bojim se da ni vama samima nije jasno šta tačno želite. Niste jasno razgraničili predmete vaše ljubavi i mržnje i ne znate po kojim pitanjima ste se uskladili sa Sotonom. Ponekad vaše reči mogu biti u skladu sa istinom, ali čim nešto uradite, vi odstupate od istine. To pokazuje da, bez istine, ne možete da budete postojani i stalno se kolebate, ponekad naginjete ulevo, ponekad udesno. Čim poslušate propoved, čini se kao da razumete istinu i voljni ste da hodate pravim putem. Ali, nakon nekog vremena, tama zavlada u vama i vi opet skrećete sa puta. Mogu li takvi ljudi da izaberu pravi put? Čak i ako mogu da ga izaberu, ne mogu da kroče na njega jer nisu u normalnom stanju. Ne razumeju nikakve istine; takvi ljudi su zbunjeni pojedinci koji čitav dan lutaju u magli. Oni mogu da kažu da vole dobre ljude, ali kad god se suoče sa nekim problemima, gledaju na te ljude sa visine. Mogu da tvrde da vole da budu iskreni, ali kada im se nešto dogodi, ponašaju se lažljivo. Slede one koji ih vode, bili oni dobri ili loši – može li Bog usavršiti takve ljude? Sigurno da ne može, jer gotovo da opšte ne ispunjavaju uslove potrebne za to. Svako ko gleda sa visine na dobre ljude, na poštene pojedince, na one koji marljivo obavljaju svoje dužnosti i na one koji teže istini i koji su spremni da plate cenu i pate zbog toga, nije dobar čovek. Nedostaje im i najmanje savesti i razuma i nisu u stanju da dobiju spasenje. Ljudi koji imaju dobro srce i gaje ljubav prema istini vole pozitivne stvari i uživaju u interakciji sa pozitivnim pojedincima, što im donosi mnoge koristi. S druge strane, oni koji ne gaje ljubav prema pozitivnim stvarima ili pozitivnim pojedincima neće dobiti istinu čak i ako veruju u Boga. To je zato što njihova srca ne vole istinu i oni joj neće težiti. Čak i ako to žele, oni neće moći da zadobiju istinu.

Upravo smo razgovarali o dvema stavkama: o osećanjima i o predstavama i uobrazilji. Postoji još jedna – plahovitost – to je takođe način na koji se ispoljava čovekova iskvarena narav. Svi iskvareni ljudi su plahoviti. Koja ponašanja ukazuju na plahovitost? Da li plahovitost sadrži u sebi i elemente osećanja i emocija? Šta je sa nadmenošću i samopravednošću? Plahovitost uključuje sve te elemente – svi se odnose na čovekovu narav. A šta je sa onim „oko za oko, zub za zub” – da li je to primer plahovitosti? „Budeš li neljubazan prema meni, vratiću ti istom merom” i „Vrati drugima istom merom” – da li su to primeri plahovitosti? (Jesu.) Koje još primere možete da navedete? („Neću napasti sve dok me ne napadnu; ako me napadnu, sigurno ću uzvratiti.”) Sve su to primeri plahovitosti. Ljudi ne postaju plahoviti samo kad su ljuti, već su često plahoviti i kad nisu ljuti. Na primer, ljudi žive po svojim sotonskim naravima i često žele da prigovaraju drugima koji pričaju na način koji im se ne dopada ili sa čijim ponašanjem se oni ne slažu i žele da se osvete ljudima čije ponašanje je po njih štetno. Zar to nije plahovitost? (Jeste.) Koje još primere plahovitosti možete da navedete? (Kada ljudi pričaju o drugima ili im prigovaraju sa pozicije svog statusa.) Kada čovek koristi prednost svog statusa da radi ono što želi ili da iskaljuje svoj bes na drugima tako što im prigovara, to su takođe oblici plahovitosti. Zapravo, ljudi često otkrivaju plahovitost. Većina slučajeva kada čovekove reči i dela nisu u skladu sa istinom proističu iz njegove sebičnosti, želja, ogorčenosti, mržnje i besa – sve to potiče od plahovitosti. Čovek ne otkriva plahovitost samo u mržnji, besu ili osvetoljubivosti, već vrlo širok spektar stvari ima sa tim veze, ali danas nećemo ulaziti u pojedinosti. Iskvareni ljudi su svi plahoviti i ta plahovitost proizilazi iz njihovih sotonskih naravi; plahovitost nije u skladu sa razumom normalne ljudskosti, a još manje je u skladu sa istinom, tako da je ponašanje neke osobe, koje je u skladu sa njenom iskvarenom naravi, plahovitost. Ukoliko na zlo uzvratite zlom, zar to nije oblik plahovitosti? (Jeste.) A ako na dobro uzvratite zlom? To je takođe plahovitost. A šta ako ste toliko besni da vam se kosa diže na glavi? To je takođe plahovitost. Plahovitost je samo iracionalno reagovanje na probleme sa kojima se susrećete, pri čemu mislite, „bez obzira na situaciju, sad ću da dam sebi oduška i oslobodim se svojih ogorčenosti. Bez obzira na posledice ili na načela, ili na koga je usmeren moj bes, prvo moram malo da se izduvam” – to je plahovitost. U krajnjoj analizi, šta je tačno plahovitost? To je iskvarena narav, to je sotonska narav i potpuni nedostatak razumnosti. Plahovitost je vrsta divljine, njena suština predstavlja izliv zverske prirode i ona nema čak ni trunke razuma normalne ljudskosti. Iracionalno ponašanje podrazumeva gubitak razuma i samokontrole, kao i nemogućnost da se čovek obuzda i kontroliše. To je plahovitost.

Da bi promenio svoju narav, najosnovnija stvar koju moraš da uradiš je da prepoznaš na koje načine se tvoje iskvarene naravi pre svega ispoljavaju u svetlu Božjih reči, da postaneš svestan svojih misli, kao i u kom si stanju kada otkrivaš svoje iskvarene naravi. U mnogim slučajevima, svako stanje koje se pojavi u osobi nastaje zbog iskvarene naravi – u nekim slučajevima, jedna vrsta iskvarene naravi može izazvati mnoga različita stanja u različitim okolnostima. Moraš biti sposoban da sve to razaznaš. Nije dovoljno da samo stekneš malo razumevanja na osnovu svog rasuđivanja, već moraš da budeš u stanju da raščlaniš i otkriješ koren svog problema, u kojim okolnostima se tvoje iskvarene naravi otkrivaju i kakav je to problem. Nakon što sve to jasno razumeš, naći ćeš i odgovarajući način na koji možeš praktično da postupaš. Da li ćeš biti u stanju nešto da primeniš samo zato što znaš kako bi to trebalo da primeniš? (Ne.) Zašto je to tako? Zato što imaš iskvarene naravi. Ako iskvarena narav sprečava čoveka da primeni istinu, on mora da traži istinu, da prihvati da ga Bog oreže, da prihvati Njegov sud i Njegovu grdnju i da razreši svoju iskvarenu narav. Ako uradi sve to, biće mu lako da primenjuje istinu. Da li to što je čovek sposoban da primeni istinu znači da je postigao preobraženje? Ne znači. Samo zato što je razrešio iskvarenu narav po jednom pitanju, to ne znači da se ta narav neće ponovo pojaviti. Ona će se i dalje pojavljivati, ometajući i sprečavajući ga da primenjuje istinu, i u tim okolnostima će i dalje morati da traži istinu kako bi razrešio tu iskvarenu narav. Možda će čovek razrešiti iskvarenu narav po jednom pitanju, ali nakon nekog vremena, moguće je da će ispoljiti neku drugu iskvarenu narav u drugoj situaciji, što će ga sprečiti da primenjuje istinu. U čemu je tu problem? To ukazuje na to da su iskvarene naravi duboko ukorenjene u ljudima i da oni i dalje moraju da traže istinu i da nađu odgovore na svoje probleme u Božjim rečima. Samo ako se čovek stalno trudi da razreši svoje iskvarene naravi, te će naravi postepeno početi da se povlače. Nijedna iskvarena narav ne može da se razreši jednim potezom – to ne funkcioniše tako – prvo moraš da razumeš istinu i da naučiš da razlučuješ. Moraš da se zapitaš: „Ovo moje trenutno stanje je pogrešno, kako je ono nastalo? Zašto bih ja ispoljio takvo stanje? Kako Božje reči otkrivaju ovo stanje? Koja iskvarena narav je izazvala ovo stanje?” Moraš da razmišljaš o tim pitanjima kako bi zadobio razumevanje i jasno o njima prosudio. Kada budeš razumeo svoje iskvarene naravi, bićeš u stanju da se pobuniš protiv njih. Na taj način, prepreke koje te sprečavaju da primenjuješ istinu će postepeno biti razrešene i biće ti lakše da je primenjuješ. Ako hodaš putem na kom težiš istini, to znači da stalno treba da razrešavaš svoje iskvarene naravi na ovaj način. Put primenjivanja istine će se postepeno širiti i otvarati, a prepreke na njemu će se smanjivati; bićeš u stanju da primeniš sve različite aspekte istine i sve manje iskvarenih naravi ćeš otkrivati. Međutim, to ne znači da si potpuno i temeljno odbacio svoje iskvarene naravi. Moguće je da ćeš i dalje otkrivati poneku iskvarenu narav u posebnim okolnostima, ali one više neće moći da te spreče da primenjuješ istinu. Ta promena se odvija u dobrom pravcu. Put život-ulaska je dug, odnosno, put težnje ka istini je dug. U našem stvarnom životu, svi možemo da vidimo kako zbog jedne vrste iskvarene naravi mogu da se ispolje raznovrsna stanja u različitim okolnostima. Bez obzira na to da li se čini da su ta stanja naizgled ispravna ili pogrešna, pozitivna ili negativna, sva ona mogu da preuzmu kontrolu nad čovekom na određeni period, da utiču na način na koji on govori i postupa i da utiču na njegove stavove i na to kako on postupa prema ljudima. Kako onda takva stanja nastaju? U stvarnosti, sva ta stanja nastaju zbog ljudskih sotonskih priroda i iskvarenih naravi. Spolja gledano, čini se kao da su ljudi pod uticajem stanja, ali, u suštini, ljude kontrolišu njihove iskvarene naravi. Kao posledica toga, svi ljudi žive shodno svojoj unutrašnjoj sotonskoj prirodi i iskvarenim naravima, što dovodi do toga da krše istinu i opiru se Bogu. Ako ne koristiš istinu da razrešiš svoje iskvarene naravi i da preokreneš svoja pogrešna stanja, nećeš moći da se oslobodiš ograničenja i okova svoje sotonske naravi. Na primer, recimo da si ti starešina i da postoji osoba u crkvi koja je pogodna za određenu dužnost, ali ti ne želiš da koristiš tu osobu jer gledaš na nju sa visine. Znaš da takvo postupanje prema ljudima nije pravedno, pa kako bi trebalo da razrešiš ovaj problem? Moraš da promisliš: „Zašto se ponašam na ovaj način? Zašto nepravedno postupam prema toj osobi? Šta to utiče na mene?” Zar ova pitanja ne sadrže specifične detalje? Koji to problem imaš kada ne želiš pravedno da postupaš prema toj osobi? To se dešava zbog tvojih predrasuda, tvojih pristrasnosti i onoga što ne voliš. Ljudi imaju nadmene naravi, te mogu sve to da ispolje. Zato se to, bez sumnje, dešava zbog tvoje nadmene naravi. Tvoja nadmena narav je izazvala da se ta stanja ispolje u tebi: to što u svom srcu gledaš na tu osobu s visine i ne želiš da kažeš ništa dobro o njoj, niti da je proceniš na pravedan i pošten način i što ne želiš da je izabereš za dužnost čak i kada je pogodna za nju – sve su to posledice koje donosi tvoja nadmena narav. Ljudi imaju nadmene naravi, pa u svojim srcima nose tamu, njihov pogled je iskrivljen, a stavovi pristrasni. Ti problemi se moraju razrešiti pomoću razmišljanja o sebi i putem samospoznaje. Ako jasno možeš da sagledaš i shvatiš svoja iskvarena stanja i iskvarene naravi, ako možeš potom da tražiš istinu kako bi ih razrešio, kao i da postupaš prema ljudima shodno istina-načelima, moći ćeš da promeniš svoje predrasude i pogrešne stavove koje imaš o ljudima, te da postupaš pravedno prema njima. Kako, dakle, možeš da ih promeniš? Moraš da dođeš pred Boga da se moliš i da tražiš istinu, da sagledaš suštinu ovih problema i da postigneš razumevanje Božjih namera. Moraš da budeš voljan da sarađuješ i da se pobuniš protiv sebe. Moraš sebi da kažeš: „Neću više postupati na taj način. Možda nešto nedostaje u kovu te osobe, ali moram da postupam prema njoj kako treba. Ako je sposobna da obavlja ovu dužnost, onda tu dužnost treba i da joj dodelim. Ako sam u dobrim odnosima sa nekim drugim, ali ta osoba nije pogodna da obavlja tu dužnost, neću je koristiti. Koristiću onu prethodnu osobu umesto toga.” Zar to nije promenjeno stanje? Zar to nije oblik praktičnog delovanja? Jeste, to je oblik praktičnog delovanja. Kako to da si sad bio u stanju da praktično deluješ na taj način? Da nisi sarađivao i da se nisi pobunio protiv svojih subjektivnih namera, da li bi mogao da postigneš ovaj rezultat? Svakako da ne. Dakle, saradnja među ljudima je ključna. Moraš zaista da sarađuješ – to jest, moraš da težiš istini i da težiš Božjim zahtevima. Ako ne odlučiš da postupaš na taj način, ako ne težiš istini, to znači da ne sarađuješ. Istinska saradnja je potpuna pokornost istini. Samo ako imaš stav i odlučnost da se pokoriš istini, možeš da se pobuniš protiv svojih ličnih namera, pristrasnosti i načina rasuđivanja. Na taj način, možeš da promeniš svoje pogrešno stanje. Pravedno postupanje prema ljudima znači da možeš da prihvatiš i da se pokoriš kada neko drugi govori ispravno i u skladu sa istinom, bez obzira na situaciju te osobe. Ako uvek imaš predrasude prema nekom, gledaš na tu osobu s visine i ne želiš puno da razgovaraš sa njom čak i nakon što je iskoristiš, te i dalje na nju gledaš s visine u svom srcu, a tvoje stanje nije potpuno promenjeno, to pokazuje da je truli koren tvoje iskvarene naravi još uvek u tebi. Jedno malo, beznačajno stanje može da ti prouzrokuje toliko patnje – da li je to problem tvoje naravi? To je problem čovekove priroda-suštine. Moraš da promeniš ovo pogrešno stanje. Ne treba da donosiš sud o toj osobi samo zato što si otkrio da ima određene slabosti – ona sasvim sigurno ima i određene vrline i snage, te treba da razgovaraš sa njom više i da pokušaš da je bolje razumeš. Kada vidiš koje snage ima ta osoba i kada otkriješ da je ta osoba zapravo pogodna za tu dužnost, postepeno ćeš moći da postaneš svestan svoje sopstvene ogavnosti i sramote i da shvatiš da je dodeljivanje dužnosti toj osobi i postupanje s njom na taj način pravedno i u skladu sa istinom. Tada ćeš se osećati mirnije. Kada se ta osoba spomene, imaćeš mirnu savest, osećaćeš da nisi izneverio Boga i da si primenio istinu. Vremenom će se tvoj stav o toj osobi promeniti. Kako se sve to postiže? Bog je taj koji to čini – istina deluje unutar tebe malo po malo, i to preobražava i menja tvoje stanje. To je, međutim, tek početak. Ako bi se ponovo susreo sa istim problemom, ne bi nužno mogao da koristiš iste metode, one koje si koristio sa prethodnom osobom, da bi se tim problemom pozabavio. Možda ćeš iskusiti drugačija stanja, ili će različita okruženja, ljudi, događaji i stvari testirati koliko voliš istinu, te će testirati i tvoju odlučnost da se pobuniš protiv svojih sopstvenih iskvarenih naravi i sopstvene volje. To su Božje kušnje. Kada, u svim odnosima koje imaš s drugim ljudima, bez obzira na to ko su ti ljudi i bez obzira na to da li je vaš odnos dobar ili loš, da li ste bliski ili ne, da li ti laskaju ili ne, i bez obzira na njihov kov, ako budeš mogao da postupaš prema njima pravedno i ispravno, tvoje stanje će se potpuno promeniti. Kada način na koji postupaš prema drugima nije zasnovan na tvojim uobraziljama, tvojim osećanjima ili tvojoj plahovitosti, to znači da si zadobio ovaj aspekt istine. Sad još uvek nisi to postigao. Sve vrste iskvarenih naravi koje imaš u sebi još uvek kontrolišu tvoje ponašanje, kontrolišu način na koji razmišljaš, kao i tvoj um. To sve je već postalo deo tvoje prirode koja te kontroliše, a istina još nije postala tvoj život. Sad samo ispoljavaš lepo ponašanje, ali, u pozadini tog lepog ponašanja, sva različita stanja i misli koje otkrivaš i koje nosiš u svom srcu proizilaze iz tvoje iskvarene naravi i suprotstavljene su istini. Kad budeš upravljao svim svojim stanjima i mislima razumno, i kad ih budeš uskladio sa načelima i istinom, tvoje iskvarene naravi više neće moći da kontrolišu tvoje misli ni tvoje ponašanje – tada će tvoja narav zaista biti promenjena. Više nećeš morati da se buniš protiv svojih iskvarenih naravi niti da se obuzdavaš. Jednostavno ćeš moći direktno da postupaš u skladu sa istina-načelima. Verovaćeš da je to baš ono što treba da uradiš i mislićeš da primenjivanje istine uopšte nije naporno. Kada se to dogodi, istina će postati tvoj život. Vi još niste sasvim stigli do toga – još neko vreme morate da nastavite da težite istini. Nije dovoljno da samo razumete malo doktrine i da imate malo entuzijazma; vaš rast je još uvek previše mali. Morate da budete sposobni da doživite Božje reči, da primenjujete istinu i da govorite o vašem iskustvenom svedočenju i vašem istinskom razumevanju – tada ćete imati stvarnost. To znači imati istinski rast. Trenutno većina ljudi nije sposobna da svedoči – njihovo iskustvo je još uvek previše plitko, moraju više da čitaju Božje reči, da slušaju više propovedi i da proučavaju više himni. Nakon što mnogo toga iskuse, zadobiće istinsko razumevanje Božjih reči i osetiće da su Božje reči tako praktične, da mogu da služe kao čovekov život, da potpuno mogu da dovedu do toga da ljudi proživljavaju istinsko ljudsko obličje i da mogu da se koriste kao odgovor na sve vrste Sotoninih iskušenja. Samo ljudi koji postignu takvo razumevanje imaju rast i zaista su postali Božji narod. Mnogi ljudi nisu u stanju da razgovaraju o istini niti da pričaju o svom iskustvenom svedočenju. To je zato što istina još nije postala njihov život i, kao rezultat, oni žive zamorne i žalosne živote, prikazuju grozote svih vrsta i njihovi životi su tragični. Šta iskvarene naravi donose ljudima? Donose patnju, mržnju, ogorčenost, negativnost, kao i nadmenost, samopravednost, laži, obmanu, prevaru i verovanje da jedan čovek može biti superiorniji u odnosu na druge. Ponekad mogu da nateraju ljude da se prepuste beznađu, da govore sa lažnom razumnošću i da se opiru. U drugim slučajevima, navode ljude da o sebi misle da su jadni, usamljeni i bez podrške, kao i da prikažu svoje jadno i žalosno obličje. Ljudi veruju u Boga mnogo godina, ali još uvek ne razumeju istinu, samo govore besmislice i pričaju kako su usamljeni i kako nemaju podršku. Bog je istina, On pruža podršku čoveku, ali ljudi se ne oslanjaju na Njega, već se udaljavaju od Njega, slede Sotonu i žive po sotonskim filozofijama. Zar takvi ljudi nisu smeteni? Ljudi koji ne teže istini su svi takvi. Oni koji razumeju istinu postaju sve bliži Bogu – ako ne razumeš istinu i nisi zadobio ni trunku istine, onda si veoma daleko od Boga i možda čak ni nemaš normalan odnos sa Bogom. Ako razumeš istinu i možeš da je primenjuješ i ako je istina postala život u tebi, to znači da je Bog u tvom srcu. Ako ne razumeš istinu i nisi je dostigao i ako ne možeš da je primenjuješ, onda Bog nije tvoj Bog i On ne prebiva u tebi. Ako istina ne vlada tobom i ne diktira sve o tebi, to je isto kao da Bog ne diktira sve o tebi. To znači da se nisi predao Bogu i da si i dalje ti taj koji donosi odluke. Kada ti donosiš odluke, ko zapravo donosi odluke? Tvoja iskvarena narav; istina nije zadužena za to. Kada više ne budeš morao da se mučiš razmišljajući o svojim rečima, delima, vladanju, načinu na koji se baviš stvarima, obavljanju dužnosti, načinu na koji postupaš s ljudima, pa čak i o svom svakodnevnom životu, šta jedeš i kako se oblačiš, kada budeš mogao da se baviš svim svojim poslovima shodno Božjim rečima i istina-načelima, tada ćeš proživljavati istinsko ljudsko obličje i dostići ćeš istinu.

Primenjivanje istine je sada od najveće važnosti i ko god ne primenjuje istinu neuk je i budalast. Oni koji ne primenjuju istinu nisu sposobni da dožive Božje delo – mislе da samo treba da veruju u Boga kako bi dobili blagoslove i da nema potrebe da primenjuju istinu i da plate cenu. Mnogo je takvih ljudi u religijskom svetu. Unutar Božje kuće, većina ljudi zna kako Bog sprovodi Svoje delo i kako spašava čovečanstvo, a poznaje i Božje namere i zahteve koje Bog ima od ljudi. Sve je manje ljudi unutar Božje kuće koji ne primenjuju istinu. Trenutno, svi vi razumete sa stanovišta doktrine da možete postići transformaciju naravi i dostići spasenje samo ako težite istini i ako primenjujete istinu, ali još uvek vam je pomalo nejasan put primene istine i ulaska u istina-stvarnost. Zbog toga vaš život-ulazak napreduje sporo. Primenjivanje istine je ključ za ulazak u istina-stvarnost – ukoliko niste u stanju da primenjujete istinu, to je veliki problem. Da li svi još uvek propovedate reči i doktrine? (Da.) Onda, nakon što to uradite, možete li da primenjujete te reči i doktrine? Ako ne možete da ih primenjujete, to dokazuje da još uvek ne razumete istinu, već samo doktrine, i da još uvek ne posedujete istina-stvarnost. Neki ljudi znaju da bi trebalo da budu iskreni, ali ne mogu da se oslobode okova laganja i prevare. Neki ljudi tvrde da su voljni da se pokore Bogu, ali nakon što su orezani, ne mogu da se pokore. Drugi ljudi govore o doktrinama na način koji se čini ispravnim i ostavljaju utisak kao da imaju stvarnost, ali nemaju istinsko znanje o sebi. Drugi ljudi veruju da su vrlo produhovljeni jer mogu da pričaju o teoriji duhovnosti, ali nisu sposobni da postignu pravu samospoznaju i nedostaje im istinska pokornost, bilo u njihovim dužnostima bilo kada se bave nekim poslovima. Koji je koren svih tih problema? Ti ljudi nisu u stanju da prihvate istinu. Ako vernik u Boga ne prihvata istinu, da li on zaista veruje u Njega? Ako ne može da prihvati istinu, neće moći da razreši nijedan od svojih problema. Samo oni koji prihvate istinu u stanju su i da je primene i da spoznaju sebe. Bez obzira na to koliko reči i doktrina neko može da recituje, ključ je u tome da čovek bude sposoban da primeni tu doktrinu, to je ono što je najvažnije. Istine koje neko primenjuje su stvarnost – ako neko nije sposoban da primenjuje istinu, to znači da mu nedostaje stvarnost. Neki ljudi mogu veoma jasno da propovedaju reči i doktrine, ali im zapravo mnoge istine nisu jasne, nisu u stanju da razaznaju neke stvari i ne mogu da ih prozru, a broj istina koje mogu da primene je veoma ograničen. Zato je takvim ljudima veoma teško da napišu iskustvena svedočenja – mogu samo da napišu nekoliko reči i doktrina, bez korišćenja ikakvog svakodnevnog jezika ili praktičnog iskustva. Da li vam je sada jasan put kojim se može rešiti problem recitovanja reči i doktrina? Da biste rešili pitanje recitovanja reči i doktrina, morate da primenjujete istinu – što više primenjuješ istinu, što više napora ulažeš u istinu i u primenu istine, više iskustvenih reči i reči primene ćeš zadobiti. Što više iskustvenih reči i reči primene poseduješ, manje reči i doktrina ćeš recitovati. Kako čovek da dosegne stvarnost? U procesu primene istine, ljudi imaju nešto iskustva, otkrivaju iskvarene naravi, zapadaju u sve vrste stanja, a potom traže istinu, detaljno analiziraju svoja različita iskvarena stanja, te nalaze načela i put primene. Tako dolaze do razumevanja i primene istine. To je pravo životno iskustvo. Ako ne težiš istini i ne želiš da je primenjuješ, nećeš proći kroz ovaj proces, a bez tog procesa nećeš uspeti da dobiješ život-ulazak. Ako puno toga iskusiš tokom ovog procesa, jasno ćeš razumeti istinu, bićeš sposoban da jasno razaznaš iskvarene naravi, a put koji moraš da slediš tokom primenjivanja istine postaće sve jasniji. Ako nisi prošao kroz taj proces primene i iskustva i samo imaš doslovno, doktrinalno razumevanje i shvatanje Božjih reči, propovedaćeš samo doktrine zato što postoji nesklad između onoga što doslovno razumeš i tvog neposrednog iskustva. Kako nastaju doktrine? Kada čovek ne primenjuje Božje reči i nema životno iskustvo, već samo razume, analizira i doslovno tumači značenje Božjih reči, a povrh toga to sve i propoveda, tako nastaju doktrine. Mogu li doktrine postati stvarnost? Ako ne primenjuješ niti doživljavaš istinu, nikada je nećeš razumeti. Puka doslovna tumačenja istine zauvek će ostati doktrine. Ako, pak, primenjuješ istinu, osetićeš i doživeti da odbacuješ nešto od svoje iskvarenosti, da praviš korak ka spasenju i da se približavaš Božjim zahtevima. Znanje, misli, ideje, osećaji i sve ostalo što se na taj način stvara biće praktični. Kako se dostiže stvarnost? Dostiže se kroz iskustvo primene istine; ako čovek ne primenjuje istinu, nikada neće imati stvarnost. Možda će neki ljudi reći: „Ja ne primenjujem istinu, ali i pored toga mogu da propovedam praktične propovedi.” To što ti propovedaš može da zvuči ispravno i prilično praktično drugim ljudima u tom trenutku, ali oni i dalje neće imati put primene nakon toga. To je dokaz da sve što i dalje razumeš jeste samo doktrina. Ako ne primenjuješ Božje reči i nemaš praktično iskustveno znanje o istini, kada neko drugi ispolji stanje koje nikada ranije nisi razmotrio, nećeš znati kako da to stanje razrešiš. Kada čovek retko primenjuje istinu, postaje nemoguće da je istinski razume. Samo ako poveća učestalost primene istine, može zaista i da je razume i samo tada može da dokuči načela primene istine. Ako nisi iskusio istinu, prirodno je da ćeš samo moći da propovedaš doktrine. Govorićeš drugima da se pridržavaju propisa, baš kao što i ti to radiš. Bez istinskog životnog iskustva, nikada nećeš biti sposoban da propovedaš stvarnost istine. Primena istine nije isto što i učenje. Učenje podrazumeva stalno ulaganje napora u reči i fraze; dovoljno je da samo beležiš, pamtiš, analiziraš i istražuješ. Primena istine je nešto potpuno suprotno tome; moraš da se osloniš na praktično iskustvo kako bi postigao rezultate razumevanja istine i obavljanja stvari shodno načelima. Svako ko je voljan da primeni istinu istog trenutka kada je shvati, biće sposoban da odbaci svoje iskvarene naravi – što više istina primenjuje, više iskvarenih naravi će biti u stanju da odbaci. Ljudi koji razumeju istinu, ali je ne primenjuju, nikada neće moći da se oslobode svojih iskvarenih naravi. Tako da je traženje, razumevanje i primena istine put ka razrešavanju iskvarenih naravi.
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Čovek ne može biti spasen verovanjem u religiju niti učestvovanjem u verskim obredima

Većina ljudi među vama je pobegla od religije i prihvatila Božje delo poslednjih dana. Svakodnevno jedete i pijete sadašnje Božje reči, prisustvujete svadbenoj gozbi Jagnjetovoj i postavili ste temelj istinitog puta. Iskreno se dajete za Boga i dobili ste Njegovo odobravanje. Dakle, kakvo znanje i uvažavanje imate u vezi sa konceptom vere u Boga? Po čemu se oni razlikuju od shvatanja vere u Boga koje ste imali u okviru religije? Da li od ovog trenutka zaista razumete šta znači verovati u religiju, a šta označava vera u Boga? Postoji li razlika između verovanja u religiju i vere u Boga? U čemu je ta razlika? Da li ste pronikli u suštinu ovih pitanja? Kakva je osoba uobičajeni vernik u religiju? Na šta je usmerena? Kako treba definisati verovanje u religiju? Verovanje u religiju jeste priznanje da Bog postoji, a oni koji veruju u religiju unose određene promene u svoje ponašanje: ne udaraju i ne psuju druge ljude, ne čine loše stvari koje mogu da im naude i ne izvršavaju razne zločine niti krše zakon. Nedeljom odlaze u crkvu. To su oni koji veruju u religiju. To znači da lepo ponašanje i često prisustvo skupovima predstavljaju dokaz da neko veruje u religiju. Ako neko veruje u religiju, on priznaje da Bog postoji i smatra da je verovati u Boga isto što i biti dobra osoba; sve dok ta osoba nije grešna i ne čini loše stvari, nakon smrti će moći da ode u raj i imaće dobar ishod. Njena vera joj pruža potporu na duhovnom nivou. Verovanje u religiju se, kao takvo, može definisati i na sledeći način: verovati u religiju znači priznati, u svom srcu, da Bog postoji; verovati u to da ćeš nakon smrti moći da odeš u raj; da u svom srcu imaš duhovnu podršku; da donekle promeniš svoje ponašanje; i da budeš dobra osoba. I to bi bilo sve. A kada je reč o tome da li Bog u koga veruju postoji ili ne postoji, može li On da izrazi istinu, šta On od njih traži – niko o tome nema nikakvu predstavu. O svemu tome zaključuju i sve to zamišljaju na osnovu učenja Biblije. To je verovanje u religiju. Verovanje u religiju je prvenstveno težnja za promenama u ponašanju i za duhovnom potporom. Međutim, put kojim takvi ljudi idu – put potrage za blagoslovima – nije se promenio. Njihova pogrešna gledišta, predstave i uobrazilje o veri u Boga nisu se promenili. Osnova njihovog postojanja, kao i ciljevi i pravac kojima streme u svom životu, zasnovani su na idejama i mišljenjima tradicionalne kulture i nisu se nimalo promenili. U takvom je stanju svaki onaj koji veruje u religiju. Šta je, onda, vera u Boga? Koja je Božja definicija vere u Boga? (Vera u suverenost Božju.) To je verovanje u Božje postojanje i u Njegovu suverenost – to je najosnovnije. Verovati u Boga znači obraćati pažnju na Božje reči, postojati, živeti, obavljati svoju dužnost i učestvovati u svim aktivnostima normalne ljudskosti kako to Božje reči nalažu. Shodno tome, verovati u Boga znači slediti Boga, činiti ono što Bog traži, živeti onako kako On traži; verovati u Boga znači slediti put Božji. Nisu li ciljevi i pravac života ljudi koji veruju u Boga sasvim različiti od onih kod ljudi koji veruju u religiju? Šta vera u Boga povlači za sobom? Povlači za sobom to da li su ljudi u stanju da slušaju Božje reči, da prihvate istinu, da odbace iskvarene naravi, da sve ostave kako bi sledili Boga i da budu posvećeni u svojim dužnostima. Sve to je direktno povezano sa mogućnošću da takvi ljudi budu spaseni. Sada kada vam je poznata definicija vere u Boga, kako treba praktično sprovoditi veru u Boga? Šta Bog zahteva od Svojih vernika? (Da budu pošteni ljudi, da tragaju za istinom, da preobraze svoju narav, kao i da spoznaju Boga.) Koje zahteve ima Bog u pogledu spoljnog ljudskog ponašanja? (Zahteva da ljudi budu pobožni, da ne budu raskalašni i da proživljavaju normalnu ljudskost.) Ljudi treba da imaju osnovnu pristojnost sveca i da proživljavaju normalnu ljudskost. Da bi neko imao normalnu ljudskost, šta u tom slučaju mora da poseduje? To se odnosi na brojne istine koje čovek, kao vernik, mora da sprovodi u delo. Samo kada poseduje sve ove istina-stvarnosti čovek će imati normalnu ljudskost. Da li se za nekog ko istinu ne sprovodi u delo može reći da veruje u Boga? Kakve su posledice ako se istina ne sprovodi u delo? Da bi postigli spasenje, pokorili se Bogu i obožavali Ga, na koji način onda ljudi treba da veruju u Boga? Sve ovo se odnosi na praktično sprovođenje Božjih reči i na sprovođenje u delo brojnih istina. Prema tome, čovek mora da veruje u Boga u skladu sa Božjim rečima i Njegovim zahtevima, i mora praktično da postupa u skladu sa Njegovim zahtevima; jedino je ovo prava vera u Boga. Time stižemo do same suštine. Sprovoditi istinu u delo, slediti reči Božje i živeti u skladu sa Božjim rečima: to je pravi put ljudskog života; vera u Boga se odnosi na put ljudskog života. Vera u Boga se odnosi na mnoge istine, a Božji sledbenici moraju da razumeju te istine. Ako ne razumeju i ne prihvataju istinu, kako bi mogli da slede Boga? Ljudi koji veruju u religiju priznaju samo da Bog postoji i veruju da On postoji – ali ne razumeju ove istine, niti ih prihvataju, pa stoga ljudi koji veruju u religiju nisu Božji sledbenici. Za onog ko veruje u religiju dovoljno je samo da se spolja lepo ponaša, da se suzdržava i poštuje propise, te da ima duhovnu potporu. Ako se neko lepo ponaša, poseduje podršku i potporu za svoj duh, da li se njegov životni put menja? (Ne.) Neki ljudi kažu da su verovanje u religiju i vera u Boga jedno te isto. Da li ti ljudi onda slede Boga? Veruju li u Boga u skladu sa Njegovim zahtevima? Jesu li prihvatili istinu? Ako neko ne preduzima nijednu od ovih stvari, on u tom slučaju nije vernik u Boga niti Njegov sledbenik. Neprihvatanje sadašnjeg Božjeg dela i istine koju On izražava predstavljaju najočigledniji način ispoljavanja verovanja u religiju. To je osobina koja odlikuje vernike u religiju; oni uopšte nisu Božji sledbenici. Verovanje u religiju je samo težnja za promenama u ponašanju i za duhovnom potporom; ne obuhvata nikakvu istinu. Prema tome, oni koji veruju u religiju neće se promeniti u svojoj život-naravi, neće istinu sprovoditi u delo, niti će moći da slušaju Božje reči i Njemu se pokore. To je određujući faktor zbog koga neće imati ni ikakvo pravo bogopoznanje. Ako neki čovek veruje u religiju, ma koliko da se lepo ponaša, koliko god da čvrsto priznaje Boga i koliko god da je uzdignuta njegova teorija vere u Njega, on nije Božji sledbenik. Koga u tom slučaju sledi? I dalje sledi Sotonu. Koja je osnova za ono što on proživljava, za čim traga, čezne i što sprovodi u delo? Od čega zavisi njegovo postojanje? Svakako to nije istina u Božjim rečima. On i dalje živi prema iskvarenoj sotonskoj naravi, vladajući se i ophodeći se prema svetu u skladu sa Sotoninom logikom i filozofijom. Sve što govori jesu laži, u kojima nema ni trunke istine. Njegova sotonska narav nije pretrpela nikakvu promenu i on još uvek sledi Sotonu. Njegov pogled na život, vrednosti, način ophođenja prema svetu i načela ponašanja, sve su to otkrovenja Sotonine prirode. Jedino se njegovo spoljno ponašanje donekle promenilo, ali se njegov životni put, način postojanja i pogledi na stvari nisu nimalo promenili. Ako neko zaista veruje u Boga, šta se u njemu tokom nekoliko godina može promeniti? (Njegov pogled na život i vrednosti će se promeniti.) Promeniće se sâm temelj postojanja te osobe. Ako se promeni temelj njenog postojanja, šta će joj biti osnova za život? (Njen život će se zasnivati na Božjim rečima i na istini.) Prema tome, da li sada u svom govoru i postupcima svakodnevno živite u skladu sa Božjim rečima? Na primer, više ne lažeš. Zašto? Šta je tvoja osnova za to? (Božji zahtev da čovek treba da bude pošten.) Kada prestaneš da lažeš i da se baviš obmanama, to se zasniva na Božjim rečima, na zahtevu da budeš pošten i na istini. Zar put kojim tada koračaš u životu nije sasvim drugačiji?

Dakle, da rezimiramo: šta je verovanje u religiju? Šta je vera u Boga? Koje su glavne razlike među njima? Verovati u religiju znači posedovati uverenje u religiju, poštovati njene propise, slediti druge ljude i Sotonu i živeti pod Sotoninom vlašću. Verovati u Boga znači prihvatiti Njegove reči, prihvatiti istinu, pokoriti se Njegovom delu i obavljati svoju dužnost u skladu sa istina-načelima. To znači slediti Boga. To su glavne razlike između verovanja u religiju i vere u Boga. Obavljajući svoje dužnosti u Božjoj kući, neki od vas prihvataju istinu i donekle se menjaju, dok drugi ne prihvataju istinu i ne menjaju se. Dakle, možete li napraviti razliku između te dve vrste ljudi, onih koji veruju u religiju i onih koji veruju u Boga? Ključno je ustanoviti da li neka osoba traga za istinom i kojim putem bira da ide. Ako težiš lepom ponašanju, duhovnoj potpori i poštovanju propisa, i ako si u potrazi za ličnim dobitkom, a pritom uopšte ne tragaš za istinom, već samo za spoljnim ispoljavanjima dobre osobe, one koja poseduje određeno lepo ponašanje, ali ne i istina-stvarnost – u kojoj meri neko poput tebe može zaista biti dobar? Iskvarena narav takve osobe i njena priroda-suština nisu se uopšte promenili. Možda lepo govori, međutim, kada se suoči sa kušnjama, ona ne može da bude postojana. Možda se čak požali na Boga i izda Ga. To su oni koji veruju u religiju. Oni koji veruju u Boga mogu da prihvate sve istine koje On izražava. Mogu da razmišljaju o sebi i da sebe spoznaju u skladu sa istinom, da se iskreno pokaju i da na kraju istinu sprovode u delo, Bogu se pokore i žive prema Božjim rečima. Kada se suoče sa kušnjama i nedaćama, mogu da budu postojani, da daju divno svedočanstvo i da Boga odano slede do samog kraja. Ovo su istinski vernici u Boga. U tome je razlika između onih koji veruju u religiju i onih koji veruju u Boga.

Ima li među vama ikoga ko u srcu veruje samo u nejasnog Boga na nebu, a uvek ima predstave o ovaploćenom Bogu? Ako takvi ljudi zaista postoje, onda su oni vernici u religiju. Vernici u religiju u svom srcu ne priznaju ovaploćenog Boga, a čak i ako to učine, o Njemu uvek imaju predstave i nikada ne mogu da se pokore. Zar nije tako? Strogo govoreći, takvi ljudi ne veruju u Boga. Iako možda tvrde kako veruju u Boga, u stvarnosti se mnogo ne razlikuju od onih koji veruju u religiju. U svom srcu, veruju samo u nejasnog Boga; pridržavaju se verskih predstava i propisa. Prema tome, za svakog onog ko ne stremi ka istini, ko je usredsređen jedino na lepo ponašanje i poštovanje propisa, ko istinu ne sprovodi u delo i čija se narav nije nimalo promenila, može se reći da veruje u religiju. Po kojoj osobini se izdvajaju oni koji veruju u religiju? (Usredsređeni su jedino na spoljno praktično delovanje i na činjenicu da njihovo ponašanje deluje lepo.) Koja su načela i osnova za njihove postupke? (Sotonske filozofije za ovozemaljsko ophođenje.) Kakve sotonske filozofije za ovozemaljsko ophođenje i sotonske, iskvarene naravi postoje? Nepoštenje i lažljivost; kad si samome sebi jedini zakon; kad si nadmen i uobražen; kad u svemu imaš poslednju reč; ako nikada ne tražiš istinu niti sa braćom i sestrama razgovaraš u zajedništvu; i kad u svojim postupcima uvek misliš na sopstvene interese, na sopstveni ponos i status – sve ovo je postupanje zasnovano na sotonskoj naravi. Ti slediš Sotonu. Ako neko veruje u Boga, ali se ne obazire na Njegove reči, ne prihvata istinu, niti se pokorava Njegovim uređenjima i orkestracijama; ako samo ispoljava određena lepa ponašanja, ali ne može da se pobuni protiv tela i ne napušta ništa od svog ponosa ili interesa; ako, premda naizgled obavlja svoju dužnost, i dalje živi prema svojoj sotonskoj naravi i ni najmanje nije napustio niti promenio svoju sotonsku filozofiju i način postojanja, kako on u tom slučaju može uopšte da veruje u Boga? To je verovanje u religiju. Takvi ljudi se odriču stvari i površno sebe daju, međutim, ako se pogleda put kojim idu, poreklo i polazište svega što čine, nijednu od tih stvari ne zasnivaju na rečima Božjim niti na istini; umesto toga, i dalje postupaju u skladu sa sopstvenim predstavama i zamislima, svojim subjektivnim pretpostavkama i svojim ambicijama i željama. Sotonine filozofije i naravi i dalje predstavljaju osnovu njihovog postojanja i postupaka. U stvarima u kojima ne razumeju istinu, oni za njom ne tragaju; u stvarima u kojima razumeju istinu, oni je ne sprovode u delo, ne poštuju Boga kao velikog niti cene istinu. Iako se nazivaju vernicima i na rečima veruju u Boga i priznaju Ga, i premda možda deluju kao da su u stanju da obavljaju dužnost i slede Boga, u svemu što govore i čine oni žive prema svojim sotonskim naravima. Sve stvari koje govore i čine jesu otkrovenja sotonske naravi. Nećete ih videti da praktično sprovode Božje reči niti da ih doživljavaju, a još manje kako ispoljavaju svoju težnju i pokornost prema istini u svemu. U svojim postupcima, oni na prvo mesto stavljaju sopstvene interese i pre svega ispunjavaju svoje želje i namere. Jesu li to ljudi koji slede Boga? (Nisu.) A mogu li ljudi koji ne slede Boga da postignu promenu u svojoj naravi? (Ne.) Pa, ako ne mogu da postignu promenu u svojoj naravi, zar nisu jadni? Čuli su i razumeli Božje reči, međutim, kada obavljaju stvari, njihove su želje naprosto prejake; nesposobni su da praktično postupaju u skladu sa Božjim rečima ili u skladu sa istinom, a još i manje u skladu sa načelima. Nakon nekoliko godina vere u Boga, oni se čine znatno popustljivijim i uljudnijim. Imaju brojna lepa ponašanja, a njihov duhovni život deluje sasvim normalno. Nema nikakvog većeg problema u načinu na koji komuniciraju sa drugima i neke od dužnosti obavljaju uz određeni učinak – ipak, imaju jedan problem i to najozbiljniji od svih. Gde leži taj problem? U njihovim umovima. Ma koliko godina da veruju, nisu uspostavili normalan odnos sa Bogom; šta god da učine ili šta god da im se dogodi, prvo pomisle na sledeće: „Šta želim da učinim? Šta bi bilo u mom interesu, a šta ne? Šta bi moglo da se desi ako bih uradio ovo ili ono?” Ovo su stvari o kojima prvo razmišljaju. Uopšte ne razmišljaju o tome kakvim bi praktičnim delovanjem veličali Boga i o Njemu svedočili ili zadovoljili Njegove namere, niti se mole da saznaju koji su Božji zahtevi i šta Njegove reči poručuju. Nikada ne obraćaju pažnju na Božje namere ili zahteve, niti na način na koji ljudi moraju praktično da deluju kako bi Bogu udovoljili. Iako je moguće da se ponekad mole pred Bogom i da u zajedništvu s Njim komuniciraju, oni jedino sa sobom razgovaraju i iskreno ne traže istinu. Kada se Bogu mole i čitaju Njegove reči, ne dovode ih u vezu sa stvarima sa kojima se suočavaju u stvarnom životu. Prema tome, u okruženju koje je Bog priredio, kako se oni odnose prema Njegovoj suverenosti, uređenjima i orkestracijama? Kada se suoče sa stvarima koje ne udovoljavaju njihovim sopstvenim željama, izbegavaju ih i opiru im se u svom srcu. Kada se suoče sa stvarima koje štete njihovim interesima ili sprečavaju zadovoljenje njihovih interesa, na svaki način pokušavaju da pronađu izlaz, nastojeći da maksimalno uvećaju sopstvenu korist i boreći se kako bi izbegli bilo kakve gubitke. Oni ne teže tome da zadovolje Božje namere, već jedino sopstvene želje. Je li to vera u Boga? Imaju li takvi ljudi odnos sa Bogom? Ne, nemaju. Žive na nedostojan, ogavan, nepopustljiv i ružan način. Ne samo da nemaju nikakav odnos sa Bogom, već se i na svakom koraku okreću protiv Božje suverenosti i uređenja. Često kažu: „Neka Bog ima suverenost i upravlja svime u mom životu. Spreman sam da Bogu dozvolim da preuzme presto i da vlada i upravlja u mom srcu. Spreman sam da se pokorim Božjim uređenjima i orkestracijama.” Međutim, kada stvari sa kojima se suočavaju štete njihovim ličnim interesima, ne mogu da se pokore. Umesto da traže istinu u okruženju koje je Bog priredio, nastoje da se okrenu i pobegnu iz tog okruženja. Ne žele da se pokore Božjim uređenjima i orkestracijama, već stvari rade po sopstvenoj volji i samo u meri u kojoj to neće naškoditi njihovim interesima. Potpuno zanemaruju Božje namere, brinući samo o sopstvenim interesima, svojim ličnim okolnostima i svojim raspoloženjima i osećanjima. Je li to vera u Boga? (Nije.) Šta je Bog za njih, u njihovom srcu? Nije li On svojevrsna legenda? Nije li On svojevrsna duhovna podrška? Za njih je Bog došljak i stranac. Kada je sve kako treba, Bog je njihov Suveren, njihovo sve. Ali ako im ono što Bog čini nije od koristi ili nanosi štetu njihovim interesima ili njihovom dostojanstvu, dovodeći do toga da budu podvrgnuti orezivanju ili izloženi kušnjama i patnji, kako će reagovati? Pobeći će, opiraće se, odbijaće sve to, pa će se čak i žaliti. Neki ljudi to možda ne kažu naglas, ali u svom srcu osećaju bol, nelagodnost i negativnost. Šta znači biti negativan? Znači da u svom srcu ne prihvataju istinu i da se uvek opiru Bogu i protiv Njega bune. Neki ljudi ne prihvataju kušnje i oplemenjivanje, smatrajući da nije u redu da Bog čini takve stvari. Kada se suoče sa bilo kakvom nedaćom u vidu hapšenja i progona od velike crvene aždaje, neki ljudi gunđaju u sebi kako je Bog prema njima nepravedan. Šta mislite o ovom načinu razmišljanja? Ako, kad pate zbog onoga što Bog čini, mogu tako otvoreno da se žale na Njega, može li On i dalje biti Bog u koga veruju? Ako ne mogu da se pokore, onda On nije njihov Bog i zato se usuđuju da Mu se opiru. Želeli bi da osim Boga postoji neki drugi bog, razmišljajući: „Samo ako on ostvari sve što ja pomislim i učinim, tačno prema mojim željama – jedino bi tada on bio bog; jedino bi to bilo njegovo uređenje i orkestracija. Ako bog ne ide u korak sa mojom voljom i uvek postupa suprotno onome što želim i zamišljam, ja u tom slučaju ne mogu da mu se pokorim i on nije moj bog. Ako on jeste bog, trebalo bi da udovolji ljudima. Pošto su ljudi zenica božjeg oka, bog treba da učini sve da ih zaštiti i neguje. Kako bi mogao da dozvoli da prolaze kroz nedaće, kušnje i neuspehe?” Nije li to stav koji većina ljudi ima u svom srcu prema Bogu? Naravno da jeste. Kad nemaju nikakve probleme i kad im sve ide kao podmazano, većina ljudi oseća da je Bog moćan, pravedan i divan. Kad ih Bog kuša, orezuje, grdi ih i dovodi u red, kad On od njih traži da ostave po strani sopstvene interese, da se pobune protiv tela i da istinu sprovode u delo, kada Bog obavlja delo na njima i orkestrira i vlada njihovim sudbinama i njihovim životima, rađa se njihovo buntovništvo i tada dolazi do podele između njih i Boga, koja stvara sukob i jaz između njih i Boga. U takvim trenucima, u njihovom srcu, Bog nije ni najmanje divan; On uopšte nije moćan, jer onim što čini ne ispunjava njihove želje. Bog ih rastužuje; On ih uznemirava; donosi im bol i patnju; zbog Njega se osećaju nelagodno. Oni se zato uopšte ne pokoravaju Bogu, već se, umesto toga, protiv Njega bune i klone Ga se. Postupajući tako, da li istinu sprovode u delo? Da li slede put Božji? Da li slede Boga? Ne. Ma koliko da su brojne tvoje predstave i uobrazilje o Božjem delu i kako god da si se ranije svojevoljno ponašao i bunio protiv Boga, ako zaista stremiš ka istini, prihvataš sud i grdnju Božjih reči, kao i to da te one orezuju; ako, u svemu što On orkestrira, možeš da slediš put Božji, obraćaš pažnju na Njegove reči, naučiš da dokučiš Njegove namere, praktično postupaš u skladu sa Njegovim rečima i Njegovim željama i možeš da se pokoriš putem traganja; i ako možeš da napustiš svu svoju volju, želje, razmišljanja i namere i da ne budeš u sukobu sa Bogom, u tom slučaju ti slediš Boga. Možda kažeš da slediš Boga, ali ako sve radiš prema sopstvenoj volji, uz sopstvene ciljeve i sopstvene planove, ne prepuštajući to Bogu, je li u tom slučaju Bog i dalje tvoj Bog? Ne, nije. Ako Bog nije tvoj Bog, u slučaju kad kažeš da slediš Boga, zar to nisu prazne reči? Nisu li te reči pokušaj da zavaraš ljude? Možda kažeš da slediš Boga, ali ako svi tvoji postupci i dela, tvoj pogled na život i vrednosti, kao i stav i načela uz koje pristupaš stvarima i njima upravljaš, svi redom potiču od Sotone – ako sa svim ovim u potpunosti postupaš prema Sotoninim zakonima i logici, da li si onda Božji sledbenik? (Ne.) Znaš, kad je Gospod Isus obavestio Svoje učenike da će istrpeti mnoge nevolje, da će biti ubijen i uskrsnuti trećeg dana, Petar je rekao Gospodu Isusu: „Bože sačuvaj, Gospode! To se tebi neće dogoditi!” (Matej 16:22). Kako je Gospod Isus odgovorio Petru? („Odlazi od mene, Satano” (Matej 16:23).) Kako je glasila definicija Gospoda Isusa o onome što je Petar u tom trenutku učinio? (Sotonina rabota.) Zašto je rekao da je to Sotonina rabota? Je li Petar Sotona? Petar nije shvatao značaj postupaka Gospoda Isusa, niti je prepoznao Njegov identitet. Prema tome, postao je Sotonin glasnogovornik, govorio je u njegovo ime, nastojeći da spreči Gospoda Isusa da sledi Božju volju. Iz Božje perspektive, Petar je postao Sotonin glasnogovornik. Ako se čini da se neka osoba samo spolja svega odrekla i da je obavila svoju dužnost, da naizgled sledi Boga, ali su sve njene misli i svi njeni postupci u skladu sa Sotoninom logikom i filozofijom, da li je ona zaista sledbenik Božji? (Nije.) Nije, jer se stalno buni protiv Boga, istinu ne sprovodi u delo i Bogu se ne pokorava. Zašto onda veruje u Boga? Šta zaista želi da postigne? To je za ne poverovati. Da li ona istinski veruje u Boga? Ne; da to malo lepše izrazim, ona veruje u religiju. Ona možda tvrdi da veruje u Boga, ali je Bog ne priznaje. Bog je smatra zlikovcem i takvu osobu neće spasiti.

U ovom zlom i iskvarenom ljudskom rodu, oni koji veruju u religiju jesu ljudi koji priznaju da Bog postoji, koji žele da budu dobri ljudi, da se lepo ponašaju i da se uzdržavaju od loših stvari. Pribojavaju se da će biti odmazde ako budu počinili previše zlodela, te da će otići u pakao i biti kažnjeni i trpeti večno prokletstvo. Smatraju da dobrota doprinosi miru, kao što kaže ona izreka među nevernicima: „Dobri ljudi spokojno žive”. Pod uticajem takvog razmišljanja i zaraženi takvim tokovima misli, oni smatraju da je njihovo verovanje u religiju dobra stvar; sebe smatraju boljima od onih koji ne veruju i koji nemaju čak ni duhovnu potporu, a kamoli ikakva ograničenja. Nevernici rade šta im je volja, a da bi postigli svoje ciljeve ne libe se da počine bilo kakvo zlo. Takvi ljudi nemaju odredište vredno pomena, a nakon smrti njihov će ishod biti pakao. Ti vernici u religiju takođe razmišljaju: „Nevernici ne veruju u ciklus života i smrti, ni da postoji odmazda za učinjeno zlo, te da će oni koji tako postupaju otići u pakao i biti kažnjeni. Ne veruju da Bog nad svime ima suverenost. Međutim, mi koji verujemo u religiju smo od Boga blagosloveni i nakon smrti zadobićemo večni život.” Sebe smatraju plemenitim ljudima, koji se poput svetaca izdvajaju od ostatka ljudskog roda. Iako se njihovo ponašanje i obrasci razmišljanja u izvesnoj meri mogu promeniti, oni naprosto ne prihvataju istinu. U tome je značenje verovanja u religiju. Kako se iz verovanja u religiju može preći u verovanje u Boga? To nije baš jednostavno. Oni koji su tek počeli da veruju u Boga uopšte ne razumeju nijednu istinu. Jedino znaju da je dobro verovati u religiju, da to znači da je neko dobra osoba. Između verovanja u religiju i verovanja u Boga ne mogu da naprave nikakvu razliku. Prema tome, prelazak iz verovanja u religiju u verovanje u Boga nalaže da se prođe kroz fazu u kojoj će biti shvaćene određene istine, što će omogućiti da se između ta dva napravi izvesna razlika. Ako nakon pet, šest ili čak sedam, osam godina verovanja u Boga i dalje živiš u skladu sa svojom sotonskom naravi, i dalje slediš Sotonu, uopšte ne prihvataš istinu, ne uspevaš da u delo sprovedeš čak ni onu istinu koju razumeš, odbijaš Božje delo i odbijaš da prihvatiš Njegovo orezivanje, sud i grdnju, kao i Njegovu suverenost i uređenja, onda je tvoja vera u Boga izgubila smisao i vrednost. Najjednostavniji način da se opiše vera u Boga je verovanje da Bog postoji. I na temelju toga, slediti Boga, biti Mu pokoran, prihvatati Njegovu suverenost, orkestracije i uređenja, uvažavati Njegove reči, živeti u skladu sa Njegovim rečima, sve činiti u skladu sa Njegovim rečima, biti istinsko stvoreno biće, bojati se Boga i kloniti se zla – jedino je ovo istinska vera u Boga. To znači slediti Boga. Ako kažeš da Boga slediš, ali u svom srcu ne prihvataš Božje reči i prema njima gajiš sumnjičav stav, ne prihvataš Njegovu suverenost, orkestracije i uređenja, uvek imaš predstave i pogrešna shvatanja o onome što On čini i uvek si nezadovoljan i tome prigovaraš; ako sa svojim predstavama i uobraziljama uvek pristupaš onome što On čini i to odmeravaš; i ako uvek imaš sopstvene misli i shvatanja – to će izazvati nevolje. To nije doživljavanje Božjeg dela i ne predstavlja način da se On istinski sledi. To nije vera u Boga.

Šta je zapravo vera u Boga? Da li je verovanje u religiju isto što i vera u Boga? Verovati u religiju znači slediti Sotonu; verovati u Boga znači slediti Boga – i samo oni koji slede Hrista jesu ljudi koji istinski veruju u Boga. Onaj koji reči Božje ni najmanje ne prihvata kao sopstveni život nije iskreni vernik u Boga. Bezvernik je i, ma koliko godina da veruje u Boga, od toga nema nikakve koristi. Ako se vernik u Boga bavi samo verskim obredima, ali istinu ne sprovodi u delo, tada on nije vernik u Boga i Bog ga ne priznaje. Šta treba da poseduješ da bi te Bog priznao za Svog sledbenika? Znaš li merila prema kojima Bog odmerava neku osobu? Bog procenjuje da li sve činiš u skladu sa Njegovim zahtevima, da li istinu sprovodiš u delo i istini se pokoravaš na osnovu Njegovih reči. Ovo je merilo prema kome Bog odmerava neku osobu. Božje odmeravanje se ne zasniva na tome koliko godina veruješ u Njega, koliki put si prešao, koliko lepih ponašanja poseduješ, niti na tome koliko reči i doktrina razumeš. On te odmerava na osnovu toga da li stremiš ka istini i na osnovu puta koji si odabrao. Mnogi ljudi na rečima veruju u Boga i veličaju Ga, dok u svom srcu ne vole reči koje Bog kazuje. Ne zanima ih istina. Oduvek smatraju da je život u skladu sa Sotoninim filozofijama ili različitim svetovnim teorijama ono što normalni ljudi čine, da je to način na koji čovek može da se zaštiti i da se tako u svetu vodi život koji vredi. Jesu li to ljudi koji veruju u Boga i koji Ga slede? Ne, nisu. Reči velikih i uglednih ljudi zvuče posebno pronicljivo i druge ljude mogu lako da navedu na pogrešan put. Možda se držiš njihovih reči kao da su istine ili krilatice kojih se treba pridržavati. Međutim, kad su u pitanju reči Božje, ako na običan zahtev koji On ima prema ljudima, kao što je biti poštena osoba ili ponizno i savesno čuvati svoje mesto, obavljati svoju dužnost kao stvoreno biće i vladati se na prizemljen način, ti ove reči ne možeš da sprovedeš u delo i ne smatraš ih istinama, u tom slučaju nisi Božji sledbenik. Tvrdiš da istinu sprovodiš u delo, ali ako te Bog upita: „Da li su ’istine’ koje sprovodiš Božje reči? Jesu li načela kojih se pridržavaš zasnovana na Božjim rečima?” – šta ćeš reći u svoju odbranu? Ako tvoj temelj nisu Božje reči, onda su ti temelj Sotonine reči. Ti proživljavaš Sotonine reči, a ipak tvrdiš kako istinu sprovodiš u delo i Bogu udovoljavaš. Nije li to bogohuljenje? Na primer, Bog ljude usmerava da budu pošteni, ali neki ljudi ne razmišljaju o tome šta zaista znači biti poštena osoba, kako da u praksi budu pošteni, šta je od onoga što proživljavaju i otkrivaju nepošteno, a šta pošteno. Umesto da razmišljaju o suštini istine u Božjim rečima, oni se okreću knjigama nevernika. I razmišljaju: „I izreke nevernika su prilično dobre – i one uče ljude da budu dobri! Na primer, ’Dobri ljudi spokojno žive’, ’Bezazleni ljudi uvek prevagnu’, ’Praštaj drugima, sebe radi’. I ove izjave su ispravne i u skladu su sa istinom!” Prema tome, oni se pridržavaju ovih reči. Kao kakva osoba mogu da žive pridržavajući se ovih poslovica nevernika? Mogu li da prožive istina-stvarnost? (Ne, ne mogu.) Zar nema mnogo ovakvih ljudi? Oni stiču određeno znanje; pročitali su nekoliko knjiga i nekoliko čuvenih dela; stekli su određeni uvid u stvari i čuli su nekoliko čuvenih izreka i narodnih poslovica, a zatim ih uzimaju za istinu; u skladu sa ovim rečima se ponašaju i obavljaju svoju dužnost, primenjuju ih na svoje živote vernika u Boga i smatraju da zadovoljavaju Božje srce. Nisu li time istinu zamenili za laž? Nije li ovo obmanjivanje? Za Boga je ovo bogohuljenje! Ove stvari se ispoljavaju u svakom čoveku, i to u brojnim slučajevima. Da li je vernik u Boga onaj koji se prema ljudskim milozvučnim rečima i ispravnim doktrinama odnosi kao prema istinama kojih se treba pridržavati, dok Božje reči ostavlja po strani i zanemaruje ih; koji Božje reči ne uspeva da usvoji ni nakon što ih više puta pročita, niti ih posmatra kao istinu? Je li on Božji sledbenik? (Nije.) Takvi ljudi veruju u religiju; i dalje slede Sotonu! Veruju da su reči koje Sotona izgovara filozofske, dubokoumne i da predstavljaju klasiku. Smatraju ih čuvenim izrekama krajnje istine. Svega drugog mogu da se odreknu, ali ove reči ne mogu da napuste. Ako napuste ove reči, za njih bi to bilo kao da su izgubili temelj u svom životu, kao da im je srce postalo prazno. Kakvi su to ljudi? Oni su Sotonini sledbenici i zato kao istinu prihvataju čuvene Sotonine izreke. Možete li detaljno da analizirate i da prepoznate raznorazna stanja u kojima sebe zatičete u različitim kontekstima? Na primer, neki ljudi veruju u Boga i često čitaju Njegove reči, međutim, kada ih nešto zadesi, uvek govore: „Moja majka je rekla”, „Moj deda je rekao”, „Ta i ta čuvena osoba je jednom rekla” ili „U toj i toj knjizi piše”. Nikada ne govore: „Božje reči ovo poručuju”, „Božji zahtevi prema nama su sledeći”, „Bog kaže sledeće”. Nikada ne izgovaraju ove reči. Da li oni slede Boga? (Ne, ne slede Ga.) Mogu li ljudi lako da otkriju ova stanja? Ne, ne mogu, ali i samo njihovo postojanje u ljudima nanosi im veliku štetu. U Boga možda veruješ tri, pet, osam ili deset godina, ali i dalje ne znaš kako da budeš pokoran Bogu, niti kako da u delo sprovodiš Božje reči. Šta god da ti se dogodi, za osnovu i dalje uzimaš sotonske reči; osnovu i dalje tražiš u tradicionalnoj kulturi. Je li to vera u Boga? Zar ne slediš Sotonu? Živiš prema sotonskim rečima i živiš prema sotonskim naravima, pa zar se ne opireš Bogu? Pošto Božju reč ne sprovodiš u delo niti prema njoj živiš, pošto ne ideš Božjim stopama, ne obazireš se ni na šta od onoga što Bog govori i, šta god da Bog orkestrira ili zahteva, ne možeš da se pokoriš, ti Boga ne slediš. Ti i dalje slediš Sotonu. Gde je Sotona? Sotona je u ljudskim srcima. Sotonine filozofije, logika, pravila i razne đavolske reči odavno su se ukorenile u ljudskom srcu. U tome je najozbiljniji problem. Ako ne možeš da razrešiš ovaj problem u svojoj veri u Boga, u tom slučaju nećeš moći da budeš spasen od Boga. Prema tome, sve što činite, svoje misli i gledišta i svoju osnovu za postupanje morate često da sagledavate upoređujući ih sa Božjim rečima, kao i da raščlanite stvari koje su vam u mislima. Nužno je da znate koje od stvari prisutnih u vama predstavljaju filozofije za ovozemaljsko ophođenje, narodne izreke, tradicionalnu kulturu, i koje potiču od intelektualnog znanja. Nužno je da znate za koje od njih uvek verujete da su ispravne i u skladu sa istinom, kojih se pridržavate kao da su istina i kojima dozvoljavate da istini preuzmu mesto. Nužno je da detaljno analizirate ove stvari. Konkretno, ako kao istinu posmatraš stvari za koje veruješ da su ispravne i dragocene, neće ti biti lako da ih prozreš – ali ako ih prozreš, savladaćeš veliku prepreku. Te stvari predstavljaju prepreku da ljudi shvate Božje reči, da istinu sprovode u delo i da se pokore Bogu. Ako po ceo dan provodiš dokon i zbunjen, ne razmišljaš o ovim stvarima niti se usredsređuješ na rešavanje ovih problema, onda će one biti koren tvoje slabosti, otrov u tvom srcu. Ako ih ne ukloniš, nećeš biti sposoban da istinski slediš Boga, istinu nećeš moći da sprovodiš u delo niti ćeš moći da se pokoriš Bogu, i neće biti načina da postigneš spasenje.

Sada kada smo u zajedništvu razgovarali o ovim stvarima, da li ste razmišljali o stanjima, idejama ili pristrasnim gledištima u sebi koja su u suprotnosti sa Božjim željama, Božjim zahtevima i istinom, a koja ste smatrali istinom, koja ste sprovodili u delo kao istinu i pridržavali ih se kao da su istina? (Imao sam stav da u svom vladanju čovek treba da teži tome da bude dobar, neko koga svi vole i sa kim žele da se druže. Dok nisam shvatio istinu, smatrao sam da je ovakvo stremljenje opravdano i ispravno. Ali sada, odmeravajući to sa istinom, shvatam da je takva osoba neko ko drugima ugađa. Pogotovo nakon čitanja Božjeg razotkrivanja o varljivim ljudima, primetio sam da sam postupajući na ovaj način imao obmanjujuće namere, da sam nastojao da u svemu očuvam svoj ugled i status pružajući drugima ono što žele, ostavljajući lažan utisak o sebi i navodeći ih na pogrešan put. Ne bih li drugima ugodio, ponekad sam čak žrtvovao i interese Božje kuće. Uopšte nisam bio dobra osoba, niti sam imao obličje iskrene osobe. Nakon što sam otkrio ove stvari, poželeo sam da tražim istinu, da budem poštena osoba u skladu sa Božjim zahtevima, a ne neko ko drugima ugađa. Želeo sam da budem neko ko govori činjenice i istinu, ko je u svemu iskren, jer je to u skladu sa Božjim namerama.) (Tokom ovog perioda primetio sam da sam bio usredsređen na promene u spoljnom ponašanju. Na primer, kad bi mi neka braća i sestre rekli da sam nadmen i da sa mnom nije lako sarađivati, trudio bih se da budem predusretljiv i da s njima raspravljam na blag, prijateljski način. Radio sam sve što su mi govorili, a ako bih primetio da neko greši dok obavlja svoju dužnost, ne bih to isticao, nego bih održavao mir i harmoniju. Slušajući ovu Božju besedu, primetio sam da nisam postupao prema Božjim rečima. Postupao sam prema Sotoninim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje. Svoje spoljašnje lepo ponašanje koristio sam da navedem druge na stranputicu, pri čemu moja iskvarena narav zapravo nije bila odbačena. Nisam bio od onih koji streme ka istini i protraćio sam mnogo vremena.) Sada ste u stanju da uočite nekoliko pogrešnih gledišta i praktičnih postupaka iz prošlosti i da ih postanete svesni, ali vam predstavlja veliki napor da istinu sprovodite u delo. Nakon što ste prepoznali i uočili ova stanja, kakva su vaša razmišljanja i osećanja o nedaćama iskvarenog ljudskog roda? Da li ste osetili da se ovaj iskvareni ljudski rod nalazi pod čvrstom i nepopustljivom kontrolom Sotone? Da li ste toga postali svesni? (Da.) Kad ste toga postali svesni? (Kad sam istinu želeo da sprovodim u delo, Sotonina priroda me je kontrolisala i držala zatočenog u meni samom. Borio sam se u svom srcu, ali istinu nisam mogao da sprovodim u delo, kao da sam na sebi imao svojevrsne okove. Bila je to prava agonija.) Da li ste tada osetili da je Sotona ispunjen krajnjom mržnjom? Ili ste s vremenom otupeli i više niste mogli da osećate mržnju prema njemu? (Mogao sam da osetim da je Sotona ispunjen mržnjom.) Da li ste uvideli krajnju neophodnost Božjeg dela spasavanja ljudskog roda? Možete li da uočite da su reči i istine koje Bog izražava, obuhvatajući one kojima razotkriva ljudski rod, sve redom stvarnosti, da nema nijedne koja nije nestvarna, te da sve u potpunosti odgovaraju činjenicama i predstavljaju reči koje su ljudskom rodu najpotrebnije kako bi primio istinu i bio spasen? Ljudskom rodu je očajnički potrebno Božje spasenje! Da se Bog nije ovaplotio da obavi Svoje delo, da Bog nije izrazio toliko istina, gde bi ljudski rod mogao da pronađe put spasenja? Svako oslanjanje na Sotonu i zle duhove da pruže znamenja i čuda odvešće na put propasti. Svi ljudi koji žive prema Sotoninim filozofijama, logici i zakonima meta su uništenja. Da li ste toga sada svesni? Nije dovoljno ako ste toga samo svesni. U tom slučaju imate samo srce koje čezne za Božjim spasenjem. Međutim, glavna pitanja jesu: da li možete da prihvatite istinu, da li možete da prihvatite sud i grdnju i da li možete da odbacite svoju iskvarenu narav. Oni koji veruju u Boga moraju voleti istinu i pozitivne stvari i istovremeno mrzeti zlo i sve što potiče od Sotone. Moraju se usredsrediti na razmišljanje o sebi i na razumevanje sebe, kao i na razaznavanje otkrovenja sopstvene iskvarene naravi. Moraju jasno uvideti da im je priroda-suština odvratna i rđava, da se protivi Bogu i da je Bog prezire, te biti u stanju da iz srca osete odbojnost prema sebi i da sebe prezru. Jedino tada mogu imati rešenost i snagu da se oslobode okova i ograničenja Sotonine prirode i odbace ih, da istinu sprovode u delo i Bogu se pokore. Bez ove rešenosti, biće ti teško da istinu sprovodiš u delo, čak i ako se to od tebe zahteva. Ljudi se s mukom moraju boriti među takvim stanjima kao što su ropstvo, manipulacija, mučenje, pustošenje i zlostavljanje njihove iskvarene naravi. Samo kad zbog ovoga oseti bol, čovek može omrznuti Sotonu i imati rešenost i odlučnost da sve to promeni. Jedino kad istrpi dovoljno patnje može stvoriti rešenost i imati motivaciju da stremi ka istini i svega toga se oslobodi. Ako smatraš da su stvari koje potiču od Sotone prilično dobre, da mogu da zadovolje telo i ostvare ljudske predstave i uobrazilje, njihove preterane želje i njihove različite sklonosti, a pritom ne osećaš nikakav bol niti osećaš kako je Sotona svirep prema ljudima, da li si onda spreman da se svega ovoga oslobodiš? (Ne.) Pretpostavimo da je lažljiva osoba svesna svoje lažljivosti, da voli da laže i da ne voli da govori istinu, i da u svojim odnosima s drugima uvek prikriva stvari, ali da u tome uživa, misleći u sebi: „Ovakav život je sjajan. Druge neprestano obmanjujem, ali oni to isto meni ne mogu da učine. Kad je reč o mojim ličnim interesima, ponosu, statusu i sujeti, gotovo sam uvek zadovoljan. Stvari se odvijaju prema mojim planovima, besprekorno i kao podmazane, i niko to ne može da prozre.” Da li je takva osoba spremna da bude poštena? Nije. Ta osoba smatra da su lažljivost i nepoštenje odraz inteligencije i mudrosti, da su to pozitivne stvari. Takve stvari ceni i ne može da podnese da bez njih ostane. „Ovo je savršen način vladanja i jedini okrepljujući način života”, misli u sebi. „Ovo je jedini vredan način življenja, jedini način života koji navodi druge da mi zavide i da se na mene ugledaju. Bilo bi glupo i bezumno da ne živim prema sotonskim filozofijama. Uvek bih bio na gubitku – drugi bi me maltretirali, diskriminisali i odnosili se prema meni kao da sam sluga. Takav život je bezvredan. Nikada neću biti poštena osoba!” Hoće li ovakva osoba odustati od svoje lažljive naravi i u praksi biti poštena? Naravno da neće. Ma koliko dugo da veruju u Boga, koliko god propovedi da su čuli i koliko god istina da su razumeli, takvi ljudi neće nikada istinski slediti Boga. Nikada dragovoljno neće slediti Boga, jer smatraju da bi u tom slučaju toliko toga morali da napuste, toliko toga morali da se odreknu i da bi morali da istrpe bol i gubitke. To naprosto neće prihvatiti. Oni misle: „Verovati u boga je isto što i verovanje u religiju. Samo se nazivati vernikom, posedovati nekoliko lepih ponašanja i imati nešto za duhovnu potporu, i to je sve. Nema potrebe da se plati cena, da se pati niti da se od ičega odriče. Dokle god neko u svom srcu veruje i kaže da priznaje boga, ta vrsta vere u boga će mu omogućiti da bude spasen i da uđe u carstvo nebesko! Kako je divno verovati na ovaj način!” Da li će takvi ljudi na kraju moći da dođu do istine? (Ne.) Zbog čega neće moći da dođu do istine? U njima nema ljubavi prema pozitivnim stvarima, ne žude za svetlošću i ne vole put Božji niti istinu. Vole da slede ovozemaljske trendove, zaljubljeni su u slavu, dobit i status, vole da se izdvajaju u gomili, obožavaju slavu, dobit i status, i poštuju velike i slavne, dok u stvari poštuju demone i Sotone. Ono za čime streme u srcu nisu istina ni pozitivne stvari; umesto toga, duboko poštuju znanje. U svom srcu, oni ne odobravaju one koji streme ka istini i svedoče o Bogu; umesto toga, odobravaju ljude koji imaju posebne talente i darove i takvima se dive. U svojoj veri u Boga, oni ne idu putem stremljenja ka istini, već putem stremljenja ka slavi, dobiti, statusu i moći; nastoje da budu neko ko je izrazito prepreden, ko sjajnim lukavstvima ostvaruje pobede; pokušavaju da se ubace u gornje slojeve društva kako bi postali velike i poznate ličnosti. Žele da ih pozdravljaju sa divljenjem i da im ukazuju toplu dobrodošlicu gde god da se pojave; žele da ljudima budu idoli. Takve osobe žele da budu. A kakav je to put? To je put demona, put zla. Nije put kojim ide vernik u Boga. U svakom okruženju oni koriste Sotonine filozofije, njegovu logiku, svaku njegovu smicalicu i svaku prevaru, ne bi li zadobili poverenje ljudi, ne bi li naveli ljude da ih obožavaju i slede. Ovo nije put kojim treba da idu ljudi koji veruju u Boga; ne samo da takvi ljudi neće biti spaseni, već će ih zadesiti i Božja kazna – u to ne sme biti nikakve sumnje. Šta je ono na osnovu čega će čovek biti spasen ili neće? Biće spasen na osnovu toga da li može da prihvati istinu, da se pokori Božjem delu i ide putem stremljenja ka istini. Ovo su faktori na osnovu kojih se određuje da li će čovek biti spasen. Koji je put kojim čovek može postići Božje spasenje u veri? On mora da sledi Boga, da se obazire na Njegove reči, da se pokorava Njegovim orkestracijama i uređenjima i da živi u skladu s Njegovim zahtevima i sa istinom. Jedino tim putem čovek može postići spasenje.
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Dobro ponašanje ne znači da se čovekova narav promenila

Ima ljudi koji rade od jutra do mraka i, obavljajući svoju dužnost, zaborave da jedu i spavaju. U stanju su da pokore svoje telo, da se pobune protiv fizičkog napora, da rade čak i kad su bolesni. Iako imaju te osobine koje ih iskupljuju i dobri su i pošteni ljudi, ipak u njihovim srcima postoje stvari koje ne mogu da ostave po strani: slave, bogatstva, statusa i taštine. Ako nikada ne mogu takve stvari da ostave po strani, da li su to ljudi koji tragaju za istinom? Odgovor na to se sam nameće. Najteži deo vere u Boga je postizanje promene naravi. Možda i možeš da ostaneš samac čitavog života, da nikada ne jedeš dobru hranu ili nosiš lepu odeću; neki ljudi čak kažu: „Nije bitno ako patim celog života, ili ako budem stalno usamljen, mogu to da podnesem – kad je Bog uz mene, te stvari mi ne znače ništa.” Lako je prebroditi i pobediti takvu vrstu fizičkog bola i napora. Šta nije lako prebroditi? Iskvarene ljudske naravi. Iskvarene ljudske naravi ne mogu se pobediti pukim suzdržavanjem. Ljudi mogu trpeti fizičku patnju ne bi li valjano obavljali svoje dužnosti, udovoljili Božjim namerama i ušli u carstvo u budućnosti – ali da li to što su u stanju da pate i da plate određenu cenu znači da su im se naravi promenile? Ne znači. Da bi se odredilo da li je došlo do promene nečije naravi, ne treba gledati koliko patnje taj neko može da istrpi ili koliko mu je naizgled dobro ponašanje. Jedini način da se tačno odredi da li se narav čoveka promenila je da se sagledaju ciljevi, motivi i namere koje stoje iza njegovih dela, načela po kojima se vlada i rešava stvari, kao i njegov stav prema istini.

Nakon što počnu da veruju u Boga, neki ljudi više ne teže ovozemaljskim dešavanjima niti obraćaju pažnju na svoju odeću i izgled. U stanju su da pate i vredno rade, da zauzdaju telo i pobune se protiv njega. Ali dok obavljaju svoju dužnost, komuniciraju s drugima i rešavaju stvari, retko budu iskreni. Ne vole da budu iskreni, uvek žele da se istaknu i izdvoje i iza svega što kažu ili urade stoji neka namera. Marljivo i pedantno prave proračune ne bi li ljudima pokazali koliko su dobri, osvojili im srca i naveli ih da im se priklone i da ih obožavaju, do te mere da će ljudi doći da ih potraže kad god ih zadesi neka nevolja. To je razmetanje. Kakvu narav time otkrivaju? Otkrivaju sotonsku narav. Da li ima mnogo takvih ljudi? Svi su takvi. Spolja gledano, drže se svih pravila, u stanju su pomalo da pate i donekle su voljni da se daju za Boga. U stanju su da se odreknu poneke ovozemaljske stvari, imaju nešto odlučnosti i spremnosti da streme istini i postavili su temelje na putu vere u Boga. Pravedno je da im iskvarena narav ostane netaknuta. Nisu se nimalo promenili. Čak iako razumeju istinu, ne mogu da je primene. To je znak da se neko uopšte nije promenio. Oni koji žive sa sotonskim naravima svojeglavo se ponašaju u svemu. Kada im je namera iza dela pogrešna, oni se ne mole Bogu, ne poriču sopstvenu volju, ne traže istina-načela i ne traže od drugih niti s njima razgovaraju. Rade šta god hoće, šta god im je želja; ponašanje im je lakomisleno i neobuzdano. Možda ne čine zlo otvoreno, ali ni ne primenjuju istinu. U svojim delima prate sopstvenu volju i žive unutar sotonskih naravi. To znači da ne gaje ljubav prema istini i bogobojažljivim srcima, niti žive pred Bogom. Neki od njih možda čak i razumeju Božje reči i istinu, ali ne mogu da ih primenjuju. To je zato što ne mogu da prevaziđu sopstvene želje i ambicije. Jasno im je da je to što rade pogrešno, da je to prekidanje i ometanje i da je Bogu mrsko, ali ipak to neprestano čine misleći: „Zar vera u Boga nema za cilj zadobijanje blagoslova? Zar je pogrešno što stremim blagoslovima? Mnogo sam propatio tokom godina vere u Boga; napustio sam svoj posao i odrekao se svojih izgleda u svetu da bih zadobio Božje odobravanje i blagoslove. Bog bi trebalo da me se seti samo zbog sve te patnje koju sam istrpeo. Trebalo bi da me blagoslovi i obdari me velikim bogatstvom.” Takve reči odgovaraju ukusima ljudi. Svi koji veruju u Boga tako razmišljaju – smatraju da je to što su malo ukaljani namerom da zadobiju blagoslove i nije tako veliki problem. Ali pažljivo razmisli o ovim rečima: da li je ijedna u skladu sa istinom ili delom istina-stvarnosti? Sve to odricanje i patnja samo su vrste dobrog ljudskog ponašanja. Ta dela vođena su namerom da se zadobiju blagoslovi i ne predstavljaju primenu istine. Kad bismo primenili ljudske moralne standarde da izmerimo ponašanje takvih ljudi, smatrali bismo ih marljivima i štedljivima, vrednima i izdržljivima. Ponekad su toliko obuzeti poslom da zaborave da jedu i spavaju, a neki od njih čak vraćaju izgubljene stvari njihovim vlasnicima, darežljivi su i od pomoći, prema drugima se ponašaju s razumevanjem i velikodušnošću, nisu škrti i sitničavi i čak poklanjaju drugima stvari koje najviše vole. Ljudi veličaju takvo ponašanje i takve osobe smatraju dobrim: dičnim, cenjenim i vrednim odobravanja. One u svojim postupcima paze na moral, pravične su i razborite. Uzvraćaju dobrotu drugima i stalo im je do bratstva, i to toliko da bi se žrtvovale za svakog svog prijatelja, istrpele patnju i sve učinile za sebi najbliže. Iako mnogi veličaju takvu vrstu dobre osobe, da li ona zaista može da prihvati istinu i da je primenjuje? Da li bi zaista život dala ne bi li uzvisila Boga i svedočila o Njemu? Ne mora da znači. Da li je onda možemo nazvati dobrom osobom? Kad pokušavamo da prosudimo da li se neko boji Boga i kloni zla ili da li poseduje istina-stvarnost, da li je ispravno da ga uvek procenjujemo na osnovu ljudskih predstava, uobrazilja, etike i moralnosti? Da li bi to bilo u skladu s istinom? Kad bi ljudske predstave, uobrazilje, etika i moralnost bili istina, onda Bog ne bi morao da izražava istinu niti bi morao da obavlja delo suda i grdnje. Moraš jasno da vidiš da su svet i ljudski rod mračni i zli, da su potpuno lišeni istine i da je iskvarenom ljudskom rodu potrebno Božje spasenje. Moraš jasno da vidiš da je sam Bog istina, da samo Njegove reči mogu da pročiste čoveka, da ga samo On može spasti, i da koliko god dobro bilo ponašanje neke osobe, ono nije istina-stvarnost i samo se još više udaljava od same istine. Iako su ova dobra ponašanja sad rasprostranjena i ljudi ih prepoznaju, ona nisu istina i nikada to neće biti i ništa ne mogu da promene. Da li bi osobu koja bi se žrtvovala za prijatelje i učinila sve za njih mogao da navedeš da prihvati Boga i istinu? Ne bi nikako, jer je takva osoba ateista. Da li bi osobu koja je puna predstava i uobrazilja o Bogu mogao da navedeš da dostigne iskrenu pokornost Bogu? Ne bi nikako, jer je onima koji su puni predstava veoma teško da prihvate istinu i pokore joj se. Da li bilo kakav stepen dobrog ponašanja može čoveka da navede da se iskreno pokori Bogu? Da li taj čovek može iskreno da Ga voli? Da li može da Ga uzvisi i svedoči o Njemu? Ne može nikako. Možeš li da jamčiš da će svi koji propovedaju i rade za Gospoda iskreno zavoleti Boga? To bi bilo nemoguće. Stoga, bez obzira na to koliko vrsti dobrog ponašanja čovek primenjuje, to ne znači da se iskreno pokajao i promenio, a još manje znači da mu se promenila život-narav.

Morate naučiti da razlučite šta je dobro ponašanje a šta je primenjivanje istine i postizanje promene naravi. Promena naravi uključuje primenjivanje istine, slušanje Božjih reči, pokoravanje Bogu i život u skladu s Njegovim rečima. Šta bi onda čovek trebalo da radi da bi primenjivao Božje reči i živeo u skladu s njima? Evo, recimo da imamo dvoje ljudi koji su odlični prijatelji. U prošlosti su pomagali jedno drugom, zajedno su prebrodili teška vremena i život bi dali jedno za drugo. Da li je to primenjivanje istine? To je bratstvo, to je žrtvovanje za druge, to je dobro ponašanje, ali nikako nije primenjivanje istine. Primenjivanje istine tiče se ponašanja u skladu s Božjim rečima i zahtevima; to je pokoravanje i udovoljavanje Bogu. Dobro ponašanje tiče se samo ispunjavanja telesnih veza i održanja emocionalnih veza. Znači, bratstvo, čuvanje veza, pomaganje, tolerisanje i udovoljavanje drugima su sve privatne, intimne stvari i nemaju veze s primenjivanjem istine. Na koji način onda Bog zahteva da se ljudi ponašaju prema drugima? (Bog zahteva da se prema drugima ponašamo po načelima. Ako neko uradi nešto pogrešno, nešto što nije u skladu s istina-načelima, onda ga ne smemo slušati, čak ni ako je u pitanju naša majka ili otac. Moramo se držati istina-načela i štititi interese Božje kuće.) (Bog zahteva da braća i sestre pomažu jedni drugima. Ako vidimo da neko ima problem, moramo taj problem istaći, o njemu razgovarati i tražiti zajedno istina-načela da bismo ga rešili. Jedino ćemo na taj način iskreno pomoći toj osobi.) Bog želi da uzajamno ljudsko ponašanje bude izgrađeno na temeljima istina-načela, bez obzira na to koja je vrsta veze u pitanju. Sve što ne spada u ova načela ne računa se kao primenjivanje istine. Recimo, na primer, da je neka osoba učinila nešto što šteti radu crkve, nešto što su svi razotkrili i tome se usprotivili. Njen prijatelj kaže: „Ne morate da ga razotkrijete samo zato što je pogrešio! Ja sam mu prijatelj; moram pre svega da imam za njega razumevanja; moram prema njemu da budem tolerantan i da mu pomažem. Ne mogu da ga razotkrijem kao što ste vi. Moram da ga utešim, ne da ga povredim i da mu kažem da ta greška nije previše bitna. Ako ga neko od vas ponovo razotkrije ili kritikuje, imaće posla sa mnom. Ja sam s njim najbliži. Dobri smo prijatelji. Zauzeću se za njega ako treba.” Da li je to primenjivanje istine? (Ne, to je filozofija za ovozemaljsko ophođenje.) Mentalitet ove osobe zasnovan je takođe na jednoj drugoj teorijskoj osnovi. On veruje u sledeće: „Prijatelj mi je pomogao tokom najtežeg i najbolnijeg razdoblja u životu. Svi su me ostali tad napustili, samo je on o meni brinuo i pomagao mi. Sad kad je on u nevolji, red je na mene da mu pomognem – smatram da je to znak da neko ima savesti i ljudskosti. Kako se možeš nazvati ljudskim bićem ako veruješ u Boga, a nemaš ni zrno savesti? Zar to ne čini tvoje reči o veri u Boga i primenjivanju istine praznim?” Ove reči se čine ispravnim. Većina ljudi ne može da prozre šta su one zaista – čak ni osoba koja ih je izrekla i koja misli da je motiv iza njegovih dela u skladu s istinom. No, da li su mu dela ispravna? Zapravo, nisu. Pogledajte malo bolje, svaka njegova reč proizlazi iz ljudske etike, moralnosti i savesti. Ako bi neko o njemu sudio na osnovu ljudske etike, rekao bi da ima savesti i da je odan. Zbog toga što se tako zauzeo za prijatelja, on je dobra osoba. Ali da li iko zna koja se narav i suština krije iza tog „dobra osoba”. On nije istinski vernik u Boga. Najpre, kad se nešto desi, on ne sagledava situaciju u skladu s Božjim rečima. Ne traži istinu u Božjim rečima, već umesto toga bira da sve posmatra u skladu s moralnošću, etikom i životnim principima nevernika. Sotonine jeresi i zablude prihvata kao istinu, odbacuje Božje reči i zanemaruje šta je njima rečeno. Time se ruga istini. To pokazuje da ne voli istinu. Istinu zamenjuje sotonskim životnim principima i predstavama, etikom i moralnošću čoveka i deluje u skladu sa sotonskom filozofijom. Čak samouvereno kaže da je to primenjivanje istine i udovoljavanje Božjim namerama, da je to pravedno postupanje. Zar ne koristi taj privid pravde da oskrnavi istinu? Zar ovakva situacija nije uobičajena kad je u pitanju način na koji ljudi postupaju i rešavaju stvari? Kad stalno govoriš reči i doktrine svestan si da ti nedostaje istine i da je zapravo razgovor o istini taj koji vredi. Takođe znaš da u ovom mračnom i zlom svetu samo životi onih koji su stekli istinu nude nadu i vrednost. Međutim, kada se desi nešto važno, pa moraš s tim da se suočiš i napraviš izbor, smatraš da su Sotonina filozofija, moralnost i etika istinite i korisne. Tada ti nije korisna istina Božjih reči za kojom želiš da tragaš. Kakav je to problem? Ako možeš da priznaš da je Božja reč istina, zašto ne možeš da počneš da je primenjuješ? Zašto se ne usuđuješ da počneš da primenjuješ istinu? Čega se to plašiš? Plašiš se kleveta i osude drugih, plašiš se da ćeš izgubiti svoje ovozemaljske izglede i naneti štetu svojim ličnim interesima. Kad ne primenjuješ istinu, kad postaneš otpadnik i osporavaš vrednost istine u Božjim rečima u prelomnim trenucima, to je dovoljan dokaz da nisi neko ko voli istinu i da umesto nje voliš Sotoninu filozofiju, jeresi i zablude, da tragaš za ovozemaljskim izgledima, interesima tela, za reputacijom i statusom. A ipak tvrdiš da voliš istinu – to je licemernost. Sve to je dovoljno da pokaže da nikad nisi prihvatio istinu niti je primenjivao u svojoj veri u Boga. U tom slučaju, da li imaš bogobojažljivo srce? Da li u tvom srcu ima mesta za Boga? Iako inače priznaješ da su Božje reči istina, kad se nešto desi, Bog ti neće biti u srcu i cenićeš sebe iznad svega, a prema ljudskim odnosima, filozofijama za ovozemaljsko ophođenje, etičkim pravilima i poukama, kao i standardima savesti i moralnosti, ophodićeš se kao prema istini. Te stvari, koje pripadaju Sotoni, u tvom srcu su već postale zamena za istinu – zar se nisi stoga izopačio? Sad si potpuno izdao Boga i survao se u tamu.

Mnogi ljudi su vredno radili tokom brojnih godina vere u Boga. Zašto onda nemaju istina-stvarnost? Zapravo, koren tog problema jeste to što ti ljudi ne vole istinu. Ako im kažeš da ne vole istinu, biće žalosni, ali da li je ta njihova žalost zaista razumna? Ne, nije. Bez obzira na to koliko su propovedi takvi ljudi čuli ili koliko su doktrina razumeli, ne primenjuju istinu kad za to dođe vreme; ne pristupaju stvarima, ljudima, događajima i svemu oko sebe u skladu sa istina-načelima i uvek imaju sopstveno mišljenje. Kad sa Mnom pričaju, ti ljudi uvek kažu: „Slušaj me, dopusti da kažem svoje mišljenje; ovo je moje mišljenje, evo šta ja mislim.” Takođe kažu: „Hoću ovako da se ponašam, hoćeš li me slušati?” Znam šta misliš i pre nego što progovoriš; ne moraš uvek da govoriš svoje mišljenje, ono nije istina, a to što ga jasno izgovoriš neće ga učiniti istinom. Ako veruješ da od rođenja poseduješ istinu, zašto onda i dalje veruješ u Boga? Ako možeš intuitivno da razumeš sve istine koje je Bog izrazio – ako možeš da shvatiš sve istine i sam si istina i možeš da rešiš sve probleme – zašto onda i dalje veruješ u Boga? Neki ljudi kažu: „Zašto si ti uvek u pravu i samo ti donosiš odluke? Zašto mene ne poslušaš?” Kakve su to reči? Slušajući te sve ove godine, nisam od tebe čuo nijednu reč koja je ispravna ili u skladu s istinom. Zašto bih te onda slušao? Želeo bih da čujem neka relativno tačna gledišta od ljudi. Tako bih donekle uštedeo na razmišljanju i energiji, ali nikad ih ne čujem. Čujem samo zablude i reči pobune, gunđanje i negativne priče; sve je to suprotno istini, pa što bih onda to slušao? Kad bi sve naterali tebe da slušaju, pobunili bi se protiv Boga, odupirali bi se Bogu i protivili Nebesima. Svi bi počeli da slede Sotonu i na kraju stradali. Ako slušaš Moje reči i razmišljaš o Mojim rečima, razumećeš istinu, moći ćeš da staneš pred Boga i uputiš se stazom ka spasenju. Samo Božje reči mogu spasiti ljude, a Božje spasenje može se steći samo razumevanjem istine, primenjivanjem istine i postizanjem pokoravanja Bogu. Ljudima nije lako da prihvate istinu. Kad sam s ljudima, želim da čujem kako su braća i sestre nedavno ušli u istinu; koliko su napredovali u raspoznavanju ljudi, događaja i stvari i primenjivanju istine; kakvi su im uslovi; da li su obrnuli i promenili svoja netačna stanja; koliko znaju o svojim iskvarenim naravima; koliko su razumevanja o sebi zadobili iz otkrovenja o svojim iskvarenim naravima; koliko je njihovih pogrešnih shvatanja o Bogu odagnano; i koliko im se znanje o Bogu povećalo. Želeo bih da slušam o tim iskustvima i znanju, ali nažalost većina ljudi nije u stanju da pruži takvo iskustveno svedočenje. Nedostaje im istina-stvarnosti i izgovaraju samo prazne reči i doktrine; izobličene, pristrasne reči i pritužbe ili reči kojima se hvališu i pokušavaju da sebi pripišu uspeh i traže nagradu. Šta mislite, kako se osećam dok to slušam? Da li ću se zbog toga oraspoložiti? (Ne.) Ljudi vrlo retko pričaju o svojim praktičnim iskustvima o istini i svojim uvidima u nju, a to su reči nakon kojih se ljudi dobro osećaju i bez takvih reči ono što ljudi pričaju je ili hvalisanje ili traženje nagrade, ili su nevažne, prazne reči. Da li Meni treba da pričaš o tim šupljim doktrinama? Jedva da neuke ljude možeš da navedeš na pogrešan put pričom o tim doktrinama, pa zar nije onda nerazumno da Meni o njima pričaš? Neki ljudi kad pričaju sa Mnom, uvek govore o lažnim duhovnim doktrinama i kad raspravljamo o nekoj stvari, uvek kažu: „Sve je u Božjim rukama, sve Bog određuje.” Misle da razgovarati o spoljašnjim dešavanjima ne podrazumeva da je to duhovno i da se pod duhovnim samo podrazumeva da znate kako da pričate o duhovnim doktrinama. Kad im govorim neke praktične stvari i pričam im o pojedinostima života, oni to ne usvajaju; žele da čuju samo visokoparne propovedi i važne duhovne doktrine. Da li takvi ljudi poseduju stvarnost? Ne samo da je ne poseduju, već im potpuno nedostaje i razuma. Zaista su nadmeni i neuki.

Kada čovek stremi promeni naravi, prvo što se od njega zahteva je da razazna koje to stvari nisu povezane sa promenom naravi, niti su njome obuhvaćene, već spadaju u spoljašnje dobro ponašanje, kao i da razazna na šta se to odnosi promena naravi o kojoj Bog govori i šta to Bog želi u čoveku da promeni – ljudi moraju da razumeju takve stvari. Ono što čovek smatra promenom naravi samo je promena ponašanja, a to je drugačija stvar i drugačiji put od promene naravi o kojoj priča Bog. Da li to što čovek smatra promenom naravi može da jemči da se ljudi neće pobuniti protiv Boga, odupirati mu se ili Ga izdati? Da li ih može učvrstiti u svom svedočenju o Bogu i udovoljavanju Njegovim namerama? Promena naravi o kojoj priča Bog podrazumeva da ljudi, kroz primenjivanje istine, kroz doživljaj Njegovog suda i grdnje, kroz Njegovo orezivanje, kušnje i oplemenjivanje čoveka, počnu da razumeju Božje namere i istina-načela i potom žive u skladu s istina-načelima. Oni stiču pokornost i bogobojažljivo srce, bez ikakvog pogrešnog razumevanja Boga i poseduju istinsko znanje i istinsko divljenje Bogu. Ono o čemu Bog priča je promena naravi čoveka, ali na šta se odnosi promena naravi na koju ljudi misle i o kojoj govore? Ta promena se odnosi na poboljšano ponašanje, na uglađenog i smirenog čoveka, bez nadmenosti; podrazumeva čoveka koji prefinjeno i disciplinovano priča, nije neposlušan i zlonameran i pokazuje savesnost, razboritost i moralne standarde u govoru i ponašanju. Postoji li razlika između promene naravi o kojoj govori čovek i promene naravi koju zahteva Bog? U čemu je ta razlika? Promena naravi o kojoj govori čovek je promena spoljašnjeg ponašanja, promena koja odgovara ljudskim predstavama i uobrazilji. Promena naravi koju zahteva Bog je odbacivanje sopstvene iskvarene naravi, to je promena život-naravi podstaknuta razumevanjem istine, promena čovekovog gledanja na stvari i promena njegovih životnih stanovišta i vrednosti. Postoji razlika. Bez obzira na to da li su u pitanju ljudi ili stvari, tvoji motivi, načela tvog delovanja i tvoji standardi procene moraju biti u skladu s istinom i moraš tražiti istina-načela; to je jedini način na koji ćeš postići promenu naravi. Ako stalno sebe procenjuješ u odnosu na merila ponašanja, ako si stalno usredsređen na promene u spoljašnjem ponašanju i ako misliš da proživljavaš ljudsko obličje i imaš Božje odobravanje samo zato što poseduješ iole dobro ponašanje, to je potpuno pogrešno. Pošto imaš iskvarenu narav, u stanju si da se protiviš Bogu i u opasnosti si da izdaš Boga, ako ne potražiš istinu da bi rešio svoju iskvarenu narav, bez obzira na to koliko ti je dobro spoljašnje ponašanje, nećeš moći da postigneš istinsko pokoravanje Bogu i nećeš moći da se bojiš Boga i kloniš zla. Može li puko spoljašnje dobro ponašanje da stvori bogobojažljivo srce? Može li zbog njega čovek da se boji Boga i kloni zla? Ako ljudi ne mogu da se boje Boga i klone zla, onda nikakva mera dobrog ponašanja ne znači da su se istinski pokorili Bogu. Stoga, nikakva mera dobrog ponašanja ne znači da se desila promena naravi. Neki ljudi pričaju na vrlo prefinjen način, nikada ne psuju, kao učeni ljudi su – reči im teku s usana kao iz pera majstora, kao da su literate ili govornici. Posmatrajući ta površna ponašanja i ispoljavanja, ne uočavaju se nikakvi problemi. Ali kako se može otkriti da li ima problema u njihovim naravima? Kako se može proceniti da li je došlo do ikakve promene njihove naravi? Kroz šta se to vidi? (Vidi se kroz njihov stav prema istini.) To je jedno od merila. Postoje li i druga? (Pogledajte kojim se načelima vode dok obavljaju stvari i kako posmatraju te stvari.) U tome je srž. Ne obraćaj pažnju na njihov način govora, na to da li je otmen ili prost, niti na njihovo umno izražavanje – ne gledajte površinu. Neki ljudi pričaju naširoko i nadugačko, ne umeju da se izražavaju i vrpolje se kad su uznemireni – da li to ima veze s njihovom naravi? (Ne.) To je samo spoljašnje ponašanje i najviše ima veze s njihovim karakterom i odgajanjem, a ne sa njihovom naravi. Kako onda da vidiš kakvu vrstu naravi imaju, da li im se narav promenila i da li primenjuju istinu? Videćeš to u sadržaju njihovog govora. Ako im je svaka reč istinita i dolazi im iz dubine duše, ne krije u sebi želju ili ambiciju i iza nje ne stoji nikakva namera, ako uvek govore otvoreno i iskreno i spremni su da sa drugima podele svoje nedaće i slabosti, da razgovaraju i dele svetlost i prosvetljenje koje s drugima primaju, ako su pošteni po pitanju toga što žele da rade i potpuno se ogole i otvore, zar to onda nisu ljudi koji streme istini? Hajde da za sad ne pričamo o tome da li im se narav promenila ili koliko se promenila, ali sudeći po ovim otkrovenjima i ispoljenjima, to su ljudi koji primenjuju istinu. Hajde sada da vidimo kako se oni ponašaju prema drugima. Prema ljudima su pošteni i ne sputavaju ih, pomažu slaboj braći i sestrama, podržavaju ih i ne podsmevaju im se. Takođe, odani su i u svojim dužnostima i paze na Božje namere. Bez obzira na to s kakvim se nedaćama suočavaju, ne odriču se svojih dužnosti i spremni su da brane interese Božje kuće. Zar to nisu ispoljavanja ljudi koji primenjuju istinu? (Jesu.) Takvi ljudi su relativno čestiti i vole istinu u prilično velikoj meri. Neko možda vrlo prefinjeno priča, veoma se prikladno oblači i spolja se čini veoma pobožan, ali šta čini sadržaj njegovih reči? Takvi kažu: „Sarađivao sam s tim i tim vođom, a on je imao govornu manu, pa sam morao ja više da pričam tokom grupnih razgovora – oni sposobni uvek moraju više da rade, zar ne? Zbog toga su braća i sestre počeli da me idolizuju, ja tu ništa nisam mogao, morao sam da nastavim s razgovorima. Nakon što sam ih ja lično zalio, zbližio sam se s mnogo braće i sestara, pa kad bi neko od njih imao neki problem, obično sam mogao da ga rešim. Kad bi neko od njih postao slab, trebalo je samo da porazgovaram s njim i povratio bi snagu. Nemam drugih nedostataka, najveća mana mi je moje meko srce. Nisam u stanju da gledam kako drugi pate; kad god neko pati, mene to uznemiri i poželim da patim umesto njega.” Šta ove reči znače? One same ne zvuče kao problem, ali da li se on krije u motivima njihovih reči? (Da, veličaju sami sebe i svedoče sami sebi.) Kakva je narav takve osobe? Narav joj je nadmena i lažljiva. Želi tim metodom i svim tim rečima da postigne određeni efekat, da nagovesti malčice nešto drugo, da natera druge da se na nju ugledaju i da je obožavaju. To je namera i svrha njenih reči. Smušeni ljudi koji ne umeju da razaberu dobro slušaće ih i pomisliti: „Ova osoba je sjajna, nije ni čudo što je vođa, bolji je od nas, rođeni vođa.” Tako razmišlja smušena osoba koja ne može da pronikne u stvari. Oni koji umeju dobro da razaberu razumeće sledeće: „Da bi se ljudi na njega ugledali, mnogo je pričao o tome koliko je dobar, koliko vredno radi i šta je sve učinio, o tome kako je pomagao braći i sestrama i činio za njih dobra dela, ali je sve vreme govorio i da ne želi da se ljudi na njega ugledaju. Zapravo, neumorno juri i žuri samo da bi se ljudi na njega ugledali i da bi ga obožavali. Ne samo da je nadmen, već je i veoma lažljiv! Želi da osvaja srca, da se nadmeće s Bogom za status i taj metod koristi da bi ljude naveo na pogrešan put. Zar nije baš kao Pavle? On je đavo! Toliko je dugo pričao, a nije naveo nijedan svoj nedostatak ili grešku, kao da ne poseduje iskvarene naravi; zbog mana o kojima jeste pričao, ljudi mu pozavide i počnu silno da mu se dive i osećaju nedovoljno dobrim. Iako ne tera direktno ljude da ga obožavaju i veličaju, efekat koji njegove reči imaju tera ljude da ga obožavaju i veličaju; pridobija i krade ljudska srca i navodi na pogrešan put one smetene, neuke i one nezrelog rasta. Zar to ne predstavlja navođenje ljudi na pogrešan put? Motivi koji se kriju iza njegovih reči tako su podmukli i opaki! Ova osoba može se smatrati antihristom, to je lako razabrati.” Postoji jasna razlika između ova dva tipa ljudi. Osoba prvog tipa priča na veoma jednostavan i običan način, ali nije pokvarena, priča iskreno i iz srca; šta god da kaže, ljudi je neće obožavati, samo će joj biti naklonjeni. Takva osoba neće ljudima krasti srca, niti zauzeti u njima posebno mesto. Prema drugima se ponaša kao prema sebi ravnima; ona neće ljude sputavati, njima manipulisati, niti ih kontrolisati. To je istinski dobra osoba. Ništa u njenom načinu govora, u njenom ponašanju i načinu na koji postupa ne pokazuje nekakve ambicije ili želje, niti pokazuje da želi da kontroliše ljude i zauzme posebno mesto u njihovim srcima; ona nema takvu narav, to je osoba s ljudskošću. Rđavi ljudi koji su uvek ambiciozni i žele da kontrolišu druge, zaista obožavaju moć i status, pa često govore stvari kojima se hvališu i svedoče sami sebi, a rade i stvari kojima ljude navode na stranputicu i kontrolišu ih. To je očigledno sotonska narav; to su ljudi bez ljudskosti. Neki ljudi nemaju nikakvih talenata, jačih strana, niti posebnih sposobnosti i naizgled se dobro ponašaju i jednostavni su. Čini se da ih unutar grupa ljudi maltretiraju i odbacuju, zato rade marljivo iz senke. Da li to znači da takvi ljudi streme istini? Da li imaju ambicije? (Da.) Zašto kažemo da takvi ljudi takođe imaju ambicije? (Zato što svi ljudi imaju iskvarenu narav.) Tako je, imaju iskvarenu narav i stoga imaju i ambicije, ali prosto nemaju gde da ih sprovedu. Niko im za to ne daje priliku, a sami ne mogu da je pronađu i zato su im ambicije skrivene. Kada takva osoba konačno bude dobila priliku da sprovede svoje ambicije, u odgovarajućem kontekstu, u odgovarajuće vreme, ambicije će im biti razotkrivene. Tada ćeš otkriti da ta jednostavna osoba, koja se dobro ponaša i koja jedva da nešto može jasno da kaže, nije lišena iskvarene naravi. Videćeš da nije bez ambicija i da svakako ne poseduje više ljudskosti i manje iskvarenosti. Da nisam ovo razjasnio, takva osoba bi i dalje mislila: „Ja sam dobra osoba, ne moram da menjam svoju narav, razumem istinu, pokoravam se Bogu, već odavno posedujem istina-stvarnost. Svi imate iskvarenu narav, svi treba da prođete sud i grdnju i da budete orezani, jer ste duboko iskvareni, svi imate kov i nadasve ste nadmeni.” Zar ovo nije izgovor koji smatraju izopačenim? I to je jedna vrsta nadmenosti. Ljudi imaju iskvarene naravi, a nadmenost se ispoljava na razne načine i u raznim formama, zbog čega je ljudima teško da ih razaznaju i gotovo nemoguće da se od njih odbrane. Zar te ništarije i slaboumnici nemaju nadmene naravi? Zar nemaju iskvarene naravi? I oni imaju te naravi; čak su i budale nadmene. Oni s ponešto znanja ne samo da su nadmeni, već su i naučili kako da se prikriju i bolji su u navođenju ljudi na stranputicu; to nije lako razabrati. Kad nevernici razabiru druge, prave razliku samo između dobrih i loših ljudi u skladu sa moralnim standardima tradicionalne kulture, a svoj sud donose samo na osnovu ponašanja i ispoljavanja određene osobe. Da li im to omogućava da prozru priroda-suštinu te osobe? (Ne.) Kako onda uopšte možete da razaberete ljude? Na osnovu čega možete tačno da razaberete ljude i prozrete ih? Nesumnjivo, ljude možete tačno razabrati jedino na osnovu istine i Božje reči, to je potpuno sigurno. Neki ljudi druge razaznaju jedino upoređivanjem njihovog ponašanja sa ljudskim predstavama i zamislima i sa tradicionalnom moralnošću; da li je moguće prozreti ljude na taj način? Nikako nije. Od suštinske je važnosti posmatrati misli, stanovišta i namere, koje ljudi otkrivaju, na osnovu Božje reči; od suštinske je važnosti proučavati motive i svrhu nečijih reči i dela – to je jedini način da se otkriju njihova istinska iskvarena narav i priroda. Bez obzira na to koja osoba je u pitanju, sve dok otkriva mnoga svoja stanovišta i u stanju je da izrazi svoje mišljenje o svim stvarima, veoma je lako razabrati njenu iskvarenu narav i priroda-suštinu. Ako su im gledišta i mišljenja potpuno u neskladu s istinom, zar im onda iskvarena narav i sotonska priroda nisu sasvim izloženi? Dakle, sve dok ljude razaznajete u skladu s Božjom reči i istinom, moći ćete da vidite da svi ljudi imaju iskvarene naravi i sotonsku prirodu i da im je svima potrebno Božje spasenje.

Oni koji razumeju istinu, lako mogu da prozru stvari i razaznaju ljude. Da li vi znate kako da razaznate ljude? Da li znate kako da posmatrate svakojake ljude, događaje i stvari u svom životu? Ako ne znaš, to pokazuje da i dalje ne razumeš zaista istinu. Da bi mogao da razaznaješ ljude, moraš prvo biti u stanju da razabereš da li je ono što govoriš u skladu sa istinom i da li ono što radiš ima načela. Kad budeš naučio da razaznaješ sopstvene reči i dela i da opažaš probleme i rešavaš ih, tada ćeš moći da razaznaješ i ljude. Biti u stanju da razaznaš svakojake ljude, događaje i stvari nije lako; nije to nešto što se može postići poznavanjem par reči i doktrina. Moraš iskusiti mnogo stvari, odnosno mnogo neuspeha i podbačaja. Samo ćeš tako moći da upoznaš sebe. Počni da vežbaš tako što ćeš upoznavati sebe i polako ćeš početi da razaznaješ svakojake ljude, događaje i stvari. Kad prvo naučiš da razaznaš sebe, da jasno razabereš svoje ponašanje i iskvarenu narav, sopstvena odstupanja, stanja i neslaganja, kao i da prozreš suštinu ovih stvari – to znači da poseduješ razboritost. Ako možeš u potpunosti da razaznaš sebe, moći ćeš da razaznaš i druge; ako nisi u stanju da u potpunosti razaznaš sopstvene stvari, tvoje razaznavanje drugih neće nužno biti precizno. Neki ljudi mogu veoma jasno da razaznaju tuđe probleme, dok svoje, kad naprave iste greške, ne priznaju. U čemu je ovde problem? Zar nije problem u njihovoj naravi? Pod normalnim okolnostima, razaznavanje drugih je zapravo isto što i razaznavanje sebe. Ako možeš u potpunosti da razaznaš druge, ali ne razmišljaš o sebi i ne poznaješ sebe, pa čak misliš da si jači od drugih, onda si u nevolji – imaš nepodesne namere, kao i problem sa svojom naravi. Neki ljudi su sjajni u razaznavanju drugih i sve što kažu je jasno i smisleno, ali ne umeju da razaznaju sopstvene probleme. Da li je to tačno? To je fasada, to je lažljivost. Zapravo, nije stvar u tome da tim ljudima nedostaje kova; razaznaju oni sebe, ali ne pričaju o tome iskreno. U dubini duše znaju šta se dešava, ali ne govore o tome. Takva osoba je dvolična i veoma neiskrena; neiskrena osoba nije poštena, već nepoštena i pretvorna, to je lažljiva osoba. Ako neko može sebe jasno da razazna, da sebe detaljno analizira i potpuno se otvori za dobrobit drugih, to je onda osoba koja zaista razume istinu, osoba čestitog i iskrenog karaktera, osoba koja se otvara na čist način. Nije to jednostavna stvar; takva osoba je u stanju da primeni istinu čim počne da je razume i svakako je osoba koja stremi istini i kojoj se Bog raduje. Da bi primenio istinu čim počneš da je razumeš, moraš najpre biti dobrog karaktera i moraš biti iskren. Iako su svi voljni da streme istini, ulazak u istina-stvarnost nije jednostavna stvar. Ključ je u tome da se usredsrediš na to da tragaš za istinom i da je primenjuješ. Moraš da promišljaš o tim stvarima svakog dana u svom srcu. Bez obzira na to s kojim se nedaćama ili preprekama suočiš, nemoj odustajati od primenjivanja istine; moraš da naučiš kako da tragaš za istinom i razmišljaš o sebi i, naposletku, kako da primenjuješ istinu. To je stvar od presudnog značaja. Nikako ne smeš pokušati da štitiš sopstvene interese i ako njih staviš na prvo mesto, nećeš biti u stanju da primenjuješ istinu. Pogledaj te ljude koji streme samo sebi – ko od njih ume da primenjuje istinu? Baš niko. Oni koji primenjuju istinu su svi iskreni, vole istinu i dobrodušni su. Sve su to savesni i razumni ljudi, koji mogu da se oslobode sopstvenih interesa, taštine i ponosa, koji znaju da se pobune protiv tela. To su ljudi koji znaju da primenjuju istinu. Prva stvar koju moraš da rešiš da bi primenjivao istinu je tvoja sebičnost i narav stremljenja sebi; kad taj problem rešiš, nećeš više imati većih poteškoća. Sve dok možeš da prihvatiš istinu, da spoznaš svoju iskvarenu narav i da stremiš istini ne bi li je rešio, bićeš u stanju da primenjuješ istinu. Ako ne prihvataš istinu, nećeš umeti da rešiš problem svoje iskvarene naravi i zbog toga nećeš moći da primenjuješ istinu. Najveća poteškoća pri primenjivanju istine je iskvarena narav, i to uglavnom sebična, podla i narav stremljenja sebi. Sve dok je problem tvoje iskvarene naravi rešen, druge poteškoće ti neće biti prepreka. Naravno, neki ljudi ne mogu da primenjuju istinu zato što neka vrsta iskvarene naravi i dalje postoji u njima. To su nadmena i samopravedna narav. Oni koji su uvek umišljeni i uvek misle da je njihovo gledište ispravno, oni koji uvek žele da rade po svome, to su nadmeni i samopravedni ljudi koji ne mogu da prihvate istinu. To je najveća poteškoća s kojom se takvi ljudi suočavaju u primeni istine. Ako mogu da tragaju za istinom da bi prevazišli tu nevolju, neće imati većih problema u primenjivanju istine. Što se drugih problema tiče, sve dok mogu da razmišljaju o sebi, da poznaju svoja stanja, da tragaju za istinom i nalaze neke prikladne odlomke Božjih reči da o njima promišljaju i razgovaraju, svaki problem može lako da se reši. Oni koji streme istini moraju svakog dana da promišljaju o njoj i da je traže ne bi li rešili svoje probleme, jer se ljudi, pored obavljanja svojih dužnosti, mogu suočiti sa mnogim stvarima koje se direktno tiču svakodnevnog primenjivanja istine; čak iako ne izlaze ili ne dolaze u dodir s drugim ljudima, moguće je da će se dotaći nekih stvari koje se tiču primenjivanja istine. Na primer, kako treba da živiš tog dana, na šta treba u životu najviše da se usredsrediš tog dana, kako treba da ga urediš, koje dužnosti da obaviš, kako treba da tražiš istinu da bi rešio poteškoće na koje nailaziš tokom obavljanja dužnosti, o kojim iskvarenim stvarima u svom srcu treba da razmisliš, da ih shvatiš i da ih rešiš – sve te stvari tiču se aspekata istine i ako ne tražiš istinu da ih rešiš, možda nećeš moći tog dana dobro da obavljaš svoju dužnost. Zar to nije pravi problem? Ako sve o čemu razmišljaš, u satima kojima svakodnevno raspolažeš, ima veze s tim kako da rešiš svoju iskvarenu narav, kako da primenjuješ istinu i kako da razumeš istina-načela, onda ćeš naučiti da koristiš istinu da bi rešio svoje probleme u skladu s Božjim rečima. Tako ćeš steći sposobnost da živiš nezavisno, imaćeš život-ulazak, poteškoće s kojima ćeš se suočiti prateći Boga neće biti velike i, postepeno, ući ćeš u istina-stvarnost. Ako si u svom srcu i dalje zaokupljen prestižom i statusom, hvalisanjem i željom da ti se drugi dive, onda nisi neko ko stremi istini i koračaš pogrešnim putem. Ono čemu ti stremiš nije istina, niti je život, već stvari koje voliš: slava, bogatstvo i status – u tom slučaju, ništa što radiš nema veze s istinom, sve su to zla dela i službovanje. Ako, u svom srcu, voliš istinu i uvek težiš istini, ako stremiš promeni naravi, u stanju si da se istinski pokoriš Bogu, ako se bojiš Boga i kloniš zla, odmeren si u svemu što radiš i možeš da prihvatiš Božju proveru, onda će stanje nastaviti da ti se poboljšava i bićeš neko ko živi pred Bogom. Ljudi koji vole istinu hodaju drugačijom stazom od onih koji je ne vole: ljudi koji ne vole istinu uvek se usredsređuju na to da žive po Sotoninoj filozofiji, zadovoljni su pukim spoljašnjim prikazima dobrog ponašanja i pobožnosti, ali u srcima i dalje nose ambicije i želje, i dalje streme slavi, bogatstvu i statusu, i još uvek žele da budu blagosloveni i da uđu u carstvo – ali pošto ne streme istini i nisu odbacili svoje iskvarene naravi, stalno žive pod Sotoninom vlašću. Oni koji vole istinu i traže je svuda, razmišljaju o sebi i pokušavaju da spoznaju sebe, usredsređeni su na primenjivanje istine i u srcu su uvek pokorni Bogu i boje Ga se. Ako se u njima jave bilo kakve predstave ili nesporazumi o Bogu, oni se smesta pomole Bogu i traže istinu da bi to rešili. Usredsređuju se na to da dobro obavljaju dužnosti, i to tako da udovolje Božjim namerama; teže istini i streme poznavanju Boga zbog čega imaju bogobojažljiva srca i klone se svih zlih dela. To su ljudi koji uvek žive pred Bogom.
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Poznavanje sopstvene naravi osnova je njene promene

Sotona je toliko duboko iskvario ljudski rod da svi odreda imaju sotonsku prirodu i nadmenu narav; čak su i budale i idioti nadmeni, misle da su bolji od drugih ljudi i odbijaju da im se potčine. Jasno se vidi da je ljudski rod toliko duboko iskvaren i da im je veoma teško da se pokore Bogu. Zbog svoje nadmenosti i samopravednosti, ljudi su potpuno izgubili razboritost; neće nikog da slušaju – čak i ako je to što drugi govore ispravno i u skladu s istinom, oni neće da ih slušaju. Ljudi se, upravo zbog nadmenosti, usuđuju da osude Boga, da Boga kore i da Mu se opiru. Kako se onda rešiti nadmene naravi? Može li se razrešiti uz oslonac na ljudsko suzdržavanje? Može li se rešiti samo time što će biti prepoznata i priznata? Nipošto. Nadmena narav se može razrešiti na samo jedan način, a to je prihvatanje Božjeg suda i grdnje. Samo oni koji su u stanju da prihvate istinu mogu postepeno odbaciti svoje nadmene naravi; oni koji ne prihvataju istinu nikada neće moći da se reše svojih nadmenih naravi. Viđam mnogo ljudi koji u svojoj dužnosti pokažu neki talenat i to im udari u glavu. Kad pokažu nekakve sposobnosti, misle da su ostavili jak utisak, pa žive od tih sposobnosti i ne guraju dalje. Ne slušaju druge ma šta oni govorili, već misle da su sitnice koje poseduju istina i da su oni sami nadmoćni. Kakva je to narav? To je nadmena narav. Previše im nedostaje razboritosti. Da li osoba može dobro da obavlja svoju dužnost ako ima nadmenu narav? Da li može da se pokori Bogu i da sledi Boga do samog kraja? To je još teže. Da bi popravili nadmenu narav, moraju naučiti kako da tokom obavljanja dužnosti iskuse Božje delo, Njegov sud i grdnju. Samo na taj način će istinski poznavati sebe. Svoju priroda-suštinu možeš istinski spoznati samo ako jasno vidiš svoju iskvarenu suštinu, ako jasno vidiš koren svoje nadmenosti, pa ga onda raspoznaš i raščlaniš. Moraš da iskopaš sve iskvarene stvari u sebi, da ih uporediš sa istinom i da ih upoznaš u odnosu na istinu. Onda ćeš znati šta si: ne samo da si ispunjen nadmenom naravi, i ne samo da ti nedostaje razboritosti i pokornosti, već ćeš videti da ti nedostaje previše stvari, da nemaš istina-stvarnost, kao i to koliko si jadan. Tada više nećeš biti kadar da budeš nadmen. Ako sebe ne raščlaniš i ne upoznaš na ovaj način, onda nećeš znati svoje mesto u vaseljeni dok obavljaš svoju dužnost. Mislićeš da si sjajan u svakom smislu, da su ostali po svemu loši i da si samo ti najbolji. Potom, stalno ćeš se praviti važan pred svima da bi se ostali ugledali na tebe i obožavali te. U tome nema nimalo samosvesti. Neki ljudi se uvek prave važni. Kad drugima to bude neukusno, upute im kritike da su nadmeni. Ali ovi to ne prihvataju, već i dalje misle da su talentovani i sposobni. Kakva je to narav? Previše su nadmeni i samopravedni. Da li su ljudi koji su toliko nadmeni i samopravedni kadri da žude za istinom? Da li mogu da tragaju za istinom? Ako nikada neće uspeti da upoznaju sebe i ako ne odbace svoju iskvarenu narav, mogu li onda dobro obavljati svoju dužnost? Svakako da ne.

Mnogi ljudi obavljaju svoju dužnost kako god im je volja i nikada ne slušaju tuđe predloge. Ako im neko da plan, oni će ga tog trenutka zapisati i pristati da ga sprovedu, ali kasnije će ga zanemariti i nastaviti da rade šta god žele. Kakva je to narav? (Samopravedna i nadmena narav.) Ima li u ovome nepopustljivosti? (Da.) Nepopustljivost i nadmenost mogu se naći u svakoj osobi. Kad ljudi čuju nekog da kaže nešto ispravno i razumno i toj stvari pristupe savesno i razborito, pomisliće da to treba prihvatiti, no da li bi to mogli i da primene? (Ne mora da znači.) Kakav je stav potreban da bi oni to primenili? Kao prvo, moraju da imaju ispravan stav: moraju da odbace sopstvene zamisli, osude i lažna razumevanja i da onda razmisle o dobrom predlogu druge osobe i da potraže istinu, pa ako odluče da je taj predlog ispravan i u skladu s istina-načelima, trebalo bi da ga prihvate i poslušaju ga. Zar to nije stav koji bi morali da imaju? Da li ima imalo nadmenosti u takvom stavu? Nema u njemu nadmenosti; to je ozbiljan, odgovoran stav, stav prihvatanja istine i stav ljubavi prema pozitivnim stvarima. Ako čuješ nečiji dobar predlog, predlog za koji smatraš da je u skladu s istina-načelima i kažeš da ga prihvataš da bi sačuvao obraz ili zato što trenutno tako smatraš, a onda se, kada dođe vreme da se nešto uradi, ponašaš svojevoljno, radiš šta hoćeš i odbaciš taj predlog koji je tvoje srce prepoznalo kao pravi, kakva si ti osoba? Da li je to stav prihvatanja istine? Kakva je to narav? To je nadmenost i buntovništvo, a ne prihvatanje istine; to je stavljanje sopstvene volje na prvo mesto i davanje prevlasti vlastitim mišljenjima i idejama, kao i zanemarivanje istina-načela, pozitivnih stvari i Božje reči. Postoje i ljudi koji uživo daju lepa obećanja, ali kada se nešto desi, nisu voljni da ispune ta obećanja, već kalkulišu: „Ako ovo uradim u skladu s načelima, moraću jasno da razgovaram o istini i moraću potpuno da promenim predstave ljudi, a to će biti veoma teško. Moraću mnogo da pričam, a brinem se da možda neću govoriti jasno, te će to biti traćenje vremena i energije i biće previše mučno! Da bih se spasao te nevolje, moram da postupam na ovaj način i svi moraju da me slušaju čak iako se ne slažu, jer moja reč mora biti poslednja.” Kakav je to stav? To je izdajnički stav. Kad daju obećanja, deluje da su iskreni, verni, poslušni, pobožni i kadri da prihvate mišljenja drugih i istinu, ali kada dođe vreme da se deluje, potpuno su drugačiji i stav im se menja. Zašto se menja? Zašto im se stav okrene za 180 stepeni? Čime je to izazvano? Osećaju da je takvo ponašanje previše fizički zahtevno i previše mučno pa nisu skloni ni voljni da trpe te tegobe. Zaveti i obećanja koje su ranije dali više im ništa ne znače, niti im nešto znači da postupaju u skladu sa istina-načelima. Njima je najvažnije da zadovolje svoje telo, to je na prvom mestu, a Božji nalog zanemaruju i ne shvataju ga ozbiljno. Da li je to odgovorna osoba? Da li je to osoba od integriteta? Da li je to osoba koja voli istinu? Nije. Postoje i oni koji koji obećaju da će propisno rešiti neku stvar kad s drugima lično razgovaraju i time potpuno opuste te ljude, ali, kada se suoče s poteškoćama tokom rešavanja te stvari, prosto je odbace i odustanu. Da li je to osoba od poverenja? Da li je to principijelno postupanje? Naročito kada obavljaju svoju dužnost i kada rade nešto za Božju kuću, još se više moraju držati istina-načela i braniti interese Božje kuće čak i ako to znači da će ponekad trpeti gubitke i poniženja; nikada ne smeju dopustiti da rad crkve ispašta. Ljudi koji tako rade iskreni su i vode računa o Božjim namerama i na svakom koraku misle na Božju kuću. Oni lažljivi pri obavljanju dužnosti stalno misle isključivo o sopstvenim interesima i nikada nisu voljni da istrpe ni najmanji gubitak u bilo čemu što rade; radije bi dozvolili da ispaštaju interesi Božje kuće nego da sami nešto izgube. Bog zna da li neka osoba obavlja svoju dužnost u skladu s istina-načelima ili ne – Bog pomno ispituje misli i ideje ljudi. Ako Bog otkrije da je srce neke osobe lažljivo i rđavo, da ona pohlepno ispunjava vlastite telesne interese, da istinu ne voli već oseća odbojnost prema njoj, On će odustati od te osobe čim ustanovi te stvari. A da li će ta osoba moći i sama da oseti sve to? (Neće.) Zašto neće moći to da oseti? (Kada priroda neke osobe upravlja njenim ponašanjem, dokle god su njeni telesni interesi zadovoljeni, ona sebe neće preispitivati. Shodno tome, neće osetiti da način na koji postupa nije u skladu sa istinom.) Pa, na čemu čovek iznutra opstaje? Na Sotoninoj iskvarenoj naravi. Suština čoveka je sotonska suština i čovek živi po svojoj sotonskoj naravi, braneći samo sopstvenu taštinu, ponos i telesne interese. Ovakvo sebično i ogavno razmišljanje postalo je ljudska priroda, pa zato ljudi osećaju da je veoma naporno i teško primenjivati istinu, pokoriti se Bogu, bespogovorno slušati Božje reči i delovati u skladu s istina-načelima i Božjim standardima. U čemu je ovde problem? U tome što je čovek vezan za sotonsku narav i što ona njime upravlja, kao i u tome što ima previše negativnih stvari u srcu, pa mu uopšte ne pada lako da sprovodi istinu u delo, već mu je to baš teško. Kad se ljudi očiste od iskvarene naravi, kad mogu da razumeju istinu i da vode računa o Božjim namerama, onda više neće nailaziti na prepreke i teškoće pri primenjivanju istine i to im više neće biti naporno.

Ako neka osoba nimalo ne žudi za istinom niti želi da je prihvati, ona u sebi nema nikakve zasluge i, kad god je nešto zadesi, prosto će živeti po Sotoninoj filozofiji i izgledati neverovatno bedno, jadno i slepo. Drugim rečima, siromašna je i nema ničega u sebi; nije sposobna da prevaziđe greh ni kadra da se pobuni protiv sopstvenog tela, nema motivacije da primenjuje istinu, nema odlučnosti da promeni svoje poglede niti rešenosti da se potpuno pokori Bogu. Jednostavno je bedna, jadna, slepa i ništavna. Kad treba samovoljno da se divlja, onda ima mnogo energije, ali nije u stanju da se ponaša u skladu s Božjim zahtevima i istina-načelima. Ako obratimo pažnju na to kako izgledaju, neke od tih osoba su elokventne, obrazovane, imaju neke talente i jače strane i sposobne su. Zašto onda kažem da su bedne i jadne? Čime se to meri? Neko ko ne poseduje nijednu istinu bedan je i jadan. Da li obrazovanje i znanje ili nadarenosti i talenti mogu zameniti istinu? Da li mogu nekome pomoći da razume istinu i prebrodi teška vremena? Mogu li nekoga navesti da bude postojan u svom svedočenju i da zadobije Božje odobravanje? Ne, nikako. Ljudi vole da deluju u skladu sa svojim opredeljenjima, željama, predstavama i zamišljanjima, bez obzira na to što rade, i osećaju se veoma srećno, zadovoljno i opušteno povodom toga. A opet, kad bi primenjivali istinu i pokorili se Bogu, osećali bi se nemoćno i potpuno nezainteresovano da to čine, možda čak i kao da su paralizovani. Šta se tu dešava? Gde im je srce? Kome služe? Zbog čega su ljudi, kada nešto rade koristeći svoje darove i znanje, i kada su vođeni dobrim namerama i opredeljenjima, veoma sposobni, puni trikova i neograničene energije? A zašto, kada treba da primene istinu, da uđu u istina-stvarnost i da stvari obave u skladu sa istina-načelima, makar bili i istaknute ličnosti, postaju bespomoćni i slabi? Šta je uzrok tome? Zašto su ljudi, kada treba da primene istinu i da tragaju za istina-načelima, nalik maloumnicima, tako bedni i jadni, a ipak se hvališu i diče, ipak misle da su najbolji od svih i odbijaju da slušaju bilo koga? Zašto je to tako? (Ljudi ne poznaju sami sebe.) Jedan aspekt je to što ljudi ne poznaju sebe, a glavni razlog je to što imaju iskvarene naravi. Pre nego što počnu da shvataju istinu, to je njihovo ružno stanje, njihov karakter i njihova jadna pojava – ništavni su. Oni koji ne poseduju istinu su svi odreda takvi; ma koliko da im je visok status ili široko znanje, prikazuju samo svoje ružno stanje i siromašnu pojavu. Pred Bogom i istinom, čovek je toliko bedan i jadan, ništa ne poseduje i ništavan je. Dolazio sam u kontakt s nekim ljudima i, kada pričam i bavim se nekim poslovima s njima, vidim njihovu bezvoljnu, priglupu, bednu i jadnu pojavu. Mogu malo da pričaju o spoljašnjim stvarima, ali ako nešto uključuje istina-načela, mišljenja im naginju ili levo ili desno ili ništa ni ne misle. Ako neko veruje u Boga tako dugo, toliko je Božjih reči pročitao, odslušao toliko propovedi i živi duhovnim životom svakog dana, kako može da bude tako bezvoljan, priglup, bedan i jadan? Kad se nešto desi, zašto takvi ljudi nemaju ispravno stanovište? Zašto im se pogled na stvari nikada ne menja? (Nisu prihvatili istinu ili je ne primenjuju.) To je tačno. Slušali su mnoge propovedi, ali su čuli samo doktrine; pročitali su mnogo Božjih reči, ali su iz njih razumeli samo doktrine; išli su na mnoga okupljanja, ali su dobili samo neka bukvalna značenja i pravila. S čim je ovo povezano? Zašto dobijaju baš te stvari? Bog čoveku pruža istinu, život i istina-stvarnost, pa zašto su onda to plodovi koji se rađaju u ovim ljudima? Da li ste ikada razmišljali o tom pitanju? To je ozbiljan problem, veliki problem. Dakle, kako taj problem može da se reši? Moraš jesti i piti reč Božju, primiti je u srce i dopustiti da ti postane stvarnost; moraš da promeniš svoje unutrašnje okolnosti i stanje, imati ispravno viđenje i ispravan stav o svemu s čim se susretneš. Zar to nije put koji treba da primenjuješ? Zar to nije pravac u kom treba da tražiš? Razmislite o tome, kako možete poći tim putem? Šta svi vi mislite? (Bože, kad me nešto zadesi, osećam da moram da razmislim o sopstvenim namerama, motivima i otkrivenju svoje iskvarene naravi; osećam da moram da se svesno pobunim protiv svojih pogrešnih namera i otkrivenja iskvarenosti i da delujem u skladu s istinom u Božjim rečima.) To je pravi put, ali u procesu izvršenja, da li si u stanju da otkriješ sopstvene probleme? (Ponekad mogu da ih otkrijem, a ponekad ne.) Ovo zahteva da se moliš Bogu, da razmišljaš o sebi i da često ispituješ sopstvena dela. Sveti Duh će prosvetiti ljude o stvarima koje ne razumeju i, kad konačno budeš imao to prosvećenje Svetog Duha, zar tvoji problemi neće biti rešeni? Kad se neko pouzda u Boga, nema problema koji ne može biti rešen.

Daću vam svima primer da ga analizirate i da vidite da li znate kako da razmišljate o sebi i da li u tuđim problemima možete prepoznati svoje. Jednom sam proveo vreme s nekim i on je isprva bio pažljiv i oprezan, pitao Me je koje su Mi namere kad nešto radim i, na sve što bih rekao, on bi klimao glavom, klanjao se i slušao pažljivo. Imao je unutrašnju granicu: „Ti si Bog, ne mogu da Te uvredim, ne mogu da pređem tu granicu, slušaću šta god imaš da mi kažeš, radiću sve što mi kažeš da uradim.” Sve u svemu, u njemu nije bilo vidljivih problema. Ali, nakon što smo neko vreme proveli zajedno i porazgovarali, on se navikao na Moj glas i način govora – te stvari su mu postale poznate, pa je pomislio: „Iako nas dvojica nismo na istoj ravni i identiteti i statusi nam nisu isti, prijatno mi je dok pričam s Tobom, ne moram ništa da krijem, mogu da kažem šta god želim.” S vremenom se prekinula ta veza između čoveka i Boga, te je on pomislio: „Znam kakav karakter imaš, znam kakva si osoba. Znam koje Te stvari neće naljutiti i navesti da me orežeš, pa ću izbegavati da radim stvari zbog kojih bi me orezao. Čak i ako ih uradim, neću Ti dozvoliti da to vidiš niti saznaš. Da bih Te sprečio da to saznaš, neću reći čak ni ljudima bliskim Tebi šta Ti radim iza leđa. Tako to nećeš saznati, zar ne? Ako to ne saznaš, nećeš me zbog toga orezati, zar ne? Neću morati da se sramotim i patim zbog toga, zar ne? To je sjajno! Radiću sve drugo što mi kažeš da radim i biću pokoran, ali moram da imam neku slobodu.” Zar ovde nije nastao problem? (Da.) Kakav problem je nastao? Zar ovo ovde nije lažljivost ljudskog srca? (Jeste.) Bilo to pred drugim ljudima ili pred Bogom, ljudi uvek pokušavaju duboko u srcu da sakriju stvari koje ne žele drugima da kažu, a to stanje uma i ta narav je lažljiva, a lažljivost poseduju svi ljudi. Ovde se vidi i druga narav – nadmenost. U čemu se ovde ispoljava nadmenost? Ova osoba je pomislila: „Znači, i Ti tako ćaskaš i pričaš. Nema ničeg zadivljujućeg u tome kako pričaš; možeš prosto da govoriš stvari i, ako Te bolje upoznam, moći ću da ih govorim i bolje od Tebe. Tako se oblačiš? Ja imam više smisla za oblačenje od Tebe, privlačniji sam od Tebe, a Ti samo poseduješ više istina od mene. Znači, s vremenom, nakon što Te bolje upoznam, usudiću se da izbrbljam šta god mi je volja i to neće biti pogrešno.” Zar to nije nadmenost? (Jeste.) Naveli smo dve naravi. Postoji još jedna, skrivena narav – da li ste je otkrili? Kad ljudi otkriju nadmenost, lažljivost i licemerje pred Bogom, da li su duboko u srcu iole svesni toga? (Jesu.) Kad postanu toga svesni, šta s tim urade? Da li se obuzdaju? Da li se suzdržavaju? Da li razmišljaju o sebi? (Ne.) Kakva je to narav kad osoba zna da je otkrila nadmenu narav, ali i dalje ne ramišlja o sebi i ne pokušava sebe da upozna, a ako joj neko na to ukaže, ona i dalje to ne prihvata, već pokušava da se brani? (Nepopustljivost.) Tako je, to je nepopustljivost. Bez obzira na to kako se ova vrsta nepopustljive naravi ispoljava pred drugima i bez obzira na kontekste u kojima se takav stav otkriva, to je osoba s nepopustljivom naravi. Bez obzira na to koliko su ljudi lukavi i pretvorni, ta nepopustljiva narav se lako razotkrije. To je zbog toga što ljudi ne žive u vakuumu. Bez obzira na to da li ne nalaze pred drugim ljudima ili ne, svi ljudi žive pred Bogom i svaku osobu Bog proučava. Ako je neko po običaju tvrdoglav, razuzdan, neobuzdan i tome naginje, a doživeo je otkrivenje o iskvarenosti, i ako se, čak i kad to oseti i prepozna, ne okrene i ne pokaje, ako se ne otvori za razgovore u društvu i ne traga za istinom da bi rešio taj problem, onda je to nepopustljivost. Što se tiče ispoljavanja nepopustljivosti, postoje dve vrste: „svojeglavost” i „otvrdnulost”.[a] „Svojeglavost” je kada je neko veoma tvrdoglav, kada ne menja svoj pravac i nije mekan. „Otvrdnulost” je kada se drugi ljudi ne usuđuju ni da se o vas očešu i osećaju bol ako se to desi. Ljudi obično ne žele da dođu u dodir s onima koji imaju nepopustljivu narav, baš kao što ljudi ne žele da imaju dodira s tvrdim stvarima i osećaju se neprijatno kad se to desi. Ljudi vole meke stvari, tekstura mekih stvari prija ljudima i u njoj uživaju, a nepopustljivost je upravo suprotna tome. Nepopustljivost navodi ljude da ispolje stav, a taj stav je zadrtost i tvrdoglavost. Kakva je narav ovde u igri? Nepopustljiva narav. To znači sledeće: kada se osoba s nečim susretne, iako je svesna ili ima blagi osećaj da njen stav nije dobar ni ispravan, njena nepopustljiva narav je tera da pomisli: „Pa šta ako neko sazna? Takav sam!” Kakav je ovo stav? Osoba poriče problem, ne smatra da je taj stav loš ili buntovan prema Bogu, da potiče od Sotone i da je otkrivenje Sotonine naravi. Takvi ljudi ne osećaju i ne uviđaju kako Bog to vidi i koliko je to Bogu mrsko – u tome je ozbiljnost ovog problema. Da li je nepopustljiva narav dobra ili loša? (Loša je.) To je sotonska narav. Zbog nje ljudi teško prihvataju istinu i još im je teže da se pokaju. Sve sotonske naravi su negativne, Bog ih sve mrzi i nijedna od njih nije pozitivna stvar.

Tri vrste naravi koje sam upravo spomenuo – lažljivost, nadmenost i nepopustljivost – sve su odreda smrtonosne. Ako drugim ljudima pokažeš svoju nadmenost, lažljivost ili nepopustljivost, onda si samo loše naravi ili oskudne ljudskosti; ako Bogu pokažeš svoju nadmenost, lažljivost ili nepopustljivost, to je ispoljavanje otpora Bogu i naginje ka tome da uvredi Njegovu narav – ako se ne pokaješ, biće vrlo opasno. Kad ove naravi otkriješ pred drugim ljudima, oni to ne shvataju ozbiljno; ako na isti način ove iskvarene naravi otkriješ pred Bogom, onda se time opireš Bogu i vređaš Njegovu narav. I ako ne bude namerno niti promišljeno, učinićeš to nehotice, pod uticajem svoje sotonske naravi. Dakle, kad se otkrije tvoja iskvarena narav, ako ne budeš mogao da porazmisliš o sebi i da to razrešiš uz pomoć istine, pre ili kasnije će to postati bolest, a čim se ta stara bolest ponovo javi, biće veoma nezgodna. Ako uporno vređaš Božju narav, svakako ćeš biti isključen.

U primeru koji sam upravo dao, koju još narav ta osoba ispoljava? (Oseća odbojnost prema istini.) U kom se delu vidi da takav čovek oseća odbojnost prema istini? Spolja gledano, ona voli istinu, oseća da mu je povereno da radi šta god Bog zahteva, šta god je njegova dužnost i sve što spada u domen rada crkve. Kako onda možemo reći da oseća odbojnost prema istini? (Nikada nije tražio istinu.) Nikada nije tražio istinu; to je jasan dokaz. Dakle, uzimajući u obzir detalje, koja ispoljavanja pokazuju da on oseća odbojnost prema istini? (Kad se ono što je Bog zahtevao kosilo s njegovom spostvenom voljom, odabrao je da prati sopstvenu volju umesto da traži Božju.) To su detalji. Kako se ova narav koju odlikuje odbojnost prema istini uglavnom ispoljava kod ljudi? Kad vide neku pozitivnu stvar, ne mere je istinom. Čime je mere? Koriste Sotoninu logiku kako bi tu stvar izmerili i videli da li se ona obavlja sa stilom, da bi videli kakav joj je oblik i koliko jak utisak ostavlja. Sve mere metodama koje Sotona koristi da proceni ljude, odnosno, načelima i metodama koje nevernici koriste da procene ljude. Ne traže istinu kada obavljaju stvari. Svi njihovi postupci počinju merenjem uz pomoć sopstvene uobrazilje i gledišta, uz pomoć filozofija za ovozemaljsko ophođenje, kao i znanja koje su dokučili kad su istinu odbacili – tako sve rade. Kao meru koriste ljudske tačke gledišta i Sotoninu logiku, te nakon silnog merenja uvide da im niko nije ravan – u svojim očima su najbolji. Da li u svom srcu imaju Božje zahteve za ljudski rod? Da li u njemu postoji bar poneko načelo istine? Ne, nema nijednog. Oni ne vide Božje zahteve za ljudski rod, ne vide ni to da je istina stvarnost svih pozitivnih stvari, kao ni da je istina iznad svega. Stoga, naravno, s prezirom gledaju na ovaploćenog Boga i uvek imaju predstave o načinu oblačenja, o govoru i ponašanju Božjeg ovaploćenja. Zato, nakon dužeg kontakta, oni pomisle: „Nisi otmen, veličanstven niti mudar koliko sam mislio da jesi. Nisi čak ni uglađen poput mene. Dok stojim ovde, zar ne odajem uglađenost velike ličnosti? Iako govoriš istinu, ništa u vezi s Tobom ne liči mi na Boga. Stalno pričaš o istini, stalno pričaš o ulasku u stvarnost. Zašto ne otkriješ neke tajne? Zašto ne pričaš malo jezikom trećeg neba?” Kakva je ovo logika i gledanje na stvari? (To je Sotonino gledanje na stvari.) Ovo dolazi od Sotone. Šta mislite, kako pristupam ovakvim stvarima? (Gade Ti se takve osobe i ne želiš s njima da komuniciraš.) Niste u pravu. Naprotiv, kad se susretnem s takvom osobom, približim joj se i normalno razgovaram s njom, dam joj šta god mogu i pomognem joj kako mogu. Ako je ona jogunasta i tvrdoglava, ne samo da mogu normalno s njom da se slažem, već ću diskutovati s njom koliko god mogu. Reći ću: „Misliš li da funkcioniše kad se tako obavljaju stvari? Koju god od ovih metoda koju smatraš pogodnom, koristi je, a ako smatraš da nijedna od njih ne pogoduje, smisli sopstveni način da rešiš ovaj problem.” Što takva osoba sebe smatra većom, bolje ću se na ovaj način s njom slagati; neću se praviti važan ni pred kim. Ako postoje dve stolice, od kojih je jedna viša od druge, dopustiću joj da sedne na višu, a Ja ću sesti na nižu. Pričaću s njom zabačene glave i napokon je nagnati da oseti sramotu i da postepeno shvati da ne poseduje nijednu istinu, da je siromašna i jadna, otupela i priglupa. Šta mislite o toj metodi? (Dobra je.) Dakle, ako bih se takve osobe prosto otarasio, da li bi to za nju bilo dobro? Zapravo, u tome nema ničega lošeg, ali to joj ne bi pomoglo. Ako donekle iskreno veruje u Boga, ako poseduje nešto ljudskosti i još uvek može biti spašena, onda je u redu da s njom komuniciram. Konačno, jednog dana, ako bude razumela istinu, sama će odabrati da sedne na nižu stolicu i više neće biti gorda. Ako bih je se prosto otarasio, ostala bi tako neuka i budalasta zauvek, govorila bi i radila glupe stvari i zauvek bila budalasta osoba, siromašna i jadna – u takvom se ružnom stanju nalaze ljudi koji ne tragaju za istinom. Ljudi s visine gledaju na pozitivne stvari i preziru ih, a kada vide nekog ko je iskren, pun ljubavi, nekog ko uvek primenjuje istinu, ali mu ponekad nedostaje mudrosti, preziru ga iz dubine duše. Takvu osobu smatraju beskorisnom i zaludnom, dok za sebe misle da su lukavi, proračunati, vešti u kovanju spletki i zavera, sposobni i rečiti. Misle da će ih zbog toga Bog spasiti, a zapravo je suprotno – to su osobe kojih se Bog gnuša. To je narav ljudi koji ne vole istinu i ona im je odbojna.

Neki ljudi su sa Mnom u kontaktu već duže vreme i bolje Me poznaju. Mada se ne ponašaju kao da sam im drugar ili neko njima ravan, nimalo se ne suzdržavaju, već s vremenom bivaju sve smeliji, a granice u njihovim srcima postepeno nestaju. Uvek misle da sve shvataju i često Mi govore stvari koje razumeju, misleći da niko osim njih ništa ne razume. Kakva je to narav? (Nadmena.) To je nadmenost. Te spoljašnje stvari mogu se razumeti na prvi pogled, no ovi ljudi ipak smatraju da su veoma pametni, što je odvratno. Ako je narav neke osobe nadmena do te mere da ona gubi svu razboritost, to je može navesti da čini zlo, a njena nadmena narav se pretvara u zlobnu narav. Ako je ta osoba pametna, ako su joj reči i dela ogrezli u spletkama, ako je teškog karaktera i, dok si s njom, uvek želi da te kontroliše i upravlja tobom, šta misliš da li je ta osoba dobrodušna ili zlobna? (Zlobna.) Bojiš je se i misliš: „Ova osoba uvek želi da me kontroliše. Moram što pre pobeći od nje. Ako ne budem radio ono što traži, smisliće neki način da mi se osveti i ko zna kakve će metode koristiti da me kazni.” Osećaš da joj je narav zlobna, zar ne? (Da.) Kako to možeš da osetiš? (Po tome što uvek prisiljava ljude da stvari rade prema njenim zahtevima i zamislima.) Da li je pogrešno to što ona zahteva da drugi stvari rade na određeni način? Da li je to što drugi zahtevaju nešto od tebe nužno pogrešno? Da li je ta logika ispravna? Da li je to u skladu s istinom? (Nije.) Da li se neprijatno osećaš zbog njenih metoda ili njene naravi? (Zbog njene naravi.) Tako je, zbog njene naravi se osećaš neprijatno. Osećaš da ta narav potiče od Sotone, da nije u skladu sa istinom i da te uznemirava, kontroliše i vezuje za sebe. Ne samo da se zbog nje osećaš neprijatno, već je se i plašiš i misliš da postoji mogućnost da te ta osoba kazni ako ne učiniš ono što traži. Narav takve osobe je veoma zlobna! Ne radi se o tome da ona prosto nešto uzgred kaže – ona želi da te kotroliše. Strogo zahteva da radiš neke stvari i zahteva da ih radiš na naročiti način, a sve je to ispunjeno određenim tipom naravi. Ne zahteva samo da nešto uradiš, već želi da te kontroliše. Ako te bude kontrolisala, postaćeš marioneta, tek lutka u njenim rukama. Ako si joj bespogovorno poslušan u svemu što govoriš i radiš, kao i u načinu na koji obavljaš stvari, ona će biti zadovoljna. Kad osetiš ovakvu narav, šta osećaš u srcu? (Strah.) A kad osetiš strah, kako bi definisao tu njenu narav? Da li je odgovorna, dobrodušna ili zlobna? Osećaš da je zlobna. Kad primetiš da je nečija narav zlobna, osećaš li se zadovoljno, ili osećaš gađenje, odbojnost i strah? (Gađenje, odbojnost i strah.) U tebi se probude ta loša osećanja. Kad osetiš gađenje, odbojnost i strah, da li se osećaš nesputano i slobodno ili se osećaš vezano? (Vezano.) Odakle potiču takva osećanja? Potiču od Sotone. A koja ugodna osećanja ljudima pružaju stvari koje potiču od Boga? (Nesputanost i sloboda.) Srce ti bude izrazito nesputano i slobodno. Čak i ako te orezuju, kore, disciplinuju, sude ti i grde te, kakvo to bude osećanje i raspoloženje? (Srce mi je puno zahvalnosti i žaljenja, kao i osećaja da sam nešto pogrešno učinio, pa mogu iskreno da se pokajem i pođem pravim putem. Iako u srcu osećam i malo bola, duh mi je ispunjen Božjom ljubavlju, mirom i radošću.) Dobijeni rezultat je pozitivan, a to je Božje delo. Koje su poslednice Sotoninog delovanja? (Porobljava ljude i oni ne mogu da se izbave. U srcima pate i ne znaju kako da se oslobode.) Ono okuje ljude, ispuni ih neobjašnjivim, čudnim strahom, veže im i okuje srca. Čim pokušaju da se pobune, ono ih skroz veže i uplaši ih na smrt. To je Sotonino delo i od Sotone potiče. Kakva se narav pokaže kad Sotona i antihristi na ovaj način deluju? Pokaže se zlobna narav.

Ljudi koji imaju zlobnu narav uvek žele da kotrolišu druge. Šta znači kontrolisati ljude? Da li ti se samo zabranjuje da kažeš neke stvari? Da li ti se samo zabranjuje da misliš na određeni način? Nipošto – nije to pitanje reči ili misli, već njihove zlobne naravi. Sudeći po reči „zlobna”, koje to stvari osoba može uraditi kad pokaže tu narav? Kao prvo, želeće da manipuliše ljudima. Šta znači manipulisati? Znači da šta god da se dešava u crkvi, takvi ljudi će hteti da se mešaju, da ometaju i kuju planove. Postaviće ti pravilo, kojeg se potom moraš pridržavati. Ako to ne učiniš, naljutiće se. Žele da manipulišu tobom: ako ti kažu da ideš na istok, moraš ići na istok; ako ti kažu da ideš na zapad, moraš ići na zapad. Imaju tu želju i prema njoj postupaju – to se zove manipulacija. Takvi ljudi žele da upravljaju sudbinom nekog čoveka, da upravljaju i kotrolišu njegov život, um, ponašanje i izbore da bi um, ideje, izbori i želje tog čoveka pratili ono što oni kažu i žele, a ne ono što Bog govori – to se zove manipulacija. Uvek navode ljude da učine ovo ili ono shodno njihovoj volji i ne postupaju u skladu s načelima, već u skladu s vlastitim namerama i izborima. Ne zanima ih kako se ti osećaš, već ti nasilno naređuju i ti moraš da radiš sve što ti kažu; ako ne postupiš u skladu s njihovom voljom, upravljaće tobom i osećaćeš se kao da zaista nemaš izbora i da se tu ništa ne može. U srcu znaš da te varaju i kontrolišu, ali i dalje ne znaš kako to da raspoznaš, a posebno se ne usuđuješ da se tome opireš. Zar takvi njihovi postupci nisu sotonsko ponašanje? (Jesu.) To je sotonsko ponašanje. Sotona na taj način vara i kontroliše ljude, pa se sotonska narav u ljudima ispoljava kroz njihove pokušaje da stalno manipulišu ljudima i da ih kontrolišu. Bez obzira na to da li mogu da ostvare taj cilj manipulacije i kontrole nad drugima, svi ljudi imaju tu vrstu naravi. Koja je to narav? (Zloba.) To je zloba. Zašto se naziva zlobom? Koji su jasni pokazatelji ove naravi? Da li u njoj ima i osećaja prinude? (Ima.) U njoj ima osećaja prinude, što znači da, nezavisno od toga da li slušaš, kako se osećaš, da li u tome uživaš i da li uopšte razumeš, promoran si da slušaš i da radiš šta ti se kaže, bez rasprave, bez prilike da govoriš ili da imaš ikakvu slobodu. Zar ne postoji i taj sloj značenja? (Da.) To se zove „surovost” i predstavlja jedan aspekt zlobe.[b] Drugi aspekt zlobe je „zlo”.[c] Na šta se „zlo” odnosi? Odnosi se na ljude koji koriste metode zabrane i prinudne indoktrinacije da bi uspeli da te kontrolišu i da te nateraju da obratiš pažnju na njihovu manipulaciju i time se zadovoljavaju. To se zove „zlo”. Sotona svojim postupcima želi da te spreči da imaš sopstvenu volju, da naučiš da preispituješ, raspoznaješ i razumeš istinu kroz koju tvoj život sazreva. Sotona ti ne dozvoljava da to radiš, već želi da te kontroliše. Sotona ti ne dozvoljava da tražiš istinu i da razumeš Božje namere, i ne dovodi te pred Boga, već pred sebe. Tera te da ga slušaš, kao da je on istina i kao da je sve što on kaže tačno, kao da je on središte svih stvari. Zato moraš da ga slušaš i ne smeš da pokušavaš da analiziraš da li su mu reči ispravne ili nisu. Narav koja se odlikuje prinudom i nasilnom manipulacijom ljudima i koja kontroliše njihovo ponašanje i umove zove se zloba. Zar ne vidite često takva ispoljavanja u svakodnevnom životu? (Da.) Kada dođete u kontakt s tim ispoljavanjima, da li uviđate da su to otkrivenja zlobne naravi? (Ranije nisam uviđao, ali sada to shvatam.) Kad drugi vama rade takve stvari i otkrivaju takvu narav, vi to osećate i raspoznajete, ali ako vi sami to činite i otkrivate takvu narav, da li ćete shvatiti da to predstavlja problem? Da li ćete pomisliti: „Ova vrsta naravi je zlobna! Ovakvo ponašanje nije nimalo naivno! Stalna želja i ambicija da se vlada nad ljudima i da se ljudi nasilno kontrolišu pogrešna je, od Sotone je. To je sotonska narav. Ne mogu ovako da se ponašam, moram pronaći način se prema ljudima ponašam i s njima komuniciram na način koji je u skladu sa istinom”? Da li ćete doći do te spoznaje? (Ne.) Ako niste u stanju da to uvidite i često otkrivate takvu narav, koje će biti posledice toga? Da li znate? (Braća i sestre neće želeti da provode vreme sa mnom i odbijaće me.) To je samo jedna od posledica. Ovakva osoba ne može skladno živeti sa drugima, već će ljudima biti veoma odbojna. Kao napast je; čim se ona pojavi, svi ostali odu. Zašto je to tako? Niko ne želi da ga ta osoba kontroliše. Ljudi veruju u Boga i voljni su da slede Boga, a ne Sotonu. Pa ipak, ovakva osoba uvek želi da kontroliše druge. Zašto ljudi ne mogu da je odbiju? Kao prvo, braća i sestre će je često odbiti, a ljudima će je se gnušati. Ako ne može da se pokaje, takva osoba možda neće biti u stanju ni da svoju dužnost obavlja propisno ili dugo, jer ne može skladno da radi s drugima. Stoga će morati da bude isključena. Koje su još posledice pored ovih? (Poremetiće se život crkve.) To je još jedna od posledica. Ta će osoba postati crna ovca među braćom i sestrama i poremetiće život crkve. Šta će ona lično izgubiti zbog ovoga? (Neće moći da raste u životu.) Nikako neće moći da raste u životu, pa šta će onda biti konačan ishod? Svakako će biti kažnjena i isključena. Ako braća i sestre nekog stalno odbijaju, ako on ne raste u svom životu, već stalno želi da kontroliše ljude i da ga oni slušaju, želi da zauzme mesto Boga u njihovima srcima pa završi izolovan, ali se i dalje ne kaje i nikad se ne menja – kako će se Bog poneti prema takvom čoveku? Recite Mi, da li Bog spasava ljudska bića ili, pak, ona koja to nisu? (Ljudska bića.) Kako onda Bog posmatra takvu osobu? (Kao biće koje nije ljudsko.) Bog takvu osobu posmatra kao biće koje nije ljudsko, pa je ne spasava. Nije li time određen ishod njenog života? Za takvu osobu nema nade, nema vrednosti u njenom životu. Kako je jadno kad te Bog posmatra kao biće koje nije ljudsko!

Traganje za život-ulaskom iziskuje od čoveka da ispita sopstvene reči, postupke, misli i ideje vezane za sve aspekte svakodnevnog života. Iziskuje od njega da dokuči sopstveno stanje i uporedi ga s Božjom reči, kao i da traži istinu i sprovodi je u meri u kojoj je razume. Tokom procesa primene i iskustva, čovek takođe neprestano treba da ispituje sopstveno stanje, istražujući koja su mu to negativna stanja i stvari preostale u srcu i ometaju ga u primeni istine. Nakon što ih iskopa, treba da se moli Bogu i da Ga preklinje da razreši ta nenormalna stanja – to će mu omogućiti da počne da primenjuje istine koje razume. Sprovođenje istine u delo se može obezbediti jedino neprestanim razrešavanjem negativnih stanja, predstava i uobrazilje. Koji god aspekt istine da se primenjuje, postojaće određene poteškoće, a kad se okruženje i kontekst promene, javiće se nove teškoće. Pored toga, različita načela, uobrazilja i izopačene namere mogu čoveka osujetiti u primeni istine. Zato se on mora otvoriti i razgovarati s onima koji često razumeju istinu, te tražiti put do ulaska u istina-stvarnost i tražiti istina-načela ne bi li sebi omogućio primenu istine u skladu s istina-načelima u raznim okruženjima i kontekstima i po svim pitanjima. Ulazak u istina-stvarnost može se postići jedino ovakvim traženjem i primenjivanjem ulaska. Ako ljudi ne razmišljaju često o sebi, neće biti u stanju da dokuče sopstveno stanje i neće znati u čemu leže poteškoće u primeni istine i koliko su velike prepreke vezane za to, pa stoga neće uspevati sebi da omoguće primenu istine. Samo oni koji poznaju sebe i dokučili su sopstveno stanje mogu se pouzdati u Boga i očekivati od Njega pomoć, te lako primenjivati istinu. Oni koji ne poznaju sebe uvek prate pravila zasnovana na sopstvenim predstavama i uobrazilji, pa su prepreke s kojima se suočavaju brojne, a poteškoće velike. Zapravo, najveća poteškoća s kojom se ljudi suočavaju leži u njihovoj iskvarenoj naravi, a sledi je nerazumevanje načela primene. Kad se ta dva problema reše, ljudima postaje lako da primenjuju istinu. Da bi postao neko ko se pokorava Bogu i da bi ušao u istina-stvarnost, čovek prvo mora da poradi na primenjivanju istine; ako nekoliko aspekata istine može da primeni na različite stvari s kojima se susreće svakog dana, onda je on već ušao u istina-stvarnost. Ako stalno ovo vežbaš, ako razmišljaš o sebi i nalaziš put primene u Božjim rečima, s vremenom ćeš uspeti da rešiš sopstveno iskvareno stanje i bićeš na putu primene istine i ulaska u nju. U isto vreme, steći ćeš osnovno poimanje načela primene svih aspekata istine. Kad osoba poseduje istinsko razumevanje ovih stanja i svih aspekata istine, srce joj je ispunjeno i postaje sve bogatija; više se ne izgleda otupelo i priglupo, niti jadno i bedno. U današnje vreme, većina ljudi može ponešto da priča o spoljašnjim stvarima, ali kada treba da izraze tačne stavove o tome šta je ispravno a šta pogrešno, da iznesu svoje shvatanje tih pitanja i metode kojima se njima bave, kao i puteve primene, većini ljudi nedostaje jasno shvatanje i potpuno su prazni iznutra. Neki bi mogli reći: „Grešiš, nismo potpuno prazni iznutra. Znamo da Bog ima vlast nad kišom, da zbog Njega drveće u proleće pupi, da ustanovljeni Božji zakoni odlučuju kad će ptice svijati gnezda, zašto je cveće toliko raznoliko i tako raznobojno, kao i zašto je lišće na drveću zeleno – to su zakoni Božjeg stvaranja svih stvari i ustanovio ih je Bog. Znamo da treba da živimo shodno ustanovljenim Božjim zakonima, da ustajemo ujutru, ležemo uveče, da jedemo po tri obroka dnevno, a takođe znamo i da postoje zakoni o rođenju, starenju, bolesti i smrti ljudskih bića i da ih niko ne može prekršiti. Štaviše, ne bunimo se po pitanju Boga – Bogu zahvaljujemo što smo danas živi i na isti bismo Mu način bili zahvalni kad bi sutra trebalo da umremo. Nismo siromašni, otupeli i priglupi.” Da li je puko razumevanje ovih doktrina isto što i razumevanje istine? Da li je to ulazak u istina-stvarnost? (Nije.) Razumevanje ovih stvari je tek prvi korak, a to su stvari koje ljudi moraju da razumeju. Ali, ono što najpre treba da razumeju tiče se pitanja kako bi trebalo da žive, čime da se u životu vode i koje dužnosti da obavljaju. Ako nisi u stanju da tražiš istinu da bi rešio svoje iskvarene naravi, nećeš zadobiti život-ulazak, a nećeš ni istinu i život. Zar takva vera u Boga nije besmislena? To znači da si potpuno prazan iznutra. Drugi kažu: „U prošlosti je moj rast bio mali, nisam znao da je sve što me zadesi orkestrirao Bog i nisam znao kako da na te stvari gledam niti kako da se s njima nosim, pa sam se, kad bi se one dešavale, osećao zbunjeno i bavio se njima ljudskim metodama. Sad razumem da sve stvari koje se dešavaju svakog dana, koliko god sitne bile, orkestrira Bog, kao i da je Bog sve to zapovedio. Zato ću reči: ’Bože, hvala Ti na Tvojoj vlasti; voljan sam da svoju sudbinu stavim u Tvoje ruke i da se prepustim milosti tvoje orkestracije; ne želim da se bunim, želim da slušam Tvoje reči i svakako ću valjano ispuniti svoju dužnost i uložiti u nju svu svoju odanost i sav svoj trud!’ Kad već razumem sve to, kako i dalje mogu biti jadan i bedan?” Zapravo, takvi ljudi jesu jadni i bedni. Zašto to kažem? (Zato što im nedostaje svesnosti o vlastitoj sotonskoj naravi i priroda-suštini; mogu pričati o raznim duhovnim doktrinama, ali kada se nešto desi, i dalje žive shodno svojoj sotonskoj naravi, i nakon godina vere u Boga, život-narav im se nimalo nije promenila.) Ono što oni razumeju samo je lažni duhovni ogrtač koji nose; imaju obličje vernika u Boga i doličnost sveca, i savladali su neke duboke i produhovljene teološke teorije, ali ono što oni razumeju nije istina, već samo vrsta teološke teorije. To ne može da promeni pravac u kom ide nečiji život ili, pak, stanovišta neke osobe o određenim stvarima, kao ni načela za ovozemaljsko ophođenje, a pogotovu ne može da promeni iskvarenu narav neke osobe. Te teološke teorije, te duhovne doktrine nikako ne mogu nečiju vezu s Bogom učiniti normalnom niti toj osobi mogu omogućiti da spozna i odbaci svoju iskvarenu narav, a ponajmanje im mogu omogućiti da, kroz doživljaj Božjeg dela, dosegnu tačku poznanja i pokoravanja Bogu. Stoga, te takozvane duhovne reči i doktrine nimalo ne pomažu ljudima, već ih samo čine nadmenim i sujetnim i sve više ih navode da se pobune i opiru Bogu. To je stoga što te pokvarene stvari nemaju veze s istinom, već su sve odreda jedno licemerje koje treba potpuno odbaciti i odreći ga se.

Koja je trenutno najbitnija stvar za kojom vernici u Boga treba da tragaju? (Promena naravi.) Da li razgovor o mnogim doktrinama može da promeni narav nekog čoveka? (Ne može.) Šta je tačno promena naravi? Da li promena naravi znači da se menja karakter čoveka, da on postaje izuzetno opušten, saradljiv i dopadljiv svima? Da li promena naravi znači da čovek postaje tih i suzdržan u smehu i priči? Da li promena naravi znači da čovek postaje prekaljen, iskusan i zreo? (Ne znači.) Šta je onda promena naravi? Šta je prvo što čovek mora da razume kako bi promenio svoju narav? Najpre, mora da shvati osnovu postizanja promene naravi, odnosno, mora prvo da prepozna u šta su se pretvorile čovekova narav i priroda-suština nakon što ih je iskvario Sotona. To će im omogućiti da prepoznaju istinu sopstvene iskvarenosti. Na primer, neki ljudi su naročito lažljivi i ta lažljivost im je i priroda i narav; neki ljudi su naročito nadmeni i ta nadmenost im je i priroda i narav. Daću primer. Recimo da, kad ti se nešto desi, imaš sopstvene namere. Kad se te namere pojave, šta ima kontrolu nad njima? Pre svega, to nikako nije tvoj karakter, nije ni tvoja porodična situacija, a još manje neka druga osoba. Tvoje namere su pod kontrolom tvoje naravi. Stoga, prvo moraš da ispitaš sebe i saznaš koja je to narav: nadmena, rđava, zlobna ili nepopustljiva. Kad to budeš shvatio, ispitaj sebe dalje da otkriješ koja će stanja ta narav izazvati. Recimo da je, na primer, u pitanju lažljivost. Kad ljudi pribegnu lažljivosti, koje namere stoje iza toga? Koji cilj pokušavaju da postignu? Bez izuzetka, cilj je postizanje slave, bogatstva i statusa; ukratko, to čine iz ličnog interesa. A šta je glavni razlog težnji ka ostvarenju ličnog interesa? Razlog je u tome što ljudi svoje interese smatraju važnijim od bilo čega drugog. Upuštaju se u laži ne bi li izvukli korist i time se otkriva njihova lažljiva narav. Kako ovaj problem treba rešavati? Prvo moraš da raspoznaš interese i saznaš koji su, šta oni ljudima zapravo donose i kakve su posledice stremljenja ka njima. Ako to ne uspeš da shvatiš, neće biti tako lako napustiti ih. Ako ljudi ne razumeju istinu, onda im najteže od svega pada odricanje od sopstvenih interesa. To je stoga što su im životne filozofije: „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi” i „Ptica za hranu gine, a čovek za bogatstvo”. Očigledno je da žive samo za sopstvene interese. Ljudi misle da bez ličnog interesa – kad bi ga izgubili – ne bi mogli da prežive. To je kao da im je opstanak neodvojiv od sopstvenih interesa, pa većina ljudi ne vidi dalje od njih. Lični interes stavljaju iznad svega drugog, za njega žive, pa bi tražiti od njih da od tog interesa odustanu bilo isto kao tražiti da odustanu od vlastitog života. Šta bi onda trebalo raditi pod takvim uslovima? Ljudi moraju da prihvate istinu. Samo kada shvate istinu, mogu da sagledaju suštinu svojih interesa; samo tada mogu da počnu da ih odbacuju, da se bune protiv njih i da uspeju da izdrže bol otpuštanja onoga što toliko vole. A kad to uspeš da uradiš, kad uspeš da napustiš sopstvene interese, u srcu ćeš se osećati opuštenije i smirenije i time nadvladati telesnost. Ako se čvrsto držiš svojih interesa i odbijaš da od njih odustaneš i ako ni najmanje ne prihvataš istinu, u srcu ćeš možda reći: „Šta je pogrešno u tome što pokušavam da ostvarim dobit i što odbijam da trpim gubitke? Bog me nije kaznio, a šta mi ljudi mogu?” Niko ti ništa ne može, ali s takvom verom u Boga nikada nećeš zadobiti istinu i život. Biće to za tebe ogroman gubitak – nećeš uspeti da stekneš spasenje. Postoji li nešto žalosnije od toga? To se na kraju desi ako stremiš samo svojim interesima. Ako ljudi streme samo slavi, bogatstvu i statusu – ako teže samo ostvarenju ličnog interesa – onda nikada neće zadobiti istinu i život, i naposletku će oni sami pretrpeti gubitak. Bog spasava one koji streme ka istini. Ako ne prihvataš istinu i ako ne umeš da promisliš i spoznaš svoju iskvarenu narav, onda se nikada nećeš istinski pokajati i nećeš zadobiti život-ulazak. Prihvatanje istine i samospoznaja put su do rasta u životu i dostizanja spasenja. To je prilika da dođeš pred Boga i prihvatiš Njegovu proveru, sud i grdnju, i da zadobiješ istinu i život. Ako odustaneš od traganja za istinom zarad stremljenja ka slavi, dobitku, statusu i sopstvenim interesima, to je ravno odustajanju od prilike da prihvatiš Božji sud i grdnju i zadobiješ spasenje. Biraš slavu, dobit, status i sopstvene interese, ali odustaješ od istine i gubiš život i priliku za spasenje. Šta je bitnije? Ako odabereš sopstvene interese i odustaneš od istine, zar to nije budalasto? Prostim jezikom rečeno, to znači pretrpeti veliki gubitak zarad male prednosti. Slava, dobit, status, novac i interesi – sve je to privremeno i prolazno, sve to nestaje kao oblak dima, dok su istina i život večni i nepromenjivi. Ako se ljudi oslobode iskvarenih naravi zbog kojih streme slavi, dobiti i statusu, onda postoji nada da će steći spasenje. Štaviše, istine koje ljudi zadobiju večne su; Sotona ih ne može oduzeti ljudima, niti to može iko drugi. Potpuno odbacuješ svoje interese, ali zadobijaš istinu i spasenje; to je tvoj rezultat, ti si ih za sebe zadobio. Kad ljudi odaberu da istinu sprovode u delo po cenu gubitka svojih interesa, tada stiču Božje spasenje i večni život. Takvi ljudi su najpametniji. Kad ljudi odustanu od istine zarad sopstvenih interesa, onda gube život i Božje spasenje; takvi su ljudi najnerazumniji. Ono što čovek odabere – da li sopstvene interese ili istinu – neverovatno mnogo toga o njemu otkriva. Onaj koji voli istinu odabraće istinu; odabraće da se pokori Bogu i da Ga sledi. Takvi ljudi bi se radije odrekli sopstvenih interesa i tragali za istinom. Nezavisno od toga koliko treba da trpe, odlučni su i nepokolebljivi u svom svedočenju kako bi udovoljili Bogu. To je osnovni put ka primeni istine i ulasku u istina-stvarnost.

Iskvarene naravi su duboko ukorenjene u svim ljudima i svi su podjednako iskvareni. Njihova gledišta, predstave, uobrazilja i mera buntovništva ne razlikuju se mnogo, već su uglavnom isti. Svi ljudi žive pod Sotoninom vlašću i svi žive po sotonskim naravima. Ravnopravni su u tome što Bog svakom čoveku daje istu priliku, što ima isti odnos prema svima i svima jednako pruža istinu i život, tako da su merila koja Bog zahteva od svake osobe takođe ista. Ako smatraš da ti nema spasa, da si iskvareniji od drugih i da te Bog neće spasiti jer si pokazao određene iskvarene naravi koje su drugi videli i osećaju odbojnost prema njima, pa još sebe otpisuješ kao izgubljen slučaj, ne uspevaš u sebi da probudiš imalo poleta i nemaš volje da išta radiš, te misliš da nema svrhe živeti i da bi za tebe bilo bolje da umreš, kakav je to onda stav? To nije odraz zrelosti i nije ono što Bog želi da vidi; Bog ne voli takve osobe niti takav stav. Tokom procesa traganja za istinom, ljudi moraju da promene mnoga pogrešna stanja i moraju stalno da ispravljaju svoja gledišta o traganju, moraju stalno da dolaze pred Boga i da Ga mole da ih ispituje, da ih prosveti i vodi. Bog će im pružiti pomoć i milost i vodiće svakog čoveka uz ogromno strpljenje, dobrotu, milost i praštanje. Stoga ne bi trebalo da sumnjaš u ispravne stavove ljudi niti u njihovu želju da tragaju za istinom i da žude za pravdom i svetlošću. Takođe, ne bi trebalo da sumnjaš u Božju suštinu spasavanja ljudskog roda i milosti i oprosta prema njemu. Morate zapamtiti ove reči! Zašto se ljudima govore takve stvari? Da bi shvatili da nikada ne treba da odustaju od traganja za istinom, da ne treba sebe da otpisuju kao izgubljene slučajeve niti da budu negativni. Kad upadneš u stanje negativnosti, moraš da se zapitaš: zašto je Bog izrazio toliko istina? Da bi još većem broju ljudi omogućio da razumeju istinu i da reše svoje stvarne probleme. Ne samo da mnogo dobijaš neposredno iz Božjih reči, već mnogo dobijaš i kad s braćom i sestrama razgovaraš o istini – zar to nije isto kao da te Bog tada snabdeva? Ako misliš da je tako i možeš to da osetiš, zašto onda želiš da odustaneš? Zašto ti se u srcu javljaju pritužbe? Zašto sumnjaš da Bog iskreno želi da te spase? Ljudi mogu biti nerazumni, mali rastom i slabi, ali ne mogu gubiti nadu kad je u pitanju spasenje. Nadam se da ću jednog dana, kada opet budem s vama pričao i komunicirao, videti da ne izgledate jadno i bedno, niti otupelo i priglupo, već da ste nešto postigli i zadobili. Mnogo ste toga čuli, mnogo videli, razumeli, ali, da li ste ili niste zadobili istinu i da li se možete ili ne možete usavršiti zavisi od vašeg traganja. Činjenica je da neko ko traga za istinom može istinu da stekne, ali ako ne sluša i za njom ne traga, nikada je neće primiti. Sve dok iskreno tragate za istinom i za ljubavlju prema Bogu, i dok tragate da svoju narav poput Petra promenite, osvojićete odobrenje od Boga; to je sigurno.

6. februar 2018. godine

a. Izvorni tekst ne sadrži izraz „postoje dve vrste: ’svojeglavost’ i ’otvrdnulost’”.

b. Izvorni tekst ne sadrži izraz „jedan je aspekt zlobe”.

c. Izvorni tekst ne sadrži izraz „Drugi aspekt zlobe je ’zlo’”.


Jedino kroz stremljenje ka istini čovek može da razreši svoje predstave o Bogu i pogrešno razumevanje Njega

Kad prvi put počnu da veruju u Boga, ljudi ne shvataju istinu i o Njemu imaju mnogo predstava i uobrazilja. Kad u Boga verujete nekoliko godina, kad ste pročitali tako mnogo Njegovih reči i čuli tako mnogo propovedi, koliko je tačno od ovih predstava i uobrazilja razrešeno? Čak i nakon nekoliko godina vere u Boga, neki ljudi i dalje imaju predstave o Božjem sudu, grdnji i orezivanju, dok drugi mogu imati predstave kad uvide ozbiljnost Božjih reči. Mogu li se traženjem istine ove stvari razrešiti? Ako u svemu možete da tražite istinu i koristite je za rešavanje svih problema na koje nailazite, onda ste neko ko stremi ka istini. Da li ste sada u stanju da tražite istinu kako biste rešavali probleme? Kad se suočite sa bilo čime što daje povoda nastanku predstava ili kad pravite prestupe, kako tražite istinu da biste to rešili? Ko može da govori o svom iskustvu u ovoj stvari? (Dok sam bio starešina, nisam izvršavao nikakav praktičan posao, već samo one zadatke zbog kojih sam delovao dobro i uvek sam se borio za prestiž i status. To je prekidalo i ometalo crkveni posao. Nakon što sam se suočio s orezivanjem, i dalje sam nastojao da sebe opravdam i nedostajali su mi istinsko razmišljanje i znanje, a nisam se ni pokajao niti promenio. Kasnije me je crkva smenila, ali mi je srce i dalje bilo prkosno i nezadovoljno, i uvek sam se žalio i davao oduška svojoj negativnosti. Starešine su me orezivale jer uopšte ne prihvatam istinu i Bogu se opirem, a to je nešto što vređa Njegovu narav, pa su mi rekle da ću biti izbačen i uklonjen u slučaju da se i dalje ne pokajem. U to vreme nisam razumeo istinu i u velikoj meri sam pogrešno razumeo Boga. I, premda nikad nisam rekao da u Boga ne verujem, mislio sam da me On, budući da sam Ga uvredio, zasigurno neće spasti, pa ću samo službovati. Nakon toga nisam obraćao mnogo pažnje na stremljenje ka istini, da bih se konačno promenio tek kad sam jednog dana čuo Božju besedu.) Nakon što si se promenio, da li si imao ispravan put primene? Šta bi učinio ako bi se ta ista stvar ponovila? (Ovoga časa nemam put primene za taj aspekt.) Zapravo, istinom se svi ovi problemi mogu rešiti. Ako ljudi žele da razreše svoje pogrešno razumevanje Boga, onda, s jedne strane, oni moraju da upoznaju sopstvene iskvarene naravi i da raščlane i prepoznaju greške koje su učinili, skretanja koja su napravili, svoje prestupe i nemar. Samo će na taj način moći jasno da uvide i spoznaju sopstvenu prirodu. Osim toga, oni moraju jasno da uvide zašto kreću pogrešnim putem i čine tako mnogo stvari kojima se krše istina-načela, i šta je priroda ovih postupaka. Povrh toga, oni moraju da shvate koje su tačno Božje namere i zahtevi prema njima, zašto oni nikad nisu u stanju da postupaju prema Božjim zahtevima, i zašto uvek idu protiv Njegovih namera i rade ono što im se dopada. Iznesite ove stvari pred Boga i molite se, jasno ih shvatite i onda možete da preokrenete svoje stanje, promenite svoj način razmišljanja i rešite svoje pogrešno razumevanje Boga. Šta god da rade, neki ljudi uvek imaju neprikladne namere, uvek imaju zle ideje i ne mogu da ispitaju da li je njihovo unutrašnje stanje ispravno ili pogrešno, niti da ga razaznaju prema Božjim rečima. Ovi ljudi su smeteni. Jedna od najočitijih karakteristika smetenog čoveka ogleda se u tome da, nakon što učini nešto loše, suočen s orezivanjem ostaje negativan, pa se čak prepušta očaju i utvrđuje da je s njim svršeno i da ne može biti spasen. Nije li ovo najžalosnije ponašanje smetenog čoveka? On o sebi ne može da razmišlja prema Božjoj reči i ne može da traži istinu da bi, suočen s teškoćama, rešio problem. Nije li ovo poprilična smetenost? Da li se prepuštanjem očaju problemi mogu rešiti? Mogu li se problemi rešiti večitim koprcanjem u negativnosti? Ljudi treba da shvate da ako pogreše ili imaju problem, onda treba da traže istinu kako bi to rešili. Prvo treba da razmisle i shvate zašto su počinili zlo, kakvi su im bili namera i polazište kad su to činili, zašto su to želeli da učine i koji im je bio cilj, te da li ih je neko podsticao, podstrekivao ili ih je zaludeo da to učine ili su to učinili svesno. O ovim pitanjima se mora razmisliti i moraju se jasno shvatiti, a zatim će ljudi moći da saznaju koje su greške učinili i šta su oni zapravo. Ako ne možeš da prepoznaš suštinu svog zlodela ili da iz njega izvučeš pouku, onda taj problem ne može biti rešen. Mnogi ljudi rade loše stvari i nikada o sebi ne razmišljaju i ne spoznaju sebe, pa, mogu li takvi ljudi da se ikada istinski pokaju? Ima li ikakve nade za njihovo spasenje? Ljudi su Sotonino potomstvo i, bez obzira na to da li su oni uvredili Božju narav ili ne, njihova priroda-suština je ista. O sebi bi trebalo više da razmišljaju i da sebe više spoznaju, da jasno uvide u kojoj meri su se pobunili protiv Boga i opirali Mu se, i da li još uvek mogu da prihvate i primenjuju istinu. Ako ovo jasno uvide, spoznaće razmere opasnosti u kojoj se nalaze. U stvari, na osnovu svojih priroda-suština, svi iskvareni ljudi su u opasnosti; potrebno im je mnogo truda da prihvate istinu, a to im ne pada lako. Neki su ljudi počinili zlo i otkrili svoju priroda-suštinu, dok neki zlo još uvek nisu počinili, ali nužno nisu mnogo bolji od ostalih – naprosto nisu imali takvu situaciju ili priliku da to i učine. Budući da imaš ove prestupe, u svom srcu moraš da budeš načisto s time kakav stav sada treba da imaš, za šta treba da odgovaraš pred Bogom i šta On želi da vidi. Kroz svoju molitvu i traženje, moraš da razjasniš ove stvari; onda ćeš znati kako ubuduće treba da stremiš, i više nećeš biti pod uticajem grešaka koje si učinio u prošlosti niti ćeš njima biti sputan. Moraš da ideš putem pred sobom, da svoju dužnost obavljaš kako treba i da se više ne prepuštaš očaju; u potpunosti moraš da izađeš iz negativnosti i pogrešnog razumevanja. S jedne strane, obavljanje tvoje dužnosti sada služi da nadoknadiš svoje prošle prestupe i nemar; ovo je negativan pristup i nije previše poželjan, ali to je barem stav koji bi trebalo da imaš. S druge strane, moraš pozitivno i samoinicijativno da sarađuješ, da daš sve od sebe da dobro obaviš dužnost koju treba da obaviš i da ispuniš svoje odgovornosti i obaveze. To je ono što stvoreno biće treba da učini. Bilo da imaš ikakve predstave o Bogu, ili otkriješ iskvarenost ili uvrediš Njegovu narav, sve to moraš rešiti promišljanjem o sebi i traženjem istine. Moraš učiti iz svojih neuspeha i potpuno izaći iz senke negativnosti. Jednom kad shvatiš istinu i budeš oslobođen, kad te više ne budu sputavali nijedan čovek, događaj ni stvar, tada ćeš imati veru da koračaš putem koji je pred tobom. Nakon što ostvariš određene dobitke, postigneš izvestan životni napredak i više nemaš nikakve predstave o Bogu, postepeno ćeš stupiti na pravi put vere u Boga.

Neko je u prošlosti možda pravio prestupe ili je zalutao, s tim da on zapravo nije neka naročito lažljiva ili zla osoba, već je samo reč o tome da je bio previše nadmen, u toj meri nadmen da je postao nerazuman, da je izgubio suzdržanost i nije mogao da se kontroliše, pa je učinio stvari kojih se Bog gnuša i prezire ih, a kojih se čak i on sȃm gadi. Ali je svojim dosadašnjim sledbeništvom sigurno postigao određeni napredak. Kad je reč o tome da li taj čovek naposletku može da ostane, Bog će to odrediti na osnovu njegovog sadašnjeg ponašanja, kao i njegovog trenutnog stava prema Njemu i prema svojoj dužnosti. Neko bi mogao da kaže: „U prošlosti sam učinio ozbiljne prestupe, ali sam nakon toga shvatio istinu. Zaista se kajem zbog svojih prestupa, ali to ne mogu da popravim, čak i ako istinu sada budem sprovodio u delo. Uvek se osećam kao da sam ukaljan, i u srcu nisam načisto da li me Bog želi ili ne.” Ovde ti sȃm sebi izričeš presudu, a to ne čini Bog; tvoja presuda ne predstavlja Božju, niti tvoj stav predstavlja Njegov. Moraš da razumeš koji je Božji stav i koji je Njegov krajnji cilj prema svakom iskvarenom čoveku i onima koji mogu da budu spaseni. Da li vam je to jasno? Ono što Bog posmatra jesu čovekov stav, odlučnost i rešenost u stremljenju ka istini. Njega ne zanima kakav si bio ranije, koji su bili tvoji prestupi, niti koliko si sebe davao, sebe nudio ili koliko si patio. Bog ove stvari ne gleda. Neko može da kaže da veruje u Boga i da je bio u zatvoru osam puta, a Bog mu kaže: „Ne gledam ove stvari o tebi. Samo posmatram kako se sada ponašaš, da li si neko ko stremi ka istini, da li si svedočio dok si bio u zatvoru, šta si zadobio, da li poznaješ Boga i da li si ušao u istina-stvarnosti.” Ovakav rezultat Bog želi. Neki ljudi kažu: „Pravio sam prestupe i zalutao sam, ali sad to prepoznajem i dubokim razmišljanjem postao sam spreman da se pokajem i čvrsto rešen da dobro obavljam svoju dužnost, da ne budem površan i dam sve od sebe, tako da mogu da udovoljim Bogu, da uzvratim za Njegovu ljubav i iskupim se za svoje greške iz prošlosti. Želim da stremim ka istini i da je primenjujem tokom obavljanja svoje dužnosti. Neću samo da se trudim ili da službujem, nastojaću da kroz dobro obavljanje svoje dužnosti istinu sprovodim u delo, da proživim ljudsko obličje i da poštujem Boga.” Ako imaš takav stav, hoće li Bog i dalje gledati tvoje prestupe? Neće. Stoga, u ovo moraš biti siguran u svom srcu, tako da te prestupi iz prošlosti više ne sputavaju. Neki ljudi su uvek sputani prestupima iz prošlosti, pa razmišljaju: „Bog nikako ne može da oprosti nešto čime se vređa Njegova narav. Njegovo srce me je još odavno s gnušanjem odbacilo i za mene nema svrhe da stremim ka istini.” Kakav je ovo stav? To zovemo sumnjičavošću prema Bogu i pogrešnim razumevanjem Boga. U stvari, i pre nego što si učinio išta što vređa Božju narav, prema Njemu si imao neučtiv i površan stav, bez imalo poštovanja, i prema Bogu se nisi odnosio kao da je Bog. Usled trenutne neukosti ili impulsivnosti ljudi otkrivaju svoje sotonske naravi i ako nema nikoga da ih dovede u red ili ih zaustavi, oni čine prestupe. Nakon što njihovi prestupi dovedu do posledica, oni ne znaju da se pokaju, a ipak se osećaju nelagodno. Oni brinu o svom budućem ishodu i odredištu i u svom srcu nose sve ove stvari, stalno razmišljajući: „Sa mnom je gotovo i upropašten sam, pa ću sebe naprosto otpisati kao beznadežan slučaj. Ako me Bog jednog dana ne bude želeo i sasvim me se bude gnušao, najgore što može da se desi jeste da umrem. Prepustiću se na milost Božjoj orkestraciji.” Spolja posmatrano, oni govore o tome da se prepuštaju na milost Božjoj orkestraciji i da se pokoravaju Njegovim uređenjima i suverenosti, međutim, kakvo je njihovo pravo stanje? To je stanje otpora, nepopustljivosti, nepokajanja. Šta znači kad neko nema pokajanja? To znači da se drži sopstvenih ideja, ne verujući i ne prihvatajući ništa što Bog kaže i uvek razmišljajući na ovaj način: „Božje reči ohrabrenja i utehe nisu upućene meni, već drugim ljudima. Kad je reč o meni, sa mnom je svršeno, već sam otpisan, bezvredan – od mene je Bog još odavno digao ruke i, koliko god da ispovedam svoje grehe, molim se ili pokajnički jecam, On mi nikada neće pružiti drugu priliku.” Kakav je ovo stav, kad oni u svom srcu Boga odmeravaju ili Ga dovode u pitanje? Je li to stav ispovedanja i pokajanja? Očigledno nije. Ovakav stav predstavlja jednu vrstu naravi – nepopustljivosti, neverovatne nepopustljivosti. Spolja izgledaju naročito samopravedno, nikoga ne slušaju, svaku doktrinu razumeju, ali ništa od toga ne primenjuju. U stvari, oni imaju nepopustljivu narav. Iz Božje perspektive, da li je nepopustljivost pokornost ili buntovništvo? Jasno je da je buntovništvo. Međutim, ti ljudi smatraju da im je učinjena velika nepravda: „Nekada sam mnogo voleo Boga, ali On ne može da pređe preko te jedne male greške koju sam napravio i sada moj ishod više ne postoji. Za ljude poput mene, Bog je izrekao presudu. Ja sam Pavle.” Je li Bog rekao da si ti Pavle? Bog to nije rekao. Ti kažeš da si Pavle – odakle to dolazi? Ti kažeš da će te Bog srušiti, kazniti i poslati u pakao. Ko je odredio takav ishod? Očito je da si sâm to odredio, pošto Bog nikada nije rekao da ćeš biti poslat u pakao kad Njegovo delo bude dovršeno i da ne možeš da uđeš u carstvo nebesko. Dokle god Bog ne kaže da te se gnuša i odbacuje, u tom slučaju imaš priliku i pravo da stremiš ka istini, i samo treba da prihvatiš sud i grdnju Božjih reči. Moraš da imaš ovakav stav, pošto je to stav prihvatanja istine i Božjeg spasenja, kao i istinskog pokajanja. Uvek se čvrsto držiš svojih predstava, zamisli i pogrešnog razumevanja; tim stvarima si već ispunjen i nastanjen, pa si čak odredio da te Bog neće spasti, a onda si tokom obavljanja svoje dužnosti razvio površan način razmišljanja, način razmišljanja u kojem sebe otpisuješ kao beznadežan slučaj, negativan i pasivan način razmišljanja, način razmišljanja u kojem živiš dan za danom, način razmišljanja u kojem sve otaljavaš. Možeš li da zadobiješ istinu? S ovim mentalitetom nećeš moći da zadobiješ istinu i nećeš biti spasen. Zar takva osoba nije jadna? (Da, jeste.) Šta ju je navelo da bude tako jadna? To je izazvano neznanjem. Kad se stvari događaju, ona ne traži istinu, već uvek proučava i nagađa, želeći čak da pronikne u Božje reči da ustanovi koje od njih su izgovorene o njenoj situaciji, kakav je Božji stav, kako On izriče presude i kakav će biti njen ishod – i kroz ovo određuje kakav će biti rezultat te stvari. Da li je ovaj pristup traženje istine? Svakako da nije. Božje reči osude i prokletstva ta osoba drži sebi nad glavom, živeći u negativnosti – što deluje kao krhkost, slabost i negativnost, dok je zapravo vrsta otpora. Koja narav je u osnovi otpora? To je nepopustljivost. U Božjim očima, ova vrsta nepopustljivosti jeste vrsta buntovništva, a On to najviše prezire. Da Bog ne želi da te spase, zašto bi ti rekao toliko istina, zašto bi ti dao toliko puteva primene ili te hrabrio tako iskrenim rečima? Ipak, ti i dalje govoriš da te Bog neće spasti. Na čemu se ovo temelji? Božje srce se uvek nada da će se ljudi pokajati, ali su zapravo ljudi ti koji sebi ne pružaju priliku. U čemu je ovde problem? Problem je u tome da je ljudska priroda previše lažljiva. Ljudi ne veruju u Boga niti u Njegove reči, i to je stav s kojim se prema Njemu ophode. Neko bi mogao reći: „Bog je veran, a u Njegovim rečima su sud, razotkrivanje, osuđivanje, kletve, milost i praštanje. Znam da sve ove reči predstavljaju Božju narav, ali ne znam koje od njih se odnose na moju situaciju. Uvek osećam da su Božje reči osude i kletve predviđeni za mene, dok su Njegove reči blagoslova i odobravanja predviđene za one koji streme ka istini. U svakom slučaju, sa mnom je svršeno.” Od početka do kraja, ta osoba ima ovakav drzak stav i koristi ga kao izgovor da kaže da je Bog neće spasti. Ona će razmišljati: „Bože, pošto nećeš da me spaseš, onda i ja mogu da budem površan u obavljanju svoje dužnosti. Ako nećeš da mi daš nikakvu nagradu, zašto bi toliko trebalo da se trudim?” Njen način razmišljanja se menja i postaje nerazuman. Ona ne prihvata istinu, već iznosi sopstvene namere, negativno stanje, ljudske uobrazilje, nagađanje i izgovore da bi se protivila Bogu i s Njim nadmetala. Živi u negativnosti, nezainteresovana da traži istinu ili da o njoj u zajedništvu razgovara, i ravnodušna je prema sprovođenju istine u delo ili prema tome da bude poštena osoba. U odnosu na to zauzima stav izbegavanja, pa se čak ni sada nije probudila, već i dalje živi u negativnom stanju. Bog kaže da su ovakvi ljudi najjadniji. Od početka do kraja, uvek su ljudi ti koji se s Bogom nadmeću, ljudi su uvek ti koji o Njemu nagađaju i pogrešno Ga razumeju, pa muče sebe dok ne zapadnu u negativnost kroz svoje ljudske predstave i uobrazilje. Od Boga se otuđuju, a ipak žele da Ga iskoriste i da se s Njim pogode, i da se pritom ni najmanje ne promene. Nisu li ovo sami izazvali? Kao što kažu reči one pesme: „Sedeti za trpezom, a trpeti veliku glad”. Ovo je najžalosnije. Bog čoveku daruje izobilje, a čovek i dalje prosjači sa šupljom činijom. Nije li ovo prosjak koji zaslužuje da pati?

Od početka, često sam svakog od vas ohrabrivao da mora da stremi ka istini. Dokle god postoji prilika za to, ne odustajte; stremljenje ka istini je obaveza, odgovornost i dužnost svake osobe i put kojim svaka osoba treba da ide, kao i put kojim svi moraju da idu da bi bili spaseni. Ipak, niko na to ne obraća pažnju – niko to ne smatra važnim, verujući da je to samo prazna priča, svako razmišlja o onome što on hoće. Od početka, pa sve do danas, iako je bilo mnogih koji u svojim rukama čvrsto drže knjige Božjih reči i čitaju ih, koji slušaju propovedi, koji su tokom obavljanja svojih dužnosti, čini se, svi prihvatili Božji sud i grdnju i Njegovo vođstvo, odnos između čoveka i Boga zapravo nije uspostavljen, i svi ljudi žive prema svojim uobraziljama, predstavama, pogrešnim razumevanjima i nagađanjima, pa čak i svakodnevno žive u sumnji i negativnosti I pristupaju Božjim rečima, delu i usmeravanju na osnovu ovih stvari. Ako živiš u takvim stanjima, kako možeš da odbaciš negativnost? Kako možeš da odbaciš buntovništvo? Kako možeš da odbaciš način razmišljanja i stav prevrtljivosti i rđavosti odnosno nagađanja i pogrešnog razumevanja uz koje pristupaš nalogu i dužnosti koje ti je Bog dao? Naravno da oni ne mogu da se odbace. Prema tome, ako želiš da kreneš putem stremljenja ka istini i njene primene, kao i ulaska u istina-stvarnost, moraš odmah da dođeš pred Boga, da Mu se pomoliš i tražiš Njegove namere – najvažnije je da ustanoviš Njegove želje. Suviše je nepraktično uvek živeti u predstavama i uobraziljama; treba da naučiš da u svim stvarima o sebi razmišljaš i da prepoznaš koje to iskvarene naravi koje treba pročistiti još uvek poseduješ, koje te stvari sprečavaju da istinu sprovodiš u delo, koja pogrešna razumevanja ili predstave imaš o Bogu, i koje stvari koje On čini nisu usklađene sa tvojim predstavama, već te navode na sumnju i pogrešno razumevanje. Ako o sebi razmišljaš na ovaj način, možeš da otkriješ koje probleme i dalje poseduješ koje treba rešiti kroz traženje istine, te ako praktično budeš ovako postupao život će ti se brzo razvijati. Ako o sebi ne razmišljaš, već u svom srcu uvek gajiš predstave i pogrešna razumevanja o Bogu, ako u svojim zamislima uvek istrajavaš, uvek smatraš da te Bog izneverava ili da prema tebi nije pravičan, i uvek se držiš sopstvenog rezonovanja, tvoje pogrešno razumevanje Boga će se tada samo produbiti i tvoj odnos s Njim će postati sve udaljeniji, dok će buntovništvo i protivljenje prema Njemu u tvom srcu sve više jačati. Opasno je ako ti se stanje ovoliko pogorša, jer će to već ozbiljno uticati na efikasnost obavljanja tvoje dužnosti. Prema svojoj dužnosti i odgovornosti moći ćeš da se odnosiš jedino uz stav traljavosti, površnosti, nepoštovanja, buntovništva i otpora, i šta će biti krajni rezultat? To će dovesti do toga da u izvršavanju dužnosti budeš površan, varljiv i da prema Bogu pružaš otpor. Nećeš moći da zadobiješ istinu, niti da uđeš u istina-stvarnosti. Koji je glavni uzrok ovakvog rezultata? Uzrok je u tome što ljudi u svom srcu i dalje imaju predstave i pogrešna razumevanja o Bogu, a ovi praktični problemi nisu rešeni. Pa će između ljudi i Boga uvek postojati jaz. Prema tome, ako ljudi žele da dođu pred Boga, oni prvo moraju da razmisle o pogrešnim razumevanjima, predstavama, uobraziljama, sumnjama ili nagađanjima koje o Njemu imaju. Sve te stvari se moraju ispitati. Stvarno posedovanje predstava ili pogrešnih razumevanja o Bogu nije jednostavna stvar, jer se ona dotiče stava ljudi prema Bogu, kao i prema njihovoj priroda-suštini. Ako ljudi ne traže istinu da bi rešili ove predstave i pogrešna razumevanja, te stvari neće samo tek tako sasvim iščeznuti. Čak i ako ne utiču na obavljanje tvoje dužnosti ili stremljenje ka istini, čim se nešto dogodi ili u posebnim okolnostima, one će se i dalje pojavljivati da ometaju tvoj um i obavljanje tvoje dužnosti. Dakle, ako imaš predstave i pogrešna razumevanja, onda moraš da dođeš pred Boga i o sebi razmisliš, da tražiš istinu i jasno shvatiš osnovni uzrok i suštinu toga zašto ove predstave i pogrešna razumevanja nastaju u ljudima. Tek onda oni mogu nestati, tvoj odnos s Bogom može biti normalan, a tvoj se život može postepeno razvijati. To što ljudi poseduju mnogo predstava i pogrešnih razumevanja o Bogu dokazuje da Mu ljudski rod pruža otpor i da je s Njim neusklađen. Jedino se neprekidnim rešavanjem ovih predstava i pogrešnih razumevanja jaz između ljudi i Boga može postepeno ukloniti. Oni će moći da se pokore Bogu i u Njega će imati više vere; uz veću veru, njihova primena istine biće znatno manje ukaljana, a biće i znatno manje ukaljanosti i prepreka u njihovom stremljenju ka istini.

Dok obavljaju svoje dužnosti, koji ljudi su manje ukaljani i manje spletkare u svoju korist? (Prostiji ljudi, oni koji Boga pogrešno ne razumeju.) Ovo je jedna vrsta ljudi, ali postoje i pošteni ljudi, dobrodušni ljudi, oni koji više tragaju za istinom – takvi ljudi su manje ukaljani dok obavljaju svoje dužnosti. Oni koji imaju pogrešna shvatanja ili uobrazilje o Bogu, ili koji prema Njemu imaju neumerene želje ili zahteve, izrazito su ukaljani dok obavljaju svoje dužnosti. Oni žele prestiž, status i nagrade, pa ako je neka velika nagrada još uvek predaleko i nije na vidiku, razmišljaće: „Pošto ne mogu odmah da je dobijem, moraću prosto da sačekam i izdržim. Ali, sada bi prvo trebalo da pribavim neke koristi ili makar određeni status. Prvo ću nastojati da budem vođa u crkvi, da budem odgovoran za desetine drugih ljudi. Prilično je glamurozno da te ljudi uvek saleću.” I tako se ova ukaljanost pojavljuje u njihovoj veri u Boga. Ako nisi obavljao nikakvu dužnost, niti si išta praktično uradio za Božju kuću, smatraćeš da nisi kvalifikovan i u tebi se neće pojavljivati takve stvari. Međutim, ako si u stanju da nešto uradiš, osećaš da si nešto nadmoćniji od većine ljudi i da možeš da propovedaš neke doktrine, tada će se takve stvari pojavljivati. Na primer, kada se bira vođa, ako u Boga veruješ tek godinu ili dve, smatraćeš da si mali rastom, da nisi u stanju da držiš ikakve propovedi i da za to nisi kvalifikovan, pa ćeš se povući iz tih izbora. Nakon tri ili pet godina verovanja, moći ćeš da propovedaš nekoliko duhovnih doktrina, pa kad ponovo dođe vreme da se bira vođa, aktivno ćeš se zalagati za tu poziciju i molićeš se: „O, Bože! Nosim breme, voljan sam da u crkvi budem starešina i spreman sam da budem obziran prema Tvojim namerama. Ipak, bez obzira na to hoću li biti izabran ili ne, uvek sam spreman da se pokorim Tvojim uređenjima.” Reći ćeš da si spreman da se pokoriš, dok ćeš u svom srcu razmišljati: „Ipak, bilo bi sjajno da mi dozvoliš da budem starešina!” Budeš li imao takav zahtev, hoće li ga Bog ispuniti? Naravno da neće, zato što ovaj tvoj zahtev nije legitiman zahtev, već neumerena želja. Čak i ako kažeš da želiš da postaneš starešina kako bi mogao da pokažeš obzir prema Božjem bremenu, koristeći ovaj izgovor kao svoje opravdanje, i smatrajući da je to u skladu sa istinom, šta ćeš pomisliti ako Bog ne ispuni tvoj zahtev? Kakva ćeš ispoljavanja pokazati? (Pogrešno ću razumeti Boga i pitaću se zašto mi nije udovoljio kada sam samo želeo da pokažem obzir prema Njegovom bremenu. Postaću negativan, opiraću se i prigovarati.) Postaćeš negativan i razmišljaćeš: „Osoba koju su izabrali ne veruje toliko dugo u Boga kao ja, nije tako dobro obrazovana kao ja i ima lošiji kov od mene. I ja mogu da držim propovedi, pa, po čemu je ta osoba onda bolja od mene?” Razbijaćeš glavu razmišljajući unedogled, ali nećeš moći to da shvatiš, pa će u tebi nastati predstave i osuđivaćeš Boga da je nepravedan. Nije li to iskvarena narav? Hoćeš li i dalje moći da se pokoriš? Nećeš. Da nemaš ovu želju da budeš starešina, da možeš da stremiš ka istini i da poseduješ samosvest, rekao bi: „Dovoljno mi je da budem običan sledbenik. Ne posedujem istina-stvarnost, imam prosečnu ljudskost i nisam naročito rečit. Imam ponešto iskustva, ali nisam baš u stanju da o njemu govorim. Želim da o njemu više govorim, ali ne umem jasno da se izrazim. Budem li više govorio, verovatno će ljudima dosaditi da me slušaju. Nisam uopšte dorastao toj poziciji. Nisam prikladan da budem vođa, treba da nastavim da učim od drugih, da obavljam svoju dužnost najbolje što mogu i da stremim ka istini čvrsto stojeći na zemlji. Jednoga dana, kada budem imao rast i budem podoban da druge vodim, neću odbiti ako me moja braća i sestre izaberu.” Ovo je ispravno stanje uma. Ako te jednog dana braća i sestre budu smatrali podobnim za starešinu i odaberu te, biće to sigurno zato što je Bog to dozvolio, pa da li bi onda bio vođa ili ne? (Da, bio bih, pokorio bih se.) Kako bi se pokorio? Pretpostavimo da razmišljaš ovako: „Mislim da to mogu. Niko drugi nije bolji od mene, tako da to sasvim sigurno mogu. Ovim Bog pokreće moju braću i sestre da me izaberu. Od ovih ljudi, ja najduže verujem u Boga, odgovarajućih sam godina, imam određeno iskustvo u društvu i radno sam sposoban, rečit i obrazovan, obavljao sam svakakve različite dužnosti i stekao sam određeno iskustvo. Pogodan sam u svakom pogledu. Kad bi moja braća i sestre bili pod mojim vođstvom, crkveni život bi tada sigurno procvetao i napredovao.” Tada u tebi nastaje nadmenost. Ima li ikakvog razuma u tome? Šta ćeš potom učiniti? Činićeš zle i loše stvari, a onda ćeš morati da budeš orezan, da se suočiš sa sudom i grdnjom. Da li je važno nečije stanje uma? (Da, važno je.) Šta god da radiš, moraš da razmisliš o svojim motivima, svojoj polaznoj tački, svojim namerama, svojim ciljevima i svim svojim mislima i da ih shvatiš, u skladu sa istinom, te da ustanoviš da li su ispravni ili pogrešni. Sve ove stvari moraju se temeljiti i zasnivati na Božjim rečima, kako ne bi krenuo pogrešnim putem. Šta god da želiš da uradiš odnosno šta god da tražiš, za šta god da se moliš ili to tražiš pred Bogom, to mora biti legitimno i razumno, mora biti nešto što može da se iznese pred druge i sa čim se svako može saglasiti. Nema svrhe tražiti stvari koje se ne mogu izneti u javnost, a za njih se nema svrhe ni moliti. Koliko god se molio za te stvari, od toga neće biti nikakve koristi.

Ljudi su uvek ukaljani dok obavljaju svoje dužnosti; uvek su ukaljani sopstvenim namerama i ličnim sklonostima. Prema tome, da li ljudi sebi namerno dopuštaju da budu ukaljani? Ne, to se događa mimo njihove volje. Koliko nečistoća će imati neka osoba zavisiće od njene naravi i njene potrage. Ako ta osoba stremi ka istini, imaće manje namera, sebičnih motiva, želja i negativnih stanja dok bude obavljala svoju dužnost. Ne bude li stremila ka istini, imaće znatno više nečistoća i verovatno će postati negativna kada se suoči sa neuspehom ili preprekama, ponekad se čak spotičući i na jednoj rečenici. Stalno govorite kako se „osećate izmučeni ponosom, statusom i privrženošću” – zbog svega se osećate izmučeno, po ceo dan. Ovo je nerazumno. U ljudima često preovlađuje njihova sotonska priroda, žive pod kontrolom svoje sotonske naravi i imaju svakakve neumerene želje, ali ne traže istinu da bi ih razrešili. Kakvu god iskvarenost da otkrivaju, uvek se osećaju negativno i izmučeno. Ako se osećate izmučeno, onda ste u nevolji; kad god da se pomene osećaj izmučenosti, to nikada nije dobra stvar. Zašto? Ni sama reč „izmučen” nije opravdana – ljudi se osećaju izmučeno samo u posebnim okolnostima i to nije ispoljavanje koje često pokazuju oni koji streme ka istini. Nešto nije u redu ako se neko stalno oseća izmučeno, postoji problem sa takvim ljudima – to je stanje negativnosti i otpora. Osim toga, nepravilno je i neprikladno na ovaj način koristiti reč „izmučen”. Zašto ljudi koji se sve vreme osećaju izmučeno iz toga na kraju nikada ne dobiju nikakve rezultate? Zato što ne traže istinu, već su umesto toga uvek negativni i pružaju otpor, protiveći se Bogu. Ishod ovoga je u tome da mnogo pate, ali ništa ne dobijaju. Ljudi koji vole istinu uvek će se pokoravati Božjoj suverenosti i uređenju, bez obzira na teškoće ili probleme sa kojima se suočavaju. Prihvatiće Božje orkestracije, doći će pred Njega da traže istinu i ići će putem stremljenja ka istini. Ne osećajte se izmučeno bez dobrog razloga, jer vas to neće nikud odvesti. Na primer, osećaš da si izmučen naklonošću, no, da li si ikada u stanju da se iz toga izvučeš? Osećaš se izmučeno statusom, no, imaš li pravi uvid u status? Osećaš se izmučeno svojom budućnošću i sudbinom, no, da li si u stanju da se oslobodiš ograničenja svoje budućnosti i sudbine? Možeš li da otpustiš svoju želju za blagoslovima? (Ne, ne mogu.) Pa, kako možeš da rešiš ove probleme? Svi se oni moraju rešavati stremljenjem ka istini. Stremljenjem ka istini se mogu rešiti ljudski nerazumni zahtevi i neumerene želje, kao i njihova pogrešna shvatanja Boga i njihove uobrazilje, nagađanja, sumnje i presude u vezi s Njim. Kada sva ova stanja budu rešena, hoće li se ljudi i dalje osećati izmučeno? Neće li sva ova stanja osećanja izmučenosti naprosto nestati? Kakvi će u tom trenutku biti tvoje misli, gledišta, stav i stanje? Moći ćeš da se pokoriš i da čekaš, i nećeš se boriti protiv Božje suverenosti i uređenja, nećeš se protiv Njega buniti niti Ga osuđivati. Povrh toga, kada se Božja ruka spusti na tebe ili On za tebe orkestrira okruženje, moći ćeš aktivno da sarađuješ i da Mu se pokoriš, umesto da se opireš ili da to izbegavaš, a još manje ćeš pokušavati da od toga pobegneš. Imaćeš sve više ovih pozitivnih stanja, a to dokazuje da stremiš ka istini. Međutim, ako ti te negativne stvari neprekidno zaokupljaju um i utiču na tvoje svakodnevne postupke, misli i ideje, i odražavaju se na tvoje stanje, onda to dokazuje da uopšte ne stremiš ka istini, pa ćeš na kraju biti uklonjen.

Dok obavljaju svoje dužnosti, mnogi ljudi su stalno ukaljani svojim namerama, uvek nastoje da se istaknu, uvek žele da ih veličaju i podstiču, a ako nešto dobro učine, uvek žele novac ili nagradu; ako nagrada izostane, nezainteresovani su za obavljanje svojih dužnosti, te ako na njih niko ne obraća pažnju niti ih podstiče, oni postaju negativni. Nestabilni su poput dece. Šta se ovde događa – zašto su ljudi u sopstvenim dužnostima uvek ukaljani svojim namerama i nikada ne mogu da ih ostave po strani? Uglavnom zato što ne prihvataju istinu; posledično, kako god da sa njima razgovaraš o istini, oni te stvari nisu u stanju da ostave po strani. Ako se takvi problemi nikada ne razreše, oni s vremenom lako postaju negativni i sve više nezainteresovani za obavljanje svojih dužnosti. Nakon što vide reči od Boga o odobravanju ili blagoslovima, donekle su motivisani i dobijaju nešto više elana; ali ako sa njima niko ne razgovara o istini, ako ih niko ne motiviše niti veliča, sve više postaju nezainteresovani. Ako ih ljudi često hvale, upućuju im komplimente i veličaju ih, oni osećaju da su naročito divni i, u svom srcu, sigurni su da ih Bog štiti i blagoslovi. U takvim trenucima njihove su želje da se izdignu nad masom postignute i ostvarene, njihova namera da budu blagosloveni privremeno je zadovoljena i iskorišćene su njihove veštine i talenti, zbog čega stiču ugled. U toj meri su srećni da poskakuju ulicom, ozarenog lica. Da li je ovo dejstvo stremljenja ka istini? (Nije.) Ovo naprosto znači da su im želje ispunjene. Kakva je ovo narav? To je nadmena narav. Takvi ljudi nemaju ni najmanju samosvest, već poseduju neumerene želje. Kada se suoče sa nekom nevoljom ili teškoćom, odnosno ako njihov ponos ili sujeta nisu zadovoljeni, odnosno ako su njihovi interesi makar i malo ugroženi, postaju negativni i posrću. Prethodno su stajali gordo poput nekog diva, ali su se za svega nekoliko dana survali u gomilu prašine – ta razlika je baš ogromna. Ako su to ljudi koji streme ka istini, kako su tako brzo mogli da se sruše? Jasno je da su ljudi koji obavljaju dužnosti na osnovu zanosa, želja i ambicije veoma slabi; kada naiđu na neku prepreku ili neuspeh, padaju. Uvidevši da su se njihove uobrazilje izjalovile, da im želje nisu ispunjene i da nema nade da će biti blagosloveni, istoga trenutka padaju. Ovo pokazuje da, bez obzira na elan koji su u pogledu svojih dužnosti u tom trenutku imali, taj elan nije bio zasnovan na njihovom shvatanju istine. Svoje dužnosti su obavljali sa željom da budu blagosloveni i zbog zanosa. Ma koliko da su ljudi zaneseni odnosno ma koliko reči i doktrina mogu da propovedaju, ako nisu u stanju da istinu sprovode u delo, ako svoje dužnosti ne mogu da obavljaju u skladu sa načelima, ako se uzdaju samo u zanos, neće moći dugo da potraju i, čim se suoče sa neprilikama ili katastrofom, neće moći da budu postojani, već će se srušiti. Neki se ljudi naprosto sruše kada se suoče sa neuspehom ili preprekama, drugi se sruše kad su izloženi orezivanju, dok se ostali sruše kad se suoče sa dovođenjem u red. Na ovaj način, oni koji ne poseduju istinu uvek padaju pred prvom preprekom. Prema tome, koja su ispoljavanja nekoga ko stremi ka istini? (Sa kakvim god oplemenjivanjem da se suoči, uprkos tome što možda trpi veliki bol, neće postati negativan. Tražiće istinu i pokoravaće se Božjoj suverenosti i uređenju.) Jedno od ispoljavanja jeste u tome da neće postati negativan, ipak, niste prozreli glavno ispoljavanje, a ono se sastoji u tome da ljudi koji streme ka istini nisu sputani i ne potpadaju pod uticaj u obavljanju svojih dužnosti, kakve god da su teškoće, bol ili slabost sa kojima se suočavaju. Oni koji ne streme ka istini, kad su srećni, imaju elan da obavljaju svoje dužnosti; koliko god da pate, ne osećaju se iscrpljeno i u stanju su da sve lične stvari ostave po strani i da ne napuste svoje dužnosti. Stvari su drugačije kad su nesrećni. Preumorni su kad obavljaju i najmanji posao, a ako malo propate, žale se i uvek pomišljaju da odu kući da prožive svoje dane i obogate se, i razmišljaju o sopstvenom izlazu. Međutim, oni koji streme ka istini razmišljaju: „Koliko god da patim, svoju dužnost moram dobro da obavljam i uzvratim za Božju ljubav. Jedino ako svoju dužnost dobro obavljam imaću savest i razum, i biću dostojan da se zovem čovekom.” Osim što su usredsređeni na dobro obavljanje svojih dužnosti, u stanju su da jedu i piju Božje reči i da razgovaraju o istini sa svojom braćom i sestrama bez obzira na nevolje sa kojima se suočavaju, i da traže istinu da bi razrešili svoje poteškoće. Neprekidno razmišljaju o ovim stvarima: „Kako mogu da razrešim ovo stanje? U čemu je tačno problem? Zašto se osećam negativno? Zašto sam izložen orezivanju? Kako sam u tome pogrešio? U čemu je bila moja greška? Je li problem u naravi, nisam li vešt u ovoj oblasti ili gajim neke sopstvene namere?” Nakon višednevnog preispitivanja ovih stvari ostvaruju rezultate i uviđaju da je crkveni posao pretrpeo štetu zato što su gajili sopstvene namere, pribojavali se da druge ne uvrede i nisu vodili računa o interesima Božje kuće. Kakav stav treba da zauzmete nakon što dođete do ovakvog zaključka? Kako treba da rešite ovaj problem? Morate da prihvatite da vam Božje reči sude, da vas grde i orezuju, da razmišljate o sebi unutar Njegovih reči, da uporedite svoje stanje u odnosu na Njegove reči i postignete razumevanje svoje sopstvene iskvarene naravi. Tako ćete znati jeste li neko ko voli istinu i pokorava se Bogu ili to niste. Je li dovoljno da dođete do ovog zaključka? I dalje ćete morati da se ispovedite i pokajete pred Bogom, uz reči: „Ono što sam uradio nije bilo u skladu sa istinom, moji postupci su bili pod komandom moje sotonske naravi. Spreman sam da se pokajem i protiv Boga se više nikada neću pobuniti. Ma šta da se dogodi, uvek ću tražiti istinu i postupati u skladu sa Božjim zahtevima. Ako to ne budem mogao, neka me Bog dovede u red i kazni me.” Ovako izgleda istinski pokajničko srce. Ako na ovaj način možeš da se moliš i postigneš čvrstu rešenost, i ako ovako možeš praktično da postupaš, onda je to pokoran način razmišljanja. Ako na ovaj način stičeš iskustvo, postepeno ćeš postati pokoran prema Božjem delu, imaćeš istinsko razumevanje o Njemu, videćeš da je Njegova narav istinski pravedna i sveta i steći ćeš bogobojažljivo srce. Bićeš odgovoran i posvećen u obavljanju svoje dužnosti, time ćeš steći nešto praktičnog iskustva i ući ćeš u istina-stvarnosti.

U svom postupanju, neki ljudi slede sopstvenu volju. Krše načela i, nakon orezivanja, samo na rečima priznaju da su nadmeni, te da su pogrešili jedino zato što nemaju istinu. Ali u svom srcu, oni prigovaraju: „Osim mene, niko drugi ništa ne poduzima – i, na kraju, kad nešto krene po zlu, svu odgovornost svaljuju na mene. Nije li glupo što to radim? Ne mogu to isto da ponovim i sledeći put, da se tako izlažem riziku. Grom uvek u najviše drvo udara!” Šta mislite o ovom stavu? Je li to pokajnički stav? (Nije.) Kakav je to stav? Zar ta osoba nije postala ljigava i lažljiva? U svom srcu razmišlja: „Ovoga puta sam imao sreće, pa nije došlo do katastrofe. Na greškama se uči, da tako kažem. Ubuduće moram da budem pažljiviji.” Takva osoba ne traži istinu, već se problemima bavi i rešava ih koristeći sitne trikove i podmukle smicalice. Može li na taj način da zadobije istinu? Ne može, zato što se nije pokajala. Kroz pokajanje, prvo prepoznajete ono što ste pogrešno uradili: da biste videli u čemu je vaša greška, suštinu problema i iskvarenu narav koju ste otkrili; morate o tome da razmišljate i da prihvatite istinu, a zatim da praktično postupate u skladu sa istinom. Jedino je to pokajnički stav. Ako, s druge strane, iscrpno sagledavaš lukave pristupe, postaješ ljigaviji nego ranije, tvoje tehnike su sve mudrije i pritajenije i imaš više metoda da se baviš stvarima, onda taj problem nije samo u običnoj lažljivosti. Koristiš se nečasnim sredstvima i imaš tajne koje ne možeš da otkriješ. To je rđavost. Ne samo da se nisi pokajao, već si postao ljigaviji i lažljiviji. Bog vidi da si previše nepopustljiv i rđav, da samo na rečima priznaješ da si pogrešio i da prihvataš orezivanje, dok u stvarnosti nemaš ni najmanje pokajnički stav. Zašto to kažem? Zato što, dok se ovaj događaj odvijao ili po njegovom okončanju, uopšte nisi tražio istinu, nisi razmišljao o sebi ni pokušavao da spoznaš sebe i nisi praktično postupao u skladu sa istinom. Rešavanju problema pristupaš koristeći Sotonine filozofije, logiku i metode. U stvarnosti zaobilaziš problem, trudiš se da ga lepo upakuješ da mu drugi ne bi ušli u trag, ne dopuštajući da išta izmakne kontroli. Na kraju, osećaš da si prilično pametan. To su stvari koje Bog vidi, umesto da vidi to da si istinski razmišljao, ispovedio se i pokajao za svoj greh u odnosu na stvar koja te je zadesila, a zatim nastavio da tražiš istinu i praktično postupaš u skladu sa istinom. U tvom stavu nema traženja istine, niti sprovođenja istine u delo; on nije u pokoravanju Božjoj suverenosti i uređenjima, već u tome da upotrebljavaš Sotonine tehnike i metode da bi rešio svoj problem. Pred drugima odaješ lažan utisak i opireš se da te Bog razotkrije, i zauzimaš odbrambeni i svađalački stav u vezi sa okolnostima koje je Bog orkestrirao za tebe. Srce ti je zatvorenije nego ranije i odvojeno je od Boga. Budući da je tako, može li iz toga nastati ikakav dobar rezultat? Možeš li i dalje da živiš u svetlosti, uživajući u miru i radosti? Ne možeš. Ako se kloniš istine i kloniš se Boga, zasigurno ćeš upasti u tamu, jecati i škrgutati zubima. Da li takvo stanje preovlađuje u ljudima? (Da.) Neki ljudi sebe često opominju uz reči: „Ovaj put sam bio izložen orezivanju. Sledeći put moram da budem proračunatiji i pažljiviji. U svemu moram da budem na oprezu tako da na kraju ne budem na gubitku; ljudi koji ne kalkulišu jesu obični tupani.” Ako sebe uvek ovako usmeravaš i opominješ, hoćeš li ikada moći da postigneš dobre rezultate? Hoćeš li moći da zadobiješ istinu? Ako te zadesi neki problem, moraš da tražiš i da razumeš neki aspekt istine, i da taj aspekt istine zadobiješ. Šta se može postići shvatanjem istine? Kad shvatiš aspekt istine, time shvataš aspekt Božjih namera; razumeš zašto ti je Bog tu stvar učinio, zašto bi On zahtevao tako nešto od tebe, zašto bi postavio okolnosti da te tako izgrdi i dovede u red, zašto bi ovaj problem koristio da te orezuje, i zašto si posrnuo, podbacio i bio razotkriven u toj stvari. Ako ove stvari razumeš, moći ćeš da stremiš ka istini i postići ćeš život-ulazak. Ako li ove stvari ne razumeš i ove činjenice ne prihvataš, već istrajavaš u tome da im se protiviš i opireš, u tome da koristiš sopstvene tehnike da se prerušiš, kao i u tome da pred sve druge i pred Boga izađeš sa lažnim licem, u tom slučaju nikada nećeš moći da zadobiješ istinu. Ako imaš pošten stav, onaj u kome prihvataš istinu i pokoran si joj i ako, bez obzira na događaje, bez obzira na to koliko je bola u tvom srcu i koliko si ponižen, uvek možeš da prihvatiš istinu i pokoriš joj se, i još uvek možeš da se moliš Bogu, uz reči: „Sve što Bog čini je ispravno i ja to moram da prihvatim”, u tom slučaju je reč o pokornom stavu. Ipak, tokom procesa prihvatanja morate neprekidno da razmišljate o sebi, da razmišljate gde se kriju greške u vašim postupcima i ponašanju i koje ste aspekte istine prekršili. Morate i da razlučite sopstvene namere, kako biste jasnije mogli da vidite svoje pravo stanje i rast. Ako zatim tražite istinu, znaćete kako da istinu sprovodite u delo u skladu sa načelima. Ako praktično postupaš i stičeš iskustvo na ovaj način, tada ćeš očas posla napredovati. Istina će pustiti koren u tebi; cvetaće, donositi plodove i postati tvoj život. Svi problemi tvojih otkrivenja iskvarenosti postepeno će se rešavati. Kada se stvari budu događale, tvoj stav, gledišta i stanja sve više će se kretati u pravcu pozitivnog. Hoćeš li tada i dalje biti otuđen od Boga? Možda ćeš i dalje biti otuđen od Njega, ali će toga biti sve manje, pa će se i sumnje, nagađanja, nesporazumi, prigovori, buntovništvo i otpor koje gajiš prema Bogu takođe smanjivati. Kada se oni budu smanjili, biće ti lakše da se smiriš pred Bogom nakon što se stvari dogode, i da Mu se pomoliš, tražiš istinu i tražiš put primene. Nakon što te stvari zadese, ako ne možeš da ih prozreš, ako si umesto toga sasvim zbunjen i još uvek ne tražiš istinu, u tom će slučaju nastati nevolja. Stvari ćeš zasigurno rešavati koristeći ljudska rešenja i doći će do izražaja tvoje filozofije za ovozemaljsko ophođenje, ljigave metode i pametne tehnike. Ljudi u svom srcu prvobitno ovako reaguju na stvari. Kad se stvari dogode, neki ljudi svoje srce nikada ne usmeravaju u pravcu stremljenja ka istini, već uvek razmišljaju o tome da te stvari rešavaju ljudskim sredstvima. Posledično, oni se vrlo dugo batrgaju, sebe muče sve dok im lica od iscrpljenosti ne izblede, ali istinu ipak ne sprovode u delo. Eto, koliko su jadni oni koji ne streme ka istini. Iako svoju dužnost sada možda rado obavljaš, iako možda napuštaš stvari i svojevoljno daješ sebe, ako i dalje imaš pogrešna shvatanja, nagađanja, sumnje ili pritužbe u vezi sa Bogom, ili u tebi čak ima buntovništva i otpora prema Njemu, ili ako koristiš razne metode i tehnike da Mu se usprotiviš i odbijaš Njegovu suverenost nad sobom – ako ne razrešiš ove stvari – tada će biti gotovo nemoguće da istina tobom zagospodari i život će te iscrpljivati. Ljudi se često bore i muče u ovim negativnim stanjima, kao da su potonuli u živo blato, i stalno se opterećuju time šta je ispravno a šta pogrešno. Kako mogu da otkriju istinu i da je shvate? Da bi tražio istinu, čovek prvo mora da se pokori. Zatim, nakon određenog perioda sticanja iskustva, moći će da zadobije određeno prosvećenje, pa će u tom trenutku biti lako shvatiti istinu. Ako čovek stalno pokušava da razluči šta je tačno, a šta netačno, i nađe se u zamci onoga šta je ispravno, a šta pogrešno, nema načina da otkrije niti da shvati istinu. I gde to vodi ako neko ne može nikada da shvati istinu? Kada se istina ne shvati, nastaju predstave i pogrešna shvatanja o Bogu; kada neko ima pogrešna shvatanja o Bogu, verovatno je da će se na Njega žaliti. Kada te pritužbe izbiju na površinu, one prerastaju u protivljenje; protivljenje Bogu je isto što i otpor prema Njemu i to predstavlja ozbiljan prestup. Kad neko mnogo puta prestupi, znači da je počinio i brojna zlodela i treba da bude kažnjen. Upravo to nastaje iz večite nesposobnosti da se shvati istina. Dakle, stremljenje ka istini nema za cilj samo da te navede da svoju dužnost dobro obavljaš, da budeš poslušan, da se ponašaš prema pravilima, da deluješ pobožno, niti da imaš pristojnost sveca. Nema za cilj samo da se postignu ove stvari; uglavnom ima za cilj da reši različita pogrešna gledišta koja gajiš prema Bogu. Svrha shvatanja istine jeste u razrešavanju ljudskih iskvarenih naravi; kada se te iskvarene naravi razreše, ljudi više neće imati pogrešna shvatanja o Bogu. Te dve stvari su povezane. U isto vreme dok ljudi rešavaju svoje iskvarene naravi, odnos između njih i Boga postepeno će se poboljšavati i postajati sve normalniji. Nakon što se razreše ljudske iskvarene naravi, malo-pomalo će se, prema tome, razrešiti i sve njihove slutnje, sumnje, preispitivanja, nesporazumi, pitanja i pritužbe u vezi sa Bogom, pa čak i njihov otpor. Do kakvog neposrednog ispoljavanja dolazi kad se razreši iskvarena narav neke osobe? Menja se stav te osobe prema Bogu. Ona sa svime može da se suočava sa srcem koje je pokorno Bogu, i tada će se njen odnos sa Njim poboljšati. Shvati li istinu, tada će moći da je sprovodi u delo. Imaće srce koje je pokorno Bogu, pa neće biti površna u obavljanju svoje dužnosti, a kamoli da će obmanjivati Boga. Na taj način, imaće sve manje i manje predstava i pogrešnih shvatanja o Bogu, njen odnos s Njim će postati sve normalniji i u obavljanju svoje dužnosti moći će da bude potpuno pokorna Bogu. Ako ne razreši problem svoje iskvarene naravi, nikada neće moći da s Bogom ostvari normalan odnos i nikada prema Njemu neće imati pokorno srce. Baš kao i nevernici, biće previše buntovna, uvek u svom srcu poričući Boga i opirući Mu se, i biće joj nemoguće da svoju dužnost dobro obavlja. Zato je traganje za istinom i njeno sprovođenje u delo od tolike važnosti! Ako ne tragaš za istinom, ali i dalje želiš da rešiš svoje predstave, pogrešna shvatanja i pritužbe o Bogu – možeš li to da postigneš? Sasvim sigurno ne. Neki ljudi kažu: „Ja sam samo obična osoba, nemam nikakve predstave, pogrešna shvatanja niti pritužbe. O tim stvarima ni ne razmišljam.” Možeš li da garantuješ da nemaš nikakve predstave ako o tome ne razmišljaš? Možeš li da izbegneš da otkriješ svoju iskvarenu narav time što o tome ne razmišljaš? Kakvu god da iskvarenost neko otkriva, ona je uvek određena njegovom prirodom. Svi ljudi žive prema svojoj sotonskoj prirodi; njihove sotonske naravi su u njima duboko ukorenjene i postale su njihova priroda-suština. Za ljude ne postoji način da iskorene svoje sotonske naravi, već jedino korišćenjem istine i Božjih reči mogu postepeno razrešiti sve probleme svoje iskvarene naravi.

U čemu se ispoljava unapređenje čovekovog odnosa s Bogom ili nepostojanje tog odnosa? Ispoljava se u stavu i gledištima koje imaš kad se susrećeš s ljudima, događajima i stvarima. Ako tvoj stav i gledišta potiču iz sotonskih filozofija za ovozemaljsko ophođenje, odnosno iz znanja i teorija, i tih se stvari držiš kao svoje životne filozofije i krilatice, jesi li onda neko ko stremi ka istini? Da li si zadobio istinu? (Ne.) Ne može se sa potpunom sigurnošću reći da nisi neko ko stremi ka istini; možda jesi na putu stremljenja ka istini, ali to u najmanju ruku pokazuje da nisi ušao u istina-stvarnosti. Ako se, kad se suočiš s nečim što nije u skladu s tvojim predstavama, odmah naljutiš, lupaš o sto i vičeš na ljude, odbijaš da to prihvatiš i ne pokoravaš se, u čemu je tu problem? Je li to osoba koja živi pred Bogom? Zašto ne možeš da tražiš istinu? To pokazuje da istina još uvek nije zagospodarila tvojim srcem! Ako nad takvom nebitnom stvari ne možeš čak ni da budeš smiren i takva sitnica razotkriva tvoje ružno stanje, onda to dokazuje da nisi dobar u korišćenju istine da bi rešio probleme i da traženje istine ostavljaš po strani kad izgubiš živce. Ako je to slučaj, kako možeš da imaš život-ulazak? Neki ljudi godinama veruju u Boga, ali se, šta god da im se dogodi, ponašaju poput nevernika, živeći prema sotonskim filozofijama, nikada ne tražeći istinu niti menjajući svoj ugao posmatranja u pogledu načina na koji se vladaju i rešavaju stvari. I premda nisu počinili nikakva očita zlodela niti su napravili ikakve nečuvene greške, i naizgled deluju kao dobri ljudi, oni u Boga veruju dugi niz godina, ali nemaju život-ulazak i istinu nisu nikad sproveli u delo. Mogu li takvi ljudi da dobiju Božje spasenje? Bojim se da će im biti teško da ga dobiju. Neki ljudi godinama veruju u Boga i šta god da im se dogodi uvek kažu: „Prema tom i tom mom mišljenju…”, „Planiram to i to…” i „Mislim to i to…” ili kažu: „Ta stara izreka dobro kaže…” i „Baš kao što je ona čuvena osoba rekla…”. Ljudi koji stalno ovako govore imaju problem, jer to dokazuje da su neko ko je Sotonin, neko ko u svom srcu nema ni trunku istine. Nakon što se nešto dogodi, ako uvek govoriš: „Sećam se da Božje reči poručuju…”, „Bog je jednom rekao…” ili „U jednoj od propovedi Božje kuće, propoveda se da…”, „Postoji stih u himni Božjih reči koji kaže…”, ako o problemima uvek ovako razmišljaš i govoriš, to dokazuje da si neko ko voli istinu i poseduje nešto od istina-stvarnosti. Šta god da se dogodi nekome ko veruje u Boga, on prvo mora da shvati šta poručuju Božje reči, da sve uporedi spram Božjih reči i da Božje reči koristi kao svoj temelj, osnovu i polazište. Zar to nije stav koji on treba da ima kad stremi ka istini i primenjuje je? To je osnovni minimum. U današnje vreme, iako ljudi svakodnevno slušaju propovedi i čitaju Božje reči, kad se stvari dogode, oni i dalje govore: „Moja majka je rekla…”, „Ima jedna stara izreka…”, „Ta i ta čuvena osoba je kazala…”, „Poslovica poručuje…” i „Kao što glasi poznata izreka…”. Gde su nestale reči Božje koje su oni pojeli i popili? Iz stava i reakcije ovih ljudi, možete da primetite da još uvek nisu zadobili istinu niti su ušli u istina-stvarnosti, da nemaju bogobojažljivo srce i da uvek govore tonom nevernika. Takvi ljudi izgledaju obamrlo i tupo. Čime je to izazvano? (Time što ne streme ka istini.) Ljudi spolja mogu izgledati obamrlo i tupo, ali kakvi su iznutra? Iznutra su usahnuli, drugim rečima, još uvek nisu zalivani i nahranjeni istinom. I dalje su gladni i još uvek nisu zadobili istinu. Prema tome, žive obamrlim, iscrpljenim životom, reakcije su im spore, a kad se nešto desi posebno su bespomoćni i povremeno kažu: „Bože, ne znam šta da radim!” „Zbunjen sam!” ili „Nemam put!” Te reči im ne silaze sa usana. Jesu li to dobre reči? (Ne, nisu.) Pa, zašto ih neki ljudi uvek nauče? Postale su čak i popularne uzrečice. Zašto Mi te reči zvuče tako čudno? To nisu dobre reči i nema potrebe da se nauče. Ne obraćajte pažnju na popularne stvari, već na istinu i rešavanje svojih praktičnih problema. Morate da razmišljate o tome da li, kad vam se nešto dogodi, vaša gledišta, stav, namera i polazište otkrivaju iskvarenu narav. O tome morate da razmišljate. Šta god da se desi, da li se oslanjaš na sotonske filozofije i koristiš ljudske metode da to rešiš ili tražiš istinu i to rešavaš prema Božjim rečima, ili pak usvajaš neki kompromisni međupristup? Tvoj izbor najbolje otkriva jesi li neko ko voli istinu i ka njoj stremi. Ako uvek biraš da probleme rešavaš oslanjajući se na sotonske filozofije i ljudske metode, ishod će se sastojati u tome da ne možeš da zadobiješ istinu, kao ni prosvećenje, prosvetljenje i vođstvo Svetoga Duha. I ne samo to, u tebi će narasti predstave i pogrešna razumevanja o Bogu, pa će te se On na kraju gnušati i odbaciti te, i ukloniće te. Ali, ako u svim stvarima možeš da tražiš istinu i rešavaš ih prema Božjim rečima, onda ćeš moći da zadobiješ prosvećenje, prosvetljenje i vođstvo Svetoga Duha. Tvoje shvatanje istine biće sve jasnije i sve više i više ćeš spoznavati Boga; na ovaj način ćeš moći da se Bogu istinski pokoriš i da Ga voliš. Nakon nekog vremena ovakve primene i doživljavanja, tvoje iskvarene naravi će se sve više pročišćavati i biće sve manje i manje situacija u kojima si buntovan prema Bogu, sve dok na kraju s Njim ne postigneš potpunu usklađenost. Ako uvek biraš taj kompromisni međupristup, u rešavanju problema se zapravo i dalje oslanjaš na sotonske filozofije. Takvim životom nećeš nikad zaslužiti Božje odobravanje, već ćeš samo biti otkriven i uklonjen. Ako si izabrao pogrešan put da veruješ u Boga, put religije, što pre treba da preokreneš svoj pravac, odmakneš se od ivice i prihvatiš pravi put. Tada za tebe možda još uvek ima nade da dobiješ spasenje. Ako želiš da zadobiješ pravi put vere u Boga, onda moraš sȃm da ga tražiš i da ga napipavaš. Neko ko poseduje duhovno razumevanje će nakon određenog iskustva pronaći pravi put.

Dakle, o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu? (U zajedništvu smo razgovarali o tome šta se stremljenjem ka istini uglavnom rešava, odnosno, o raznim pogrešnim gledištima koje ljudi imaju o Bogu i o ljudskim iskvarenim naravima. Takođe smo u zajedništvu razgovarali o tome kakva su ljudska gledišta, stavovi i namere kad im se stvari događaju, i o tome da li ljudi stvarima pristupaju koristeći se sotonskim filozofijama i ljudskim predstavama i uobraziljama ili ih rešavaju kroz traženje istine.) Ove reči je lako upamtiti, ali je ključ u tome da li, kad se nešto dogodi, stvari možete da odmeravate Božjim rečima i da li ste u stanju da pronađete načela primene. Ako ta načela možete da primenjujete, onda ćete istinu moći da sprovodite u delo, a ako istinu možete da sprovodite u delo, imaćete istina-stvarnosti. Shvatanje istine ne znači i da ste istinu zadobili. Tek kad istinu možete da sprovodite u delo zaista ćete moći da je shvatite. Ako istinu često sprovodite u delo i to u potpunosti činite u skladu sa načelima, onda je to zadobijanje istine. Sama sposobnost da se govori o rečima i doktrinama ne može se smatrati dobrim kovom. Moć razumevanja imate tek onda kad možete da tražite istinu kako biste rešili probleme kad vas stvari zadese. Najvažnija stvar je u sposobnosti da se rešavaju praktični problemi. Na primer, ako sa bratom ili sestrom imaš dobar odnos i oni te zamole da im ukažeš na to šta s njima nije u redu, kako to treba da učiniš? Ovo se odnosi na pristup koji ćeš zauzeti po tom pitanju. Da li se tvoj pristup temelji na istina-načelima ili koristiš filozofije za ovozemaljsko ophođenje? Ako možeš jasno da uvidiš da brat ili sestra imaju problem, ali im to ne govoriš direktno kako bi izbegao da ugroziš vaš odnos, pa čak posežeš za izgovorima, govoreći: „Rast mi je sada mali i tvoje probleme u potpunosti ne razumem. Kad budem mogao da ih razumem, reći ću ti”, u čemu je onda problem? Ovaj pristup podrazumeva filozofiju za ovozemaljsko ophođenje. Zar to nije pokušaj da se drugi zavaraju? Treba da govoriš o svim onim stvarima koje jasno vidiš; a ako ti nešto nije očito, onda to i reci. Time govoriš ono što ti je u srcu. Ako imaš određene misli i određene stvari ti jesu očite, ali se plašiš da ih ne uvrediš, užasnut da bi mogao da povrediš njihova osećanja, pa stoga odlučuješ da ništa ne kažeš, onda je to život prema filozofiji za ovozemaljsko ophođenje. Ako otkriješ da neko ima problem ili da je zalutao, čak i ako s ljubavlju ne možeš da mu pomogneš, najmanje što moraš jeste da mu ukažeš na problem kako bi o njemu on mogao da razmisli. Ako to zanemariš, zar toj osobi time ne nanosiš štetu? Ako joj jednom pomogneš i otkriješ da ona ne prihvata istinu, da je nerazumna, da ima pakosnu narav i da suštinski ne voli istinu, onda bi bilo mudro da joj ne ukazuješ na njene probleme. Međutim, ako na probleme ne ukazuješ ni nekome ko može da prihvati istinu, onda u tebi nema ljubavi. Ako s braćom i sestrama komuniciraš na ovaj način, onda samo igraš igre, ljude obmanjuješ pametnim rečima i uvek čekaš priliku da se drugim ljudima podsmevaš. Ljudi koji se ovako ponašaju nisu dobri ljudi i u tome leži narav. Takvi ljudi u potpunosti žive prema sotonskim filozofijama, ne govore niti postupaju na osnovu razuma normalne ljudskosti, niti se ponašaju shodno istina-načelima. Kako bi onda, prema istina-načelima, trebalo da pristupiš ovoj stvari? Koji postupak je usklađen s istinom? Koliko relevantnih načela postoji? Kao prvo i osnovno, ne navodi druge da posrću. Pre svega moraš da uzmeš u obzir tuđe slabosti i kakav način razgovora ih neće navesti da posrnu. To je ono najosnovnije što treba da se razmotri. Zatim, ako znaš da su oni neko ko istinski veruje u Boga i ko može da prihvati istinu, kad primetiš da imaju problem, u tom slučaju treba da preuzmeš inicijativu da im pomogneš. Ako ništa ne učiniš i smeješ im se, time ih povređuješ i škodiš im. Neko ko tako postupa nema ni savest ni razum, i nema ljubavi za druge. Oni sa makar malo savesti i razuma ne mogu da se podsmevaju svojoj braći i sestrama. Treba da smisle različite načine da im pomognu da reše svoj problem. Treba da dozvole toj osobi da shvati šta se dogodilo i u čemu je bila njena greška. Da li će ta osoba moći da se pokaje, to je njena lična stvar; naša odgovornost biće ispunjena. Čak i ako se sada ne pokaje, pre ili kasnije doći će dan kad će se opametiti i na tebe se neće žaliti niti će te optuživati. Način na koji se odnosite prema braći i sestrama u najmanju ruku ne može da bude ispod merila savesti i razuma. Nemojte se osećati dužnim prema drugima; pomozite im u meri u kojoj to možete. To je ono što ljudi treba da urade. Ljudi koji prema braći i sestrama mogu da se ophode s ljubavlju i u skladu sa istina-načelima najbolja su vrsta ljudi. Oni su i najdobrodušniji. Naravno, prava braća i sestre jesu oni ljudi koji mogu da prihvate istinu i da je primenjuju. Ako neka osoba veruje u Boga samo da bi pojela svoju koricu hleba ili da bi dobila blagoslove, ali ne prihvata istinu, ona nije brat ili sestra. Prema pravoj braći i sestrama morate da se ophodite shodno istina-načelima. Na koji god da način oni veruju u Boga ili kojim god putem da idu, treba da im pomognete u duhu ljubavi. Koje je najmanje dejstvo koje čovek mora da postigne? Kao prvo, da ih ne navede da posrnu i ne dozvoli im da postanu negativni; kao drugo, da im pomogne i navede ih da se vrate s pogrešnog puta; i kao treće, da ih navede da shvate istinu i odaberu pravi put. Ove tri vrste dejstva mogu se ostvariti samo ako im se pomaže u duhu ljubavi. Ako nemate istinsku ljubav, ne možete postići ove tri vrste dejstva i u najboljem slučaju biste mogli da postignete samo jedno ili dva. Ove tri vrste dejstva ujedno su i tri načela za pomaganje drugima. Poznata su ti ova tri načela i potpuno su ti jasna, međutim, kako se ona zaista sprovode? Da li zaista razumeš poteškoću druge osobe? Zar to nije još jedan problem? Moraš takođe da razmisliš: „Koje je poreklo njene poteškoće? Jesam li u stanju da joj pomognem? Ako sam premali rastom i ne mogu da rešim njen problem, pa govorim nemarno, mogao bih da je uputim na pogrešan put. Osim toga, kakva je moć razumevanja te osobe i kakav joj je kov? Je li ona tvrdoglava? Poseduje li duhovno razumevanje? Može li da prihvati istinu? Da li stremi ka istini? Ako primeti da sam od nje sposobniji, a ja s njom u zajedništvu porazgovaram, hoće li u njoj nastati ljubomora ili negativnost?” Sva se ova pitanja moraju razmotriti. Nakon što ta pitanja razmotriš i o njima stekneš jasan uvid, u zajedništvu porazgovaraj s tom osobom, pročitaj nekoliko odlomaka Božjih reči koji se odnose na njen problem i omogući joj da u Božjim rečima shvati istinu i pronađe put primene. Tada će problem biti rešen i ta osoba će prevazići svoju poteškoću. Da li je ovo jednostavno? Nije jednostavno. Ako ne razumeš istinu, ma koliko da govoriš, to neće biti ni od kakve koristi. Ako razumeš istinu, uz svega nekoliko rečenica tu osobu možeš da prosvetiš i da joj pomogneš. U pomaganju ljudima s ljubavlju ključno je da o datom problemu u zajedništvu s njima razgovaraš kroz nekoliko odlomaka Božjih reči, i taj je metod najdelotvorniji. Ako ne razgovaraš o Božjim rečima i nastojiš da koristiš samo ljudske reči, nikada nećeš rešiti nijedan praktičan problem, ma koliko reči da izgovoriš. Neki ljudi mogu druge samo da ohrabruju i, ma kakav da je problem s kojim se drugi suočavaju, reći će im: „Čitaj više Božjih reči i u njima traži istinu, pa će ti biti lako da rešiš problem” ili „Treba da voliš Boga i to je dovoljno. Nikad nećeš biti negativan, jer će ljubav prema Bogu rešiti sve tvoje probleme”. Ovo ni izbliza nije tako jednostavno. Da li je ljubav prema Bogu nešto što se može primeniti čim to izgovoriš? Ako ne razumeju istinu, kako ljudi vole Boga? Kako ljudi mogu da vole Boga ako ne znaju Njegovo delo? Ako ljudi zaista vole Boga, onda oni nikada neće biti negativni i neće imati nikakvih poteškoća. Voleti Boga nije jednostavno, pa može li se to postići samo pričom o nekoliko doktrina ili uzvikivanjem nekoliko slogana? Pokoravanje Bogu još je manje jednostavno i nekoliko izgovorenih reči ohrabrenja po svoj prilici neće nekoga navesti da Mu se pokori. Čak i ako u nekom trenutku zajedništvo o Božjim rečima ljudima donekle može da koristi, nije baš da ćete samo kroz jedan razgovor u zajedništvu o istini moći da rešite problem njihovog buntovništva i da ih navedete da se Bogu pokore, i nije baš da će ljudi odmah biti u stanju da se Bogu pokore kad s njima jasno u zajedništvu razgovarate o istini. Kako bi postigli rezultate, ljudi moraju da iskuse sud, grdnju i orezivanje. Oni ljudi koji uvek govore o rečima i doktrinama da bi druge bodrili najpovršnija su vrsta ljudi. Oni nemaju istina-stvarnosti, uvek se oslanjaju na govor o rečima i doktrinama da bi ljudima pomogli i ne postižu nikakve rezultate. To zovemo površnošću, i to nije iskren način ophođenja prema ljudima; previše je lažan, nije dobrodušan. Ukratko, ovakva osoba je licemerna. Ako za druge u svom srcu nemaš saosećanja ni ljubavi, kako možeš da im pomogneš? Nije lako zaista rešiti problem. Moraš da razumeš istinu, da pronikneš u suštinu problema, a zatim da u zajedništvu sa drugima jasno razgovaraš u skladu sa istina-načelima i da budeš u stanju da u zajedništvu razgovaraš o putu primene na način koji drugi razumeju. Na ovaj način, ljudi ne samo da će razumeti istinu, već će imati i put da je sprovode u delo, i tek onda se problem može smatrati rešenim. Moraš da prođeš kroz ove stvari; shvatanje će doći kroz tvoje praktično, neposredno iskustvo. Što više u zajedništvu razgovaraš o istini, ona će ti postajati sve jasnija, tvoje će srce biti sve uverenije i sve više ćeš imati put pred sobom. Kad zaista shvatiš istinu, znaćeš kako da je sprovodiš u delo. Oni koji veruju u Boga iskustvo moraju da stiču na ovaj način, probleme moraju da rešavaju jedan po jedan i svaki put kad reše problem moraju da reše neku vrstu iskvarene naravi. Nakon što reše mnogo problema, i njihove će iskvarene naravi manje-više biti razrešene. Na taj način, što više problema reše, imaće sve manje iskvarenih naravi i posedovaće sve više stvarnosti pokoravanja Bogu. Ovim će, a da to ni ne znaju, ljudi ući u istina-stvarnosti. Što više problema ljudi reše i što više istina razumeju, imaće sve više puteva primene; što više problema reše i što više iskvarenih naravi pročiste, ući će u više istina-stvarnosti. To je proces vere u Boga: neprekidno otkrivaš probleme i rešavaš ih – čim rešiš jedan problem, otkrivaš drugi i zatim ga rešavaš, da bi na kraju rešio mnogo problema; počinješ da shvataš istinu i ako se neki problem ponovo pojavi, moći ćeš brzo sȃm da ga rešiš. Tako se postepeno uvećava tvoj rast. Uz sve manji i manji broj problema i poteškoća, zasigurno ćeš otkrivati manje iskvarenosti, više ćeš se pokoravati Bogu i posedovaćeš više iskustvenog svedočenja. Na ovaj način, a da toga nisi ni svestan, tvoja život-narav će se promeniti i naposletku ćeš postići usklađenost s Bogom. U tebi neće biti nikakvog buntovništva i u svakoj stvari ćeš istinu moći da sprovodiš u delo i da se pokoravaš Bogu. To znači da ti se rast uvećao i da si u potpunosti postigao spasenje.

Istinu je zaista jednostavno sprovoditi u delo, ali ako nemate dovoljnu moć razumevanja ili u tome niste svim srcem, uvek ste aljkavi i površni, onda nikada nećete zadobiti istinu. Dakle, kako neko može da zadobije istinu? Može li to postići sumnjivim trikovima ili na silu? Ne. Ona se postepeno zadobija, malo po malo, nakupljanjem, traženjem, neposrednim iskustvom i napipavanjem, dok ideš kroz stvarni život. To je i način na koji te Sveti Duh usmerava, ponekad samo dajući ti nekoliko reči, koje u tom trenutku ne razumeš, ali koje shvatiš posle nekoliko dana kroz traženje istine, a zatim ti srce zasvetli i imaš put. Ti dobijaš, ali ne i drugi, i rasteš u ovom aspektu istine. Ovim se pokazuje naklonost. Neke pojedinosti istine moraju da se iskuse i, dok ti se iskustvo produbljuje i postaje detaljnije, sve preciznije ćeš osećati svoj put. Ovaj put traženja istine i njene primene ćeš i nesvesno slediti. Na temelju sopstvenog shvatanja istine dobićeš još više prosvećenja i shvatićeš još više pojedinosti o istini i više istina-stvarnosti. Ovo je put stremljenja ka istini. Ako ovo možeš da iskusiš i primenjuješ, osećaćeš da istinu nije teško sprovoditi u delo, ali ako na ovaj način praktično ne postupaš, onda ćeš uvek smatrati kako je to apstraktno i teško, mnogo teže od pohađanja fakulteta ili istraživanja bilo koje napredne tehnologije. Dok se zapravo sve svodi na to da koristiš svoje srce. Učenje bilo kakvog profesionalnog znanja ili teorije oslanja se na pamćenje, mentalnu analizu i istraživanje, dok jedino zadobijanje istine zahteva od tebe da koristiš svoje srce. Da bi je cenio i oprobao moraš da koristiš svoje srce i da razmisliš kako da je doživiš. Postepeno ćeš otkrivati i zadobijati pravi put za sprovođenje istine u delo. Tada ćeš steći blago. Koja je tajna zadobijanja istine? Pre svega, za rešavanje stvari koje se oko tebe dešavaju nemoj da koristiš sotonsko razmišljanje, logiku, filozofije za ovozemaljsko ophođenje ili tehnike. To je ćorsokak, jer ako živiš prema sotonskim filozofijama, onda nikad nećeš moći da zadobiješ istinu. Kad se stvari dogode, ako je tvoja prva reakcija da se njima baviš i rešavaš ih korišćenjem ljudskih metoda i tehnika, i uvek želiš da zaštitiš svoje lične interese i stečen ugled, to će te onda odvesti u ćorsokak. Ako pri suočavanju s problemom možeš da tražiš istinu, ako možeš da se moliš Bogu i tražiš Njegove namere, i znaš koje pouke treba da izvučeš, i koje istine treba da shvatiš unutar Božjih uređenja, onda je to ispravno. Prema tome, šta god da se događa onima koji ne streme ka istini, oni su uvek obamrli, nespretni, neodlučni, bespomoćni i bez puta. Bog ljudima zapravo pruža mnogo prilika da zadobiju istinu, ali, budući da ne vole istinu, oni odabiru pogrešan put i ne uspevaju da je zadobiju.

Ljudi koji žive usred iskvarenih naravi žive radi statusa, sujete, dobiti i želje. Sva ljudska bića su takva, doslovno ista uz nekoliko manjih razlika. Bez obzira na broj iskvarenih naravi koje neko ima, čim počnu da veruju u Boga, svi oni koji vole istinu mogu da shvate svoje iskvarene naravi kroz jedenje, pijenje i doživljavanje Božjih reči, i mnoge od njihovih iskvarenih naravi postepeno će biti razrešene, a oni će otkrivati sve manje i manje iskvarenosti. Oni se potpuno razlikuju od nevernika, to su dve različite vrste ljudi, pa zar to nije promena koja se postiže stremljenjem ka istini? Od neverujućih đavola, ovi ljudi se preobraćaju u stvarne ljude koji su zadobili istinu i koji proživljavaju ljudsko obličje nakon što su počeli da veruju u Boga; ovo su dobitak i plodovi vere u Boga. Međutim, oni koji uopšte ne streme ka istini nakon što počnu da veruju u Boga, ne menjaju se čak ni posle mnogih godina vere i još uvek su isti kao i nevernici – ta vrsta ljudi biće uklonjena. Zašto je tako velika razlika među ljudima koji na sličan način veruju u Boga i obavljaju dužnosti? Ključna stvar je u tome što se njihovi stavovi prema istini razlikuju. Što više budu čitali Božje reči, srce onih koji vole istinu biće sve svetlije i što više budu slušali propovedi sve više će razumeti – oni uvek napreduju. Međutim, oni koji ne vole istinu ne uživaju u čitanju Božjih reči, niti se trude da istinu sprovode u delo, pa njihove iskvarene naravi ne mogu da budu razrešene niti odbačene. Čak i ako pokušaju, oni ne mogu da zabašure svoje iskvarene naravi, i ne mogu da ih sakriju čak ni ako to žele. To je stoga što je sve iskvarene ljude iskvario Sotona; bili oni nevernici ili oni koji veruju u Boga, suština njihovih iskvarenih sotonskih naravi zapravo je ista, i svi žive radi statusa, ličnog ugleda, dobiti i želje. Zbog čega se ljudi svađaju? Zašto se zbog nečega međusobno prebijaju? Sve to je zbog ovih stvari i, bez obzira na metod, tehniku ili oblik, cilj je zapravo isti. Zašto je Sotona proteran u vazduh? (Zato što se s Bogom nadmetao za status.) Ovo je pravo lice Sotone. U današnje vreme su Sotonini „geni” preneti na iskvareni ljudski rod, kvare ljude, pa su oni postali slika i prilika Sotone, poprimili su izgled Sotone i ono što proživljavaju identično je onome kao kod Sotone. Ako možeš da prepoznaš iskvarene naravi u Sotoninoj priroda-suštini, a zatim ih jednu po jednu razrešiš, bićeš spasen i moći ćeš da se oslobodiš od Sotoninog uticaja. Je li teško rešiti problem iskvarenih naravi? (Onima koji streme ka istini nije teško, ali najveći deo vremena nismo voljni da istinu sprovodimo u delo i naprosto se ponašamo shodno svojoj volji. Kad nas orezuju, neko vreme postajemo negativni i uznemireni, da bismo nakon toga nevoljno počeli da postupamo u skladu sa istinom.) Takvi su svi oni koji ne vole istinu, pa drugi moraju da ih podstiču, povuku i poguraju da makar malo istine sprovode u delo. Koja je najveća poteškoća pri sprovođenju istine u delo? Sada postoje neki ljudi koji jasno uviđaju da najveću poteškoću čine uglavnom prepreke koje potiču iz iskvarenih naravi. To je zbog ljudske ljubavi prema slavi, dobitku, statusu, sujeti i ličnom ugledu. Razgovori, sporovi i svađe među ljudima, svi redom su nadmetanja da se vidi ko je nadmoćniji – ko god je u stanju da u to ubedi onog drugog, na kraju izlazi kao pobednik. Sve su to nadmetanja u tome ko ima uvid, sposobnost ili autoritet, i ko ima poslednju reč. Nema kraja nadmetanju oko ovih stvari, a skrivena iza svega toga nalazi se Sotonina narav, koja živi za slavu, dobitak i status. Proniknite u ovo i problem se lako može rešiti. Makar prvo razrešite one površinske stvari koje se lako daju rešiti, a onda postepeno razrešavajte nesporazume, nagađanja, sumnje i pritužbe prema Bogu koji se nalaze u najdubljim odajama vašeg srca, kao i protivljenje, ispitivanje i nadmetanje koji su tamo skriveni. Nakon što se ovo sasvim razreši, postaćete poput Jova, savršena osoba u očima Božjim. Zašto je Bog rekao da je Jov savršena osoba? Na osnovu Božje kušnje Jova, možemo da vidimo da u njemu nije bilo protivljenja ni ispitivanje kad je u pitanju Bog. Tokom svog života i perioda kad je doživeo Božju suverenost nad svim stvarima, stvari poput njegovog buntovništva i otpora sve su bile orezane i razrešene. Čim su te negativne stvari razrešene, kad se suočio s Božjim kušnjama, njegovo ponašanje se sasvim razlikovalo od onog kod celokupnog iskvarenog ljudskog roda. Da li je doktrina ono što je tokom svojih kušnji rekao: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo”? Sasvim sigurno nije. Ove reči imaju težinu i niko ih nikad ranije nije izgovorio; Jov ih je prvi izgovorio i potekle su iz njegovih ličnih iskustava.

Da li ste zabrinuti kad vidite da svakodnevno otkrivate toliko iskvarenosti i da uvek živite usred sotonske naravi, bez značajne promene? (Da, zabrinut sam i ponekad se osećam izmučeno.) Normalno je da brineš, kao i da se osećaš izmučeno. No, ma koliko da brineš ili se osećaš izmučeno, moraš da se smiriš i da tražiš način kako da rešiš svoje iskvarene naravi. Ovo je ispravno stanje uma. Ako se već godinama osećaš izmučeno, a tvoje se iskvarene naravi i dalje nisu razrešile, to neće pomoći i ovo osećanje izmučenosti je beskorisno. Moraš da razmišljaš na ovaj način: „Koji od mojih problema su rešeni? Koje od mojih iskvarenih naravi su razrešene? U kojim stvarima se više ne žalim na Boga?” Sebe ovo moraš uvek da pitaš. Ako kažeš: „Kad sam se suočavao sa ovakvom stvari uvek sam se žalio, gunđao i pogrešno sam razumeo Boga, ali sada, kad se to ponovi, više se ne žalim i više pogrešno ne razumem Boga”, onda to pokazuje da nisi traćio vreme. Čim shvatiš i zadobiješ istinu, imaćeš drugačiji stav prema Bogu i prirodno ćeš imati bogobojažljivo srce i pokorno stanje uma. To nije obično priklanjanje ili pokazivanje poštovanja iz daljine, niti su to čežnja, ljubav, privrženost ili zavisnost; nisu samo ove stvari, već pravi strah. Za današnji iskvareni ljudski rod, i dalje je prerano govoriti o strahu od Boga, to je suviše daleko. Dakle, čemu bi sada prvo trebalo da stremite? Šta god da se desi, da prema Bogu ne budete sumnjičavi. Kako se možete uzdržati da ne budete sumnjičavi? Kao prvo, morate da znate koje su Božje namere i šta je istina. Kao drugo, kad se događaju stvari koje nisu u skladu sa vašim predstavama, nemojte se žaliti na Boga ili Ga pogrešno razumeti. Kako se možete uzdržati od pogrešnog razumevanja? Morate da razumete istinu, da zatim postepeno krčite put i da, jednu po jednu, rešavate svoje predstave i pogrešno razumevanje Boga. Doći će dan kada se, kolika god da je kušnja ili nevolja s kojom se suočavaš, nećeš opirati, već ćeš imati bogobojažljivo srce i moći ćeš Bogu da se pokoriš kako god da te On kuša. Tada si uspeo. U kojoj ste fazi trenutno? Kad se stvari dogode, vi razmišljate na ovaj način: „Da li ovo Bog radi? Da li je u redu što On to da radi?” ili čak ponekad pomislite: „Gde je Bog? Postoji li Bog uopšte? Kako to da ne mogu da Ga osetim?” Postoje mnoge takve misli i stanja i to nije u redu, jer ste i dalje daleko od toga da krenete putem usavršavanja. U svom stremljenju morate naporno da se trudite, jer vam je rast trenutno i dalje suviše mali, ne ispunjava merilo za posedovanje istina-stvarnosti. Nemoj da misliš da si kako treba i da poseduješ neke stvarnosti, pa da možeš da odeš na nebo i postaneš anđeo. Tvojih nekoliko stvarnosti još uvek nije dovoljno; čak i da imaš krila, svejedno ne bi bio anđeo. O sebi nemoj da imaš previše dobro ni visoko mišljenje, trebalo bi da imaš malo samosvesti. Možeš li da svedočiš o Bogu? Jesi li podoban za Božju upotrebu? Spram ovog merila, i dalje si daleko od Božjih zahteva i potrebno ti je još nekoliko godina iskustva.
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Samospoznaja je presudna za stremljenje ka istini

Postoje neki ljudi koji, iako veruju u Boga već godinama i prisustvuju mnogim propovedima, imaju samo malo koristi od tih stvari. U najmanju ruku mogu da izgovore neke reči i doktrine koje zvuče kao da su u skladu s istinom. Međutim, kada im se nešto dogodi, ne mogu da primene istinu; ne mogu da urade ništa što je u skladu s njom. Može se takođe reći da tokom svih godina verovanja u Boga, nisu učinili ništa da zaštite rad crkve niti su uradili ijedno pravedno delo. Kako se to može objasniti? Iako oni mogu da izgovore neke reči i doktrine, definitivno ne razumeju istinu, pa ne mogu da je primene u praksi. Kada neki ljudi razgovaraju u zajedništvu o svojoj samospoznaji, prvo što izuste je: „Ja sam đavo, živi Sotona, neko ko se opire Bogu. Bunim se protiv Njega i izdajem Ga; ja sam zmija otrovnica, zla osoba koja bi trebalo da bude prokleta.” Da li je to istinita samospoznaja? Oni govore samo uopšteno. Zašto ne ponude neke primere? Zašto ne iznesu sramne stvari koje su učinili na svetlost dana radi detaljne analize? Neki nerazboriti ljudi ih čuju i misle: „Eto, to je prava samospoznaja! Da spoznaju sebe kao đavola i da čak proklinju sami sebe – kakve visine su dostigli!” Mnogi ljudi, posebno novi vernici, skloni su da budu navedeni na pogrešan put ovim govorom. Misle da je govornik čist i da poseduje duhovno razumevanje, da voli istinu i da je kvalifikovan da bude starešina. Međutim, nakon što ga bolje upoznaju, shvate da to nije tako, da taj čovek nije onakav kakvim su ga zamišljali, već je izuzetno lažan i varljiv, vešt u maskiranju i pretvaranju, što predstavlja veliko razočaranje. Na osnovu čega se može smatrati da ljudi zaista poznaju sebe? Ne možete da uzmete u obzir samo ono što govore – ključ je utvrditi da li su u stanju da primenjuju i prihvate istinu. Oni koji zaista razumeju istinu ne samo da imaju istinito poznavanje sebe, već su, što je najvažnije, sposobni da primenjuju istinu. Oni ne samo da govore o svom istinitom razumevanju, već mogu zaista i da urade ono što kažu. Drugim rečima, njihove reči i postupci su potpuno usklađeni. Ako je ono što govore povezano i prihvatljivo, ali ako to ne sprovode u delo, ako to ne proživljavaju, onda su postali fariseji, licemeri i apsolutno nisu ljudi koji zaista poznaju sebe. Mnogi ljudi pričaju vrlo povezano kada razgovaraju o istini, ali ne prepoznaju kada imaju otkrivenja svoje iskvarene naravi. Da li su to ljudi koji poznaju sebe? Ako ljudi ne poznaju sebe, da li su oni ljudi koji razumeju istinu? Svi koji ne poznaju sebe su ljudi koji ne razumeju istinu, i svi koji izgovaraju prazne reči o samospoznaji imaju lažnu duhovnost, oni su lažljivci. Neki ljudi pričaju veoma povezano kada izgovaraju reči i doktrine, ali stanje njihovog duha je otupelo i tupoglavo, oni ne opažaju i ne reaguju na probleme. Može se reći da su otupeli, ali ponekad, kada ih slušamo kako govore, njihov duh zvuči prilično oštro. Na primer, odmah nakon nekog incidenta, oni su u stanju da istog trenutka spoznaju sebe: „Upravo mi se otkrila jedna misao. Razmišljao sam o tome i shvatio da je to bilo lažljivo, da sam obmanjivao Boga.” Neki nerazboriti ljudi su zavidni kada čuju to, govoreći: „Ovaj čovek odmah shvata kada ima otkrivenje iskvarenosti i u stanju je da se otvori i da o tome razgovara u zajedništvu. On reaguje veoma brzo, njegov duh je oštar, on je mnogo bolji od nas. To je zaista neko ko stremi ka istini.” Da li je to tačan način procene ljudi? (Nije.) Šta bi trebalo da bude osnova prilikom procenjivanja da li ljudi zaista poznaju sebe? Ne sme biti samo ono što izlazi iz njihovih usta. Trebalo bi takođe da obratite pažnju na to šta se zaista manifestuje u njima. Najjednostavniji način je posmatrati da li mogu da sprovode istinu u delo – to je najvažnije. Njihova sposobnost da sprovode istinu u delo dokazuje da zaista poznaju sebe, jer oni koji zaista poznaju sebe manifestuju pokajanje, i samo kada ljudi manifestuju pokajanje zaista poznaju sebe. Na primer, čovek može da zna da je lažljiv, da je pun sitnih spletki i zavera, a takođe može da primeti kada drugi pokažu lažljivost. Dakle, trebalo bi da posmatraš da li se on zaista pokajao i da li je odbacio svoju lažljivost nakon što prizna da je lažljiv. A ako ponovo pokaže lažljivost, trebalo bi da obratiš pažnju da li oseća prekor i stid zbog toga što radi tako, da li se iskreno kaje. Ako nema osećaj stida, a još manje osećaj kajanja, njegova samospoznaja je površna i brzopleta. On se samo pretvara; njegovo znanje nije istinito. Ne oseća da je prevara toliko zla ili demonska, i sigurno ne oseća koliko je prevara besramno, podlo ponašanje. On misli: „Svi ljudi su lažljivi. Samo su budale iskrene. Malo prevare te ne čini lošim čovekom. Nisam učinio ništa zlo; nisam najlažljiviji čovek na svetu.” Da li takav čovek može zaista da poznaje sebe? Naravno da ne može. To je zato što nema svest o svojoj lažljivoj naravi, ne gnuša se prevare i sve što govori o samospoznaji je pretvaranje i prazna priča. Neprepoznavanje svoje iskvarene naravi nije istinita samospoznaja. Razlog zbog kojeg lažljivi ljudi ne mogu istinski spoznati sebe je to što im nije lako da prihvate istinu. Dakle, bez obzira na to koliko reči i doktrina mogu da izgovore, oni se neće istinski promeniti.

Kako prepoznati da li čovek voli istinu? S jedne strane, treba videti da li taj čovek može da spozna sebe na osnovu Božje reči, da li može da razmišlja o sebi i da li oseća istinsko kajanje; s druge strane, treba videti da li može da prihvati i primeni istinu. Ako čovek može da prihvati i primeni istinu, onda je to čovek koji voli istinu i koji se može pokoriti Božjem delu. Ako on samo prepozna istinu, ali je nikada ne prihvata niti primenjuje, kao što neki ljudi kažu: „Razumem svu istinu, ali ne mogu da je sprovedem u delo,” to dokazuje da oni ne vole istinu. Neki ljudi priznaju da je Božja reč istina i da imaju iskvarene naravi, kao i da su spremni da se pokaju i počnu ispočetka, ali posle toga nema nikakvih promena. Njihove reči i dela su i dalje ista kao i pre. Kada govore o tome da poznaju sebe, to zvuči kao da pričaju vic ili da uzvikuju slogan. Uopšte ne razmišljaju o sebi niti dolaze do samospoznaje u dubini svog srca; ključni problem je što nemaju stav kajanja. Još manje otvoreno priznaju svoju iskvarenost kako bi iskreno promislili o sebi. Umesto toga, pretvaraju se da poznaju sebe tako što prolaze kroz proces i formalnosti samospoznaje. Oni nisu ljudi koji istinski poznaju sebe ili koji prihvataju istinu. Kada takvi ljudi govore o samospoznaji, oni se samo pretvaraju; upuštaju se u prerušavanje i prevaru, kao i u lažnu duhovnost. Neki ljudi su lažljivi i kada vide da drugi razgovaraju u zajedništvu o svojoj samospoznaji, misle: „Svi ostali se otvaraju i detaljno analiziraju svoje lažljive postupke. Ako ja ništa ne kažem, svi će misliti da ne poznajem sebe. Onda ću morati da se pretvaram!” Nakon toga, oni opisuju svoju prevaru kao izuzetno ozbiljnu, tako što je prikazuju dramatično, te se njihovo samospoznanje čini posebno dubokim. Svi koji to čuju smatraju da oni zaista poznaju sebe i zbog toga ih gledaju sa zavišću, što im zauzvrat daje osećaj da su slavni, kao da su se upravo okitili oreolom. Ovaj način samospoznaje postignut pretvaranjem, uz njihovo prerušavanje i prevaru, navodi druge na pogrešan put. Da li njihova savest može biti mirna kada to rade? Zar to nije očigledna obmana? Ako ljudi samo govore isprazne priče o poznavanju sebe, bez obzira koliko uzvišeno ili dobro to znanje zvučalo, a zatim i dalje pokazuju iskvarenu narav, kao što su to činili i pre, bez ikakve promene, to onda nije iskrena samospoznaja. Ako ljudi mogu namerno da se pretvaraju i da obmanjuju na ovaj način, to dokazuje da uopšte ne prihvataju istinu i da su baš kao nevernici. Kada govore o svojoj samospoznaji na ovaj način, oni samo prate trend i govore ono što odgovara svačijem ukusu. Zar njihovo poznavanje i detaljna analiza sebe nisu obmanjujući? Da li je to iskrena samospoznaja? Definitivno nije. To je zato što se oni ne otvaraju i ne analiziraju sebe detaljno iz srca, već tek ponešto prozbore o poznavanju sebe na lažan, obmanjujući način kako bi se pretvarali. Još ozbiljnije je to što da bi im se drugi divili i zavideli im, oni namerno preteruju kako bi njihovi problemi delovali ozbiljnije kada govore o samospoznaji, pri čemu mešaju svoje lične namere i ciljeve. Kada to rade, oni se ne osećaju dužnim, njihova savest ih ne prekoreva nakon što se prerušavaju i učestvuju u prevari, ne osećaju ništa nakon što se pobune protiv Boga i nakon što Ga obmanjuju, niti se mole Bogu da bi priznali svoju grešku. Zar ovakvi ljudi nisu nepopustljivi? Ako se ne osećaju dužnima, da li ikada mogu da osete kajanje? Da li neko bez istinskog kajanja može da se pobuni protiv tela i da primenjuje istinu? Da li ljudi bez istinskog kajanja zaista mogu da se pokaju? Svakako da ne mogu. Ako oni ne osećaju čak ni kajanje, zar nije apsurdno govoriti o samospoznaji? Zar to nije samo prerušavanje i prevara? Neki ljudi, nakon što lažu i obmanjuju, mogu da shvate to i da osećaju kajanje. Pošto imaju osećaj stida, neprijatno im je da otvoreno priznaju svoju iskvarenost drugima, ali mogu da se mole i otvore Bogu. Voljni su da se pokaju i nakon toga se istinski promene. To je takođe čovek koji poznaje sebe i istinski se kaje. Svako ko je dovoljno hrabar da prizna drugima da je lagao i obmanjivao i ko može takođe da se moli Bogu i da se otvori, tako što će priznati otkrivenja svoje iskvarenosti, sposoban je da spozna sebe i da se iskreno pokaje. Nakon perioda molitve i traganja za istinom, ljudi pronalaze put praktikovanja i doživljavaju neku promenu. Iako svi imaju istu priroda-suštinu i iskvarenu narav, oni koji mogu da prihvate istinu imaju nadu da budu spaseni. Neki ljudi, nakon što počnu da veruju u Boga, uživaju u čitanju Božjih reči i fokusiraju se na samopromišljanje. Kada vide otkrivenja svoje naravi, osećaju da duguju Bogu i često usvajaju metode uzdržavanja kako bi rešili problem svog laganja i prevare. Međutim, pošto ne mogu da kontrolišu sebe, i dalje često lažu i upuštaju se u prevare. Tada shvataju da problem sotonske naravi nije nešto što se može rešiti samo uzdržavanjem. Zato se mole Bogu, tako što Mu objašnjavaju svoje teškoće, mole Ga da ih oslobodi od ograničenja grešne prirode i uticaja Sotone kako bi postigli Božje spasenje. Nakon nekog vremena, može doći do određenih rezultata, ali osnovno rešenje problema njihovog laganja i prevare neće biti postignuto. Tako na kraju shvataju da se sotonska narav odavno ukorenila u njihovom srcu, prodirući do njihove suštine. Ljudska priroda je sotonska. Samo prihvatanjem suda i grdnje Božjih reči, kao i zadobijanjem dela Svetog Duha, čovek se može osloboditi okova i ograničenja sotonske naravi. Samo kada ih Božje reči prosvećuju i vode, ljudi uviđaju dubinu svoje iskvarenosti i shvataju da je iskvareno čovečanstvo zaista potomstvo Sotone, i da bi bez Božjeg ličnog dela spasenja svi doživeli propast i uništenje. Oni tek tada vide koliko je praktično da Bog spasava ljude kroz sud i grdnju. Nakon što to iskuse, mogu iz srca da prihvate Božji sud i grdnju, a u njima počinje da raste iskreno kajanje. Sada istinski postaju svesni i počinju da spoznaju sebe. Što se tiče onih koji nemaju svest u svom srcu, oni takođe mogu da nauče da govore izvesne duhovne reči, izvesne reči razuma. Oni su naročito vešti u recitovanju fraza koje ti takozvani pobožni ljudi često ponavljaju, i takođe zvuče veoma uverljivo, pri čemu obmanjuju svoje slušaoce do suza. Usled toga, svi ih vole i poštuju. Da li ima mnogo takvih ljudi? Kakav je to čovek? Zar to nije farisej? Takvi ljudi su najlažljiviji. Kada se ljudi koji ne razumeju istinu prvi put susretnu sa nekim takvim, mogu da pomisle da je veoma duhovan, pa ga biraju za starešinu. Rezultat toga je da je takav čovek za manje od godinu dana sve te nerazborite ljude privukao na svoju stranu. Oni se okupljaju oko njega, nude mu svoje odobravanje i zahvalnost, traže savet od njega u svakoj situaciji, pa čak i imitiraju ton njegovog govora. Oni koji ga slede uče kako da izgovaraju reči i doktrine, uče kako da obmanjuju ljude i Boga, ali usled toga, kada dođu kušnje, svi su negativni i slabi. U svojim srcima se žale na Boga i sumnjaju u Njega, pri čemu ne pokazuju ni najmanju veru. To je rezultat toga što obožavaju i slede čoveka. Iako veruju u Boga već mnogo godina i mogu da govore o duhovnoj doktrini, oni nemaju istina-stvarnost. Licemerni farisej ih je sve naveo na pogrešan put i očarao. Zar nije lako obmanuti i navesti na pogrešan put one koji ne mogu da raspoznaju? Ljudi koji ne mogu da raspoznaju su smeteni i suviše lako bivaju navedeni na pogrešan put!

Da bi čovek naučio da raspoznaje ljude, prvo mora da nauči kako da razmišlja o svojim problemima i kako da ih raspoznaje. U svakome postoje nadmenost i samopravednost, a čak i malo moći može dovesti do proizvoljnog ponašanja. To je nešto što ljudi vide da se često dešava i može se odmah primetiti, ali koje su to iskvarene naravi koje nisu tako lako primetne, ili na koje su ljudi manje osetljivi, a koje teško uočavaju kod sebe ili kod drugih? (Nisam osetljiv na lažljivost.) Nesposobnost da se oseti lažljivost, i šta još? (Sebičnost i podlost.) Sebičnost i podlost. Na primer, postoje ljudi koji nešto čine i tvrde da to čine zbog obzira prema drugima, koristeći to kao izgovor da bi dobili svačije odobrenje. Ali zapravo to rade da bi izbegli nevolje, motiv kojeg drugi nisu svesni i koji je teško uočiti. Koje druge iskvarene naravi je najteže uočiti? (Licemerje.) To znači izgledati kao dobar čovek spolja, činiti neke stvari koje se slažu sa ljudskim predstavama da bi se dobile pohvale, ali u sebi kriti sotonsku filozofiju i skrivene motive. To je lažljiva narav. Da li se ona lako raspoznaje? Ljudi niskog kova i ljudi koji ne razumeju istinu ne mogu da prozru stvari; posebno ne mogu da raspoznaju takvu osobu. Postoje neke starešine i delatnici koji, kada rešavaju problem, govore jasno i logično, kao da su prozreli problem, ali kada završe govor, problem ostaje nerešen. Čak te i navedu da pogrešno veruješ da je problem rešen; zar to nije navođenje na pogrešan put i obmanjivanje ljudi? Svi oni koji ne preduzimaju stvarne postupke prilikom obavljanja svoje dužnosti i koji izgovaraju bujicu praznih i kitnjastih reči su licemeri. Oni su previše lažljivi i prepredeni. Nakon dugog vremena provedenog u druženju sa ovakvim ljudima, da li biste ih mogli raspoznati? Zašto se ne menjaju nakon mnogo godina verovanja u Boga? Koji je osnovni uzrok? Precizno govoreći, svi su oni ljudi koji osećaju odbojnost prema istini i nisu spremni da je prihvate. Radije žive poSotoninoj filozofiji, verujući da to ne samo da im ne šteti, već im pomaže da izgledaju blistavo i glamurozno, a čini i da im se drugi dive. Zar takvi ljudi nisu prepredeni i lažljivi? Radije bi umrli nego prihvatili istinu; da li se neko takav može spasiti? Neki ljudi, kada se suoče sa orezivanjem, mogu verbalno da priznaju svoju grešku, ali u svom srcu se opiru: „Čak i ako je ono što govoriš tačno, neću to da prihvatim. Boriću se s tobom do kraja!” Oni se prilično dobro pretvaraju, tako što govore da prihvataju, ali u srcu to ne čine. To je takođe narav koja ima odbojnost prema istini. Koje su druge iskvarene naravi koje je teško otkriti i primetiti? Zar nepopustljivost nije teško uočiti? Nepopustljivost je vrsta naravi koja je takođe prilično skrivena. Često se manifestuje kao tvrdoglavo insistiranje na sopstvenim stavovima i kao teškoća u prihvatanju istine. Bez obzira na to koliko drugi govorili u skladu s istinom, nepopustljiva osoba se i dalje drži svojih načina. Čovek nepopustljive naravi je najmanje sklon da prihvati istinu. Ljudi koji ne prihvataju istinu često u sebi kriju ovu vrstu nepopustljive naravi. Kada se ljudi tvrdoglavo drže nečega ili imaju stav da istrajavaju u svojim subjektivnim željama, to je teško otkriti. Šta još tu postoji? Teško je otkriti kada ljudi ne vole istinu i kada imaju odbojnost prema istini. Podmuklost je teško otkriti. Najlakše je otkriti nadmenost i lažljivost, ali teško je otkriti nepopustljivost, odbojnost prema istini, podmuklost i rđavost. Najteže je otkriti rđavost, jer je ona postala čovekova priroda i ljudi počinju da je veličaju, pa im još više rđavosti neće izgledati rđavo. Dakle, rđavu narav je još teže otkriti nego nepopustljivu narav. Neki ljudi kažu: „Kako to da se ona ne može lako otkriti? Ljudi imaju rđave požude. Zar to nije rđavost?” To je površno. Šta je prava rđavost? Koja su stanja rđava kada se manifestuju? Da li je rđava narav kada ljudi koriste uzvišene izjave da sakriju rđave i sramotne namere koje leže duboko u njihovom srcima, a zatim teraju druge da veruju da su te izjave veoma dobre, otvorene i legitimne, i na kraju postižu svoje skrivene motive? Zašto se to zove rđavost, a ne lažljivost? U smislu naravi i suštine, lažljivost nije toliko loša. Biti rđav je ozbiljnije nego biti lažljiv. Rđavost je ponašanje koje je podmuklije i podlije od lažljivosti, te je prosečnom čoveku teško da to prozre. Na primer, kakve je reči zmija koristila da namami Evu? Lažljive reči, koje zvuče ispravno i koje se čine kao da su rečene za tvoje dobro. Nisi svestan da sa tim rečima nešto nije u redu ili da iza njih stoji zla namera, i u isto vreme, nisi u stanju da otpustiš Sotonine predloge. To je iskušenje. Kada si u iskušenju i slušaš takve reči, ne možeš se odupreti da ne budeš namamljen i verovatno ćeš upasti u zamku, čime se postiže Sotonin cilj. To se zove rđavost. Zmija je koristila tu metodu da namami Evu. Da li je to vrsta naravi? (Jeste.) Odakle potiče takva vrsta naravi? Potiče od zmije, od Sotone. Ovakva vrsta naravi postoji u čovekovoj prirodi. Zar se ova rđavost ne razlikuje od zlih požuda ljudi? Kako nastaju rđave požude? One imaju veze sa telom. Prava rđavost je vrsta naravi, duboko skrivena, potpuno neprimetna za ljude bez iskustva ili bez razumevanja istine. Zbog toga je rđavost najteže otkriti među čovekovim naravima. Kod koje vrste čoveka je rđava narav najteža? Kod onih koji vole da iskorišćavaju druge. Oni su toliko vešti u manipulaciji da ljudi kojima manipulišu često ni ne znaju šta se dogodilo nakon toga. Ova vrsta čoveka ima rđavu narav. Rđavi ljudi, vođeni lažljivošću, služe se drugim načinima kako bi prikrili svoju lažljivost, svoje grehe i kako bi sakrili svoje tajne namere, ciljeve i sebične želje. To je rđavost. Štaviše, oni će se služiti različitim načinima da te namame, iskušavaju i zavedu, navodeći te da slediš njihove želje i da udovoljiš njihovim sebičnim željama kako bi ostvarili svoje ciljeve. To je sve rđavost. To je autentična sotonska narav. Da li ste pokazali neko od tih ponašanja? Koji od aspekata rđave naravi ste više pokazali: iskušavanje, namamljivanje ili korišćenje laži da biste prikrili druge laži? (Imam osećaj da sam pomalo pokazao sve ove aspekte naravi.) Osećate da ste pomalo pokazali sve ove aspekte naravi. Drugim rečima, emotivno osećate da jeste i niste pokazali ova ponašanja. Ne možete da pružite nikakve dokaze. Da li u svakodnevnom životu primećujete da ste otkrili rđavu narav prilikom suočavanja sa nečim? Zapravo, ove stvari postoje unutar svačije naravi. Na primer, postoji nešto što ne razumeš, ali ne želiš da drugi znaju da ne razumeš, pa se služiš raznim načinima da ih navedeš na pogrešan put da misle da razumeš. To je prevara. Takva prevara je manifestacija rđavosti. Takođe, iskušavanje i namamljivanje su manifestacije rđavosti. Da li često iskušavate druge? Ako iskreno pokušavaš da razumeš nekoga i ako želiš da razgovaraš s njim, što ti je potrebno za posao i predstavlja odgovarajuću interakciju, to se ne smatra iskušavanjem. Ali ako imaš lične namere i svrhu i ne želiš stvarno da razumeš nečiju narav, težnje i znanje, već želiš da otkriješ njegove najdublje misli i istinita osećanja, onda se to naziva rđavost, iskušavanje i namamljivanje. Ako to radiš, onda imaš rđavu narav; zar to nije nešto što je skriveno? Da li je ovakvu narav lako promeniti? Ako možeš da raspoznaš kako se manifestuje svaki aspekt tvoje naravi, kakva stanja svaki od tih aspekata često izaziva, i da ih povežeš sa sobom, tako što ćeš uvideti koliko je takva narav užasna i opasna, onda ćeš osetiti potrebu da se promeniš po tom pitanju i moći ćeš da osećaš žeđ za rečima Božjim i da prihvatiš istinu. Tada možeš da se promeniš i dobiješ spasenje. Ali ako posle tog povezivanja i dalje ne žudiš za istinom, ako nemaš osećaj dugovanja ili krivice, a kamoli osećaj kajanja, i ako ne voliš istinu, onda će ti biti teško da se promeniš. I razumevanje neće pomoći, jer sve što bi razumeo je samo doktrina. Koji god aspekt istine da je u pitanju, ako tvoje razumevanje ostaje na nivou doktrine i ne povezuje se sa tvojim praktikovanjem i ulaskom, neće biti koristi od doktrine koju razumeš. Ako ne razumeš istinu, nećeš prepoznati svoju iskvarenu narav niti ćeš se pokajati pred Bogom i ispovediti, i nećeš osećati dug prema Bogu niti ćeš mrzeti sebe, pa nećeš imati nikakve šanse da budeš spasen. Ako prepoznaš koliko su tvoji problemi ozbiljni, ali te nije briga i ne mrziš sebe, već se i dalje osećaš prilično otupelo i pasivno iznutra i ne prihvataš Božji sud i grdnju, i ako se ne moliš Njemu niti se oslanjaš na Njega da bi rešio svoju iskvarenu narav, onda si u velikoj opasnosti i nećeš dobiti spasenje.

Koji su uslovi za spasenje? Prvo, moraš da razumeš istinu i da dobrovoljno prihvatiš Božji sud i grdnju. Zatim, moraš da imaš rešenost da sarađuješ, da budeš sposoban da se pobuniš protiv sebe i da imaš volju da otpustiš svoje sebične želje. Šta sve spada u sebične želje? Ugled, status, sujeta, različiti aspekti vlastitih interesa, kao i vlastiti planovi, želje, izgledi, odredište, bilo da je reč o trenutnom ili budućem, sve to spada u sebične želje. Ako možeš da tragaš za istinom da bi rešio ove iskvarene naravi, ostvarujući napredak u odbacivanju svake od njih postepeno, tada će ti sprovođenje istine u delo postajati sve lakše i dostići ćeš stanje pokornosti Bogu. Tvoj rast će se postepeno povećavati. Kada jednom budeš razumeo istinu i budeš u stanju da prozreš ove sebične želje i postepeno ih napustiš, tvoja narav će se promeniti. Koji nivo promene ste sada dostigli? Na osnovu Mojih zapažanja, po pitanju ovih istina-stvarnosti promena naravi, vi praktično još uvek niste ušli u njih. Dakle, koji je vaš trenutni rast i u kojem stanju živite? Većina vas je zastala na nivou obavljanja dužnosti i zadržava se u ovoj fazi: „Da li treba da obavim svoju dužnost ili ne? Kako mogu dobro da obavim svoju dužnost? Da li je obavljanje moje dužnosti na ovaj način površno?” Ponekad, kada je tvoje izvršavanje dužnosti posebno površno, osećaćeš prekor u svom srcu. Imaćeš osećaj kao da duguješ Bogu, da si Ga razočarao, čak ćeš plakati i izražavati Bogu svoju želju da pravilno obavljaš svoje dužnosti kako bi Mu uzvratio ljubav. Ali dva dana kasnije, ponovo postaješ negativan, ne želeći više da obavljaš svoje dužnosti. Nikako ne možeš da prevaziđeš ovu fazu. Da li to predstavlja rast? (Ne.) Kada vam više nije potreban razgovor o tome kako da posvećeno obavljate svoje dužnosti, kako da svoje dužnosti obavljate svim srcem i umom i kako da se pokorite Božjim orkestracijama i uređenjima, i kada možete da prihvatite svoje dužnosti kao svoju misiju, obavljajući ih dobro, bez ikakvih zahteva, bez ikakvih žalbi, ne donoseći odluke sami, tada ste postigli određeni rast. Mi stalno treba da razgovaramo u zajedništvu o tome kako da dobro obavljamo svoje dužnosti. Zašto moramo da nastavimo razgovor o tome? Zato što ljudi ne znaju kako da obave svoje dužnosti niti mogu da shvate načela; nisu u potpunosti razumeli različite istine o obavljanju dužnosti niti su razumeli istinu i ušli u stvarnost. Neki ljudi razumeju samo određene doktrine, ali nisu voljni da ih primenjuju ili da uđu u njih, nisu voljni da podnesu patnju i iscrpljenost, večito žude za telesnom udobnošću, još uvek previše sami donose odluke, nisu u stanju da otpuste, niti su sebe potpuno poverili u Božje ruke. Još uvek imaju svoje planove i zahteve; njihove lične želje, misli i izgledi i dalje dominiraju njima i mogu da ih kontrolišu: „Ako obavim ovu dužnost, da li ću imati dobre izglede? Da li mogu da naučim neke veštine iz ovoga? Hoću li postići nešto u kući Božjoj u budućnosti?” Ako uvek razmišljate o ovim stvarima, osećate se neprijatno kada je obavljanje dužnosti malo teško, zamorno ili bez uživanja, osećate nelagodu tokom vremena, postajete negativni i još uvek vam je potreban razgovor u zajedništvu o istini i savetovanje u vezi sa načinom razmišljanja, to je nedostatak rasta. Da li to podrazumeva promenu naravi? Još uvek je previše rano za to. Kada shvatite istina-načela koja treba da razumete kako biste obavljali svoje dužnosti i kada prevaziđete tu prepreku, možete da postignete obavljanje svoje dužnosti u skladu s merilom. Kada budete napredovali, tada sledi promena naravi.

Bilo da je u pitanju obavljanje dužnosti ili služenje Bogu, sve to zahteva često promišljanje o sebi. Bez obzira na to koje pogrešne poglede ili iskvarene naravi čovek otkriva, on mora da traga za istinom da bi ih rešio. Samo na taj način može da obavi svoju dužnost u skladu s merilom i da dobije Božje odobravanje. Čovek mora biti u stanju da raspozna svoje iskvarene naravi, inače ih ne može rešiti. Neki ljudi ne mogu da prozru šta spada u iskvarenu narav, a šta ne. Na primer, ono što ljudi vole da jedu ili da oblače, njihove životne navike, kao i nasleđe predaka i tradicionalna shvatanja – neke od ovih stvari su posledica uticaja tradicionalne kulture i običaja, neke su rezultat odgoja i porodičnog nasleđa, a neke proizilaze iz nedostatka znanja i uvida. Ovo nisu veliki problemi i nemaju veze sa time da li je čovekova ljudskost dobra ili loša, a neki se mogu rešiti učenjem i sticanjem boljeg uvida. Međutim, predstave ili pogrešna gledišta u vezi sa Bogom, ili problem iskvarene naravi, moraju se rešavati traganjem za istinom i ne mogu se promeniti pomoću ljudskog obrazovanja. U svakom slučaju, bez obzira odakle potiču tvoje predstave i ideje, ako nisu u skladu s istinom, moraš da ih napustiš i da tragaš za istinom kako bi ih rešio. Stremljenjem ka istini mogu se rešiti svi čovekovi problemi. Mnogi problemi koji se ne čine povezani sa istinom mogu se indirektno rešiti razumevanjem istine. Ne mogu se samo problemi koji se tiču iskvarene naravi rešiti pomoću istine, već i oni koji se ne tiču iskvarene naravi, poput određenog ljudskog ponašanja, metoda, predstava i navika – ovi problemi se mogu u potpunosti rešiti jedino primenom istine. Istina ne samo da može da reši iskvarene naravi ljudi, već može da posluži i kao životni cilj, osnova života i načelo življenja, i može da reši sve čovekove teškoće i probleme. To je neosporno. Šta je sada ključno? Ključno je uvideti da je izvor mnogih problema neposredno povezan sa nerazumevanjem istine. Mnogi ljudi ne znaju kako da postupe kada se suoče sa određenom situacijom, a to je zato što ne razumeju istinu. Ljudi ne mogu da prozru suštinu i koren mnogih stvari, i to je takođe zato što ne razumeju istinu. Ali, kako onda mogu da govore tako tečno bez razumevanja istine? (To su sve samo reči i doktrine.) Zato se ovaj problem izgovaranja doktrine mora rešiti. Manje govorite prazne reči, manje recitujte doktrine i manje uzvikujte slogane; više govorite praktično, više primenjujte istinu, više govorite o samospoznaji i samoanalizi, i pustite druge da čuju reči koje smatraju poučnim i korisnim. Samo čovek koji to radi poseduje istina-stvarnost. Ne izgovarajte doktrine i prazne reči, ne govorite licemerne i varljive reči, i ne govorite reči koje ne pružaju nikakvu pouku. Kako možeš da izbegneš ovakvu vrstu govora? Prvo moraš da prepoznaš i da prozreš ružnoću, glupost i apsurdnost ovih stvari; tada ćeš biti u stanju da se pobuniš protiv tela. Osim toga, moraš takođe da imaš razum. Što više razuma čovek ima, govoriće preciznije i prikladnije, njegova ljudskost će biti zrelija, njegove reči će postati praktičnije i manje će govoriti besmislice. I u svom srcu, on će prezirati prazne reči, preterivanja i laži. Neki ljudi imaju previše taštine i stalno žele da govore lepe stvari da bi se prerušili, želeći da steknu status u srcima drugih i zasluže njihovo poštovanje kako bi drugi mislili da su oni veoma pobožni, da su dobri ljudi i da su posebno vredni divljenja. Skloni su prerušavanju; njihovo ponašanje je kontrolisano iskvarenom naravi. Ljudi imaju iskvarene naravi, što je koren njihovog činjenja zla kako bi se suprotstavili Bogu i predstavlja problem koji je najteže rešiti. Osim ako Sveti Duh ne deluje i Bog Sȃm ne učini nekoga savršenim, njegova iskvarena narav ne može biti pročišćena niti se može postići promena naravi. Inače, čovek nema načina da to reši. Ako stremiš ka istini, onda moraš da promisliš o svojoj iskvarenoj naravi i da je razumeš u skladu s Božjim rečima, da proceniš sebe u skladu sa svakom rečenicom Božjih reči otkrovenja i suda, i da postepeno otkrivaš sve svoje iskvarene naravi i stanja. Počni tako što ćeš analizirati namere i svrhu svojih reči i postupaka, detaljno analiziraj i raspoznaj svaku izgovorenu reč i ne zanemaruj ono što postoji u tvojim mislima i u tvom umu. Na ovaj način, postepenom detaljnom analizom i raspoznavanjem otkrićeš da tvoja iskvarena narav nije mala već prilično velika i da Sotonini otrovi nisu ograničeni već brojni. Na ovaj način ćeš postepeno jasno uvideti svoje iskvarene naravi i priroda-suštinu, i shvatićeš koliko te je duboko Sotona iskvario. U tom trenutku, osetićeš koliko je izuzetno dragocena istina koju izražava Bog. To može da reši probleme iskvarene ljudske naravi i prirodu. Ovaj lek koji je Bog pripremio za iskvarene ljude kako bi spasao čovečanstvo je izuzetno efikasan, čak vredniji od bilo kojeg eliksira. Stoga, kako bi dobio Božje spasenje, ti dobrovoljno stremi ka istini, tako što ćeš sve više ceniti svaki njen aspekt i stremiti ka njoj sve većim žarom. Kada čovek ima ovaj osećaj u svom srcu, to znači da je već razumeo određene istine i da se već utvrdio na istinitom putu. Ako on to može dublje da iskusi i istinski voli Boga iz svog srca, njegova život-narav će početi da se preobražava.

Lako je promeniti određeno ponašanje, ali nije lako promeniti život-narav. Rešavanje problema iskvarene naravi mora početi spoznajom sebe. To zahteva pažnju, fokusiranje na postepeno ispitivanje svojih namera i stanja, konstantno ispitivanje namera i uobičajenih načina govora. I onda jednog dana, odjednom ćete shvatiti: „Uvek govorim lepe stvari da bih se prerušio, nadajući se da ću steći status u srcima drugih. To je rđava narav. To nije otkrivanje normalne ljudskosti i nije u skladu sa istinom. Ovaj rđavi način govora i ova namera su pogrešni i moramo da ih promenimo i da odbacimo.” Posle ove spoznaje, sve jasnije ćete osećati ozbiljnu težinu svoje rđave naravi. Mislili ste da rđavost znači samo postojanje male rđave požude između muškarca i žene, i smatrali ste da, iako pokazujete rđavost po pitanju toga, niste osoba rđave naravi. To ukazuje na to da niste imali razumevanje rđave naravi; činilo se da poznajete površno značenje reči „rđav”, ali niste mogli istinski da prepoznate niti raspoznate rđavu narav. Zapravo, vi još uvek ne razumete šta znači reč „rđav”. Kada shvatiš da si otkrio ovakvu vrstu naravi, počinješ da se preispituješ i da je prepoznaješ, kao i da duboko istražuješ njene korene, a uvidećeš i da zaista imaš takvu narav. Šta bi onda trebalo sledeće da uradiš? Moraš neprestano da preispituješ svoje namere u okviru svojih sličnih načina izražavanja. Ovim konstantnim istraživanjem ćeš sve jasnije i preciznije prepoznavati da zaista imaš takvu narav i suštinu. Tek kada istinski priznaš da zaista imaš rđavu narav, počećeš da osećaš mržnju i prezir prema njoj. Čovek prelazi put od uverenja da je dobra osoba, ispravnog ponašanja, opremljena osećajem za pravdu, osoba moralnog integriteta i bezazlena osoba, do spoznaje da poseduje takve priroda-suštine, kao što su nadmenost, nepopustljivost, lažljivost, rđavost i odbojnost prema istini. U tom trenutku, on će tačno da proceni sebe i spozna svoju pravu prirodu. Pukim usmenim priznavanjem ili letimičnim prepoznavanjem da imate ove osobine i stanja nećete stvoriti iskrenu mržnju. Samo prepoznavanjem da suštinu ovih iskvarenih naravi čini odbojno Sotonino ponašanje, čovek može istinski da mrzi sebe. Kakva vrsta ljudskosti je potrebna da bi čovek istinski spoznao sebe do tačke samomržnje? Čovek mora da voli pozitivne stvari, da voli istinu, da voli pravičnost i ispravnost, da ima savest i svest, da bude dobrodušan i da bude u stanju da prihvati i primenjuje istinu – svi ljudi sa ovakvim osobinama mogu istinski da spoznaju i mrze sebe. Oni koji ne vole istinu i kojima je teško da je prihvate nikada neće istinski spoznati sebe. Čak i ako možda izgovore neke reči o samospoznaji, oni ne mogu da sprovedu istinu u delo i neće doživeti nikakvu istinsku promenu. Spoznati sebe je najteži zadatak. Na primer, možda postoji neko niskog kova ko misli: „Moj kov je slab. Po prirodi sam plašljiv i bojim se da se umešam. Možda sam čak i najbezazlenija, najplašljivija osoba na svetu. Zbog toga sam najdostojniji primalac Božjeg spasenja.” Da li je to istinita samospoznaja? To su reči nekoga ko ne razume istinu. Da li posedovanje slabog kova automatski znači da neko nema iskvarenu narav? Zar kukavice takođe nemaju iskvarene naravi? Zar i njih nije iskvario Sotona? Zapravo, u takvim ljudima postoji jednako mnogo rđave i nadmene naravi. Štaviše, ona je, u poređenju sa naravi neke prosečne osobe, prilično duboko skrivena i ukorenjenija. Zašto kažem da je duboko skrivena? (Zato što oni uvek misle da su dobri.) To je tačno. Oni su obmanuti i navedeni na pogrešan put tom iluzijom, što im onemogućava da prihvate istinu. Misle da su već prilično dobri i da im nije potreban Božji sud i pročišćenje. Sve te reči koje Bog govori o suđenju ljudima i otkrivanju njihove iskvarenosti su upućene drugima, onim sposobnim ljudima s nadmenom naravi, onim zlim ljudima i onima koji navode na pogrešan put – lažnim starešinama i antihristima; ali nisu upućene ljudima poput njih. Oni su već dovoljno dobri; njihove ruke su čiste i oni sami su čisti kao netaknuti sneg, bez ikakve mrlje. Kada sebe ovako definišu, da li je moguće da istinski spoznaju sebe? (Ne.) Oni ne mogu da spoznaju sebe i svakako ne razumeju istinu. Nikako ne mogu da shvate takve istine kao što su razlog zašto Bog sudi ljudima i grdi ih, kako On spasava ljude, ni kako se iskvarena narav pročišćava. Čovek koji uopšte ne poznaje sebe zasigurno ne može da razume nijednu istinu. Ova pogrešna gledišta koja otkriva jasno ukazuju na njegovu besmislenost i apsurdnost. Njegovo razumevanje je apsurdno i on pokušava da nametne svoja uverenja Bogu; to je takođe rđava narav. Rđavost je vrsta naravi koja se ne ispoljava samo u vladanju između muškarca i žene; ne treba svaku manju rđavu požudu označiti kao rđavu narav. Ali, ako su čovekove rđave požude previše jake i često se upušta u promiskuitet ili upornu homoseksualnost, onda je to rđavo. Neki ljudi ne mogu da razlikuju ta dva pojma, pa uvek označavaju rđave požude kao rđavost i objašnjavaju rđavost pozivajući se na rđave požude; nedostaje im rasuđivanje. Rđavu narav je najteže prepoznati. Postupci osobe koja je previše lažljiva i zlokobna su rđavi. Na primer, neki ljudi, nakon što slažu, misle u sebi: „Ako ne podelim svoje shvatanje, ko zna šta će drugi misliti o meni? Moram da se otvorim i da pomalo razgovaram u zajedništvu; kada podelim svoje shvatanje, to će biti sve. Ne smem dopustiti drugima da saznaju moje istinite namere i da misle da sam lažljiv.” Kakva je to narav? Otvarati se na obmanjujući način je rđavost. A posle izrečene laži, takvi ljudi će opaziti sledeće: „Da li je iko primetio da sam lagao? Da li je iko uspeo da vidi moje pravo lice?” Oni počinju da izvlače informacije od drugih i da ih ispituju; i to je rđavost. Nije lako otkriti rđavu narav. Onaj ko radi stvari na posebno zlokoban i lažljiv način, otežavajući drugima da ga prozru, je rđav. Onaj ko kuje zavere i spletkari da bi postigao svoje ciljeve je rđav. Onaj ko obmanjuje ljude radeći loše stvari pod izgovorom da čini dobro, tako što navodi druge da mu služe, je najrđaviji od svih. Velika crvena aždaja je najrđavija; Sotona je najrđaviji; ti đavolji kraljevi su najrđaviji; svi đavoli su rđavi.

Da bismo težili promeni naravi, moramo prvo biti u stanju da prepoznamo svoju iskvarenu narav. Istinski spoznati sebe podrazumeva da prozremo i detaljno analiziramo suštinu svoje naravi, kao i da prepoznamo različite načine na koje se ta narav ispoljava. Tek kad čovek jasno razume svoja iskvarena stanja i iskvarenu narav, može da mrzi svoje telo i Sotonu, što je preduslov za istinsku promenu naravi. Ako ljudi ne mogu da prepoznaju ta stanja niti uspevaju da ih povežu sa sobom, može li se njihova narav promeniti? Ne može. Za promenu naravi neophodno je da čovek prepozna različita stanja svoje iskvarene naravi. On mora doći do tačke u kojoj više nije sputan svojom iskvarenom naravi i u kojoj počinje da sprovodi istinu u delo – tek tada može početi promena njegove naravi. Ako ljudi ne mogu da prepoznaju poreklo svojih iskvarenih stanja, već se obuzdavaju samo u skladu sa rečima i doktrinama koje razumeju, onda čak i ako imaju neko dobro ponašanje i promene se malo spolja, to se ne može smatrati preobražajem naravi. Budući da se to ne može smatrati preobražajem naravi, kakvu ulogu onda ima većina ljudi dok izvršava svoje obaveze? Oni imaju ulogu službenika; samo ulažu napor i zaokupljaju se poslovima. Iako oni takođe obavljaju svoju dužnost, uglavnom su fokusirani samo na to da završe posao, pri čemu ne tragaju za istinom već samo ulažu napor. Ponekad, kada su dobro raspoloženi, uložiće dodatni napor, a ponekad, kada im je raspoloženje loše, malo će se suzdržati. Ali, nakon toga oni će se preispitati i osetiti kajanje, pa će opet uložiti više truda, verujući da time iskazuju pokajanje. U stvari, to nije istinita promena, a ni istinito pokajanje. Istinito pokajanje počinje samospoznajom; ono počinje promenom u ponašanju. Kad se čovekovo ponašanje promeni, kad može da se pobuni protiv svog tela, kad sprovodi istinu u delo i kad ponašanje uskladi s načelima, to ukazuje na iskreno pokajanje. Zatim, postepeno, on dostiže tačku u kojoj može da govori i postupa u skladu s načelima, pri čemu se potpuno usklađuje sa istinom. U tom trenutku počinje promena život-naravi. Do koje faze ste vi došli u vašem iskustvu do sada? (Ja imam samo prividno dobro ponašanje.) Onda ste vi i dalje u fazi truda. Neki ljudi ulože malo truda i odmah pomisle da su učinili nešto značajno i da zaslužuju Božje blagoslove. Oni u sebi uvek razmišljaju: „Kako Bog gleda na ovo? Toliko sam se trudio i toliko muka pretrpeo, da li mogu da uđem u carstvo nebesko?” Neprestano nastojanje da se dokuče stvari do kraja – kakva je to narav? Lažljiva, rđava i nadmena. Štaviše, nadati se blagoslovima zbog malo uloženog truda u verovanje u Boga, a ne prihvatati ni mrvicu istine; zar to nije znak nepopustljive naravi? Nikad ne odustajati od prednosti statusa; zar i to nije nepopustljivost? Oni su uvek zabrinuti: „Da li će Bog zapamtiti da sam doživeo teškoće obavljajući ovu dužnost? Da li će mi On dati određene blagoslove?” U svojim mislima, oni uvek kalkulišu. Naizgled se čini kao da sklapaju nagodbe, ali zapravo ovde je na delu nekoliko vrsta iskvarenih naravi. Neprestano težiti nagodbi sa Bogom, stalno očekivati blagoslove zbog verovanja u Njega, uvek tražiti način kako se okoristiti a izbeći gubitke, konstantno pribegavati nepoštenim i podmuklim načinima – to znači da čovekom vlada iskvarena narav. Svaki put kada takav čovek uloži napor u obavljanju svojih dužnosti, on želi da zna: „Da li ću dobiti blagoslove za sav trud koji ulažem? Da li ću moći da uđem u carstvo nebesko nakon što sam toliko patio zbog vere u Boga? Da li će me Bog odobriti što sam sve ostavio da bih obavljao svoju dužnost? Da li me Bog priznaje ili ne?” On po ceo dan razmišlja o ovim pitanjima. Ako ne može da razreši ova pitanja za jedan dan, postaće uznemiren tog dana, neće hteti da obavlja svoje dužnosti niti da plati cenu, a još manje će biti voljan da stremi ka istini. Uvek sputani i okovani ovim brigama, oni su bez trunke istinske vere. Ne veruju da su Božja obećanja stvarna. Ne veruju da će im stremljenje ka istini zasigurno doneti Božje blagoslove. U svom srcu, oni imaju odbojnost prema istini. Čak i kada bi želeli da streme ka istini, nedostaje im energije za to, pa nemaju prosvećenje i prosvetljenje Svetog Duha niti mogu da razumeju istinu. Takvi ljudi često nailaze na teškoće prilikom obavljanja svoje dužnosti i često su negativni i slabi. Oni gunđaju i žale se čim naiđu na teškoće, a kada ih zadesi nesreća ili kada budu uhapšeni, uvereni su da ih Bog ne štiti i da ih ne želi, te se prepuštaju očaju. Kakva je to narav? Zar to nije podmuklost? Šta će takvi ljudi učiniti čim osete srdžbu? Oni će sigurno postati negativni i nemarni; prepustiće se potpunoj beznadežnosti. I često će optuživati starešine i delatnike da su lažne starešine i antihristi. Oni bi mogli čak i direktno da se žale na Boga i da donose sudove o Njemu. Šta je uzrok ovakvog ponašanja? Oni su pod kontrolom podmukle naravi. Prema sekularnim shvatanjima i sotonskoj logici, oni veruju da mora postojati povraćaj za svako ulaganje. Bez takve nadoknade, oni više neće da ulažu. Oni imaju osvetoljubiv način razmišljanja i nastoje da se odreknu svoje dužnosti, odbijaju svoju dužnost i zahtevaju nadoknadu. Zar to nije podmuklo? Po čemu je to slično Pavlu? (Pavle je verovao da će, kada bude završio svoju trku i izvojevao dobru borbu, za njega biti sačuvan venac pravednosti.) Upravo tako se oni poistovećuju sa Pavlom. Da li i vi pokazujete bilo koje od ovih Pavlovih ispoljenja? Da li se i vi bavite ovakvim samopoređenjima? Ako se ne povežete sa Božjim rečima, nećete moći da spoznate sebe. Tek kada prepoznate suštinu svoje iskvarene naravi, možete iskreno da spoznate sebe. Ako samo površno prepoznate šta je ispravno i pogrešno, ili jednostavno priznate da ste đavo i Sotona, to je previše uopšteno i isprazno. To je lažna dubokoumnost, to je pretvaranje, to je prevara. Ovakvo pričanje o samospoznaji je lažna duhovnost i navodi na pogrešan put.

Da li ste ikada videli kako lažljivi ljudi pokušavaju da spoznaju sebe? Oni od muve prave slona, govoreći da su đavo i Sotona, čak i proklinju sami sebe, ali ne pominju konkretna đavolska i zla dela koja su počinili niti detaljno analiziraju stvarnu nečistoću i iskvarenost u svom srcu. Samo kažu da su đavo i Sotona, da se bune protiv Boga i da Mu se suprotstavljaju, pri čemu koriste mnogo praznih reči i preuveličanih izjava kako bi osudili sebe. Time navode druge da pomisle: „E, ovo je neko ko stvarno poznaje sebe; kakvo duboko razumevanje ima.” Oni dopuštaju drugima da vide koliko su duhovni, navodeći ih da im svi zavide kao nekom ko stremi ka istini. Ali nakon nekoliko godina takve samospoznaje, još uvek se nisu iskreno pokajali i ne vidi se nijedna situacija u kojoj stvarno sprovode istinu u delo ili u kojoj rade stvari u skladu s načelima. Nema nikakve promene u njihovoj život-naravi, čime se razotkriva problem: to nije istinita samospoznaja. To je pretvaranje i prevara, a takvi ljudi su licemeri. Bez obzira na to kako neko priča o samospoznaji, ne obraćajte pažnju na to koliko lepo zvuče njegove reči ili koliko je duboko njegovo znanje. Šta je ključno posmatrati? Posmatrajte u kojoj meri sprovode istinu u delo i posmatrajte da li mogu da se pridržavaju istina-načela kako bi podržali rad crkve. Ova dva pokazatelja su sasvim dovoljna da se utvrdi da li je neko istinski doživeo preobražaj. To je načelo po kojem treba procenjivati i raspoznavati ljude. Ne slušajte lepe reči koja izlaze iz njihovih usta; posmatrajte šta zaista rade. Ima i onih koji naizgled, kada raspravljaju o samospoznaji, deluju kao da to shvataju ozbiljno. Oni sa drugima razgovaraju o svojim pogrešnim idejama ili mislima, tako što se otvaraju i ogoljavaju, ali nakon što završe priču, i dalje se nisu istinski pokajali. Kada im se nešto desi, oni i dalje ne sprovode istinu u delo, ne pridržavaju se načela, ne podržavaju crkveni rad niti pokazuju bilo kakav preobražaj. Ovakve vrste samospoznaje, otvaranja i razgovora u zajedništvu nemaju nikakvog smisla. Možda takvi ljudi misle da spoznati sebe na ovakav način znači da su se istinski pokajali i da sprovode istinu u delo, ali, na kraju, nakon dužeg vremena takvog razumevanja nema nikakve promene. Zar ovakva samospoznaja ne znači samo otaljavati i formalno sprovoditi proceduru? Tu nema nikakvog stvarnog rezultata; zar se oni ne poigravaju sami sa sobom? Jednom sam otišao negde i kada sam stigao, neko je kosio travu trimerom. Mašina je glasno brujala i pravila buku. Svaki od dva ili tri puta kada sam tamo otišao, naišao sam na istu situaciju, pa sam pitao tu osobu: „Vi nemate neko određeno vreme za košenje trave?” On je odgovorio: „Ah, ja kosim travu samo kad vidim da je Bog došao. I meni je to neprijatno.” Ljudi koji ne mogu da raspoznaju mogli bi da protumače to kao iskrenost, kao da ta osoba otvoreno govori sve što misli. Mogli bi da zaključe da ta osoba priznaje svoje greške i stiče samospoznaju, i tako bi bili navedeni na pogrešan put. Ali, da li bi neko ko razume istinu to tako protumačio? Koji je ispravan pogled na ovo? Oni koji mogu da prozru ovu situaciju će pomisliti: „Ti ne preuzimaš odgovornost prilikom obavljanja svoje dužnosti; zar to nije samo predstava za druge?” Međutim, onaj koji kosi travu strahuje da bi drugi mogli to tako da protumače, pa unapred govori na taj način kako bi ih ućutkao. To je prilično vešta retorika, zar ne? (Jeste.) U stvari, on je već odavno osmislio kako da se nosi sa ovakvom situacijom, kako da te unapred navede na pogrešan put, kao i na to da pomisliš kako je veoma direktan, da može otvoreno da govori i da priznaje svoje greške. On u sebi misli: „Ja razumem istinu; ne treba ti da mi kažeš. Preduhitriću te priznanjem. Da vidimo šta možeš da kažeš protiv mog pametnog izražavanja. To je upravo ono što ću uraditi; šta mi možeš učiniti?” Koje naravi se ovde ispoljavaju? Pre svega, on sve razume. Kada pogreši, zna da se pokaje. To je utisak koji on ostavlja na druge, služeći se pretvaranjem i lažima kako bi stvorio iluziju o sebi i naveo druge da se ugledaju na njega. On je izuzetno proračunat, znajući do koje mere će njegove reči navesti druge na pogrešan put i kakve će biti njihove reakcije. Sve ovo je unapred procenio. Kakva je to narav? To je rđava narav. Štaviše, činjenica da on može da izgovora takve reči dokazuje da to nije novo saznanje za njega, već da odavno zna da je ovakvo ponašanje površno, da ne bi trebalo da radi to baš sada, da ne bi trebalo da se pretvara i da ne bi trebalo da glumi samo da bi sačuvao svoj ponos. Zašto on onda i dalje to radi? Zar to nije nepopustljivost? Tu imamo poziranje, nepopustljivost i takođe rđavost. Da li možete da ih raspoznate? Neki mogu da raspoznaju druge, ali ne i sebe. Zašto je to tako? Ako je neko u stanju da istinski spozna sebe, onda može isto tako da spozna i druge. Ukoliko neko može da raspozna samo druge, ali ne i sebe, to znači da postoji problem u njegovoj naravi i karakteru. Ako čovek može da koristi istinu za procenu drugih, ali ne i za procenu sebe, to svakako nije neko ko zaista voli istinu, a kamoli neko ko prihvata istinu.

Da li je dobro ili loše kada je neko u stanju da otkrije koliko je njegova iskvarenost ozbiljan problem? To je svakako dobro. Što više možeš da otkrivaš i da preciznije shvatiš svoju iskvarenost, i što više možeš da prepoznaš svoju suštinu, to su veće šanse da budeš spasen i bliži si dobijanju spasenja. Što si manje u stanju da prepoznaš svoje probleme, stalno veruješ da si dobar i da je sve u redu s tobom, to si dalje od puta spasenja – još uvek si u velikoj opasnosti. Ako vidiš osobu koja se stalno hvali kako dobro obavlja svoju dužnost, kao i svojom sposobnošću da razgovara u zajedništvu o istini i da primenjuje istinu, to dokazuje da je rast te osobe sićušan. Ona je detinjasta i njen život je nezreo. Kakva osoba ima više nade da dobije spasenje i da krene putem spasenja? To je osoba koja istinski prepoznaje svoju iskvarenu narav. Što dublje to razume, to je bliža spasenju. Kada čovek shvati da sva njegova iskvarena narav potiče od sotonske prirode, kada uvidi da nema ni savesti ni razuma, da ne može da sprovede nijednu istinu u delo, da živi isključivo po svojoj iskvarenoj naravi i da nema nimalo ljudskosti, da je živi đavo i živi Sotona, to znači da je istinski spoznao suštinu svoje iskvarenosti. Ovakvo shvatanje čini da problem izgleda veoma ozbiljno, ali da li je to dobro ili loše? (To je dobro.) Iako je to dobro, neki ljudi postanu negativni kada uvide svoju đavolsku i sotonsku stranu, misleći: „Sada sam propao. Bog me ne želi. Sigurno ću završiti u paklu. Nema šanse da će me Bog spasiti.” Da li je ovo nešto što se dešava? Recite Mi, da li postoje ljudi koji, što više razumeju sebe, postaju negativniji? Oni misle: „Potpuno sam uništen. Božji sud i grdnja su na meni. Ovo je kazna, odmazda. Bog me ne želi. Nemam nade da ću biti spašen.” Da li ljudi imaju ovakva pogrešna shvatanja? (Da.) U suštini, što više čovek prepoznaje svoju beznadežnost, to više nade ima za njega. Ne budite negativni, ne odustajte. Samospoznaja je dobra stvar, to je suštinski put ka dobijanju spasenja. Ako čovek uopšte nije svestan svoje iskvarene naravi i suštine svog suprotstavljanja Bogu u raznim aspektima, i čak ni ne planira da se menja, onda je to problem. Takav čovek je otupeo, on je mrtav. Da li je lako vratiti mrtvog čoveka u život? Kada je on već mrtav, nije ga lako vratiti u život.

Kakvoj osobi Bog i dalje daje šansu za pokajanje? Kakva osoba i dalje ima nade da bude spašena? Kakve osobine bi takvi ljudi trebalo da pokažu? Pre svega, oni moraju da imaju savest. Šta god da im se dogodi, oni to prihvataju od Boga, shvatajući u svojim srcima da je Bog Onaj koji dela da bi ih spasao. Reći će: „Možda ne shvatam Božje namere niti razloge zašto mi se ovo dešava, ali verujem da Bog to čini da bi me spasao. Ne smem da se bunim protiv Njega niti da ranim Njegovo srce. Moram da se pokorim i da se bunim protiv sebe.” Oni imaju takvu savest. Štaviše, oni razumno misle: „Bog je Stvoritelj. Ja sam stvoreno biće. Šta god Bog radi je ispravno. Bog mi sudi i grdi me da bi pročistio moju iskvarenu narav. Kako god da se Stvoritelj ophodi prema Svojim stvorenim bićima je potpuno razumno i prikladno.” Zar to nije razum koji bi ljudi trebalo da imaju? Ljudi ne bi trebalo da postavljaju zahteve Bogu, govoreći: „Ja sam čovek. Imam integritet i dostojanstvo. Neću Ti dozvoliti da se tako ophodiš prema meni.” Da li je to razumno? To je sotonska narav, nedostaje joj razum normalnog ljudskog bića i Bog neće spasiti takve ljude; On ih ne priznaje kao stvorena bića. Pretpostavimo da si rekao: „Mene je stvorio Bog; kako god On želi da postupa sa mnom je u redu. On može da se ophodi prema meni kao prema magarcu, konju ili bilo čemu drugom. Nemam svoje izbore niti zahteve.” Kada bi to rekao, da li bi i dalje želeo da biraš ukoliko bi obavljanje tvoje dužnosti bilo donekle teško i zamorno? (Ne bi.) Tako je. Morate da se pokorite. Kako se pokoravate? U početku je pokoravanje teško i mučno. Stalno želite da pobegnete i da ga odbijete. Dakle, šta treba da uradite? Morate da dođete pred Boga i da se molite, da tragate za istinom, da jasno sagledate suštinu problema, a zatim da pronađete put primene. Treba samo da uložite svoje srce i trud u sprovođenje istine u delo, tako što ćete postepeno da se pokoravate. To je razumno ponašanje. Prvo moraš da imaš takvu vrstu razuma. Kada osoba ima savest i razum, šta joj još treba? Osećaj stida. U kojim situacijama je potrebno imati osećaj stida? Kada ljudi urade nešto pogrešno, kada otkriju svoje buntovništvo, nepoštenje i prevrtljivost, kada lažu i bave se prevarom, tada im je potrebna svest i osećaj stida. Oni moraju znati da ovakvo postupanje nije u skladu sa istinom i nije dostojanstveno, moraju da osećaju kajanje. Onaj ko nema osećaj stida je bezobrazan i drzak čovek, nedostojan da se nazove ljudskim bićem. Za one koji ne prihvataju istinu, sve je izgubljeno. Bez obzira na to kako se sa njima razgovara u zajedništvu o istinu, oni je ne prihvataju; i bez obzira šta im se kaže, oni i dalje ne postaju svesni. To se zove nedostatak osećaja stida. Da li ljudi bez stida mogu da osećaju kajanje? Bez osećaja stida, čovek nema dostojanstva, niti zna za kajanje. Da li ljudi koji ne znaju za kajanje mogu da se promene? (Ne mogu.) Oni koji ne mogu da se promene neće se odreći zla koje čine. „Odvrati svakog od svog zlog puta i od nasilja koje je činio” (Knjiga proroka Jone 3:8). Šta čovek mora da ima da bi mogao da se promeni? On mora da ima osećaj stida i savesti. Kada napravi grešku, on će prekoriti sebe i osećati kajanje, i napustiće svoje pogrešne načine. Ovakav čovek može da se promeni. To je najmanje što ljudskost treba da ima. Pored savesti, razuma i osećaja stida, šta je još potrebno? (Ljubav prema pozitivnim stvarima.) Tako je. Ljubav prema pozitivnim stvarima podrazumeva ljubav prema istini. Samo oni koji vole istinu su dobrodušni ljudi. Da li zli ljudi vole pozitivne stvari? Zli ljudi vole rđave, podmukle i zlonamerne stvari. Oni vole sve što je povezano sa negativnim stvarima. Kada im govorite o pozitivnim stvarima ili o tome kako nešto donosi korist ljudima i dolazi od Boga, oni nisu zadovoljni i nisu zainteresovani da slušaju o tome – za njih nema nade da će biti spaseni. Koliko god im neko dobro govorio u zajedništvu o istini ili koliko god im se neko obraćao na praktičan način, oni jednostavno nisu zainteresovani, a mogu čak da izraze neprijateljstvo i antagonizam. Ali, kad čuju da neko priča o telesnom zadovoljstvu, oči im se zacakle i postanu puni energije. To je podmukla i rđava narav, i oni nisu dobroćudni. Prema tome, ne mogu da vole pozitivne stvari. Kako oni u svom srcu gledaju na pozitivne stvari? Oni preziru i potcenjuju takve stvari, izruguju im se. Kada je u pitanju poštenje, oni misle: „Poštenje te samo stavlja u nepovoljan položaj. Ja u tome neću da učestvujem! Samo budala može da bude poštena. Pogledaj se samo, podnosiš muke i radiš do iznemoglosti kako bi obavio svoju dužnost, ne mareći ni za svoju budućnost ni za zdravlje. Koga će biti briga ako se srušiš od iscrpljenosti? Ja sebe ne želim da iscrpljujem.” Drugi bi mogli reći: „Hajde da obezbedimo sebi izlaz. Ne možemo da se ubijamo od posla kao budale. Moramo da pripremimo rezervni plan, pa da onda samo uložimo malo više truda.” Zli ljudi će se obradovati kad ovo čuju; to im baš odgovara. Međutim, kada je reč o apsolutnoj pokornosti Bogu i posvećenom davanju sebe radi obavljanja dužnosti, oni osećaju odvratnost i gnušanje, i to ne mogu da prihvate. Zar to ne pokazuje da je takva osoba podmukla? Svi ljudi poput ovih imaju podmuklu narav. Čim počneš da razgovaraš sa njima o istini i istina-načelima, njima to bude odvratno i ne žele više da slušaju. Smatraće da to vređa njihov ponos, da im ugrožava dostojanstvo i da od toga ne mogu imati koristi. U sebi će reći: „Neprestano se priča o istini, o istina-načelima. Stalno se ponavlja kako treba biti pošten – ali može li te poštenje prehraniti? Da li ćeš da zaradiš novac time što govoriš iskreno? Prevarom ću ja doći do zarade!” Kakva je to logika? To je logika razbojnika. Zar to nije podmukla narav? Da li je takva osoba dobrodušna? (Nije.) Takvi ljudi ne mogu da dosegnu istinu. Ono malo što nude, ono malo što daju i ono malo što napuste, sve je usmereno ka cilju koji su unapred dobro proračunali. Oni misle da je dobro da nešto ponude samo ako dobiju više zauzvrat. Kakva je to narav? To je rđava, podmukla narav.

Većina onih koji veruju u Boga ne traga za istinom. Oni uvek vole da prave svoje kalkulacije i uređenja. Zbog toga, i nakon nekoliko godina takvog ponašanja oni neće mnogo toga zadobiti, neće razumeti nijednu istinu i neće moći da podele nijedno iskustveno svedočenje. U tom trenutku će osetiti kajanje i pomisliti da bi bilo najbolje da se pokore Božjoj suverenosti i uređenjima i da veruju u Boga u skladu sa Njegovim zahtevima. Oni su u ono vreme mislili da su prilično pametni, tako što su smišljali planove u skladu sa svojom voljom, ali budući da nisu dosegli istinu, na kraju su ispali gubitnici. Ljudi shvate istinu i progledaju tek kada dožive ovakve neuspehe. Tek nakon što njihov život pretrpi određene gubitke, oni pronalaze pravi put i počinju da idu direktnijim putem. Da su od početka verovali u Boga u skladu sa Njegovim zahtevima, izbegli bi mnoge stranputice na svom putu. Neki ljudi uspevaju da shvate određene istine tek nakon što dožive mnoge stvari i suoče se sa izvesnim neuspesima i preprekama. Oni prozru ove stvari i mogu sve da povere Bogu, voljno se pokoravajući Njegovoj orkestraciji i uređenjima. U tom trenutku su na pravom putu. Ali ljudi rđave i podmukle naravi ne predaju se Bogu. Uvek žele da se oslanjaju na svoje napore, stalno se pitajući: „Da li je sudbina zaista pod kontrolom Boga? Da li je Bog zaista suveren nad svim stvarima?” Neki ljudi se osećaju sve energičnije što više slušaju iste propovedi i besede u Božjoj kući. Što više slušaju, njihovo stanje se poboljšava i doživljavaju preobražaj. Ali neki drugi smatraju da to zvuči sve komplikovanije, sve nedostižnije. To su ljudi koji nemaju duhovno razumevanje. A neki drugi slušaju propovedi i besede, te osećaju odbojnost i potpunu nezainteresovanost. To otkriva razlike u čovekovoj prirodi, razdvajajući ovce od koza, one koji vole istinu od onih koji ne vole istinu. Jedna grupa prihvata Božje reči, prihvata istinu i prihvata Božji sud i grdnju. Druga grupa ne prihvata istinu, bez obzira na to koliko sluša propovedi. Oni misle da je sve to samo žargon, i čak i ako shvataju istinu, nisu voljni da je sprovode u delo, jer ne mogu da napuste svoje planove, sebične želje i interese. Dakle, oni se ne menjaju, čak ni nakon dugog perioda verovanja. Zar razlike između ovih dveju grupa unutar crkve nisu sasvim očigledne? Oni koji istinski žele Boga ne podležu uticajima, ma šta drugi govorili; oni se istrajno daju za Boga, veruju da su Božje reči ispravne i da je praktikovanje u skladu sa Božjim rečima najviše načelo. Oni koji su rđavi i ne vole istinu, stalno kuju neke planove. Čim osete i najmanju šansu da bi mogli primiti blagoslove, oni će dati sve od sebe i činiti dobre stvari da svi vide, u nadi da će ih pridobiti. Međutim, kada nakon nekog vremena ne vide Božje blagoslove, oni postaju razočarani i žale se, pa dolaze do sledećeg zaključka: „Bog je suveren nad svime; On ne pokazuje pristrasnost – nisam baš siguran da su ove reči istinite.” Oni ne mogu da vide dalje od svojih neposrednih interesa; ako nemaju ličnu korist, neće ni prstom mrdnuti. Zar to nije podmuklo? Bez obzira na to s kim su u interakciji, pokušavaju da sklapaju nagodbe s njim, pa su se čak drznuli da pokušaju da se nagode i sa Bogom. U glavi im je samo: „Hoću zaradu, i to smesta. Moram odmah da zaradim!” To je tolika pohlepa. Da li je preterano reći da oni imaju podmuklu narav? (Nije.) Kako onda dokazati njihovu podmuklost? Kada ih zadesi i najmanja kušnja ili nesreća, oni neće moći da je podnesu i neće obavljati svoju dužnost. Oni će osećati da su doživeli gubitak: „Toliko sam uložio, a Bog me još uvek nije blagoslovio. Da li Bog uopšte postoji? Da li je ovo pravi put ili ne?” U srcu im se budi sumnja. Oni žele zaradu, što dokazuje da nisu spremni da se voljno i iskreno žrtvuju; na taj način se razotkrivaju. Šta je Jovova žena rekla kada je Jov doživljavao svoja iskušenja? („Ti li se još držiš svoje čestitosti? Prokuni Boga, pa umri!” (Knjiga o Jovu 2:9).) Ona je bila bezvernica, poricala je Boga i napuštala Ga čim bi je zadesila nesreća. Kada je Bog davao blagoslove, govorila je: „Jahve, bože, ti si veliki spasitelj! Podario si mi toliko imovine i blagoslovio me. Slediću te. Ti si moj bog!” A kada joj je Bog oduzeo imovinu, govorila je: „Ti nisi moj bog.” Čak je rekla Jovu: „Ne veruj. Nema boga! Da ga ima, zar bi dozvolio da nam razbojnici oduzmu imovinu? Zašto nas on nije zaštitio?” Kakva je to narav? To je podmukla narav. Čim su im interesi ugroženi, a ciljevi i želje neostvareni, oni dobijaju napade besa, bune se i postaju Jude, izdajući i napuštajući Boga. Da li ima mnogo takvih ljudi? Takvi očito zli ljudi i bezvernici možda još uvek postoje u crkvi u izvesnoj meri. Ali, neki ljudi samo ponekad zapadnu u takvo stanje; to jest, oni imaju tu narav, ali nisu nužno takve vrste. Međutim, ako imaš takvu narav, da li je neophodno da se ona promeni? (Da.) Ako imaš takvu narav, to znači da je i tvoja priroda takođe podmukla. Sa takvom podmuklom naravi, u stanju si da se suprotstaviš Bogu, da izdaš Boga i da se neprijateljski ponašaš prema Njemu u svakom trenutku. Svaki dan tokom kojeg ne menjaš te iskvarene naravi je dan kada nisi u skladu s Bogom. Kada nisi u skladu s Bogom, ne možeš da dođeš pred Njega niti da iskusiš Njegovo delo i nemaš načina da dobiješ spasenje.

Jov je zaista bio čovek od vere. Kad ga je Bog blagoslovio, on se zahvalio Bogu. Kad ga je Bog disciplinovao i lišio svega što je imao, on se i dalje zahvaljivao Bogu. Nakon što je sve doživljavao do samoga kraja, kad je ostario i kad mu je Bog oduzeo sav imetak i svu decu, kako je Jov reagovao? Ne samo da se nije žalio, već je bio u stanju da odbaci Sotonu, i veličao je Boga iz svog srca, uzdizao ime Božje i svedočio za Njega. Da li ovde ima rđave naravi? Da li ima podmukle naravi? (Nema.) Da li se Jov bunio nakon što je izgubio toliku imovinu? Da li se žalio? (Nije.) On se nije žalio, slavio je Boga. Kakva je to narav? Ona obuhvata nekoliko osobina koje bi normalna ljudskost trebalo da poseduje: savest, razum i ljubav prema pozitivnim stvarima. Pre svega, Jov je imao savest. U svom srcu je znao da je sve što je imao dato od Boga i zahvaljivao je Bogu za to. Pored toga, imao je razum. Koja od njegovih izjava dokazuje da je imao razum? (On je rekao: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21).) Ova izjava svedoči o Jovovom istinskom iskustvu i razumevanju Božjih kušnji; ona prenosi njegov istinski rast i ljudskost. Šta je još Jov posedovao? (Ljubav prema istini.) Kako se ona procenjuje? Kako možemo videti njegovu ljubav prema istini u situaciji kada ga je Bog lišio svega? (Kada bi ga zadesilo nešto, bio je u stanju da traga za istinom.) Traganje za istinom je manifestacija ljubavi prema istini. Uprkos svemu što ga je snalazilo i koliko god da je Jovu bilo neugodno i bolno, on se nije žalio. Zar to nije manifestacija ljubavi prema istini? A koja je još jedna važna manifestacija ljubavi prema istini? (Sposobnost pokoravanja.) Kako znamo da je to praktična, tačna manifestacija ljubavi prema istini? Ljudi često kažu: „Sve što Bog čini korisno je za ljude i sadrži Njegove dobre namere.” Je li ovo istina? (Jeste.) No, možeš li to da prihvatiš? Kad te Bog blagoslovi, ti to možeš da prihvatiš, no, možeš li to da prihvatiš kad On oduzima? Ne možeš, ali Jov je mogao. On je ovu izjavu smatrao istinom – zar nije voleo istinu? Bog mu je oduzeo sav imetak, nanevši mu tako ogromne gubitke, a zadesila ga je i teška bolest. Međutim, ova izjava koju je dao: „Sve što Bog čini je ispravno i sadrži Božje dobre namere”, dokazuje da je u svom srcu u potpunosti razumeo da je sve što je imao darovano od Boga. Upravo zato što je razumeo da je to istina, ma koliko bola da je pretrpeo, nije imao nikakvih pritužbi i još uvek je mogao da veliča Boga. Šta god da je njegova žena govorila, on je bio u stanju da ostane postojan u svom svedočenju i da u svom srcu uzdiže Boga. Zato kažemo da je Jov voleo istinu. Štaviše, koja god sredstva da je Bog koristio da ga kuša, on je bio u stanju da to prihvati i da se bez pritužbi pokori. Čak i kad mu je Sotona oduzeo imetak i pokušao da ga ubije, ili je izazvao da mu se pojave čirevi – pri čemu sve to nije u skladu s ljudskim predstavama – kako je Jov odgovorio? Da li se žalio na Boga? Nije izgovorio ni jednu jedinu reč žalbe na Boga, već je rekao da ime Božje treba veličati. To dokazuje da je Jov mogao da se pokori Božjim orkestracijama i uređenjima, a takođe dokazuje da je Jov voleo istinu i da je voleo pravičnost i pravednost. U svom srcu je rekao: „Bog je tako pravičan prema ljudima i tako pravedan! Šta god da Bog učini, ispravno je!” Stoga je mogao da veliča Boga. Rekao je: „Šta god da Bog učini, neću se žaliti. U Božjim očima, stvorena bića su samo crvi. Kako god da se Bog prema meni ophodi, to je u redu i opravdano.” Verovao je da je sve što je Bog učinio ispravno, da je to nešto pozitivno. Koliki god da je bio gubitak njegovog imetka, ma sa koliko teškoća da se suočio ili koliko bola da je pretrpeo, nije se žalio na Boga i još uvek je mogao da se pokori Božjim orkestracijama i uređenjima. To je ispoljavanje ljubavi prema istini. On je bio u stanju da prevaziđe svoje teškoće; nije se žalio Bogu zbog njih niti je Bogu postavljao ikakve zahteve. To je ljubav prema istini, to je istinsko pokoravanje. Samo oni koji se iskreno pokoravaju su ljudi koji vole istinu. Neki ljudi su vešti u izlaganju doktrine i uzvikivanju slogana kada je sve u redu, ali kada im se desi nešto ozbiljno, oni uvek imaju zahteve za Boga i uporno Ga preklinju: „O, Bože, molim Te da ukloniš moju bolest! Molim Te da mi vratiš bogatstvo!” Da li je to pokornost? Oni nisu ljudi koji vole istinu. Oni vole da lažu i da navode druge na pogrešan put, a u srcu im je ljubav prema bogatstvu i dobitku. Jov nije pridavao veliki značaj materijalnim dobrima i svojim posedima, već je imao jasnu predstavu o njihovoj pravoj vrednosti, tako da je bio u stanju da se pokori. U svom srcu, Jov je mogao da prozre te stvari. Govorio je: „Ma koliko zaradiš u ovom životu, sve to dolazi od Boga. Ako ti Bog ne dozvoli da zaradiš, nećeš zaraditi ni dinara. Ako On to dozvoli, onda ćeš imati onoliko koliko ti On da.” Jov je jasno shvatio da Bog ima suverenost nad svime i ta istina se duboko usadila u njegovo srce. Rečenica „Bog je suveren nad svim stvarima”, za Jova nije bila upitna, već nešto što je s ushićenjem prihvatio. Ta rečenica je postala njegov život i nastanila se u njegovom srcu. Šta je još bilo svojstveno Jovovoj ljudskosti? Zašto je prokleo svoj dan rođenja? Radije bi umro nego da Bog vidi njegovu patnju i da tuguje za njim. Kakva je to osobina, kakva suština? (Dobrota.) Koje su glavne manifestacije Jovove dobrote? Bio je obziran prema Bogu i razumeo Ga je, i mogao je da voli Boga i da Mu udovolji. Ako neko poseduje takve osobine, onda ima integritet. Kako se integritet razvija? Integritet ima samo onaj ko razume istinu, onaj ko može da ostane postojan u svedočenju tokom Božjih kušnji i Sotoninih iskušenja, onaj ko može da živi kao čovek, dostižući standard potreban da bi neko bio ljudsko biće, kao i onaj ko poseduje određenu količinu istine. Jovova ljudskost-suština ležala je u njegovom dobrom srcu. Upravo zbog toga, on je bio spreman da prokune dan svog rođenja i da radije umre nego da svojim patnjama izazove Božju žalost i zabrinutost. To je bila Jovova ljudskost. Čovek će voleti Boga i mariti za Njega samo ako ima dobru ljudskost i suštinu. Ako nema ni jedno ni drugo, onda će on biti tup i bezosećajan. Uporedimo ovo sa Pavlom, koji je bio sušta suprotnost Jovu. Pavle je uvek gledao svoje interese i čak je želeo da se nagodi sa Bogom. Želeo je da dobije venac, želeo je da bude Hristos i da zameni Hrista. A kada nije mogao da dobije svoj venac, pokušao je da se raspravlja sa Bogom i da Ga tuži. Kakvo odsustvo razuma! To pokazuje da je Pavlu nedostajao osećaj stida. Ljudi sa Sotoninom iskvarenom naravi moraju da se promene. Ako čovek razume istinu i ako može da prihvati i primenjuje istinu, onda će biti u stanju da se pokori Bogu. On se više neće suprotstavljati Bogu i biće u skladu s Njim. Takav čovek je onaj koji dobija istinu i život. To je vrsta stvorenog bića koje Bog želi.

13. jul 2018. godine


Samo traganjem za istina-načelima čovek može dobro da obavlja svoju dužnost

Da li će neka osoba moći da, kroz svoju veru u Boga, dostigne istinu, zavisiće od toga da li ona može da prihvati da bude orezana dok obavlja svoju dužnost, da li poslove može da obavlja u skladu sa načelom i da li je u stanju da se uvek pokorava Božjim orkestracijama i uređenjima – ovo je najvažnije. Šta znači pokoravati se Božjim orkestracijama i uređenjima? To znači da si, bez obzira na to šta ti kuća Božja uredi da učiniš ili gde ti odredi da obavljaš svoje dužnosti, u stanju da to prihvatiš od Boga. Prihvatiti to od Boga predstavlja istinsku veru i jedan aspekt praktičnog delovanja. A kako to čovek prihvata od Boga? Kažeš: „Iako su sve ovo uredili ljudi, to predstavlja moju dužnost. Sve dužnosti koje crkva za mene uređuje dolaze s Božjim pristankom. Treba da ih prihvatim i pokorim se. Kako onda da se odnosim prema svojoj dužnosti?” Ima li Bog ikakve zahteve u pogledu načina na koji se odnosiš prema svojoj dužnosti? Koja je istina koju Bog zahteva od ljudi da je sprovode u delo? (Da svoje srce, razum i sav svoj trud posvete dobrom obavljanju svoje dužnosti.) Poštujući ovo načelo, ako si lenj i ne želiš da obavljaš svoju dužnost, ili ako imaš pritužbe, treba da se zapitaš: „U čemu je ovde problem? Ne radim onako kako to Bog zahteva! Moram da zaboravim na svoje zamisli, zahteve i želje. Moram da preokrenem svoje pogrešno unutrašnje stanje.” Moraš biti u stanju da se oslobodiš svega toga. Međutim, ponekad postoje određene stvari koje ljude sprečavaju u tome. Kakve stvari? Na primer, neki ljudi su uvek ljubomorni jer su tuđe dužnosti privlačnije i omogućavaju im kontakt sa mnogo ljudi. Uvek misle kako je njihova dužnost beznačajna, da se susreću sa premalo ljudi dok je obavljaju, i zbog toga su nezadovoljni. Pored toga, zbog uskog obima odgovornosti i malog broja ljudi kojima upravljaju, smatraju da nemaju status. Kakve su to misli? Šta je izvor ovih zamisli? (Iskvarene naravi.) Sve one potiču iz iskvarenih naravi. Koje su to stvari koje nastaju iz iskvarenih naravi? To su lične zamisli, planovi, želje i ambicije. Kako treba rešavati ove stvari? Pre svega, moraš da ih odbaciš, a zatim da, kroz detaljnu analizu, shvatiš da u svom srcu još uvek težiš ka statusu umesto da iskreno ispunjavaš svoju dužnost kako bi udovoljio Bogu; i dalje imaš ambicije i želje, žudiš za pogodnostima statusa, imaš prekomerne zahteve i nisi se pokorio Bogu. Treba, dakle, da dođeš pred Boga i ovako mu se pomoliš: „Bože, moje stanje nije kako treba. Molim Te dovedi me u red i izgrdi me, dozvoli da na mene padnu Tvoj sud i grdnja kako bih mogao da sebe spoznam i pokajem se.” Ako imaš pokajničko srce, kada dođeš pred Boga i od Njega zatražiš da te ukori i dovede u red, On će odgovoriti u skladu sa tvojim rastom. On će te možda dovesti u red ili te malo po malo usmeravati. Ako te bude doveo u red, to je zato što već poseduješ određeni rast. Međutim, ako to ne bude učinio, to će biti stoga što si slab, pa će te u tom slučaju možda podržati i malo po malo usmeravati, kako bi mogao da se pokoriš, tokom obavljanja svoje dužnosti. Koji su neophodni preduslovi da bi Bog to učinio? Samo ako imaš pokajničko srce, srce koje se pokorava Bogu i sa Njim sarađuje, ako ti srce čezne i žudi za istinom, Bog će ti suditi, grditi te i pročistiti. Ako ti za ovo nedostaje rešenost i ne moliš se, već umesto toga slediš svoje telo i ne odustaješ od svojih zamisli, ambicija i želja, hoće li Bog, ipak, to učiniti za tebe? Bog neće delovati u tebi. Bog će se sakriti od tebe, sakriće Svoje lice od tebe. Na skupovima će svi drugi biti nadahnuti propovedima, dok ćeš se ti uvek osećati pospano, bez mogućnosti da se okrepiš. Bez obzira na sve, ništa od toga nećeš moći da usvojiš, a ovo stanje će potrajati beskrajno, čak godinu, dve ili čak tri do pet godina. To znači da te je Bog već sa gnušanjem odbacio, da je sakrio Svoje lice od tebe, što je veoma opasno. Neki će reći: „Zašto je to opasno? Ja obavljam svoju dužnost. Nisam napustio Boga. I dalje čitam Božje reči, slušam himne i imam duhovni život. Još uvek sam pripadnik Božje kuće.” Ovo su samo spoljašnje predstave koje nemaju odlučujući uticaj. Šta je to što, sa druge strane, ima odlučujući uticaj? To je pitanje da li Bog pazi na tebe i usmerava te; da li Sveti Duh radi na tebi i dovodi te u red. U tome je suština. A od čega zavise Božje usmeravanje i rad Svetoga Duha? (Oni zavise od ljudskih srca.) Tako je. Oni zavise od ljudskog stava prema Bogu, od njihovog srca, od njihovih čežnji i žudnji, i od onoga čemu teže. Oni zavise od puta kojim ljudi idu. Ovo su najvažniji aspekti i Bog na njima zasniva Svoj odnos prema ljudima.

Kako se odnositi prema svojoj dužnosti predstavlja pitanje koje sada treba pod hitno rešavati. Zato što obavljanje dužnosti najbolje otkriva da li je nečija vera istinita, da li ta osoba voli istinu, da li bira pravi put i da li poseduje savest i razum. Sve ove stvari se mogu otkriti u obavljanju dužnosti. Da bi se pozabavio pitanjem kako da se odnosiš prema svojoj dužnosti, pre svega moraš da razumeš šta je dužnost, kao i činjenicu kako da je pravilno obavljaš i šta treba da učiniš kada tokom njenog obavljanja naiđeš na teškoće – koja načela treba da poštuješ i u skladu sa kojim istinama treba praktično da deluješ. Moraš da razumeš šta treba da učiniš ako pogrešno razumeš Boga i ako ne možeš da napustiš svoje zamisli. Pored toga, tokom obavljanja svojih dužnosti, moraš često da razmišljaš o pogrešnim mislima u svom srcu koje su sotonske misli i gledišta, koje utiču na ispunjenje tvoje dužnosti i ometaju je; koje mogu dovesti do toga da se pobuniš protiv Boga i izdaš ga dok obavljaš svoju dužnost, i koje uzrokuju da ne uspeš u onome što ti je Bog poverio – sve ovo moraš da znaš. Da li je za neku osobu dužnost važna? Veoma je važna. Ta vizija vam sada mora biti jasna: obavljanje dužnosti je od najvećeg značaja za veru u Boga. Najvažniji aspekt vere u Boga sada je obavljanje dužnosti. Ako svoju dužnost dobro ne obavljate, nećete imati nikakvu stvarnost. Dok obavljaju dužnost, ljudi su u stanju da razumeju Božje namere i mogu sa Njim postepeno da izgrađuju normalan odnos; mogu postepeno da prepoznaju svoje probleme i da spoznaju svoju iskvarenu narav i suštinu. U isto vreme, kroz proces samoispitivanja, ljudi mogu postepeno da otkrivaju koji su tačno Božji zahtevi prema njima. Razumete li sada u šta tačno verujete kad verujete u Boga? To je zapravo verovanje u istinu i zadobijanje istine. Obavljanje dužnosti omogućava vam da zadobijete istinu i život. Bez obavljanja dužnosti, istina i život se ne mogu zadobiti. Može li postojati stvarnost ako neko veruje u Boga, a ne obavlja dužnost? (Ne.) Stvarnost ne može postojati. Dakle, ako svoju dužnost ne obavljaš kako treba, ne možeš dostići istinu. Kada budeš uklonjen, to će pokazati da si podbacio u svojoj veri u Boga. Iako kažeš da u Njega veruješ, tvoja je vera već lišena smisla. Ovo je nešto što se mora temeljno dokučiti.

Bez obzira na to koju dužnost obavljate, načela koja morate da razumete i istine koje morate da sprovodite u delo su isti. Bilo da se od tebe traži da budeš starešina ili delatnik, da kao domaćin kuvaš jela, da brineš o nekim spoljnim poslovima ili da obavljaš neki fizički posao, istina-načela koja treba poštovati u obavljanju svih tih različitih dužnosti su ista, u smislu da se moraju zasnivati na istini i na Božjim rečima. Koje je onda najvažnije i glavno među ovim načelima? Posvetiti svoje srce, razum i sav svoj trud dobrom obavljanju dužnosti, i obavljati je u skladu sa merilom. Da bi svoju dužnost obavljao kako treba i da bi je obavljao u skladu sa merilom, moraš znati šta je dužnost. Šta je uopšte dužnost? Je li dužnost tvoja karijera? (Ne.) Ako se prema dužnosti odnosiš kao prema svojoj karijeri, ako si spreman da se oko nje svojski potrudiš kako bi drugi mogli da vide koliko si uspešan i istaknut, ako smatraš da ona tvom životu daje smisao, da li je to gledište ispravno? (Nije.) U čemu grešiš? Pogrešno je Božji nalog prihvatiti kao svoju karijeru. Iako ljudima to deluje kako treba, za Boga to predstavlja kretanje pogrešnim putem, kršenje istina-načela i On to osuđuje. Da bi se zadovoljile Božje namere, dužnost se mora obavljati u skladu sa Božjim zahtevima i istina-načelima. Kršenje istina-načela i postupanje prema ljudskim sklonostima predstavlja greh. To se protivi Bogu i zahteva kaznu. Takva sudbina čeka sve one glupe i neuke ljude koji ne prihvataju istinu. Onima koji veruju u Boga treba da bude jasno šta Bog od ljudi zahteva. Ova vizija mora biti jasna. Hajde da prvo porazgovaramo o tome šta je dužnost. Dužnost nije tvoj lični poduhvat, tvoja lična karijera ni tvoj lični posao; ona je Božje delo. Božje delo zahteva tvoju saradnju, iz koje se rađa tvoja dužnost. Čovekova dužnost je onaj deo Božjeg dela u kome čovek mora da sarađuje. Dužnost je segment Božjeg dela – to nije tvoja karijera, niti su to tvoji porodični ili lični poslovi u životu. Bez obzira na to da li je tvoja dužnost da se baviš spoljnim ili unutrašnjim pitanjima, da li ona podrazumeva psihički ili fizički rad, to je dužnost koju treba da obaviš, ona je posao crkve, ona čini jedan deo Božjeg plana upravljanja i ona je poziv koji ti je Bog uputio. Ona nije tvoj lični posao. Prema tome, kako treba da se odnosiš prema svojoj dužnosti? U najmanju ruku, svoju dužnost ne smeš da obavljaš onako kako se tebi dopada, ne smeš da se ponašaš nepromišljeno. Na primer, recimo da je tvoja odgovornost da kuvaš za braću i sestre i da je to tvoja dužnost. Kako treba da se odnosiš prema ovom zadatku? (Treba da tragamo za istina-načelima.) Kako se traga za istina-načelima? Ovo se odnosi na stvarnost i na istinu. Moraš da razmisliš o tome kako da istinu sprovodiš u delo i kako da dobro obavljaš ovu dužnost. Koji aspekti istine su ovim obuhvaćeni? Prvi korak je da moraš najpre da spoznaš sledeće: „Ja ne kuvam za sebe. Ovo je moja dužnost.” Ovim je obuhvaćen aspekt vizije. Šta je sa drugim korakom? (Moramo da razmislimo kako da dobro skuvamo obrok.) Koje je merilo za dobro kuvanje? (Moramo da tražimo Božje zahteve.) Tako je. Jedino su Božji zahtevi istina, merilo i načelo. Raditi stvari prema Božjim zahtevima – to je jedan aspekt istine. Moraš pre svega da se setiš ovog aspekta istine, a zatim da razmisliš: „Bog mi je poverio ovu dužnost da je obavljam. Koje merilo Bog zahteva?” Pre svega moraš da poseduješ ovakvo utemeljenje. Dakle, kako treba da postupaš da bi ispunio Božje merilo? Hrana koju kuvaš mora da bude zdrava, ukusna, higijenski ispravna i da ne škodi telu – ovim su obuhvaćene te pojedinosti. Dokle god postupaš prema ovom načelu, hrana koju spremaš biće u skladu s Božjim zahtevima. Zašto ovo kažem? Zato što si tragao za načelima ove dužnosti i svojim postupcima nisi prekoračio granice koje je Bog odredio. Tvoj način postupanja je bio ispravan. Dobro si obavio svoju dužnost i obavio si je na način koji je u skladu s merilom.

Ma koju dužnost da obavljate, morate stremiti ka istina-načelima, razumeti Božje namere, znati koji su Njegovi zahtevi u vezi sa dotičnom dužnošću i razumeti koje rezultate treba da postignete u obavljanju te dužnosti. Jedino tako ćete moći da postupate u skladu s načelima. U obavljanju svoje dužnosti nipošto se ne smete rukovoditi ličnim afinitetima, čineći ono što biste želeli da učinite, ono što biste rado učinili, niti ono čime biste se predstavili u najboljem svetlu. To bi bilo postupanje u skladu sa sopstvenom voljom. Ako se u obavljanju svoje dužnosti uzdaš u svoje lične afinitete, ako misliš da je to ono što Bog zahteva i da je to ono što će Boga učiniti srećnim, i ako svoje lične afinitete silom namećeš Bogu ili ih sprovodiš u delo kao da su istina, ako ih poštuješ kao da su istina-načela, zar to nije pogrešno? Ovo nije obavljanje dužnosti i takvo obavljanje dužnosti neće biti upamćeno od Boga. Neki ljudi ne razumeju istinu i ne znaju šta znači pravilno izvršavati svoju dužnost. Budući da su se potrudili i uložili svoje srce u to, da su se pobunili protiv svog tela i patili, pitaju se kako to da svoju dužnost ne mogu nikada da izvrše na način koji je u skladu s merilom? Zašto je Bog uvek nezadovoljan? U čemu su ovi ljudi pogrešili? Njihova greška je bila u tome što nisu težili ispunjenju Božjih zahteva, već su postupali prema sopstvenim zamislima – to je razlog. Prema sopstvenim željama, afinitetima i sebičnim motivima odnosili su se kao da su istina, misleći da je to ono što se Bogu dopada, da su to Njegova merila i zahtevi. Istinom su smatrali ono u šta su verovali da je ispravno, dobro i lepo; ovo je pogrešno. Zapravo, iako ljudi katkad misle da je nešto ispravno i da je u skladu sa istinom, to ne znači nužno da je to u skladu sa Božjim namerama. Što ljudi više misle da je nešto ispravno, trebalo bi da budu oprezniji i da više tragaju za istinom kako bi ustanovili da li svojim načinom razmišljanja ispunjavaju Božje zahteve. Ako je to u direktnoj suprotnosti sa Njegovim zahtevima i Njegovim rečima, onda je to neprihvatljivo čak i ako misliš da je ispravno, to onda predstavlja samo ljudsku misao i neće biti u skladu sa istinom ma koliko ga smatrao ispravnim. Da li je nešto ispravno ili pogrešno mora se utvrđivati na osnovu Božjih reči. Koliko god smatraš da je nešto ispravno, ako za to ne postoji utemeljenje u Božjim rečima, to je pogrešno i to moraš odbaciti. Prihvatljivo je jedino ako je u skladu sa istinom i samo ovakvim poštovanjem istina-načela ti ćeš svoju dužnost moći da obavljaš u skladu sa merilom. Šta je tačno dužnost? To je poziv koji Bog upućuje ljudima, to je segment dela Božje kuće i to su odgovornost i obaveza koje treba da preuzme svaki pripadnik Božjeg izabranog naroda. Da li je dužnost tvoja karijera? Je li ona lična porodična stvar? Da li je u redu reći da tvoja dužnost, nakon što ti je poverena, postaje tvoj lični posao? To nipošto nije tačno. Dakle, kako treba da ispunjavaš svoju dužnost? Postupajući u skladu sa Božjim zahtevima, rečima i merilima i zasnivajući svoje ponašanje na istina-načelima, a ne na ljudskim subjektivnim željama. Neki ljudi kažu: „Zar dužnost koja mi je poverena nije moj lični posao? Moja dužnost je moja obaveza, pa zar ono za šta sam zadužen nije i moj lični posao? Ako svoju dužnost obavljam kao svoj lični posao, zar to ne znači da ću je obaviti kako treba? Ako se prema njoj ne budem odnosio kao prema svom ličnom poslu, hoću li je obavljati pravilno?” Da li su ove reči ispravne ili pogrešne? Pogrešne su. U suprotnosti su sa istinom. Dužnost nije tvoj lični posao, ona je Božji posao, segment Božjeg dela i moraš da postupaš onako kako to Bog zahteva; jedino ako svoju dužnost obavljaš sa srcem pokornim Bogu, možeš da budeš u skladu sa merilom. Ako svoju dužnost uvek obavljaš u skladu sa sopstvenim predstavama i uobraziljama, i prema sopstvenim sklonostima, nikada nećeš biti u skladu s merilom. Obavljanje dužnosti isključivo prema sopstvenoj želji ne znači obavljanje dužnosti, jer ono što činiš nije u domenu Božjeg upravljanja, nije delo kuće Božje; ti se, umesto toga, baviš sopstvenim poslom, izvršavaš sopstvene zadatke i stoga to Bog neće upamtiti. Da li vam je sada jasan koncept dužnosti? Koja je najosnovnija, suštinska istina koju pri obavljanju dužnosti treba sprovoditi u delo? Posvetiti svoje srce, razum i sav svoj trud pravilnom obavljanju dužnosti. Zašto toliki broj ljudi, tokom obavljanja svoje dužnosti, i dalje čini svakojaka zla dela, ometa i narušava rad crkve, da bi na kraju bili uklonjeni? Zato što ti ljudi sebe ne daju iskreno za Boga. Sa Bogom uvek pokušavaju da se pogađaju i nikad ne prihvataju čak ni delić istine. Koliki god deo svoje iskvarenosti da otkriju ili koliko god zla da počine, nikada kroz istinu ne traže rešenje. Čak ni nakon što mnogo puta budu podvrgnuti orezivanju, oni se nikad iskreno ne kaju, već nastavljaju da bezobzirno čine nedela i svakojaka zla dela, u potpunosti razotkrivajući svoju zlu suštinu. Božji izabrani narod ovo može da prozre, pa stoga takve ljude otkriva i uklanja. Zaista je nepodnošljivo posmatrati kako ti ljudi obavljaju svoje dužnosti. Oni ne samo da su ispod svakog proseka, već su u potpunosti neupotrebljivi. Ne mogu čak ni tanjir da operu, a da ne razbiju činiju. Njihovo službovanje donosi više štete nego koristi. Ma koliko da sa njima prisno razgovarate o istini, oni ne mogu da je prihvate i da se pokaju, čak ni nakon što budu podvrgnuti orezivanju. Daljim korišćenjem ovakve osobe, ona bi postala prepreka na putu, kamen spoticanja koji ometa i narušava celokupan rad crkve. Recite Mi, zar te ljude ne treba smeniti i ukloniti? (Treba.) Dokle god neko ima makar malo savesti i razuma, on može da se bavi svojim pravim zadacima, da obavlja svoje prave poslove i da bude u stanju da razmišlja o sebi dok obavlja svoju dužnost. Pošto uoči sopstvene greške i prepozna svoje probleme, moći će odmah da ih otkloni. Nakon tri ili pet godina ovakvog iskustva, nastupiće promene. Tako će imati osnovu i biti relativno bezbedni; osim ako ne nastupe neke nepredviđene okolnosti, ne postoji način da ova osoba bude uklonjena. Nasuprot tome, oni koji godinama veruju u Boga, ali ne prihvataju ni delić istine, nikako ne obavljaju svoju dužnost kako treba, već nas možda čak svojim delovanjem ometaju i narušavaju. Takvi će ljudi, naravno, biti uklonjeni, jer bi oni radije umrli nego što bi se pokajali. Iako tolike godine veruju u Boga, ne razlikuju se mnogo od nevernika. Sve su to bezvernici.

Za obavljanje nečije dužnosti najveća je prepreka ako ta osoba ima previše ličnih zamisli. Šta je onda preduslov za dobro obavljanje dužnosti? Moraćete da napustite svoje različite zamisli. Na primer, ako se dogodilo nešto što te je uznemirilo, ali takođe imaš dužnost koju obavljaš, u tom slučaju si suočen sa izborom. Ovo je kritični trenutak, koji je od izuzetnog značaja. Čak i ako si možda uznemiren i osećaš se emotivno, ili ti se možda događaju neke lične stvari, moraš biti u stanju da sve ove stvari ostaviš po strani i da, pre svega, dobro obavljaš svoju dužnost. Tek nakon toga, u okolnostima koje ne utiču na tvoju dužnost, treba da se posvetiš svojim ličnim stvarima. Kako se naziva slučaj kad svoju dužnost dosledno stavljaš na prvo mesto? To se zove poštovanje dužnosti i odanost Bogu. Napuštanje sopstvenih zamisli i želja, napuštanje sopstvenih emocija i ličnih poslova, dobro obavljanje dužnosti bez ikakvog sputavanja, kao i izvršavanje Božjeg poziva – u tome je značenje otpuštanja, u tome je značenje pobune protiv tela. Neki ljudi, dok još uvek nisu obavili svoju dužnost, ovako razmišljaju: „Bog mi nije poverio dužnost koju treba da obavim, ali je moje srce sasvim iskreno. Zašto Bog to nikada ne primećuje?” Međutim, kad im crkva odredi dužnost koju treba da obave, oni postaju strašno probirljivi. Ima ljudi koji ne mogu da obavljaju ulogu starešine ili delatnika, niti da propovedaju jevanđelje, i nemaju nikakvih drugih posebnih veština. Stoga, kad im crkva odredi da obavljaju dužnost domaćina, oni ovako razmišljaju: „Naravno da sam u stanju da budem domaćin, ali, imajući u vidu kakvog sam kova i kakve talente imam, zar me crkva time ne potcenjuje? Nije li ta dužnost, ipak, daleko ispod mojih kvalifikacija?” Na prvi pogled, oni prihvataju crkvena uređenja, ali gaje osećanja otpora i ne obavljaju svoje dužnosti pravilno. Odrade ponešto od svojih dužnosti samo kad su dobro raspoloženi, a ne obavljaju ih kad su loše volje, zanemarujući svoju braću i sestre. Zašto se tako osećaju i tako reaguju? Je li to stav koji čovek treba da ima prema svojoj dužnosti? Ovi ljudi nisu zadovoljni svojim dužnostima. Šta je izvor tog nezadovoljstva? (Dužnost koja im je poverena ne zadovoljava njihove telesne sklonosti.) A da su zadovoljni, da li bi tada bili srećni? Ne mora da znači. Moguće je da ne bi bili srećni čak ni kad bi bili zadovoljni, jer su to ljudi čije srce nikada ne može da spozna sreću. Na ovaj način se prema svojim dužnostima odnose ljudi koji ne streme ka istini. Ljudi uvek žele da obavljaju dužnosti koje su dostojanstvene i zbog kojih izgledaju dobro, a osim toga žele da im te dužnosti budu jednostavne i prijatne. Pri obavljanju dužnosti, nisu spremni da borave na jakom suncu ili vetrometini, niti da podnose ikakvu patnju. Povrh toga, kroz svoje dužnosti, i dalje žele da mogu da shvate istinu i da dobiju Božju blagodat i blagoslov. Sve ove stvari žele. Naposletku, žele čak da im Bog saopšti kako su svoje dužnosti obavili kako treba. Nisu li to samo njihove puste želje? Ako ne možeš da se okaneš ovakvih maštarija, svoju dužnost nećeš moći pravilno da izvršavaš. U prošlosti sam često sasvim jednostavno navodio da ovakva osoba ne stremi ka istini, ali sada, govoreći preciznije, kažem da je ona previše pohlepna i buntovna, da ni najmanje nije posvećena svojoj dužnosti i da se ne pokorava istinski Božjem nalogu. Prema tome, kako bi u praksi trebalo da otpuštate svoje zamisli? S jedne strane, morate se suzdržati i pobuniti se protiv njih. S druge, morate da se molite i da želite da se pokorite. Morate reći: „Bože, Ti si orkestrirao i uredio ovu dužnost za mene. Iako imam telesni izbor i ne želim da svojevoljno obavljam ovu dužnost, želim da Ti se pokorim. Naprosto sam previše iskvaren i buntovan, i moj karakter nije dobar. Molim Te, dovedi me u red!” Zar ti ovo ne bi omogućilo da svoju dužnost obavljaš sa većom čistotom? Ako neko istrajava u tome da se drži svojih ličnih želja i odbija da ih otpusti, ako uvek vidi slavu onih koji su odabrani da budu starešine i kako ti koji su odabrani za propovedanje jevanđelja imaju priliku da sretnu mnogo ljudi i steknu znanje i iskustvo, a pritom taj ne želi da izvršava svoju dužnost, je li to stav pokornosti? Je li to stav prihvatanja Božjih orkestracija i uređenja? (Nije.) Odlaziš na zapad kad ti Bog kaže da ideš na istok, žališ se na Boga i pogrešno Ga razumeš jer ti nije dozvolio da ideš na zapad. Protiv Boga se uvek boriš, pa hoće li Sveti Duh i dalje delovati u tebi? Sasvim sigurno neće. Koja se stanja i ispoljavanja javljaju kad Sveti Duh u nekome ne deluje? Kad pročita Božje reči, takva osoba ih neće razumeti. Kad sluša razgovore u zajedništvu i propovedi, ništa joj neće imati smisla, pa će čak i zadremati. Neće moći da prozre ništa od onoga što joj se dešava. Uvek će nagađati i biti sumnjičava: „Drugi ljudi mogu tako dobro da razumeju Božje reči; zašto, čitajući ih, ja ne dobijam nikakvu svetlost? Njihova su stanja uvek tako čista i oslobođena; zašto se ja uvek osećam tako sputano, emotivno i nelagodno? Njima sve ide kao po loju. Imaju Božje smernice. Zašto ga ja nemam?” Ta osoba ne može da vidi uzrok svega ovoga. Nema stav pokornosti prema Bogu. I pre nego što se potrudi da izvrši svoje dužnosti, uvek zahteva da Bog ispunjava njene želje. Ako ne dobije ono što želi, postaje negativna, opire se i ne obavlja svoju dužnost. Da li bi Bog delovao u ovakvoj osobi? Toj osobi nedostaje istinska vera i prepuna je buntovništva i opiranja. Bog može samo da je ostavi po strani.

Kako ljudi treba da se odnose prema svojim dužnostima? Trebalo bi da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima i da napuste sve svoje zamisli. Kakve zamisli ljudi imaju? (Svoje namere, planove i telesne sklonosti.) Recimo da postoji domaćinski dom koji zaista voliš da posećuješ. Domaćin priprema odličnu hranu, kuća mu je lepa, ima klima-uređaj i grejanje. U sebi pomisliš: „Kad bih barem mogao tamo da živim!” A zatim se moliš: „Bože, da li bi mogao da mi dozvoliš da živim u tom domaćinskom domu? Znam da žudim za lakoćom i udobnošću, ali ne mogu da se pobunim protiv ove želje. Pokaži razumevanje za moj mali rast i dozvoli mi da odem tamo! Obećavam da ću se potruditi oko svoje dužnosti, da ću biti posvećen i da Te neću izdati niti Te rastužiti.” Ovako se moliš oko dve nedelje, a onda biva uređeno da odeš na neko mesto gde su užasni uslovi i ti se iznerviraš. U sebi gunđaš: „Zar Bog ne bi trebalo da istražuje dubine našeg srca? Bog nema ni najmanju predstavu šta je u mom srcu. Tražio sam nešto dobro, a On mi je dao nešto užasno. Kao da mi se namerno suprotstavlja.” A zatim u tebi raste otpor i kažeš: „Bože, ako Ti nećeš meni da udovoljiš, u tom slučaju neću ni ja Tebi. Neću da se trudim oko svoje dužnosti. I neću da se trudim sve dok ne dobijem ono što želim.” Je li ovo vera u Boga? Da li je to obavljanje dužnosti? Ovo je buntovništvo prema Bogu, ovo je nepopustljiva narav. Kažeš: „Ako Bog neće da mi udovolji, neću ni ja da udovoljim Njemu. Takav će biti moj stav prema obavljanju moje dužnosti. Ako ću da obavljam svoju dužnost, Bog mora da mi pruži neko zadovoljstvo. Kako to da drugi ljudi žive u lepim kućama, a ja ne? Kako to da drugi ljudi svoje dužnosti obavljaju u lepom okruženju, a ja svoju moram da obavljam u nekom otrcanom? Zašto Bog ne ispunjava moje zahteve premda obavljam svoju dužnost?” Ovakva opravdanja stalno ponavljaš sebi. Ima li u tome pokornog stava prema Bogu? Je li to obavljanje dužnosti sa savešću i razumom? Ove sam reči već izgovorio: „Nipošto ne smeš da se nadmećeš sa Bogom.” Ovo je nadmetanje sa Bogom. Kakav će stav Bog imati prema tebi ako se sa Njim nadmećeš? (Bog neće delovati. Ostaviće me po strani.) Bog će te ostaviti po strani i ignorisaće te. Hoće li ti Bog pridavati značaj? Neće. Ako si učinio tek beznačajno zlo koje nije ozbiljno, On će te zadržati da još neko vreme službuješ. Međutim, ako si počinio previše zlih dela i u ozbiljnoj si meri prekinuo rad crkve i ometao ga, u tom slučaju ćeš biti uklonjen. Ako se, kad te zadrže da službuješ, u nekom trenutku pokaješ, Bog će te prosvetiti. Ako se nikada ne pokaješ i uvek se nadmećeš sa Bogom, u tom slučaju si zaista previše rđav i previše tvrdoglav – i ko će na kraju izvući deblji kraj? To ćeš biti ti. Ovo moraš jasno da vidiš: nadmetanje sa Bogom je najzamornije i predstavlja najveći problem. Kad se stvari odvijaju kako treba, ljudi smatraju da je vera u Boga sjajna i nemaju nikakve predstave o Bogu. Međutim, kad ih zadese neka nevolja ili nesreća, o Bogu počinju da imaju predstave, u toj meri da se na Njega čak i žale i usuđuju se da na Njega podignu svoj glas: „Da li bog uopšte postoji? Gde je on? Ja sam vrhovni vladar. Ja sam najveći. I usuđujem se da se nadmećem sa bogom. Šta mi on uopšte može?” Bog ti neće ništa učiniti. Ali je otkriveno da si podao, nepopustljiv i težak. Na šta se misli pod time da si težak? To znači da ne voliš pozitivne stvari. Nisi spreman da se pokoriš Bogu, nisi u stanju da Mu se pokoriš, pa čak i kad znaš da On je Bog. Veoma ti je teško da prihvatiš istinu. Nepopustljiv si, neuk i tvrdoglav. Bogu se ovakvi ljudi nimalo ne dopadaju. Biće ti veoma teško da nastaviš da obavljaš svoju dužnost, i može se desiti da budeš razotkriven i isključen i pre nego što svoju službu privedeš kraju. Takav je ishod. Sasvim se jasno može videti. Nije li to opasno? (Jeste.) Znajući da je to opasno, šta bi ljudi trebalo da urade? Pre svega, moraju da znaju ko su. Moraju da znaju svoje mesto, kao i to ko su. Ljudi su stvorena bića, koja nipošto ne smeju da se nadmeću sa Bogom, jer to neće doneti nikakve rezultate. Ako Bog želi nešto da ti dâ, čak i ako ti to ne želiš i to nisi tražio, On će ti to svejedno dati – ovo je Božja pravednost. Ako Bog ne planira da ti išta dâ, ako na tebe ne gleda s naklonošću, onda nema svrhe ni da od Njega to tražiš. Ako nešto planira da ti dâ, ako vidi da su ti potrebni usmeravanje, pomoć i blagoslov, On će ti ih dati iako to ne tražiš. Ako planira da te kuša ili razotkrije, On će to učiniti svesno i nema svrhe da Ga moliš. Ovo je narav Božja. O svom ponašanju prema Bogu, ljudi ne smeju odlučivati na osnovu Božjeg stava. Šta bi onda trebalo da urade? (Da se u svemu pokore Bogu.) Tako je; treba da se pokore. Pokoravanje Božjim orkestracijama i uređenjima predstavlja najveću mudrost i najrazumniji je onaj ko to čini. Ti nadmeni, samopravedni pojedinci smatraju da su tako pametni i tako sračunati. Jedna je stvar nastojati da obmaneš druge ljude – to je otkrivenje tvoje iskvarenosti – međutim, ne smeš nipošto da se kroz sitne obmane boriš protiv Boga. Protiv Boga ne smeš da spletkariš. Jer kad jednom izazoveš Njegov gnev, zadesiće te smrt.

Svojim dužnostima i Bogu, ljudi moraju pristupiti s iskrenim srcem. Oni koji se boje Boga treba da budu u stanju to da učine. Kakav stav prema Bogu imaju ljudi čija su srca poštena? Oni makar imaju bogobojažljivo srce. Imaju srce koje je u svemu pokorno Bogu; to jest, ne pitaju za blagoslove niti nedaće, ne postavljaju uslove i prepuštaju se na milost Božjoj orkestraciji. To su ljudi poštenog srca. Oni koji uvek sumnjaju u Boga, koji Ga uvek ispituju, uvek nastoje da se s Njim pogađaju – jesu li to ljudi čije je srce pošteno? (Nisu.) Šta se nalazi u srcu takvih ljudi? Lažljivost i rđavost; oni uvek ispituju. A šta to ispituju? (Božji stav prema ljudima.) Oni uvek ispituju Božji stav prema ljudima. U čemu je ovde problem? I zašto ovo ispituju? Jer su time obuhvaćeni njihovi vitalni interesi. U svom srcu, u sebi razmišljaju: „Bog je za mene postavio ovu okolnost, uredio je da mi se ovo dogodi. Zašto je On to uradio? Ovo se drugim ljudima nije dogodilo – zašto je meni moralo da se desi? I kakve će biti posledice?” Ovo su stvari koje oni ispituju; oni ispituju svoje dobitke i gubitke, blagoslove i nedaće. I dok ispituju ove stvari, jesu li u stanju da istinu sprovode u delo? Mogu li da se pokore Bogu? Ne mogu. Kakva je priroda stvari o kojima razmišljaju u svom srcu? Sve su usredsređene na sopstvene interese i na obezbeđivanje koristi za sebe. Koju god dužnost da obavljaju, ti ljudi prvo ispituju: „Da li ova dužnost podrazumeva patnju? Hoću li morati često da radim i da jurcam daleko od kuće? Hoću li moći redovno da jedem i da se odmaram? Hoću li uvek morati rano da ustajem? S kakvim ljudima ću morati da budem u kontaktu? Hoću li morati često da dolazim u kontakt s nevernicima? Okruženje je trenutno prilično neprijateljski nastrojeno. Ako uvek moram da radim i da jurcam daleko od kuće, šta ću ako me uhapsi velika crvena aždaja?” Izgleda da prihvataju svoju dužnost, ali u njihovom srcu postoji lažljivost i te stvari uvek ispituju. Zapravo, ispitujući te stvari, oni samo razmatraju sopstvene izglede i sudbinu, a nimalo ne razmišljaju o interesima Božje kuće. Šta se dešava kad ljudi vode računa samo o sopstvenim izgledima, sudbini i interesima? Neće im biti lako da se pokore Bogu; čak i da to žele, neće moći. Svako ko pridaje poseban značaj sopstvenim izgledima, sudbini i interesima, uvek ispituje da li je delo Božje korisno za njegove izglede, za njegovu sudbinu i za sticanje blagoslova. Na kraju, kakva je posledica sveg tog njegovog ispitivanja? Ona može biti samo u tome da se, pošto delo Božje nije u skladu s njegovim predstavama, on često žali na Boga, buni se protiv Boga i protivi se Bogu. Čak i ako i dalje može da istrajava u obavljanju svoje dužnosti, to čini površno i s negativnošću; u srcu neprestano razmišlja kako da se okoristi, a da ne pretrpi nikakav gubitak. Obavljanje dužnosti s takvim namerama svodi se na pokušaj pogađanja s Bogom. Na koju narav ovo ukazuje? To je lažljivost, to je rđava narav. Ovo nije obična iskvarena narav – prerasla je u rđavost. Gajiti ovakvu rđavu narav u srcu znači boriti se protiv Boga! Treba da prozrete ovaj problem. Ako neko uvek ispituje Boga i obavlja svoju dužnost imajući na umu nekakvu transakciju, hoće li on moći da ispuni svoju dužnost? Neće moći nipošto. On ne obožava Boga srcem i s poštenjem i prema svojoj dužnosti se ne odnosi pošteno. Dok obavlja svoju dužnost, on samo gleda i posmatra, uvek sa zadrškom. Kakva je posledica toga? Bog u njemu ne deluje – on je smeten i zbunjen, ne razume šta su istina-načela i uvek postupa kako mu se prohte, neprestano praveći greške. Zašto neprestano pravi greške? Zato što mu je um previše smeten; kad se pojave problemi, on ne razmišlja o sebi niti traga za istinom da bi ih rešio, već istrajava u postupanju shodno sopstvenoj volji i sopstvenim sklonostima. Kao rezultat toga, pri obavljanju svoje dužnosti neprestano pravi greške. Ne razmišlja o crkvenom radu, niti o interesima Božje kuće. Uvek spletkari u svoju korist, uvek pravi planove radi sopstvenih interesa, ponosa i statusa. Ne samo da ne uspeva da dobro obavi svoju dužnost, već utiče na crkveni rad i odlaže ga. Zar to nije kretanje pogrešnim putem i zanemarivanje svojih pravih zadataka? Ako neko, prilikom obavljanja svoje dužnosti, uvek pravi planove radi sopstvenih interesa i izgleda, a nimalo ne vodi računa o crkvenom radu ili interesima Božje kuće, to nije obavljanje dužnosti. To je spletkarenje radi lične koristi, obavljanje stvari da bi se obezbedile koristi i dobili blagoslovi za sebe. Kad se dužnost ovako obavlja, njena priroda se menja: to postaje nastojanje da se pogodi s Bogom, korišćenje obavljanja dužnosti za postizanje sopstvenih ciljeva. Ovakav način postupanja može sasvim lako da omete delo Božje kuće. Ako crkvenom radu nanosi samo manju štetu, još uvek ima prostora za iskupljenje i toj osobi se, ipak, može pružiti prilika da obavlja svoju dužnost, umesto da bude uklonjena; međutim, ako to crkvenom radu nanosi veliku štetu i navlači kako gnev Božji tako i gnev ljudi, onda će ta osoba biti razotkrivena i isključena, bez ikakve dalje mogućnosti da obavlja svoju dužnost. Neki ljudi se na ovaj način otpuštaju i isključuju. Zašto se isključuju? Da li ste ustanovili osnovni uzrok? Osnovni uzrok je u tome što oni uvek razmatraju sopstvene dobitke i gubitke, zanose se sopstvenim interesima, nisu u stanju da se pobune protiv tela i uopšte nemaju pokoran stav prema Bogu, pa su skloni da bezobzirno čine nedela. U Boga veruju samo da bi stekli profit, blagodat i blagoslove, a nikako zato da bi zadobili istinu, pa njihova vera u Boga pada u vodu. Ovo je sâm koren problema. Smatrate li da je nepravedno da budu razotkriveni i isključeni? To nije ni najmanje nepravedno, već je u potpunosti određeno njihovom prirodom. Svi koji ne vole istinu niti streme ka istini na kraju će biti razotkriveni i isključeni. Međutim, drugačije je za one koji vole istinu. Kad im se nešto dogodi, oni prvo pomisle: „Kako mogu da postupim u skladu sa istinom? Kako treba da postupim, a da ne narušim interese Božje kuće? Šta će Bogu udovoljiti?” Neko ko razmišlja na ovaj način traži istinu. Ove misli dokazuju da voli istinu. Ne razmišlja pre svega o svojim interesima, već uzima u obzir interese kuće Božje. Ne uzima u obzir sopstveno zadovoljstvo; već razmišlja o tome da li je Bog zadovoljan. Ovo su misli i način razmišljanja onih ljudi koji vole istinu, i ovakve ljude Bog voli. Ako je osoba, kad joj se nešto dogodi, u stanju da praktično postupa u skladu sa istina-načelima i da prihvati Božje preispitivanje, a Bog joj je garancija, ona verovatno neće pogrešiti pri obavljanju svoje dužnosti i biće joj lako da tu dužnost ispuni u skladu sa Božjim namerama. Ako neko uvek samoinicijativno postupa, pravi smicalice, planira i kuje zavere u sopstvenom interesu, ako ne uzima u obzir interese Božje kuće niti Božje namere, i nedostaje mu i najmanja spremnost da se pokori Božjim orkestracijama i uređenjima – ako mu nedostaje čak i želja da to učini – kakav će biti krajnji ishod? Često će prekidati i ometati rad crkve. Izazivaće ogorčenje među pripadnicima Božjeg izabranog naroda, Božji izabranici će ga mrzeti i prezirati, a u ozbiljnim slučajevima, biće razotkriven i isključen. Neizbežno je da ljudi koji uvek imaju ambicije i želje na kraju podbace i spotaknu se. Kao što kaže izreka: „Ko visoko leti, nisko pada”. Kako se ovo zove? Zove se razotkrivanje. Zar to nije zasluženo? Je li ovakva osoba zavređuje tuđe saosećanje? Ne zavređuje. Ovo je konačan ishod za sve one koji prave planove u sopstvenom interesu. Neki ljudi kažu: „Ali ja često pravim planove koji su u mom interesu. Kako se meni to nije dogodilo?” Zato što nisi uticao na crkveni rad, pa Bog ne mora da ti pridaje značaj. Da li je dobro ili loše to što ti Bog ne pridaje značaj? (Loše je.) Zašto to kažeš? (Ako bih nastavio da se tako ponašam, ne bih mogao da dobijam delo Svetoga Duha.) To je tačno. Ako neko ne stremi ka istini i ne doživljava Božje delo, Sveti Duh neće delovati u njemu. Ovo naročito važi za one ljude koje Bog ne dovodi u red kakve god da su loše stvari učinili; za njih su stvari završene. Bog svakako ne želi ovakve ljude; ostavlja ih po strani. Ako ne stremiš ka istini, nemaš ni život. Baš kao kod onih ljudi koji uvek teže slavi, dobiti i statusu, koji ne streme ka istini, koje nikada ne vidite da istinu sprovode u delo – da li ovakvi ljudi ostvaruju ikakav rast u životu? Budući da istinu ne sprovode u delo, neće imati nikakav rast u životu bez obzira na to koliko godina veruju u Boga. Postoje neki ljudi koji i danas govore o istim stvarima kao i pre tri godine, i dalje izgovaraju iste reči i doktrine. Sa ovim ljudima je završeno. Ne može se videti nikakav napredak u njihovom rastu ili samospoznaji. Njihova vera u Boga ostaje ista i nema ni najmanje promene u njihovoj život-naravi. Sve manje razumeju Boga, a njihove iskvarene naravi koje se opiru Bogu postale su izraženije. Zar ovo nije još opasnije? Svakako da je još opasnije i oni će zasigurno biti uklonjeni.

Dok doživljavate stvari koje se odnose na vašu dužnost ili na vaše iskvarene naravi, da li probleme koji u vama postoje obično možete da otkrijete introspekcijom? (Sada mogu donekle da ih otkrijem. Dok obavljam svoju dužnost, uvek želim da budem glavni i da moja bude poslednja, i nastojim da se pravim važan kako bi me drugi ljudi cenili. Ali, nakon što mi braća i sestre na ovo ukažu, preispitujem sebe i stičem određeno znanje o svojoj nadmenoj prirodi.) Možete da prepoznate svoju nadmenost, ali šta je sa vašom pokornošću prema Bogu – da li se ona povećala? Da li su vaša namera i želja za pokornošću sada snažnije? Da li je snažnija vaša vera u Boga? (Donekle su snažnije.) Bez traženja istine, obavljanje dužnosti je neizvodljivo; kada se suočite sa problemima, za njihovo rešavanje morate koristiti istinu. Ako svoju dužnost uvek obavljate u skladu sa sopstvenom voljom i sotonskim filozofijama, ne samo da nećete uspeti da rešite problem vlastite iskvarenosti koju ste otkrili, već ni vaša vera u Boga, pokornost i ljubav prema Bogu takođe neće bivati snažnije. Ako istinu ne prihvataš i ne koristiš je za rešavanje svojih problema, nikada nećeš ostvariti rast u životu i nikada nećeš moći da rešiš problem sopstvene iskvarenosti. Dok sada obavljate svoju dužnost, kakve iskvarene naravi otkrivate? Koje ljudske nečistoće ostaju u vama? Da biste otkrili ove probleme, morate često promišljati o sebi. Bez samoanalize, oni se ne mogu spoznati. Ponekad, tek nakon što druge ljude čuješ kako govore o sopstvenoj samospoznaji, osećaš da si i sâm isti takav. Ako ne čuješ druge ljude kako razotkrivaju svoja stanja, nećeš moći da otkriješ sopstvene probleme. Mnogo je onih koji rado slušaju iskustvena svedočenja drugih ljudi, upravo zato što od toga imaju koristi i što iz toga nešto zadobijaju. Što pažljivije ispituješ svoje iskvarene naravi, svoje namere i zamisli, i što ih temeljnije spoznaješ, lakše ćeš moći da ih napustiš i tvoja će vera u sprovođenje istine u delo postati snažnija. A što je tvoja vera u sprovođenje istine u delo snažnija, to ćeš je lakše i sprovoditi u delo. Ako istinu često sprovodiš u delo, svoju dužnost ćeš obavljati znatno čistije i sve više ćeš biti u stanju da je obavljaš u skladu s merilom. To je proces životnog rasta; to su plodovi promišljanja o sebi i samospoznaje. Ima ljudi koji smatraju da im narav nije iskvarena, jer su godinama slušali propovedi i razumeli mnoge reči i doktrine, te da nema potrebe da o sebi razmišljaju i da postižu samospoznaju. Žive u uverenju da su to stvari na koje moraju da se usredsrede samo novi vernici, te da su njihova dugogodišnja vera u Boga i lepo ponašanje sami po sebi dokaz da su se već promenili i da nemaju iskvarenu narav. Ovo je ozbiljna zabluda. Ako misliš da si se već promenio, koliko istine možeš da sprovedeš u delo? Koliko pravih iskustvenih svedočenja imaš? Možeš li o njima da govoriš? Možeš li pred drugima da svedočiš o Bogu? Ako o tome ne možeš da govoriš, to dokazuje da nemaš iskustvenih svedočenja i da ti nedostaje istina-stvarnost. Da li je onda moguće da se neko kao što si ti zaista promenio? Jesi li ti neko ko se istinski pokajao? Čovek ne može a da u to ne posumnja. Kako bi u život mogao da uđe neko ko nikada ne razmišlja o sebi niti pokušava da sebe spozna? Kako bi neko ko nikada ne govori o samospoznaji mogao da s drugima podeli istinsko iskustveno svedočenje? To je, naprosto, nemoguće. Ako neko veruje da se zaista promenio i da nema potrebe da sebe spozna, može se reći da je takva osoba licemer. Neki ljudi samo mehanički obavljaju svoju dužnost, verujući da je prihvatljivo raditi samo onoliko koliko je neophodno, da to što njihova dužnost spolja deluje prihvatljivo treba da znači i da je njihovo obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. Takvo postupanje je površno, zar ne? Da li se neko ovakav zaista pokorava Bogu? Takva osoba obavlja svoju dužnost bez ikakvih istina-načela, zadovoljavajući se pukim izvršavanjem zadataka i radom, a pritom smatra kako je njena dužnost u skladu sa merilom. U stvari, ona je u skladu s merilom samo kao službenik; njeno obavljanje dužnosti nije u skladu s merilom. Ljudi koji se zadovoljavaju time da u svom službovanju budu samo u skladu s merilom nikada neće zadobiti istinu niti će postići promenu naravi. Svako ko svoju dužnost ne obavlja u skladu sa Božjim zahtevima, ko ne traži istina-načela, ko stalno postupa po sopstvenoj volji, taj samo službuje i mukotrpno radi. U kojoj se fazi sada nalazite? (Ja sam i dalje u fazi službovanja.) Najveći deo vremena vi službujete; kada obavljate svoju dužnost, ponekad ste u stanju da stremite istini i donekle ste pokorni; međutim, da li to često radite? (Ne baš često.) Cilj traganja za istinom jeste razrešenje ovog problema. Morate se potruditi da sve češće obavljate svoju dužnost, a da sve ređe službujete, nastojeći da službovanje u potpunosti zamenite obavljanjem dužnosti. Koja je razlika između službovanja i obavljanja dužnosti? Osoba koja službuje čini ono što poželi, smatrajući da je to u redu sve dok se ne opire Bogu niti vređa Njegovu narav, misleći da je to prihvatljivo sve dok prolazi neopaženo i dok to niko ne proverava. Nimalo se ne trudi da spozna samu sebe, da bude poštena, da poslove obavlja u skladu sa istina-načelima i da se pokorava Božjim uređenjima, a pogotovo se ne trudi da zakorači u istina-stvarnost. Ništa od toga je ne zanima. To je službovanje. Službovanje je neprestani mukotrpan rad, poput robovskog dirinčenja, rad od jutra do mraka, takva vrsta mukotrpnog rada. Upitaš li službenika zašto sve ove godine radi kao konj, odgovoriće ti: „Da bih dobio blagoslove!” Upitaš li ga da li se, posle toliko godina vere u Boga, njegova iskvarena narav uopšte promenila, da li je dobio ikakvu potvrdu o postojanju Boga, da li je stekao ikakvo istinsko znanje i iskustvo o Stvoriteljevim orkestracijama i uređenjima, reći će ti da ništa od toga nije stekao i ni o jednoj od tih stvari neće moći ništa da kaže. Nije zakoračio, niti je imalo napredovao u pogledu ijednog od različitih pokazatelja koji se odnose na životni rast i promenu naravi. Samo i dalje službuje, nimalo ne shvatajući značenje promene naravi. Neki ljudi godinama službuju, a da se pritom nisu ni najmanje promenili. Kada se suoče sa poteškoćama, i dalje često postaju negativni, prigovaraju i otkrivaju svoje iskvarene naravi. Prilikom orezivanja su skloni raspravama i sofistici, nesposobni su da prihvate makar i delić istine i Bogu se uopšte ne pokoravaju. Na kraju im se zabranjuje da obavljaju svoje dužnosti. Pri obavljanju dužnosti, neki ljudi prave brljotine i ne prihvataju kritiku, već besramno tvrde kako ništa loše nisu učinili i nimalo se ne kaju. I konačno, kada ih kuća Božja opozove s dužnosti i sa njima raskrsti, uz plač i prigovaranje napuštaju svoja mesta. Tako se oni uklanjaju i to predstavlja način na koji dužnosti temeljno otkrivaju ljude. Ljudi obično obećavaju kule i gradove i glasno uzvikuju parole; međutim, zašto se, kada obavljaju dužnost, ne ponašaju kao ljudi, već postaju đavoli? Zato što, kuda god da odu, ljudi kojima manjka ljudskost zapravo i jesu đavoli; a bez prihvatanja istine, nigde ne mogu da budu postojani. Neki ljudi svoje dužnosti često obavljaju površno i prilikom orezivanja pokušavaju da se svađaju i pribegavaju sofistici. Nakon uzastopnog orezivanja, osećaju izvesnu želju da se pokaju, pa počinju da primenjuju metode samouzdržavanja. Međutim, na kraju ne mogu da se uzdrže, a ne pomaže ni to što se zaklinju i što sebe proklinju. Time i dalje ne rešavaju problem svoje površnosti, kao ni problem prepiranja i upuštanja u sofistiku. Tek nakon što takvu osobu svi počnu da preziru i da je kritikuju, ona napokon biva saterana u ćošak, pa priznaje: „Moje su naravi iskvarene. Želim da se pokajem, ali ne mogu. Dok izvršavam svoju dužnost, stalno mislim na lične interese, sopstveni ponos i ugled, pa se često bunim protiv Boga. Želim da istinu sprovodim u delo, ali ne mogu da napustim svoje namere i želje; ne mogu da se pobunim protiv njih. Uvek želim da postupam po svojoj volji, smišljam razne smicalice da izbegnem posao i žudim za dokolicom i za uživanjem. Ne mogu da prihvatim da budem predmet orezivanja i uvek nastojim da to izbegnem. Za mene je dovoljno dobro to što sam mukotrpno radio i istrpeo teškoće, pa sam stoga sklon raspravama i sofistici kad god neko pokušava da me oreže, jer u srcu ne osećam uverenost. Sa mnom je zaista teško izaći na kraj! Kako bi trebalo da tražim istinu da bih razrešio ove probleme?” Ta osoba počinje da razmišlja o ovim stvarima, pa time pokazuje da ima određeno shvatanje o tome kako ljudi treba da se ponašaju, kao i da poseduje nešto razuma. Ako u određenom trenutku službenik počne da obavlja pravi posao i usredsredi se na promenu sopstvene naravi, ako shvati da i sȃm ima iskvarene naravi, da je i sâm nadmen i nesposoban da bude pokoran Bogu, te da od opiranja neće imati nikakve koristi – kada počne da razmišlja o tim stvarima i pokuša da ih dokuči, kada uzmogne da traži istinu kako bi se suočio sa problemima koje otkriva – neće li tada početi da se preokreće njegov dotadašnji način postupanja? Bude li počeo da se preokreće, ima nade da će se takav čovek promeniti. Međutim, ako uopšte ne namerava da traga za istinom, ako nema želju da teži istini i jedino zna da mukotrpno radi i dirinči, verujući da završetak trenutnog posla predstavlja ispunjenje njegovog zadatka i dovršetak Božjeg poziva – ako veruje da to što je pokazao neki trud znači da je obavio svoju dužnost, a pritom nikad ne uzima u obzir šta su Božji zahtevi ni šta je istina, kao ni to da li je on osoba koja je pokorna Bogu, i nikada ne pokušava da išta od toga shvati – ako na ovaj način pristupa svojoj dužnosti, hoće li moći da postigne spasenje? Neće moći. Nije krenuo putem spasenja, nije stupio na pravi put vere u Boga i sa Bogom nije izgradio odnos. On i dalje samo mukotrpno radi i službuje u kući Božjoj. Bog čuva i štiti i ovakve ljude kada službuju u Njegovoj kući, ali ne namerava da ih spase. Bog te ljude ne orezuje, ne sudi im, ne grdi ih, ne kuša, niti ih oplemenjuje. Dozvoljava im da dobiju određene blagoslove u ovom životu, i to je sve. Kada ovi ljudi budu naučili da razmišljaju o sebi i budu stekli znanje o sebi, kada budu spoznali važnost sprovođenja istine u delo, time će pokazati da su razumeli propovedi koje su slušali i da su konačno postigli određene rezultate. Tada će pomisliti: „Tako je divno verovati u Boga. Njegove reči mogu zaista da promene ljude! Za mene je sada najhitnije da nastojim da zadobijem istinu. Ako se ne usredsredim na spoznaju samoga sebe i ako ne izgnam svoje iskvarene naravi, već se i dalje budem zadovoljavao pukim službovanjem, neću ništa zadobiti.” Prema tome, takva osoba počinje da razmišlja: „Kakve to iskvarene naravi imam? Kako da ih spoznam? Kako da se rešim tih iskvarenih naravi?” To što počinje da razmišlja o ovim stvarima dotiče se razumevanja istine i promene naravi, pa u tom slučaju ima nade da takva osoba bude spasena. Ako neka osoba može da razmišlja o sebi i da samu sebe spoznaje kroz svoju dužnost, ako traži istinu, naporno radi da ispuni Božje zahteve i reši se svojih iskvarenih naravi, ona je stupila na pravi put vere u Boga. Neprestano razmišljajući o tim stvarima i posežući za istinom, dobiće Božje prosvećenje, prosvetljenje i usmeravanje. Time će moći da prihvati da je Bog orezuje, a ubrzo bi mogla da bude podvrgnuta sudu i grdnji, da bude kušana i oplemenjena. Bog će na njoj započeti Svoje delo, pročistiće je i preobraziti.

Neki ljudi kažu: „Već godinama verujem u Boga i obavljam svoju dužnost, ali nikada nisam bio predmet orezivanja, nisam dobio nikakvo prosvećenje ni prosvetljenje, a još manje sam bio podvrgnut kušnjama i oplemenjivanju.” Da li takva osoba doživljava Božje delo? Ako je zaista u stanju da iskusi Božje reči i sprovodi ih u delo, kako je onda moguće da nije bila prosvećena ni prosvetljena? Ako često otkriva svoju iskvarenost, sasvim sigurno će biti predmet orezivanja. Ako se nakon orezivanja ne pokaje, onda sigurno nema nikakvu ljudskost i predstavlja osobu koju treba ukloniti. Neki ljudi kažu: „Često doživljavam da me Bog orezuje, često od Njega dobijam prosvećenje i prosvetljenje i zadobijam novu svetlost.” O čemu je ovde reč? (Bog predvodi takvu osobu.) Neki drugi kažu: „Zašto ja nisam poput drugih ljudi, kojima sve ide kao po loju? Bog ih uvek blagosilja, žive poput bubrega u loju i ne moraju da podnose nikakve nedaće. Zašto mene uvek kuša i oplemenjuje?” Da li je stalno kušanje i oplemenjivanje dobra ili loša stvar? (To je dobro.) To je dobra, a ne loša stvar. Koji je Božji cilj kada kuša i oplemenjuje ljude? (Da im omogući da spoznaju svoje iskvarene naravi.) Bog to ne radi da bi ljude mučio, niti da bi ih izložio patnji; On to čini kako bi ljudima omogućio da spoznaju svoje iskvarene naravi i da jasno uvide suštinu i pravo lice svoje iskvarenosti, kao i da napuste svoje namere i zamisli i pokore se Bogu. U tom slučaju oni ne službuju, već će obavljaju svoju dužnost. Kada iskreno i zvanično obavljaš dužnost stvorenog bića, tvoj odnos sa Bogom postaje normalan i time se preokreće nenormalan odnos kakav si ranije imao sa Njim. Ako odnos između tebe i Boga podseća na onaj između zaposlenog i poslodavca, ti ne možeš da dobiješ spasenje. Ako prihvatiš Božji poziv, ako možeš da budeš poslušan uređenjima Božje kuće i ozbiljno se posvetiš pravilnom obavljanju dužnosti, tvoj će odnos sa Bogom biti normalan. Bićeš stvoreno biće, moći ćeš da se pokoravaš uređenjima Stvoritelja i da u svom srcu Boga prihvatiš kao Spasitelja, pa ćeš postati cilj Njegovog spasenja. Tvoj će odnos sa Njim biti u ovoj ravni. Međutim, ako uvek samo službuješ, ako bez obzira na to kakav ti nalog Bog poveri, to uvek radiš površno, bez prihvatanja istina-načela i bez prave pokornosti, znajući samo da mukotrpno radiš i otaljavaš poslove koji su ti dodeljeni, u tom slučaju si zaista službenik. Budući da službenici ne prihvataju istinu i nikada ne prihvataju ni najmanju promenu, njihov odnos sa Bogom ostaje zauvek poput onog između zaposlenih i poslodavaca. Nikada se istinski neće pokoriti Bogu i Bog ih neće priznati kao vernike, niti kao one koji Mu pripadaju. To je posledica činjenice da oni u Boga veruju ne tragajući za istinom; to je određeno samim putem kojim idu. Ako želiš da poboljšaš svoj odnos sa Bogom, šta bi trebalo da učiniš? (Da idem putem traganja za istinom.) Tako je. Moraš da ideš putem traganja za istinom. Šta bi trebalo da bude tvoj prvi korak? (Moram da razumem kako da obavljam svoju dužnost.) Oni koji veruju u Boga moraju da obavljaju dužnost – to je Božji zahtev. Slediti Boga znači obavljati svoju dužnost; Boga ne slede oni koji u Njega veruju a pritom ne obavljaju dužnost. Ako želiš da slediš Boga, moraš pravilno da obavljaš svoju dužnost. Pri obavljanju dužnosti, koji aspekt istine treba najpre sprovesti u delo? (Istinu o pokornosti.) Tako je. Neki ljudi kažu: „Ovo je sada moja dužnost, pa moram marljivo da učim i da postignem određene pomake u učenju engleskog jezika, a zatim ću, za nekoliko godina, polagati ispit TOEFL ili odbraniti doktorsku disertaciju. Tada ću moći da se istaknem u svetu nevernika ili da se u kući Božjoj pokažem u dobrom svetlu, pa ću u budućnosti postati vođa.” Zar takvi ljudi ne spletkare jedino u svoju korist? (Da.) Večito planiranje i uređivanje zarad sopstvenog tela, udešavanje stvari ne samo za života, već i nakon sopstvene smrti – to je način razmišljanja svojstven neverniku. Za nevernike je normalno da svoje dane provode razmišljajući na ovaj način, jer oni ne priznaju da Bog postoji, pa mogu da misle jedino na svoje telo i da razmišljaju samo o svom opstanku, poput životinja. Međutim, ljudi koji veruju u Boga svakodnevno čitaju Njegove reči i razumeju istinu, pa treba da im bude poznat značaj obavljanja dužnosti i razlog njenog postojanja. Sa ovim stvarima moraju da budu načisto, jer su one u neposrednoj vezi sa putem kojim treba ići u sopstvenoj veri u Boga. Još je nužnije da shvate istinu o tome kako se treba pokoravati Božjem delu i kako treba doživljavati Božje reči da bi se shvatila istina i postigla promena naravi, koji se aspekti istine moraju dostići kako bi se pravilno obavljala dužnost i postigla pokornost Bogu, i kako ljudi treba da prihvate Božji sud i grdnju ne bi li se njihove iskvarene naravi mogle pročistiti. To je put kojim treba ići u sopstvenoj veri u Boga. Jedino tragajući za istinom na ovaj način može se pravilno obavljati sopstvena dužnost i dobiti Božje spasenje. Bog želi da spase i da usavrši ljude koji ovako tragaju za istinom. Dovršavajući Svoje delo spasenja, Bog želi da zadobije nekoliko takvih pojedinaca. Ako neko razmišlja jedino o tome kako da napreduje, kako da postane istaknuti vođa, kojim brojem ljudi će upravljati i kojim brojem gradova bi eventualno mogao da vlada, sve su to ambicije i želje. Takva osoba je slika i prilika antihrista – a svi antihristi kuju zavere kako bi postigli takve stvari. Da li je opravdano kovati zavere da bi se postigle takve stvari? (Nije.) Znajući da to nije opravdano, hoće li ta osoba moći od toga da odustane? (Neće joj biti lako.) Da bi postigli svoje ciljeve, ljudi obično postupaju shodno svojim namerama. U svemu što činiš, postupaš li tako da postigneš svoje ciljeve ili razmišljaš o sebi, tražiš istinu, buniš se protiv svojih ciljeva i mahinacija, a zatim biraš da ideš putem stremljenja ka istini? Šta je zapravo ispravan put? (Da se neprestano bunim protiv sebe i postupam u skladu sa Božjim zahtevima.) Kakvim traganjem se to može postići? To može postići samo neko ko ima dobro srce, srce koje je pošteno i ispravno. To ne mogu postići oni lažljivi, nepopustljivi i pokvareni ljudi, koji ne vole istinu. Budući da znaju da put kojim idu nije pravi put – da je to Pavlov pogrešan put – i da zasigurno neće dobiti spasenje, zašto ne krenu pravim putem? Zato što ne mogu da se kontrolišu. O tome u potpunosti odlučuje njihova priroda. Kao u slučaju kada dvoje ljudi istoga kova podjednako dugo veruju u Boga, slušaju iste propovedi i obavljaju iste dužnosti, ali svaki od njih ide različitim putem. Potrebno je svega nekoliko godina da krenu različitim putevima, pa će jedan biti uklonjen a drugi zadržan. Jedan ima pošteno i ispravno srce, voli istinu i ide putem traganja za istinom. Čak i kada bi neko pokušao da zavede ovu osobu i navede je da krene putem zla, da li bi ga ona sledila? Ne bi. Sigurno bi ga odbila. Ta osoba je u stanju da traži istinu, da postupa u skladu sa Božjim zahtevima i da sve bolje obavlja svoju dužnost. Nasuprot njoj, druga osoba je pokvarena i lažljiva. Teži statusu i ima prevelike ambicije. Koliko god da sa njom neko razgovara o istini, ona neće odustati od svog traganja za statusom. Problem je u njenoj prirodi. A kakav kraj očekuje osobu koja ne prihvata istinu i koja ne može da se odrekne statusa? Biće uklonjena. Te dve osobe će očigledno imati sasvim različite ishode. Ona koja je poštena u svom srcu i koja stremi ka istini počinje sve više i sve jasnije da shvata istinu i postepeno se prilagođava Božjim namerama. Ona koja ne traga za istinom u stanju je da razume jedino doktrinu i ne može istinu da sprovodi u delo. Zašto ne može da je sprovodi u delo? Ambicije i želje su joj prevelike i ne može da ih napusti. U svemu što čini, prednost daje ličnim interesima, ambicijama, željama, slavi, zaradi i statusu. Ispunjena je ovim stvarima i zanesena njima. Kada joj se nešto dogodi, ona prvo zadovoljava svoje telo i sopstvene želje. U svemu postupa prema svojim željama, jureći ovaj cilj i ostavljajući istinu po strani. Shodno tome, svoju dužnost ne obavlja pravilno i pravi brljotine, da bi na kraju bila uklonjena. Nisu li to upravo ljudi koje kuća Božja uklanja? Da li u tom slučaju za njih nema nade? Ako budu u stanju da se istinski pokaju, moći će da izbegnu uklanjanje i biće nade za njihovo spasenje. Međutim, ako im srce ostane nepopustljivo i ako se budu očajnički držali svojih želja, poput besnog psa koji ne ispušta svoju kost, onda nema baš nikakve nade da će dobiti spasenje. Ako ne idu pravim putem, ljudi ne mogu doći do istine! Jedini pravi put jeste put traganja za istinom. Jedino se njime može doći do istine. Jedino tragajući za istinom, čovek se može nadati Božjem spasenju.

Srce lažljivih i rđavih ljudi prepuno je njihovih ličnih ambicija, planova i smicalica. Da li je ove stvari lako ostaviti po strani? (Nije.) Šta treba da učinite ako svoju dužnost i dalje želite da obavljate kako treba, ali ove stvari ne možete da ostavite po strani? Postoji put za to: mora ti biti jasna priroda onoga što činiš. Ako je u pitanju nešto u vezi sa interesima Božje kuće i od velike je važnosti, onda to ne smeš odlagati, praviti greške, nauditi interesima kuće Božje, niti ometati delo Božje kuće. Kada obavljaš svoju dužnost, ovo je načelo koje treba da poštuješ. Ako ne želiš da naudiš interesima Božje kuće, svoje ambicije i želje pre svega moraš da ostaviš po strani; tvoji interesi moraju donekle istrpeti, moraju biti ostavljeni po strani, a ti bi radije pretrpeo sitnu nevolju nego što bi uvredio Božju narav, što predstavlja liniju koja se ne prelazi. Budeš li pokvario rad crkve da bi zadovoljio svoje jadne ambicije i sujetu, koja će biti krajnja posledica po tebe? Bićeš smenjen, a možda i uklonjen. Razdražićeš Božju narav i možda više nećeš dobiti nijednu priliku da budeš spasen. Postoji ograničen broj prilika koje Bog daje ljudima. Koliko prilika da ih Bog ispita ljudi imaju na raspolaganju? Ovo je određeno shodno njihovoj suštini. Ako maksimalno koristiš prilike koje ti se pružaju, ako možeš da napustiš sopstveni ponos i sujetu i daješ prednost dobrom obavljanju crkvenog posla, u tom slučaju imaš ispravan način razmišljanja. Tvoje srce mora biti ispravno, ne sme da naginje ni na jednu stranu. Ako imaš pogrešne namere, moraš odmah da se pomoliš i da ih ispraviš. U kritičnim trenucima potrebno je da štitiš interese Božje kuće i da obavljaš svoje zadatke. Onaj ko to čini je ispravna osoba. Ako povremeno, nakon što obaviš neki posao, brže-bolje kažeš: „Ja sam to uradio” samo da bi zadovoljio svoju sujetu, to je u redu. Bog će to dozvoliti. Bez obzira na to kako razmišljaš, nakon što si obavio zadatak, to će biti upamćeno od Boga. Zar to nije pošteno? Tim pre što je ovo zaista bilo nešto što si postigao svim srcem i pošteno; pobunio si se protiv sopstvenog tela i sopstvene ambicije, ispunio svoju dužnost i izvršio Božji nalog ne dozvoljavajući da interesi Njegove kuće budu oštećeni. Božje srce je utešeno, dok ti u svom srcu istovremeno osećaš spokoj i radost. Ovo je sreća koja se ne može kupiti novcem; zaslužio si je svojom iskrenošću. To je rezultat stremljenja ka istini. Ako, nakon toga, počneš da se hvališ: „Znate li svi vi da sam to ja učinio?” Bog se tome neće usprotiviti. Međutim, u kritičnim trenucima, moraš da se pridržavaš osnovnog polazišta. Ne smeš da izazivaš Božji gnev, niti da vređaš Njegovu narav. Ako ovoga možeš da se pridržavaš, starajući se o tome da se u svakom kritičnom trenutku uhvatiš za to uže spasa, grabeći priliku da ispuniš svoju dužnost, u tom slučaju ima nade za tvoje spasenje. Ako si pod uobičajenim okolnostima oprezan, međutim, kada su u pitanju stvari povezane sa istina-načelima – oni kritični trenuci kad treba da doneseš odluku i presudiš – ti ne obuzdavaš svoje ambicije i želje, već postupaš na proizvoljan, diktatorski način, praveći nered od crkvenog posla i propuštajući da se pridržavaš krajnjeg osnovnog polazišta, onda će to razdražiti Božju narav. Zar to ne zaslužuje kaznu? Božju narav nipošto ne smete da uvredite; to je osnovno polazište. Moraš da znaš šta je Božje osnovno polazište i kog osnovnog polazišta treba da se pridržavaš. Ako se držiš ove osnovne smernice tokom ključnih trenutaka i nakon što ispuniš svoju dužnost Bog te ne odbaci i osudi, već te se umesto toga seća i prihvata te, to je dobro delo. Bog se ne usredsređuje na ono što ti misliš, na to koliko si samozadovoljan ili ponosan na svoja postignuća; On se ne bavi ovim stvarima i neće ti pridavati značaj. Sve što preostaje jeste stvar tvog sopstvenog preobražaja. Pošto u svim situacijama možeš da se uhvatiš za uže spasa, možeš da postupaš u skladu sa Božjim zahtevima, u odsudnim trenucima možeš da ostaneš posvećen i da udovoljiš Božjem srcu i možeš da se pridržavaš osnovnog polazišta, šta ovo dokazuje? Dokazuje da imaš pokoran stav prema Bogu. U izvesnoj meri se može reći da si već delimično udovoljio Bogu. Ovako to Bog posmatra. Bog je pravedan, zar ne? (Jeste.) Prema tome, pametni su samo oni ljudi koji praktično postupaju na ovaj način. Nemojte razmišljati ovako: „Ovoga puta nisam dovoljno dobro obavio svoju dužnost da Bogu udovoljim. Ipak je bilo nekih nedostataka. Zar On to neće prihvatiti?” Bog oko toga neće cepidlačiti. Samo će posmatrati da li si se tokom obavljanja ovog zadatka držao osnovnog polazišta. Dokle god ne prelaziš granice osnovnog polazišta i izvršavaš zadatak, On će ga pamtiti. Ako, bez obzira na dužnost koju obavljaš ili na stvari koje radiš, uvek možeš da stremiš ka istina-načelima, ne prelazeći granice osnovnog polazišta čak ni u naročito teškim situacijama, u tom slučaju si principijelan u načinu na koji postupaš i u načinu na koji obavljaš dužnost. Može se reći da je tvoje ispunjavanje dužnosti suštinski u skladu sa merilom.

Božji zahtevi nisu univerzalni za svakog pojedinca. S jedne strane, oni zavise od kova tog pojedinca; s druge, zavise od njegove ljudskosti i težnji. Nekim ljudima nije problem da govore iskreno; za druge, to zahteva veliki napor, međutim, nakon što nekoliko godina budu predmet orezivanja, konačno iz srca mogu nešto iskreno da izgovore. Posmatra li Bog ovo kao preobražaj? Je li to rezultat Njegovog dela? Ovo je željeni ishod Božjeg dela. Nakon dugogodišnjeg obavljanja ovog dela, kada konačno vidi ovaj željeni rezultat, On ume da ga ceni. Prema tome, bez obzira na to šta si u prošlosti iskusio, bez obzira na greške koje si napravio ili tvoje brojne neuspehe, nemoj da brineš. Moraš verovati da je Bog pravedan. Veruj da je pokornost Bogu ispravna. Veruj da je ispravno pokoravati se Božjim orkestracijama i uređenjima. Ovo je najviši stepen istine. U svom praktičnom delovanju i svojim postupcima sledi ovaj put i nećeš pogrešiti! U njega ne sumnjaj niti ga istražuj. Neki ljudi kažu: „Od žrtava koje sam ranije podneo nisam previše toga zadobio. Budem li podneo i dodatne žrtve, hoću li opet biti na gubitku?” Dakle, kada si podnosio te žrtve, da li si istinu sprovodio u delo? Jesi li radio stvari u skladu sa istina-načelima? Jesi li išao pravim putem? Kad bi išao pravim putem, bilo bi nemoguće da ne dođeš do istine ili da ti nedostaje svedočenje. Međutim, ako su tvoje prethodne žrtve bile u potpunosti zarad statusa, slave i dobitka, šta si uopšte mogao da zadobiješ? Sve što bi dobio bilo bi da budeš predmet orezivanja, a da se nisi pokajao, dobio bi samo kaznu i uništenje. Žrtve si podnosio zarad slave, dobitka i statusa i očekivao si da dođeš do istine – nije li to pusta želja? Šta bi mogao da zadobije neko ko uvek spletkari i ko nastoji da nadmudri Boga? Nakon sve proračunatosti i sveg spletkarenja, na kraju sâm sebe nadmudri. Ništa ne dobije, pa zar to nije zasluženo? Koje je najmanje osnovno polazište za veru u Boga? Ne činiti zlo, ne vređati Božju narav, ne ljutiti Ga, sa Njim se ne nadmetati; to je i napuštanje sopstvenih zamisli, ambicija i želja u ključnim trenucima. U stvari, kad ljudi na ovaj ili onaj način spletkare, na kraju sami sebe nasamare. Ako je ovo svima jasno, zašto ljudi i dalje spletkare? Zbog svoje prirode. Ljudi imaju um, misli i ideje; imaju i znanje i učenje. Zbog toga što ove stvari postoje, ljudi ne mogu da se kontrolišu; ovo je neumitan zakon. Ako voliš da spletkariš, to što spletkariš protiv drugih ljudi možda i neće biti tako veliki problem. Ali ako istrajavaš u spletkarenju protiv Boga, postavljajući Ga kao metu svojih mahinacija, samo ćeš prokockati sopstveni ishod i priliku koju ti je Bog dao. Ovo nije vredno toga. Nipošto ne smeš dozvoliti da spletkarenjem dostigneš ovu tačku. Kakav god da je način tvog spletkarenja, na kraju moraš da se podvrgneš promeni naravi i da pokažeš rezultate, a ti rezultati moraju biti pozitivni. Ako neko na ovaj ili onaj način spletkari i na kraju ne dođe do istine, već završi tako što bude kažnjen, onda to predstavlja posledicu za onog ko voli spletke i stalno spletkari. Takva osoba nije pametna, već najveća moguća budala.

Svi ljudi su nečisti kada po prvi put počnu da veruju u Boga. Posle mnogo godina čitanja Božjih reči i razgovora o istini u zajedništvu, možda ste se oslobodili nekih svojih iskvarenih naravi. Postoje li, ipak, trenuci kada zarad sopstvenih interesa spletkarite i kujete zavere? (Da.) Sebe često zatičete u ovim stanjima. Kako bi prema njima u tom slučaju trebalo da se odnosite? Postoje li neka načela praktičnog postupanja? Za ovo je potrebno mnogo stremljenja. Kad god osetiš da si nepošten i da si zaglibio u rđavom, lažljivom stanju, da ti je srce prepuno ovih iskvarenih naravi, moraš da se pomoliš Bogu i da se pobuniš protiv svog tela. Ne pribegavaj rasuđivanju niti analizi i ne odnosi se prema ovom problemu shodno svojim predstavama. Ako si pod kontrolom svojih iskvarenih naravi i tvoje želje imaju prevlast, nastaće problem. U svom srcu znaš kad će mračna ruka greha posegnuti po svoje. Kad se to dogodi, moraš da se kontrolišeš i da se uzdržiš od delovanja. Moraćeš da smiriš svoj um, da dođeš pred Boga i pomoliš se. U stvari, nećeš morati da se preispituješ. Nakon što si u svojoj veri u Boga došao do ove faze, nakon što si čuo toliko propovedi, trebalo bi da budeš načisto šta ti je u mislima i da dobro možeš da razlikuješ od lošeg. Ključno je da moraš da se pobuniš protiv svog tela kako te ono ne bi vodilo. Šta onda treba da uradiš? (Da se pokorim.) A ako odmah ne možeš da se pokoriš? Ako i dalje želiš da se raspravljaš, preispituješ i analiziraš? U tom slučaju moraš da pustiš da se tvoje ambicije stišaju i popuste i istovremeno treba da dođeš pred Boga i pomoliš se ili da u zajedništvu porazgovaraš sa braćom i sestrama. Moraćeš takođe da se otvoriš, da sebe ogoliš i da koristeći istinu detaljno analiziraš ovu situaciju, pa će nakon jednog ili dva dana tvoje stanje biti znatno bolje. Ovo je delo Svetoga Duha. S jedne strane, napuštanje sopstvenih zamisli znači biti u stanju da se pobuniš protiv sopstvenih pogrešnih misli i ideja, odrekneš ih se i ispraviš ih. S druge strane, ako su nečije ambicije i želje izuzetno snažne i želi da postupi u skladu sa njima, a tok stvari ne može da promeni iako zna da će ovakvo postupanje biti u neskladu sa istinom i neće biti pravi put, u tom slučaju je potrebna molitva; mora se usrdno pomoliti kako bi stišao svoje ambicije. Na primer, možda postoji nešto što želiš da uradiš i, kad ta želja dostigne vrhunac, osećaš da to po svaku cenu moraš da učiniš, kao da ti život zavisi od toga. Međutim, ako sačekaš dva ili tri dana, uvidećeš da je tvoj prethodni stav bio besraman, nerazuman i nesavestan. To znači da si se preokrenuo. Kako se to dogodilo? Dogodilo se kroz molitvu i prosvećenje i prekor od Svetoga Duha, koji ti je pružio određene uvide ili osećanja koji su pomogli da problem sagledaš iz drugog ugla. Za ono što si smatrao ispravnim, osećajući nespokoj što to i ne učiniš, najednom shvataš da je pogrešno i da bi osećao grižu savesti da si tako postupio. Ovo ukazuje na promenu stanja, a rezultat je promena mišljenja. Ako neko ispravi svoje pogrešno stanje, to pokazuje da za tu osobu još uvek ima nade. Da je neko ko stremi ka istini i dobija Božju zaštitu. Međutim, ako taj neko nikada ne ispravlja svoje pogrešno stanje, istrajava u njemu iako zna da je to što čini pogrešno i ne sluša ničije savete, on nije osoba koja stremi ka istini i neće primiti Božju disciplinu niti će dobiti delo Svetoga Duha. Sa čim god da se suočava neko ko stremi ka istini, ukoliko to ne može da shvati, treba samo da se moli jedan ili dva dana, da čita Božje reči, sluša propovedi ili učestvuje u razgovorima u zajedništvu – koji god metod da koristi, postepeno će početi da shvata ovu situaciju i moći će da pronađe pravi put praktičnog delovanja. Ovim se pokazuje da je ta osoba zadobila delo Svetoga Duha i da je On vodi. Rezultati su vidno različiti, a načela prema kojima ova osoba postupa takođe će se promeniti. Ako se nikada ne menjaš, postoji problem u tvom stremljenju i u tvom stavu. Promeniš li način na koji gledaš na stvari, ustanovićeš da je istinu prilično lako sprovoditi u delo. Recimo, kad ugledaš neko ukusno jelo, ali ono nije tvoje omiljeno ili u tom trenutku ne želiš da ga jedeš, da li ti je lako da se uzdržiš od jela? (Da.) Međutim, ako zaista želiš da ga pojedeš, ali ti je zabranjeno, hoće li ti biti lako da to prihvatiš? (Neće.) Moraš da se pobuniš protiv toga; moraš da se pobuniš protiv svog apetita, protiv svoje sopstvene želje. Ako kažeš: „To jelo volim da jedem i nema sile da ga ne pojedem. Ko će mi to zabraniti?” i istrajavaš u prepirci i tvrdoglavom ponašanju, u tom slučaju od toga nećeš moći da odustaneš, nećeš moći da se protiv toga pobuniš. Na koji način onda možeš da se protiv toga pobuniš? Nužno je da se prvo smiriš i da u tišini razmisliš pred Bogom. Zatim o ovoj temi pročitaj neke od Božjih reči i o njima pažljivo razmisli: „Kako je moguće da sam tako pohlepan? Nije li s moje strane besramno što sam tako nezaustavljivo rešen da to pojedem? I šta bih napokon dobio time što bih to pojeo? Time sam pokazao svoju samovolju, zar ne?” Nezaustavljiva rešenost da se nešto pojede – kakva je ovo narav? Ona podrazumeva samovolju i nepopustljivost, kao i preteranu samouverenost i nerazumnost. Ovo je iskvarena narav. Narav koja te navodi da budeš previše samouveren, prkosan i nesposoban da se pokoriš. Ako o tome razmisliš, shvatićeš da je tvoja narav prilično iskvarena i da je previše u stanju da te navede da se pobuniš protiv Boga i da Mu se opireš. Ako bi počinio neko zlo, posledice bi bile nezamislive. Budeš li na ovaj način mogao da razmisliš o sebi, tvoje srce će se prirodno ozariti i lako ćeš dokučiti suštinu problema. Kad se u ovom trenutku ponovo budeš pomolio Bogu, i tvoj će način razmišljanja biti normalan, a efekat drugačiji. Nije li ovo stanje sasvim drugačije od onog buntovnog na početku? Kako ćeš razmišljati u ovom trenutku? Moći ćeš da prepoznaš stepen svoje prethodne nepopustljivosti i samovolje. Shvatićeš da si bio besraman i bezvredan. Ovakvo shvatanje o tebi samom biće preciznije i u praksi ćeš postupati racionalnije. Čuo sam neke ljude kako često govore: „Kako sam ranije mogao da se ponašam tako glupo? Kako sam mogao da govorim tako bezumne stvari? Zašto sam bio tako buntovan? Kako nisam umeo bolje od toga?” Kad neko ovako govori, to dokazuje da se zaista promenio i da je postigao rast. Prema tome, ako istinu neko vreme ne možeš da sprovodiš u delo, to ne znači da to nećeš moći ni tokom celog svog života. Šta ovim hoću da kažem? Bez obzira na to da li je neko lažljiv, samovoljan, nepopustljiv, nadmen i ne može istoga časa da se promeni, to ne znači da ta osoba ne može uopšte da se promeni. Za promenu naravi ponekad je potrebno vreme; ponekad to zahteva pravo okruženje ili Božji sud i grdnju. Međutim, ti bi mogao da kažeš: „Ovo sam što jesam. Dižem ruke. Nije mi više stalo do toga.” A ovo je opasno; nije Bog taj koji te uklanja, već ti uklanjaš samog sebe. Ne biraš put stremljenja ka istini, već put napuštanja sebe. Ovo je izdaja Boga, a čineći to zauvek ćeš izgubiti mogućnost da budeš spasen. Ko želi da dođe do istine i želi da mu se promeni život-narav, mora često da čita Božje reči. U svakom trenutku i u različitim pogledima u Božjim rečima sebe mora da ispituje i da o sebi promišlja kako bi se postepeno rešio svojih iskvarenih naravi, namera i nečistoća. Na ovaj način ljudi moraju da sarađuju, ali za to je potrebno i Božje delo. Bog uređuje različita okruženja i, shodno Svom vremenu, On Svoje delo obavlja u tebi. S jedne strane, On razotkriva tvoje iskvarene naravi, omogućavajući ti da to shvatiš i da razmišljaš o sebi. S druge, delo Svetoga Duha ispravlja tvoje stanje. Bilo da je reč o iskvarenoj naravi ili o deprimirajućim, negativnim emocijama, uvek postoji proces popravljanja i pokajanja. Ako se tokom ovog procesa moliš Bogu i stremiš ka istini, tvoje će se negativno stanje popraviti i moći ćeš normalno da obavljaš svoju dužnost. Ako se ni nakon nekoliko pruženih prilika za pokajanje ne promeniš, već se umesto toga držiš starih navika, zadržavajući svoju samovoljnu, nepopustljivu narav, onda nisi neko ko stremi ka istini. Ljudi koji ne streme ka istini su u nevolji i ne mogu da postignu spasenje. Procenite sebe: kad se suočite sa ovim problemima, u kojoj meri možete da se promenite? Da li ste stvari preokrenuli i pokajali se? Ako ste stvari preokrenuli i pokajali ste se, ima nade da ćete dobiti spasenje; međutim, ako se nikada ne menjate, neće biti nade za to.

Neki ljudi svoje dužnosti ne obavljaju kako treba, uvek su površni, izazivaju prekide ili ometanja i, na kraju, bivaju smenjeni. Međutim, nisu izbačeni iz crkve, već im se pruža prilika da se pokaju. Svi imaju iskvarene naravi, prolaze trenutke kad su zbrkani ili zbunjeni i periode kad su mali rastom. Cilj pružanja prilike je u tome da sve ovo možeš da preokreneš. A kako ćeš to preokrenuti? Moraš da razmisliš o svojim greškama iz prošlosti i da ih spoznaš; nemoj da tražiš izgovore i nemoj da širiš predstave. Ako Boga pogrešno razumeš i to pogrešno shvatanje nehajno prenosiš na druge, tako da i oni zajedno sa tobom pogrešno tumače Boga, ako imaš predstave i širih ih među drugima, tako da svi, baš kao i ti, imaju predstave i nastoje da se, zajedno sa tobom, raspravljaju sa Bogom, zar to nije potpirivanje rulje? Zar to nije protivljenje Bogu? A može li išta dobro proisteći iz protivljenja Bogu? Možeš li, ipak, biti spasen? Nadaš se da će te Bog spasti, a ipak odbijaš da prihvatiš Njegovo delo, Bogu se opireš i protiviš Mu se, pa, hoće li te Bog ipak spasti? Možeš da zaboraviš na ove nade. Kad si pogrešio, Bog te nije smatrao odgovornim, niti te je uklonio zbog te jedne greške. Božja kuća ti je pružila priliku i omogućila ti da nastaviš da obavljaš dužnost i da se pokaješ, što predstavlja priliku koju ti je Bog dao; ako imaš savest i razum, trebalo bi to da ceniš. Dok obavljaju svoje dužnosti, neki su ljudi uvek površni, pa bivaju smenjeni; nekima dužnosti bivaju prilagođene. Znači li to da su uklonjeni? Bog to nije rekao; i dalje imaš priliku. Dakle, šta treba da učiniš? Treba da o sebi promisliš i da sebe spoznaš, te da se istinski pokaješ; ovo je put. Ipak, ima ljudi koji to ne čine. Oni uzvraćaju udarac i svi govore: „Nije mi bilo dozvoljeno da obavljam ovu dužnost jer sam rekao pogrešnu stvar i nekog uvredio.” Oni problem ne traže u sebi samima, ne razmišljaju o sebi, ne traže istinu, ne pokoravaju se uređenjima i orkestracijama Božjim i, šireći predstave, protive se Bogu. Nisu li postali Sotona? Kada činiš stvari koje radi Sotona, više nisi sledbenik Božji. Postao si neprijatelj Božji – da li bi Bog mogao da spasi Svog neprijatelja? Ne. Bog spasava ljude sa iskvarenim naravima, prave ljude – ne đavole i ne Svoje neprijatelje. Kada se okreneš protiv Boga i na Boga se žališ, kada pogrešno tumačiš Boga i Boga osuđuješ, šireći pritom predstave o Bogu, u tom slučaju si sasvim protiv Boga; pokrećeš protest protiv Boga. Kakvu to onda ulogu igraš ako u Boga veruješ, a istovremeno protiv Njega pokrećeš pobunu? Igraš ulogu Sotone. Jeste li u prošlosti nešto slično radili? (Jesmo.) I kako ste se osećali nakon toga? (Srce mi se zamračilo i stanje mi se pogoršalo.) To nije pravi put. Svi ste vi ovoga svesni, međutim, postoje i oni bez ikakve svesti. Zašto nekima nedostaje svest? (Nemaju srca ni duha.) Zar oni bez srca i bez duha nisu poput zveri? Ljudi kojima svest nedostaje zasigurno neće biti istinski vernici u Boga. Oni su zli ljudi koji se ubacuju u Božju kuću nastojeći da izvuku korist iz Njegovih blagoslova. Svest poseduje svaki onaj sa srcem i duhom; ako bude smenjen ili ako mu dužnost bude prilagođena, moći će da razmišlja o sebi i da sebe spozna. Kad ustanovi gde je pogrešio, može da se pokaje i promeni. Za ovakvu osobu i dalje ima nade da bude spasena.

Izvršavanje dužnosti je najveća i najvrednija stvar u životu čoveka. Čovek mora da postupa u skladu sa istina-načelima, da nikada ne kuje zavere zarad sopstvene koristi, jer što je više zavera zarad sopstvene koristi, više se odlaže i njegov životni rast. Neki ljudi stalno kuju zavere: „Kada će doći Božji dan? Još uvek nisam pronašao partnera; kada ću se venčati? Kada ću živeti svoj život?” U svakoj osobi postoji mnoštvo beznačajnih briga. Kad postigne telesnu udobnost, ta osoba počinje da pravi planove za svoj budući život, izglede, sudbinu i odredište. Ako sve ovo budeš mogao da prozreš i da to napustiš, sve bolje ćeš obavljati svoju dužnost, bez sputavanja ili zadrške. Na primer, pretpostavimo da se od tebe traži da za svoju braću i sestre spremiš hranu ili da za njih pošalješ pisma. Ako ove jednostavne zadatke možeš da posmatraš kao svoju dužnost i prema njima se ozbiljno odnosiš, obavljajući ih u skladu sa istina-načelima, svoju dužnost ćeš moći sve bolje da obavljaš – to je obavljanje dužnosti u skladu sa merilom. Stajati na svojoj pravoj poziciji i ispunjavanje dužnosti predstavljaju jedan aspekt; a drugi aspekt je u tome da moraš znati i kako da obavljaš svoju dužnost i koja načela treba da poštuješ. Kada ovo budeš dokučio i ako se u svojim svakodnevnim zadacima budeš pridržavao ovih načela, kao i onda kada ti je poverena dužnost ili tokom procesa njenog obavljanja, proći ćeš kroz unutrašnji preobražaj a da toga ne budeš ni svestan. Slično kao u slučaju kada piješ lek jer si bolestan. Neki ljudi kažu: „Kako to da mi ni dva dana nakon što pijem lek nije nimalo bolje?” Čemu žurba? Bolest nije nastala za nekoliko dana, pa se ni za nekoliko dana ne može izlečiti. Potrebno je vreme. Neki ljudi kažu: „Istinu već dugo sprovodim u delo i postupam na principijelan način; zašto nisam dobio Božje blagoslove? Zašto ne osećam da me ispunjava Sveti Duh?” Kad je reč o ovome, ne možete se uzdati u osećanja. Prema tome, kako ćete znati kad je došlo do ovih promena? Znaćete to na osnovu činjenice što će vam, nakon što vas nešto zadesi, biti sve lakše da se pokorite. Da biste se pokorili, isprva je bio potreban napor; uvek ste stvari racionalizovali, preispitivali i analizirali, želeći da ih osporite i da im se opirete, pa ste morali da vežbate kako da se suzdržite. Međutim, sada ne morate da se suzdržavate. Kada vam se nešto dogodi, vi to ne preispitujete. Kada imate određene predstave ili ideje, vi se molite i čitate Božje reči kako biste ih odagnali i napustili. Svoje probleme rešavate sve brže i lakše. To dokazuje da razumeš istinu i da si se promenio. Isprva je to promena u ponašanju, ali postepeno prerasta u promenu u životu i naravi. Postaje sve lakše pokoriti se Božjim orkestracijama i uređenjima. Povrh toga, sve manje je tvojih namera, zamisli i planova, postepeno se smanjuju. Međutim, ako se oni ne smanjuju, već se povećavaju, u tom slučaju nastaje problem. To dokazuje da tokom ovog vremenskog perioda nisi stremio ka istini, već si se samo trudio. Oni koji ne streme ka istini smatraju da će, što više truda ulože, više zasluga i dobiti, te da će biti veća kruna koju će dobiti u budućnosti. Ne znajući to, idu Pavlovim putem. One koji ne streme ka istini uvek zanima veličina krune ili oreola na njihovoj glavi. Stalna usredsređenost na to izaziva želju za brzim uspehom i trenutnim koristima. Uvek žele da se više potrude, razmišljajući da što je više napora koji ulože, više će i blagoslova dobiti, da će veliki trud doneti i velike blagoslove, da će obavljanjem velike dužnosti zgrnuti velike zasluge i nagrade. Ako su stalno usredsređeni na to, mogu li dobro da obavljaju svoju dužnost? Oni koji ne prihvataju istinu ne mogu da ispune svoju dužnost.

Postoje pokazatelji o postizanju životnog rasta kroz stremljenje ka istini. Možeš to da osetiš i u svom srcu. Nakon izvesnog perioda orezivanja, ljudske misli i gledišta se donekle menjaju. Na primer, mogao bi da kažeš: „Više me nije briga za lične dobitke i gubitke. Sada mi se ne čini važnim da li Bog nagrađuje i nebitno mi je to da li ću na kraju dobiti blagoslove; u mom srcu više nema mesta za takve brige. Ako Bog kaže da me neće blagosloviti, da želi da me oplemeni, da me nečeg liši, čini mi se da sada mogu da se pokorim. U mom srcu će biti izvesne tuge, ali će biti i izvesne pokornosti.” Šta ovo dokazuje? Sada imaš donekle bogobojažljivo srce, oslobodio si se značajnog dela iskvarene naravi i zaista si se promenio. Na primer, da su te u prošlosti odabrali da obaviš neku dužnost koja je zahtevala fizičku patnju, možda bi zbog toga noćima ronio suze. Sada tome možeš da se pokoriš posle samo nekoliko prolivenih suza. Postalo ti je lakše da se pokoriš i više se ne plašiš nedaća. Kako je došlo do ove pokornosti? Nastala je iz uspostavljanja normalnog odnosa sa Bogom i kroz postepeno prihvatanje orezivanja od strane Boga, kao i kroz prihvatanje Njegovih orkestracija i uređenja. Po dostizanju ovog rezultata, tvoje lične želje, planovi, namere i ambicije postaju manje očiti i prestaješ da razmišljaš o ličnom dobitku i gubitku. U prošlosti si ove stvari postavljao na drugo, treće ili četvrto mesto, ali one više nisu važne; ni o jednoj od njih ne razmišljaš. Ojačala je tvoja želja da se pokoriš Bogu i postepeno možeš da kažeš: „U redu mi je šta god da mi Bog dȃ i šta god On želi da mi oduzme”, a da pritom to nisu samo prazne reči. Baš kao što je Jov rekao: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo”, to isto i ti sada možeš da kažeš. Međutim, imaš li Jovov rast? (Ne.) Da li bi se usudio da se Bogu moliš da te kuša kao što je kušao Jova? Ne bi; ti nemaš veru ni rast za to. Kad zamisliš Jova svog u ranama, kako komadom grnčarije češe svoje rane, osećaš se uplašeno i zadrhtiš, misleći u sebi: „To mora da je bilo bolno. Nadam se da se meni nikada neće dogoditi. Ne bih to mogao da podnesem. Nemam takvu veru.” Zar nije tako? Prema tome, ne preuzimaj na sebe ono za šta nemaš dovoljno vere da do kraja izguraš. Ne budi nestrpljiv da vidiš rezultate i nemoj misliti da imaš rast. Neka te tvoja stopala nose ujednačenim koracima, nauči da stvarima prepustiš da se prirodno odvijaju i postepeno produbljuj svoje iskustvo. Kad zaista budeš razumeo istinu, moći ćeš jasno da uočiš iskvarene stvari koje u tebi postoje i s lakoćom ćeš napustiti svoje lične misli, zamisli, planove i namere. Tvoj odnos sa Bogom će sve više postajati normalan. Normalnost tvog odnosa sa Njim prvenstveno zavisi od toga da li istinu možeš da sprovodiš u delo kako bi postigao pokornost Bogu. A kad je reč o pokornosti, ona znači neposrednu i potpunu poslušnost, prihvatanje i praktično delovanje, bez ikakvog preispitivanja ili cepidlačenja. Preispitivanje nije poslušnost. A šta je sa cepidlačenjem? Ono je još manje. Da li je u redu ako kažeš: „Bog želi da to učinim ovako, ali ću ja to ipak uraditi na svoj način”? (Nije.) Ne samo da nije u redu, već to nije pokornost. Nužno je da znaš kako se praktično ispoljava pokornost, a ako to ne možeš da postigneš, u tom slučaju ne govori da si neko ko se Bogu pokorava. Već govori shodno nivou koji si postigao; saopšti objektivne činjenice. Stvari ne preuveličavaj i nipošto nemoj da lažeš. Ako nešto ne možeš da dokučiš, naprosto reci da to ne razumeš, a onda traži istinu da bi to shvatio; biće uvek vremena da o tome kasnije govoriš. Jasno je da neki ljudi ovo ne mogu da postignu, ali se ipak razmeću rečima, tvrdeći da se pokoravaju Bogu. Nije li to nadmeno i nerazumno? To vole da govore oni koji ne streme ka istini i koji istinu ne razumeju. Kad vide nekog ko je napustio svoju porodicu i posao da bi obavljao svoju dužnost, kažu: „Pogledaj ga samo koliko voli Boga.” Ovo su reči jednog tupana i u njima nema nikakvog shvatanja istine. Da li se sada usuđujete da kategorički tvrdite da ste neko ko se pokorava Bogu i neko ko voli Boga? (Ne.) U tom slučaju posedujete pomalo samosvesti. Ti nadmeni, nerazumni tupani uvek govore kako vole Boga i kako su Mu pokorni, a kad makar i nešto malo ostave ili istrpe neku sitnu nevolju, razmišljaju: „Da li me je Bog nagradio? Da li je moja porodica bila blagoslovena? Hoće li se moja deca upisati na fakultet koji žele? Ima li nade da moj muž bude unapređen i dobije povišicu? Jesam li dobio nešto od dužnosti koje sam ispunio u protekle dve godine? Jesam li bio blagosloven? Hoću li biti krunisan?” Neprestano kalkulišete zarad ovih stvari – da li je to ispoljavanje stremljenja ka istini? (Nije.) Kako vi onda razumete stremljenje ka istini? (Da bismo stremili ka istini, moramo da prepoznamo svoje iskvarene naravi, da težimo promeni svoje naravi i da živimo kao prava osoba.) U stvari, ne morate ništa drugo da procenjujete i ne mora da bude tako komplikovano; naprosto posmatraj da li si, tokom obavljanja svoje dužnosti, imao ikakvu pokornost i posvećenost, da li si je obavljao svim srcem i snagom i da li si postupao u skladu sa istina-načelima. Ovim se kriterijumima može jasno odrediti jesi li osoba koja stremi ka istini. Ako neko ulaže veliki napor u obavljanje dužnosti, ali se opire sprovođenju istine u delo i to mu se ne dopada, u tom slučaju on nije osoba koja stremi ka istini. Neki ljudi sve vreme govore o svim onim stvarima koje čine za crkvu, koliko su značajno doprineli kući Božjoj. I nakon višegodišnje vere u Boga i dalje pričaju o ovim stvarima – da li je takav neko ko stremi ka istini? (Nije.) Takvi ljudi su vredni žaljenja! Sitni su rastom i nikada se ne razvijaju. Nemaju život. Zašto ljudi bez života i dalje ulažu toliki napor? (Da bi dobili blagoslove.) Tačno. Rukovode se svojim ličnim ambicijama i željama. Ako ne streme ka istini, nikada ne mogu da napuste ove stvari. Eto vidiš, oni takođe prisustvuju propovedima i slušaju kako drugi na skupovima u zajedništvu govore o istini, pa zašto ne mogu da razumeju? Iz dana u dan u sebi razmišljaju: „Kako da više slušam, više čitam, više pamtim, a zatim više govorim dok radim? U tom slučaju ću učiniti dobra dela i mogu biti upamćen od Boga, pa mogu da dobijem blagoslove.” Na kraju krajeva, sve se svodi na dobijanje blagoslova. Ova osoba veruje da bi dobijanje blagoslova bilo opravdano. Kad osoba koja stremi ka istini jednom razume istinu i dostigne je, više neće težiti blagoslovima; ona veruje da je takvo postupanje nerazumno. Kakve blagoslove možeš da dobiješ ako se tvoja iskvarena narav nije nimalo promenila i ako uopšte nisi pokoran Bogu? Ko bi ti dao blagoslove? Odakle dolaze blagoslovi? (Bog ih daje.) A ako ti ih On ne dȃ, možeš li da Mu ih preotmeš? (Ne.) Neki ljudi žele da ih čak i na silu preuzmu; nije li to bezumno? Većina ljudi sebe smatra prilično pametnim, ali nisu spremni da još više traže istinu dok obavljaju svoju dužnost, niti da postupaju u skladu sa načelima. Kako na taj način mogu da dobiju Božje blagoslove? Prepametni su za svoje dobro!
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Stav koji čovek treba da ima prema Bogu

Da bi videli da li neko istinski veruje u Boga, najvažnije je posmatrati njihov stav prema Bogu. Ako se prema Bogu odnose sa bogobojažljivim i bogoposlušnim srcem, oni onda istinski veruju u Boga. Ali ako se ne boje Boga niti Mu se pokoravaju, onda oni ne veruju istinski. Kakav bi stav ljudi trebalo da imaju prema Bogu? Trebalo bi da Ga se boje i da Mu se pokore. Oni koji mogu da se boje Boga sposobni su da tragaju za istinom i da je prihvate. Oni koji mogu da se pokore Bogu sposobni su da pokažu razumevanje za Božje namere; oni se trude da udovolje Bogu u svemu što rade. Svako ko stremi ka istini poseduje te dve vrline. Oni čije srce nije ni bogobojažljivo ni bogoposlušno svakako ne streme ka istini.

Kako bi trebalo upražnjavati stremljenje ka istini? Da li vi doživljavate Božje delo u svakodnevnom obavljanju svoje dužnosti? Da li ste se molili Bogu kada ste naišli na probleme i da li možete da ih razrešite tragajući za istinom? To je povezano sa pitanjem život-ulaska. Kada razotkrijete svoju iskvarenost prilikom obavljanja svoje dužnosti, da li ste u stanju da razmislite o sebi i rešite problem svoje iskvarene naravi u skladu sa Božjim rečima? Ako ne možete da ih upražnjavate i doživite na ovaj način, onda to nema veze sa verovanjem u Boga. Kakvu god dužnost da obavljaš, šta god da radiš, moraš da pronikneš u to koji aspekti Božjih reči su uključeni, kao i u svoje misli, mišljenja ili netačne namere, koji su svi deo čovekovog stanja. Od čega se sastoji čovekovo stanje? Ono uključuje ljudska stanovišta, stavove, namere i poglede, kao i neke sotonske filozofije, logiku i znanje – i sve ove stvari, ukratko, u vezi su sa ljudskim uobičajenim načinima i metodama postupanja i ophođenja prema drugima. Kada naiđe na neki problem, čovek prvo mora da preispita svoje poglede – to je prvi korak. Drugi korak je da ispita da li su ti pogledi ispravni. Kako bi, onda, neko trebalo da odredi da li su njegovi pogledi ispravni ili ne? To se odredi prvo u skladu sa Božjim rečima i ponovo u skladu sa načelima situacije o kojoj je reč. Na primer, radni aranžmani, interesi i pravila Božje kuće, kao i eksplicitne reči Božje – koristi se ovim stvarima kako bi odredio da li su ti pogledi ispravni. To su etaloni merenja. Da li vi ispitujete vaše poglede kada naiđete na problem? Bez obzira na to da li zapravo možeš da ih identifikuješ ili ne, tvoj prvi korak je da moraš da postupaš ovaj način. Šta god da ljudi rade, svi oni imaju određen pogled na to. Kako se taj pogled formira? Na osnovu toga kako ti sagledavaš neki problem, na čemu zasnivaš svoju perspektivu, kako planiraš da ga rešiš i na čemu zasnivaš svoj metod rešavanja problema. Sve je to deo tvojih pogleda. Na primer, šta misliš o iskvarenosti ljudskog roda? Na čemu zasnivaš svoju perspektivu? Kako pristupaš ovom pitanju? To sve ima veze sa čovekovim pogledom na stvari. Ovo, takođe, važi kada je u pitanju čovekov pogled na neku stvar; bez obzira na problem, svaki čovek ima određen pogled na kojem zasniva svoj stav, kao i način rešavanja nekog pitanja. Čovek će se tim pogledom voditi i vladati u svom postupanju. I upravo se na osnovu porekla tog pogleda odlučuje da li je nešto ispravno ili pogrešno. Na primer, ako je tvoj pogled zasnovan na sotonskoj filozofiji i logici, a namera tvog govora je da zadobiješ slavu i ponos, da dozvoliš da te više ljudi spozna i razume, da te se sete i da te odobravaju, onda je to tvoja polazna tačka delovanja. Ako imaš pogrešnu nameru poput ove, onda će i pogledi i metodi koji proističu iz nje sigurno biti pogrešni i svakako neće biti u skladu sa istinom. Kada stvoriš pogrešne poglede, stavove i metode, da li možeš da ih identifikuješ? Ako možeš da proceniš njihovu ispravnost ili pogrešnost, onda zadovoljavaš osnovni uslov za udovoljavanje Božjim namerama; ali to nije apsolutni uslov. Šta je apsolutni uslov? Kada proceniš da su tvoji pogledi pogrešni, kada imaš pogrešne namere i lične planove i čežnje, šta možeš da uradiš da ne postupaš u skladu sa tim pogrešnim pogledima? To zahteva da otpustiš svoje pogrešne namere i poglede i da, u isto vreme, tragaš za istinom. Znajući vrlo dobro da su tvoji pogledi pogrešni, da nisu u skladu ni sa istinom ni sa Božjim namerama, da ih Bog prezire, trebalo bi, dakle, da se pobuniš protiv njih. Koji je smisao pobune protiv tela? Taj da radiš stvari u skladu sa Božjim namerama, da radiš stvari koje su u skladu sa istinom i da, shodno tome, možeš da upražnjavaš istinu. Međutim, ako ne možeš da se pobuniš protiv svojih netačnih pogleda, onda ne možeš da primeniš istinu niti proživiš istina-stvarnost; to znači da je ono što ti razumeš obična doktrina. Stvari o kojima govoriš ne mogu da obuzdaju tvoje ponašanje, ni da usmeravaju tvoje postupke niti da isprave tvoje netačne poglede, što dodatno dokazuje da je u pitanju obična doktrina. Stoga, prvi korak je da ispitaš svoje poglede. Drugi korak je da oceniš ispravnost tih pogleda: moraš se pobuniti protiv netačnih pogleda i odbaciti ih; moraš se držati ispravnih pogleda i moraš ih podržati. Gde ovde leže poteškoće za vas? S jedne strane, ti se retko preispituješ, nemaš tu naviku. S druge, čak i kada se preispituješ, ne znaš da li su tvoje namere i pogledi ispravni ili ne. Tebi i jedni i drugi deluju i ispravno i pogrešno, tako da se na kraju osećaš smeteno i zbunjeno i onda stvari radiš na svoj način – to je jedna vrsta problema. Koji su ostali problemi? (Ja ponekad identifikujem svoje namere i poglede i žudim da se pobunim protiv njih, ali ne mogu da prevaziđem svoju iskvarenu narav. Onda pravim kompromise, izmišljam razloge i izgovore kako bih ugodio sebi. Zatim ne uspevam da praktično delujem i nakon toga osećam žaljenje.) To pokazuje da nemaš dovoljno srca da voliš istinu i pokoriš joj se. Ako je čovekovo srce puno velike ljubavi prema istini, on će često moći da prevaziđe neke od svojih loših namera i pogleda, i moći će da se pobuni protiv njih. Naravno, postoje neke posebne okolnosti u kojima je većini ljudi teško da ih prevaziđu. Normalno je ako ih ni ti još nisi prevazišao. Ali ako većina prosečnih ljudi može da ih prevaziđe, a tebi je to veoma teško, šta to dokazuje? To pokazuje da tvoja ljubav prema istini nije velika i da ti upražnjavanje istine jednostavno nije toliko važno. Šta ti je važno? Da istraješ u svojim pogledima, da prestaneš da brineš, da udovoljiš svojim žudnjama – te stvari su tebi bitne. Ispunjavanje Božjih zahteva, upražnjavanje istine, udovoljavanje Božjem srcu i pokoravanje Bogu – tvom srcu ništa od toga nije važno. Ovim se otkrivaju tvoje unutrašnje namere i perspektive koje leže u pozadini tvog stremljenja.

Od čega se prvenstveno sastoji čovekovo stanje? (Njegovih namera, stanovišta i pogleda.) Njegovo stanje pre svega uključuje te stvari. Šta je najčešće u stanjima ljudi? To nešto se često pojavljuje u ljudskim srcima kada se susretnu s nečim, to je nešto što mogu svesno da prepoznaju u svojim mislima – šta biste rekli da je to? (Njihove namere.) Tako je. Namere su jasan i jedan od najčešćih elemenata koji čine ljudsko stanje; što se tiče većine pitanja, ljudi imaju vlastite misli i namere. Kada se takve misli i namere pojave, ljudi ih smatraju opravdanim, ali one su uglavnom tu radi njih samih, radi njihovog ličnog ponosa i interesa ili kako bi nešto zataškali ili udovoljili sebi na neki način. U tim trenucima, moraš da ispitaš kako se tvoja namera stvorila, zašto je nastala. Na primer, Božja kuća od tebe zahteva da počistiš crkvu, a postoji neko ko je uvek bio površan u svojoj dužnosti, ko je stalno gledao da lenčari. U skladu sa načelima, tu osobu bi trebalo počistiti, ali ti imaš dobar odnos sa njom. Kakve misli i namere će se tada u tebi probuditi? Kako ćeš praktično delovati? (U skladu sa svojim afinitetima.) A od čega nastaju ti afiniteti? Zato što je ta osoba bila dobra prema tebi ili je uradila nešto za tebe, ti imaš dobar utisak o njoj i u tom trenutku želiš da je zaštitiš i da je braniš. Zar to nije rezultat osećanja koja imaš? Ti gajiš emocije prema njoj, pa shodno tome zauzimaš stav da „dok onaj Višnji kuje planove, ovi ispod kuju protivplanove”. Ti vrdaš. S jedne strane, kažeš joj: „Moraš se više potruditi dok radiš nešto. Prestani da budeš površan, moraš da pretrpiš malo poteškoća; to je naša dužnost.” S druge strane, u odgovoru Višnjem kažeš: „Ova osoba se popravila, sada je efikasnija u obavljanju dužnosti”. Ali ono što zaista misliš u svojoj glavi je: „To je zato što sam radio na njoj. Da nisam, ona bi bila ista kao i pre.” Stalno vrtiš po glavi sledeće: „Ona je bila tako dobra prema meni, ona ne može da bude uklonjena!” Kakvo je to stanje kada takve stvari čine tvoju nameru? Štiteći lične emotivne odnose, ti štetiš radu crkve. Da li je takvo ponašanje u skladu sa istina-načelima? Ima li pokornosti u tom tvom delanju? (Ne.) Tu nema pokornosti; u tvom srcu postoji otpor. U stvarima koje ti se dešavaju i u poslu koji bi trebalo da uradiš, tvoje ideje sadrže subjektivne sudove, a prisutan je i faktor emocija. Ti radiš stvari na osnovu osećanja, a ipak još uvek veruješ da se ponašaš nepristrasno, da pružaš ljudima priliku da se pokaju i da im pružaš pomoć punu ljubavi i, shodno tome, radiš kako želiš, a ne kako Bog kaže. Ako se tako ponašaš, to znači da ti smanjuješ kvalitet svog rada, čime smanjuješ efikasnost i štetiš radu crkve – što je sve ishod tvog delovanja u skladu sa osećanjima. Ako se ne preispitaš, da li ćeš moći da identifikuješ problem u ovom slučaju? Nećeš nikada. Možda i znaš da je pogrešno delovati na ovaj način, da je to nedostatak pokornosti, ali razmisliš o tome i kažeš sebi: „Moram da joj pomognem s ljubavlju, a nakon što joj pomognem i nakon što joj bude bolje, neće biti potrebe da je uklonimo. Zar Bog ne daje ljudima priliku da se pokaju? Bog voli ljude, tako da moram da joj pomognem s ljubavlju i moram da uradim kako Bog zahteva.” Nakon što porazmisliš o ovim stvarima, ti uradiš po svom. Nakon toga, tvoje srce je spokojno; smatraš da primenjuješ istinu. Tokom ovog procesa, da li si praktično delovao u skladu sa istinom ili si delovao u skladu sa svojim afinitetima i namerama? Tvoja dela bila su u potpunosti u skladu sa tvojim afinitetima i namerama. Tokom čitavog procesa, koristio si svoju takozvanu dobrotu i ljubav, svoja osećanja i svoju filozofiju za ovozemaljsko ophođenje kako bi izgladio stvari, i išao si srednjim putem. Činilo ti se da s ljubavlju pomažeš toj osobi, ali u svom srcu ti si zapravo bio ograničen osećanjima – i, plašeći se da će Višnji saznati, pokušao si da tu osobu i Višnjeg pridobiješ kompromisom, kako niko ne bi bio uvređen i kako bi posao bio odrađen – što predstavlja srednji put kojim idu nevernici. Kako Bog, zapravo, ocenjuje ovu situaciju? On će te klasifikovati kao nekoga ko se ne pokorava istini, ko često pribegava ispitivačkom, analitičkom stavu prema istini i Božjim zahtevima. Koju ulogu ima tvoja namera kada pristupaš istini i Božjim zahtevima koristeći se ovim metodom i kada obavljaš svoje dužnosti sa ovim stavom? Ona služi da zaštiti tvoje lične interese, tvoj lični ponos i tvoje međuljudske odnose, ne uzimajući nimalo u obzir Božje zahteve niti imajući bilo kakav pozitivan uticaj na tvoje lične dužnosti ili rad crkve. Takva osoba u potpunosti živi po filozofijama za ovozemaljsko ophođenje. Sve što ona kaže ili radi za cilj ima da zaštiti svoj lični ponos, svoja osećanja i međuljudske odnose, ali se ona ne pokorava iskreno ni istini ni Bogu niti pokušava da na bilo koji način obznani ili prizna ove probleme. Ona ne oseća ni trunku samo-prekora i ostaje potpuno neupućena u prirodu ovih problema. Ako ljudi nemaju bogobojažljivo srce i ako u njihovim srcima nema mesta za Boga, oni nikada neće moći da deluju na osnovu načela, ma koje dužnosti obavljali ili sa ma kojim problemima se nosili. Ljudi koji žive u okviru svojih namera i sebičnih žudnji nisu sposobni da uđu u istina-stvarnost. Iz tog razloga, ako naiđu na problem, oni ne ispituju svoje namere i ne mogu da prepoznaju gde to greše u svojim namerama, već koriste sva moguća opravdanja kako bi izmišljali laži i izgovore za sebe – šta se na kraju desi? Oni dosta dobro štite svoje interese, ponos i međuljudske odnose, ali su izgubili normalan odnos sa Bogom. Pojedini ljudi već dugo veruju u Boga, ali kada se od njih traži da razgovaraju u zajedništvu o nekim od svojih iskustava, oni nemaju šta da kažu, ne mogu da podele nikakvo iskustveno svedočenje u vezi sa promenom svoje naravi. Koji je razlog tome? Oni veoma retko preispituju sebe i veoma retko praktično postupaju u skladu sa istina-načelima. Umesto toga, oni radije hodaju svojim putem, žive u granicama iskvarene naravi, njihova dela vođena su njihovim ličnim namerama, pogledima i planovima i za sve to vreme oni se i dalje ne kaju. Oni veruju u Boga, slušaju Božje reči, primaju istinu, razgovaraju o istini i propovedaju je – ali kako oni zapravo praktično postupaju? Oni praktično postupaju isključivo u skladu sa sopstvenim namerama i uobraziljom, a ne u skladu sa Božjim zahtevima. Dakle, kakav je njihov stav prema Božjim rečima? Kako se oni odnose prema Božjim zahtevima? U kom aspektu doživljavanja Božjeg dela bi ljudi trebalo da budu najsavesniji? Kako bi trebalo da iskuse Božje reči i upražnjavaju istinu – to je ključno pitanje. Ako neko, nakon što čuje Božje reči i odsluša propovedi, to ne upražnjava, da li on zaista veruje u Boga? Da li zaista doživljava Njegovo delo? Zašto nije savestan onda kada bi to trebalo da bude? Zašto sumnja u Boga i sumnja u Njegove reči kada bi trebalo da upražnjava istinu? „Zašto Bog ima te zahteve? Da li su oni u skladu sa Njegovim rečima? Da li je Bog i dalje ljubav ako postavlja takve zahteve? Postavljanje ovakvih zahteva ne liči na nešto što bi On uradio, zar ne? Ne mogu to da prihvatim. Božji zahtevi su prilično bezobzirni i prilično su u suprotnosti sa ljudskim predstavama i uobraziljom.” Recite Mi, da li neko ko odmerava stvari na ovaj način može da prihvati istinu? (Ne.) To nije stav prihvatanja istine. Ako sa takvim stavom i takvim namerama procenjujete Božje zahteve i tako im pristupate – da li se time otvara ili zatvara čovekovo srce pred Bogom? (Zatvara.) To nije stav prihvatanja, već otpora. Što se tiče Božjih zahteva, takvi ljudi prvo proučavaju, a neki od njih se čak i podsmevaju: „Bog baš nije imao neku interakciju sa braćom i sestrama iz crkve; on nije upućen u poslove crkve. Zar se božja kuća ne bavi stvarima donekle previše svojevoljno? Mi ne radimo stvari tako. S ciljem da braći i sestrama priuštimo prilike, mi postupamo u zavisnosti od situacije u kojoj se oni nalaze. Osim toga, ovaploćeni bog bi trebalo da ima razumevanje za ljudsku slabost! Ako on ne želi da ima obzira, mi hoćemo. Postoje stvari prema kojima bog nema obzira, ali mi ćemo ga imati.” Kakav stav ti ljudi usvajaju? Stav kojim se pruža otpor, kojim se sudi i kojim se osuđuje. Oni podvrgavaju stvari proučavanju i nakon toga donose svoj sud. A kako to oni sude? Kažu: „U svakom slučaju, bog je pravedan, i ja u boga verujem, ne u čoveka. Bog proučava najdublje delove ljudskog srca.” Šta to znači? (Oni poriču ovaploćenog Boga.) Tako je. U svojim srcima, oni poriču Hrista, implicirajući da Hristove reči ne moraju nužno da predstavljaju Boga. Gde god su Hristova dela i reči u suprotnosti ili protivrečnosti sa njihovim ličnim interesima, namerama i pogledima, oni poriču Boga. „Bilo kako bilo, ja u boga verujem, a bog je pravedan. On proučava najdublje delove ljudskog srca.” Kakve su to izjave? Da li su to sudovi? Kakva je priroda tih izjava? (Bogohuljenje.) Kada ogovarate ljude, vi ih osuđujete. Kada ogovarate Boga, vi ne samo da osuđujete, već i bogohulite. Da li ljudi koji su u stanju da bogohule mogu da budu iskreni vernici? Da li su to ljudi koji imaju savest i razum? Da li su to ljudi koje će Bog spasiti? Ti ljudi su ništa drugo do Sotonine sluge, to su zli ljudi i njih treba odbaciti i eliminisati.

Da li u crkvama ljudi ispoljavaju komentare o Bogu i sude Njegovom delu? Takvi komentari nisu dominantni, ali se svakako dešavaju, zato što u svakoj crkvi obitavaju neki bezvernici i zli ljudi. Sada, da li bi se u određenim okolnostima ova vrsta stanja pojavila u srcima onih koji iskreno veruju u Boga? Ako se stvari poput suda, otpora i bogohuljenja jave u vama, koji je vaš unutrašnji odgovor? Da li možete da dokučite ozbiljnost ovog problema? Na primer, recimo da nikada nisi bio u braku, ali se nalaziš u odgovarajućem okruženju i upoznaš nekog pristojnog mogućeg partnera sa kojim bi želeo da budeš u vezi. Iako si prethodno obećao Bogu da ćeš svoj celokupan život posvetiti Njemu i da nećeš tražiti partnera, tvoje srce još uvek gaji pozitivna osećanja prema toj osobi, pa odlučiš da stupite u vezu. Međutim, nakon što ste stupili u vezu, ti otkriješ da postoje mnoge prepreke i shvatiš da ta veza nije prikladna, da je Bog ne dozvoljava. Želiš da odustaneš od te osobe, ali ne možeš da je pustiš, pa se moliš Bogu i proklinješ sebe, buniš se protiv sebe, i na kraju vas dvoje ipak raskinete. Nakon raskida, ti osećaš ogromnu duševnu bol. To je normalno. To je normalna ljudska slabost. Ali ne smeš da se žališ na Boga. Da li većina ljudi može da doživi ovo iskustvo a da se ne žali na Boga? Većina ne može i time se odražava njihov stav prema istini i Bogu. Kakve to pogrešne misli čovek mora da ima kada se žali na Boga u takvoj situaciji? (Kada ne bih verovao u Boga, mogao bih da nađem partnera.) Da li misao poput ove predstavlja ozbiljan problem? Oni donekle ne žele da veruju u Boga, žele da odustanu. Razmišljaju ovako: „Zašto sam morao da odaberem put verovanja u Boga? Bilo bi sjajno kada ne bih verovao u Boga, mogao bih da radim šta god poželim. Nije lako naći tako odgovarajućeg partnera; ako propustim ovu priliku, uskoro ću biti suviše star da bi me iko želeo. Da li bi trebalo da nikada više ne pokušavam da nađem nekoga? Da li ću ovako provesti ostatak svog života?” Negativne, turobne misli mu se motaju po glavi i to do tačke kada ne želi više da veruje. To su manifestacije pobune protiv Boga i izdaje Boga. Ali to nije najozbiljnija stvar. Koje su misli ozbiljnije od ove? Da li ste iskusili nešto ovako? (Niste.) Opasno je ako to niste iskusili. Oni koji su to iskusili mogu jasno da vide određene aspekte toga; oni su relativno bezbedniji, mada ni to nije potpuna garancija. Iskušenje sa kojim se suočavaju oni bez takvog iskustva nije beznačajno. Oni moraju da budu na oprezu, jer ako ako ne budu oprezni, podleći će iskušenju! Neki ljudi razmišljaju: „Dobro je biti rođen poslednjih dana i biti izabran od strane Boga. Štaviše, ja sam mlad, nisam vezan za porodicu, što me čini slobodnim da izvršavam svoje dužnosti – to je Božja blagodat. Šteta što postoji jedna loša strana, a to je da čak i ako upoznam odgovarajućeg partnera, ne mogu da mu se udvaram niti da stupim u brak. Ali zašto ne mogu da tražim nekoga? Da li je brak greh? Koliko je samo braće i sestara koji imaju supružnike i decu! Zar ne veruju i oni u Boga? Zašto ja ne smem da tražim partnera? Bog nije pravedan!” Na površinu isplivava njihov sud o Bogu i nezadovoljstvo Njime. Oni zaključuju da je to sve Božje delo, da to sve dolazi od Boga, pa Ga zato preziru i daju oduška svojim pritužbama: „Bog nije pošten prema meni! On je tako bezobziran! Drugi mogu da stupaju u brak, zašto ja ne mogu? Drugi mogu da imaju decu, zašto ja ne mogu? Bog drugim ljudima daje ovu priliku, zašto ne i meni?” Javljaju se pritužbe i sudovi. Kakvo je to stanje? (Stanje otpora i suprotstavljanja.) Stanje otpora, nezadovoljstva i nevoljnosti. Takve osobe nemaju ni najmanju nameru da prihvate ono što Bog radi niti da se tome pokore; njihova je želja da On drugačije postupa. I pored toga, oni su i dalje neradi da odaberu da stupe u brak, plašeći se da ako stupe u brak i vežu se za tu osobu, neće biti tako slobodni i neće više moći da obavljaju svoju dužnost dobro, što će ih sprečiti da kasnije budu spaseni i da uđu u nebesko carstvo. Šta bi tada radili s tim kajanjem? Zapravo, to je put koji si sâm odabrao. Bog ljudima daje slobodnu volju. Možeš da biraš da li ćeš da nađeš partnera i stupiš u brak ili ćeš da stremiš ka istini i spasenju. To je u potpunosti lični izbor; da li ćeš napraviti ispravan odabir nema nikakve veze sa Bogom, pa zašto se onda žališ na Njega? Zašto se žališ da On nije pravedan? Zašto imaš toliko pritužbi? (Jer nisam utolio sopstvene interese.) Kada se to tiče tvojih ličnih interesa, ti postaješ nezadovoljan iznutra. Smatraš da si pretrpeo gubitak, pa se žališ na Boga i čak tražiš razloge da daš oduška svom nezadovoljstvu. Kakva je to narav? (Podmukla.) To je podmuklost. Žaliti se na Boga, žaliti se da On nije pravedan i da su Njegova uređenja neodgovarajuća svaki put kada nečijim interesima nije udovoljeno – to je narav koja je podmukla i nepopustljiva i u kojoj nema ljubavi prema istini. Kako se takva stanja i misli javljaju u ljudima? Kada ne bi bilo ovakvih situacija, da li bi se te stvari i dalje pojavljivale i otkrivale? (Ne bi.) Kada nisi suočen sa takvom situacijom, interesi koji su ti od važnosti nisu u sukobu sa Božjim zahtevima niti su na ikakav način ugroženi, pa misliš da su tvoja ljubav i tvoja težnja ka Bogu bolje i jače od ičijih. Ali kada se suočiš sa takvom situacijom i tvoji interesi budu njome obuhvaćeni, ne možeš da se ostaviš tih svojih interesa, pa se žališ na Boga. Šta se iz ovoga može zaključiti? Šta je to što često navodi ljude da se žale na Boga i da Mu sude? (Kada njihovi interesi nisu utoljeni.) Kada se nešto tiče njihovih ličnih interesa, kada njihove namere, žudnje i planovi ne mogu biti ispunjeni, ljudi se opiru, sude Bogu i žale se na Boga, možda čak i bogohule. Zapravo, sam sud je jedan oblik stanja otpora; bogohuljenje je još ozbiljnije. Kada nešto našteti njihovim interesima, što više razmišljaju o tome, to su više besni, to su nezadovoljniji i to više osećaju da im je naneta nepravda. Počinju da pružaju otpor, i sa takvim mislima u glavi, pritužbe počinju da teku sa njihovih usana i oni počinju da sude. To je znak protivljenja Bogu.

Koja su neka od konkretnih ispoljavanja čovekovog otpora Bogu? (Kada ne izvršava svoju dužnost marljivo; kada je površan u izvršavanju dužnosti.) To je jedan aspekt. Ranije, ta osoba je mogla da posveti 70 ili 80 odsto svoje energije obavljanju svoje dužnosti i da se posveti svemu što je radila, ali sada gaji zamerke o Bogu i ne oseća da je primila Božji blagoslov ili blagodat iako je obavljala svoju dužnost. Osim što osuđuje Boga kao nepravednog, u njenom srcu postoji i nevoljnost, tako da ona ulaže samo 10 ili 20 odsto svojih napora kada obavlja svoju dužnost i pritom se ponaša potpuno nemarno. To je vrsta otpornog ponašanja koju izaziva buntovno stanje. Šta još postoji? (Bezobzirno odustajanje.) Kako se ono ispoljava? Na primer, recimo da se neko, ko je bio vođa tima, budio u 5 ujutru za okupljanje koje počinje u 8 sati da bi se molio, bavio duhovnom posvećenošću i pripremao. On bi zatim zapisivao sadržaj o kom će se razgovarati u zajedništvu na okupljanju. Ozbiljno je pristupao obavljanju dužnosti, čemu je bio u potpunosti posvećen. Međutim, nakon što je jednom bio orezan, počeo je da razmišlja: „Koji je smisao ranog ustajanja? Bog to ne vidi, a niko me zbog toga ne hvali. Niko živ ne kaže da ja posvećeno izvršavam svoju dužnost. Osim toga, stalno me orezuju, iako se toliko trudim. Ni Božje odobravanje nisam primio; čini mi se da su i buduće nagrade sada pod znakom pitanja.” I tako, za sledeće okupljanje se ne priprema unapred, ne razgovara aktivno i prestaje da vodi beleške. Kakav je to stav? (Neodgovoran.) Ta osoba je neodgovorna i površna i više ne želi da se posveti svim srcem i svom snagom. Zašto je ona takva? Nešto u njoj izaziva problem. Ona se opire Bogu i nadmeće se sa Njim, misleći: „Tvoje orezivanje je u meni izazvalo nelagodu, pa se ja prema Tebi ovako odnosim. Nekada sam bio posvećen celim srcem i umom, ali Bog me nije odobrio. Bog se prema ljudima odnosi nepravedno, tako da ja više neću davati sve od sebe prilikom obavljanja svoje dužnosti!” Kakva je ovo narav? Pokazuje se njena zverska narav; u svom srcu ona poriče Božju pravednost, poriče da Bog istražuje najdublje delove ljudskog srca, poriče da Bog istinski voli čoveka, poriče Božju suštinu i odnosi se prema Bogu isključivo na osnovu sopstvenih predstava. Kakva ponašanja su posledica ovakvog odnosa prema Bogu? Nemarnost, bezobzirno napuštanje i neodgovornost, kao i pritužbe i nesporazumi. Ona će čak širiti svoje predstave i huškati druge: „Verovanje u Boga nije garancija da ćete primiti blagoslove. Uostalom, o kakvim blagoslovima se radi? Da li ih je iko ikada video? Svi mi hodamo Pavlovim putem; koliko nas može da bude kao Petar? Srećno vam bilo ako će vas Bog usavršiti.” Šta je to što ona širi? Svoj sud i predstave o Bogu, kao i svoje nezadovoljstvo Njim. Kakva je priroda ovakvog ponašanja? Da li je svađalačka? (Jeste.) Zašto je ta osoba tako svađalački nastrojena? Zato što su njeni pogledi netačni. Ona pogrešno razume Božji stav prema ljudima, Njegove zahteve prema njima i Njegov pristup njima – te stvari ona ne razume. Kada Bog deluje u njoj, ona ne može da prihvati i da se pokori niti da traga za istinom. Šta se na kraju pojavi kao posledica toga? Otpor, sud, osuđivanje i bogohuljenje. Svako ko ima iskvarenu narav će prirodno ispoljiti te karakteristike; jedina razlika biće u kojoj meri. Potpuno je netačno da se samo zli ljudi ponašaju ovako. Da li se slažete? (Da. Svako ko ne stremi ka istini se tako ponaša.) Tako je. Ljudi koji ne streme ka istini i koji imaju zlonamernu ljudskost pokazuju i otkrivaju ove osobine u različitoj meri. I kod onih koji su marljiviji u težnji ka istini takođe se stvaraju nenormalna stanja kada im se dogodi nešto nepoželjno, ali oni mogu da se vrate na pravi put tako što se mole, ispituju sebe na osnovu Božjih reči i tragaju za istinom. Nakon što se poprave, uslediće pokajanje, što im omogućava da više ne tumače Boga pogrešno i da razviju malo pokornosti. Iako ta pokornost nije uvek potpuno čista, iako je pomalo nametnuta i možda ne zadovoljava standarde u potpunosti, dokle god su oni voljni da se pokori i da upražnjavaju makar i malo istine, njima će postepeno postati jasni svi aspekti istine. Ali ako ti uopšte nemaš želju da se pokoriš i čak nakon što se preispitaš i shvatiš u čemu je problem, ti i dalje ne tragaš za istinom i ne prihvataš je – a još manje prihvataš način na koji se Bog odnosi prema tebi – onda će biti nevolja. Do kojih posledica će to dovesti? Ti ćeš iznositi svoje pritužbe, bezobzirno suditi i govoriti bez uzdržavanja, a u tvom srcu neće biti ni traga bogobojažljivosti. U blažim slučajevima, žalićeš se kod kuće i razbićeš posuđe kako bi iskalio svoj bes. Otuđićeš se od Boga i nećeš želeti da dođeš pred Njega i da se moliš. U ozbiljnijim slučajevima, širićeš svoju negativnost i predstave kada si sa braćom i sestrama, što će izazvati prekidanje i ometanje. Ako se ni tada ne pokaješ, verovatno ćeš izazvati njihovo negodovanje i bićeš uklonjen ili izopšten iz crkve.

Kada se ljudima događaju razne stvari, u njima se pojavljuju najrazličitija ispoljavanja koja pokazuju razliku između dobre i loše ljudskosti. Kojim kriterijumima se meri ljudskost? Kako bi trebalo proceniti kakva je neko osoba i da li se može spasiti? To zavisi od toga da li voli istinu i da li je spremna da prihvati i primenjuje istinu. Svi ljudi imaju predstave i buntovništvo u sebi, svi oni imaju iskvarenu narav, tako da će se susresti sa trenucima kada se ono što Bog zahteva sukobi sa njihovim interesima i kada će morati da odaberu – to su stvari koje će svi oni često iskusiti; niko ne može da ih izbegne. Biće trenutaka kada će svako pogrešno tumačiti Boga, kada će imati predstave o Bogu, kada će imati pritužbe na Njega i kada će Mu pružati otpor ili se pobuniti protiv Njega – ali zato što ljudi imaju različite stavove prema istini, način na koji joj prilaze je različit. Neki nikada ne pričaju o svojim predstavama, već tragaju za istinom i sami razrešavaju svoje predstave. Zašto nikada ne pričaju o njima? (Imaju bogobojažljivo srce.) Tako je: imaju bogobojažljivo srce. Plaše se da bi pričanje o njima imalo negativan efekat, a samo pokušavaju da to reše u sebi, kako to ne bi uticalo na bilo koga drugog. Kada se susretnu sa drugima koji su u sličnom stanju, koriste svoje iskustvo da im pomognu. To znači biti dobrodušan. Dobrodušni ljudi vole druge i voljni su da im pomognu da razreše svoje poteškoće. Postupaju po načelima kada rade i pomažu drugima. Pomažu drugima u rešavanju problema kako bi ti ljudi imali koristi i govore samo ono što će tim ljudima biti od koristi. To je ljubav. Takvi ljudi imaju bogobojažljivo srce, a njihovi postupci su principijelni i mudri. To su kriterijumi za merenje da li je čovekova ljudskost dobra ili loša. Oni znaju da negativne stvari ne koriste nikome i da će te stvari uticati na druge ako se o njima glasno govori, pa biraju da se mole Bogu u svom srcu i tragaju za istinom kako bi razrešili problem. Kakve god predstave da imaju, mogu da im pristupe i pozabave se njima sa srcem pokornim Bogu, da bi zatim postigli razumevanje istine i sposobnost da se u potpunosti pokore Bogu; ovako će oni imati sve manje predstava. Ali neki ljudi nemaju razum. Kada imaju predstave, vole da o njima razgovaraju sa svima. Ali to ne rešava problem, već dovodi do toga da i drugi razvijaju predstave – i zar im to ne škodi? Neki ljudi ne govore braći i sestrama kada imaju predstave; plaše se da će drugi videti da oni imaju predstave i da će to iskoristiti protiv njih – ali kod kuće o tome govore bez griže savesti, govore šta žele, odnose se prema nevernicima u svojoj porodici kao prema braći i sestrama iz crkve. Ni najmanje ne razmišljaju o tome kakve će posledice imati njihovo ponašanje. Da li je to delovanje u skladu sa načelima? Na primer, možda među njihovim rođacima postoje oni koji veruju u Boga i oni koji ne veruju, ili oni koji delom veruju, a delom sumnjaju; kada imaju predstave, oni ih šire među članovima porodice, usled čega sve njih povuku na dno sa sobom, tako da i oni počinju da imaju predstave o Bogu, kao i da Ga pogrešno razumeju. Predstave i pogrešna shvatanja su po svojoj prirodi pogubni i jednom kada se prošire, one mogu da naškode ljudima koji ne mogu da razaznaju šta su one zaista. Smeteni ljudi su pogotovo podložni tome da postanu još smeteniji nakon što ih čuju. Jedino oni koji razumeju istinu i koji mogu da ih prepoznaju su sposobni da odbace ove negativne stvari – stvari kao što su predstave, negativnost i pogrešno razumevanje – i mogu da budu zaštićeni od strane Boga. Većina ljudi nema takav rast. Neki mogu da osete da su te stvari pogrešne – što je samo po sebi prilično impresivno – ali uopšte ne mogu da prokljuve kakve su one zaista. Shodno tome, kada postoje oni koji često šire predstave i negativnost, većinu ljudi poremete te negativne stvari i postaju slabi i negativni. To je sigurno. Te negativne stvari imaju neverovatnu moć da navedu nove vernike na pogrešan put i da im naškode. Na one koji već imaju osnovu, te stvari slabo utiču; nakon nekog vremena, kada takvi ljudi razumeju istinu, oni se vrate na pravi put. Ali jednom kada novi vernici, koji nemaju osnovu, čuju te negativne stvari, oni lako postaju negativni i slabi; oni koji ne vole istinu se čak povlače i prestaju da veruju u Boga; ako su oni zli ljudi, mogu čak i da šire predstave i ometaju rad crkve. Kakvi su to ljudi koji šire negativnost i predstave bez griže savesti? Svi oni su zli ljudi, svi oni su demoni i biće otkriveni i isključeni. Neki ljudi kažu: „Ja te stvari ne širim među nepoznatima; o njima govorim samo kod kuće.” Da li o njima govoriš van kuće ili u njoj, priroda problema je ista. Činjenica da o njima govoriš kod kuće znači da imaš predstave i da pogrešno razumeš Boga. To što možeš da o tim stvarima govoriš naglas dokazuje da niti tragaš za istinom niti je voliš. Nisi tragao za istinom kako bi ti pomogla da rasteraš te predstave, niti planiraš da ih odbaciš, tako da bez obzira kome se obraćaš, priroda tvog govora ostaje ista. Postoje i oni koji šire predstave gde god da idu i sa kim god da se susretnu. Na primer, recimo da je neko poslat kući jer je izazvao prekidanje i ometanje dok je izvršavao svoju dužnost. Kada ga pitaju zašto je morao da ide kući, on odgovara: „Ja sam po prirodi iskren. Govorim ono što mi je na umu. Izlanuo sam se i govorio o nekim lošim stvarima koje sam radio; kada su starešine i delatnici to čuli, okarakterisali su me kao zlu osobu i poslali me kući. Svi vi bi trebalo da naučite nešto iz mog iskustva; ne može se bezobzirno govoriti u božjoj kući. Bog kaže da budemo iskreni, ali morate da uzmete u obzir kome se obraćate. U redu je biti iskren sa svojom porodicom, ali pokušajte da budete iskreni sa drugima i pretrpećete gubitke. Nisam li ja upravo pretrpeo gubitak zbog toga? Neka vam ovo bude lekcija.” Neki ljudi, nakon što čuju ovo, razmišljaju: „Takve stvari se dešavaju u Božjoj kući? Pretpostavljam da bi nam svima bilo bolje da pazimo koje reči koristimo od sada!” Zar ti ljudi nisu smeteni? Bog je toliko govorio, ali ni nakon što su slušali više od jedne decenije, oni ne mogu da se sete ni jedne jedine rečenice – ali zato kada zla osoba kaže jednu stvar, oni je dobro upamte, urežu je u svoje srce i nakon toga s oprezom govore i postupaju. Oni su navedeni na stranputicu i zatrovani. Kako to da oni mogu biti zatrovani? S jedne strane, njihov kov je slab, previše su smeteni, ne mogu da raspoznaju govor i ponašanje drugih i nedostaje im lični stav. Ne razumeju istinu i ne mogu da je podrže. S druge strane, oni nemaju veru u Boga i suštinski ne razumeju način na koji se On odnosi prema ljudima. Zbog svega toga, drugi mogu da ih navedu na stranputicu. Sasvim je sigurno da ni oni nisu dobri ljudi i da su sposobni da prihvate reči đavola. Kakve namere i ciljeve ima đavo kada širi predstave? On želi da svako saoseća sa njim. Bio bi presrećan kada bi se svako žalio na Boga. Zar to nije neko ko izaziva prekidanje i ometanje? Zar on ne izaziva nevolje slepo? Kako treba postupati prema takvim ljudima? Zar je to uopšte potrebno reći? Odmah ih očistite iz crkve; ne dozvolite im da ostanu ni dan više. Ako zli ljudi poput njih ostanu u Božjoj kući, to će jedino dovesti do katastrofe; oni su pritajena opasnost, tempirana bomba koja otkucava. Najbolje je počistiti ih. Neka veruju kako god hoće van crkve – to nema nikakve veze sa Božjom kućom. Takvi ljudi su najpodmukliji i ne mogu se iskupiti. Recite Mi, ko je iz Božje kuće ikada bio udaljen zbog prolaznog lapsusa? Ko je ikada bio primoran da ode zato što je bio iskren i otvoreno prepoznao sebe? Božja kuća stalno obavlja posao čišćenja crkve, a ko su ti koji završe počišćeni? To su svi oni zli ljudi, antihristi i bezvernici koji konstantno obavljaju svoju dužnost loše i koji čak čine zlo i izazivaju ometanje. Nijedna osoba nikada nije bila izbačena zbog prolaznog prestupa ili prolaznog otkrivanja iskvarenosti, a kamoli da je bilo ko počišćen zato što je primenjivao istinu kako bi bio iskrena osoba. To je prihvaćena činjenica. Neki ljudi kažu: „Oni koji tragaju za istinom su manjina u crkvi. Oni koji ne tragaju za istinom čine većinu. Ako većina bude uklonjena, ko će službovati? Ako većina bude uklonjena, koliko ljudi će moći biti spaseno?” To nije ispravan način razmišljanja. Kao što je davno rečeno: „Mnogi su pozvani, ali malo je odabranih.” Upravo zato što je ljudski rod tako duboko iskvaren, malo je ljudi koji vole istinu. Bog ne želi veliki broj ljudi, već želi izvrsne ljude. Oni koji preostanu u Božjoj kući su oni koji mogu da slušaju i da se pokore, koji mogu da zaštite delo Božje kuće; većina njih su ljudi koji mogu da prihvate istinu. Neki ljudi imaju loš kov i možda ne razumeju istinu, ali mogu da slušaju, da se pokore i da se uzdrže od zlih dela, tako da oni mogu biti zadržani da službuju. Svi koji uspeju da ostanu među službenicima su odani. Bez obzira koliko naporno službuju, oni se ne žale; oni su ljudi koji slušaju i pokoravaju se. Oni koji ne slušaju i koji se ne pokoravaju, zar oni ne bi samo izazvali ometanje ako bi ostali? Čak i ako malo službuju, njima je potreban stalni nadzor; onog trenutka kada ih niko ne gleda, oni bi mogli da počine greh i stvore probleme. Službovanje takvih ljudi donosi više štete nego koristi. Službenici poput njih moraju biti počišćeni, inače će biti ometeni i Božji izabrani narod i crkveni život. Ako se zli ljudi ne uklone iz crkve, Božji izabrani narod će zaista doživeti štetu i propast. Stoga, jedino uklanjanjem zlih ljudi može da se obezbedi Božjem izabranom narodu da iskusi neometan crkveni život; to je jedini način da se osigura da Božji izabrani narod stupi na pravi put vere u Boga i dostigne spasenje. Uklanjanje zlih ljudi je u potpunosti u skladu sa Božjim namerama.

Postoji vrsta osoba koje su pune ljubavi, tolerantne prema svima i voljne da pomognu bilo kome. Jedino što ih ne interesuje je istina. Oni se stalno opiru Bogu i ne mogu da se pomire s Njim. Oni su smrtni neprijatelji Boga. Kakve su to osobe? To su bezvernici i đavoli. Đavoli su oni koji imaju najveću odbojnost prema istini i koji najviše mrze istinu. Čim je istina u pitanju ili ono što Bog kaže ili zahteva, oni ne samo da to ne prihvataju, već i sumnjaju u to, opiru se tome i šire svoje predstave o tome. Oni takođe čine mnoge stvari koje štete radu crkve, čak se i javno bune protiv Boga kada su njihovi lični interesi povređeni. Takvi ljudi su đavoli; to su ljudi koji mrze istinu i mrze Boga. Svaki čovek u svojoj prirodi ima narav koja mrzi istinu; shodno tome, svako ima suštinu koja mrzi Boga. Jedina razlika je stepen te mržnje, da li je ona blaga ili snažna. Neki ljudi mogu da čine zlo kako bi se suprotstavili Bogu, dok drugi samo otkrivaju iskvarenu narav ili negativne emocije. Zašto su neki ljudi u stanju da mrze Boga? Koja je njihova uloga? Oni su u stanju da mrze Boga jer imaju narav koja mrzi istinu. To što imaju takvu narav znači da su đavo i neprijatelj Boga. Šta je đavo? Đavoli su svi oni koji mrze istinu i Boga. Da li đavoli mogu da budu spaseni? Nikako. Dok Bog spasava ljudski rod, mnogi ljudi će ustati protiv Njega i ometati rad Božje kuće. Takvi ljudi su đavoli. Možemo ih takođe zvati živim demonima. U svim crkvama, svako ko ometa rad crkve je đavo i živi demon. I svako ko ugnjetava crkvu i nimalo ne prihvata istinu je živi demon. Zato, ako tačno identifikujete ljude koji su živi demoni, morate da delate brzo i uklonite ih. Ako postoje neki čije ponašanje je obično veoma dobro, ali je njihovo stanje ponekad loše ili su slabog rasta i ne razumeju istinu, i ponekad urade nešto što izaziva prekidanje i ometanje, ali im to nije navika i nisu takvi po prirodi, oni onda mogu da ostanu. Neki ljudi nemaju baš dobru ljudskost; ako ih neko uvredi, oni to nikada ne zaboravljaju. Neprestano će se svađati sa tom osobom i neće pokazivati nimalo milosti kada misle da su u pravu. Ipak, ti ljudi imaju jednu dobru osobinu, a to je da su voljni da služe i podnose teškoće. Takvi ljudi mogu za sada da ostanu. Ako ti ljudi često čine zlo i ometaju rad crkve, onda oni pripadaju đavolima i Sotoni, i nikako ne mogu biti spaseni. To je sasvim sigurno. Takvi ljudi moraju biti uklonjeni iz crkve; nikako im se ne sme dozvoliti da ostanu. Zašto moraju da budu uklonjeni? Na osnovu čega oni bivaju uklonjeni? Neki bivaju uklonjeni kako bi im se dala šansa da se pokaju, da bi naučili lekciju; drugi bivaju uklonjeni jer se videlo kakva je njihova priroda i oni ne mogu biti spaseni. Dakle, vidiš, ljudi se jednostavno razlikuju jedni od drugih. Neki koji su bili uklonjeni, uprkos ekstremnoj negativnosti i mračnom srcu, nisu napustili svoju dužnost, i oni nastavljaju da je obavljaju – njihovo stanje se razlikuje od stanja onih koji uopšte ne obavljaju svoju dužnost nakon što su uklonjeni, niti su putevi kojima hodaju isti. Kakvo je unutrašnje stanje onih koji nastavljaju da izvršavaju svoju dužnost nakon što su uklonjeni? Za čim oni tragaju? To se razlikuje od onih koji ne obavljaju svoju dužnost. Ako ne možete da vidite razliku, to znači da je vaš kov slab, da vam nedostaje duhovno razumevanje i da ne možete da obavljate posao crkve. Ako možete da vidite razliku, prema njima ćete se ponašati drugačije. U čemu je razlika između ove dve vrste ljudi? Kako se razlikuju putevi kojim oni hodaju? Kako se razlikuju njihovi stavovi prema obavljanju dužnosti? Da li možete da vidite razliku između tih stvari? (Pojedini ljudi mogu da nastave sa obavljanjem dužnosti nakon što su uklonjeni, čime pokazuju da još uvek imaju nešto savesti. Možda i osećaju da više ne mogu da budu spaseni, ali razmišljaju ovako: „Verujem u Boga. Siguran sam da je ovaj Bog Stvoritelj. Iako me je crkva uklonila, moram i dalje da verujem u Boga. Ja sam još uvek stvoreno biće i priznajem svog Stvoritelja.” Još uvek im radi ta trunka savesti koja postoji u njima. Ako ne izvršavaju svoju dužnost nakon što su uklonjeni, pa čak više i ne veruju u Boga, oni se razotkrivaju kao bezvernici.) Ko želi da govori sledeći? (Možda pojedini ljudi mogu da nastave sa obavljanjem svojih dužnosti nakon što su uklonjeni jer su u svom srcu već shvatili da su dužni Bogu za stvari koje su prethodno uradili i žele da se iskupe. Ali ako neko prestane da izvršava svoju dužnost nakon što je uklonjen, to pokazuje da on nije izvršavao svoju dužnost kako bi udovoljio Bogu, već je pokušavao da sklapa dogovore sa Bogom u nadi da će primiti blagoslove. I nakon što je utvrdio da neće primiti nikakve blagoslove, on nije uvideo potrebu da nastavi da obavlja dužnost, pa je prestao da službuje.) Koja od ove dve grupe ljudi ima nešto savesti? (Oni koji i dalje izvršavaju svoju dužnost nakon što su uklonjeni.) Oni koji nastavljaju da izvršavaju svoju dužnost još uvek imaju pomalo savesti i osnovu za svoje vladanje. Kao ljudska bića, bez obzira na to kako Bog postupa prema njima i da li ih želi, oni su i dalje Božja stvorena bića. Oni ne mogu da pobegnu od Božje ruke; gde god da odu, oni su i dalje stvorena bića i kao takva moraju da izvršavaju svoju dužnost. To pokazuje da imaju savest i osnovu za svoje vladanje. Štaviše, gde god otišli, oni u najmanju ruku mogu da priznaju da veruju u Boga i da potvrde Njegovo postojanje. Ta vera u njihovim srcima je ono što im omogućava da obavljaju svoje dužnosti. Ova vrsta osobe zaista ima malo vere i u stanju je da se pokaje. Što se tiče onih koji prestanu da obavljaju svoju dužnost nakon što su uklonjeni, oni razmišljaju na sledeći način: „Ako me bog ne želi, ja više neću verovati u boga. Moja vera je ionako beskorisna.” Oni prestaju da veruju, poriču postojanje Boga i čak odbacuju osnovu za svoje vladanje, negirajući sve što su pre toga radili. Takvim ljudima nedostaje savest i razum i u tome leži razlika između ove dve vrste ljudi. Recite Mi, da li Bog ovo zna? On to vrlo dobro zna. On je stvorio sve stvari, On može da ispituje sve stvari i da suvereno vlada nad svima njima. Oni bezvernici kojima nedostaje savest razmišljaju ovako: „Gde je bog? Kako to da ga još nisam video? Koga je briga da li me je crkva uklonila? Svakako mogu da živim gde god da odem. Misliš da ne mogu da nastavim da živim samo zato što sam te napustio? To što ne obavljam svoju dužnost samo mi daje više slobode!” To je njihov stav koji ih raskrinkava kao bezvernike i dokazuje da je odluka da se uklone bila ispravna. Takve bezvernike treba ukloniti – daleko im lepa kuća. Ljudi koji imaju veru u Boga reaguju drugačije kada ih uklone. Na primer, nakon što su uklonjeni, pojedini ljudi bi mogli da kažu: „Ne mogu da živim bez izvršavanja svoje dužnosti. Ne mogu da živim bez verovanja u Boga. Ne mogu da nastavim bez Boga. Gde god da odem, ja sam u Božjim rukama.” I tako oni nastave da izvršavaju svoju dužnost. Na ovaj izbor ih ne navodi slepa vera i glupost, već to što njima upravljaju te misli, pa zato mogu da obavljaju svoju dužnost na ovaj način. Imaju oni i pritužbe i predstave, kao i neke žalbe, ali kako to da ipak mogu da obavljaju svoju dužnost? Zato što im, u sklopu njihove ljudskosti, još uvek radi savest. Oni koji nemaju savesti mogu da prestanu da obavljaju svoju dužnost, pa čak i da prestanu da veruju u Boga. U tome je razlika. Istina je da se ljudi razlikuju jedni od drugih; razlike postoje među svima. U ključnim momentima, to da li neko ima savest i razum ili ne može da odredi mnoge stvari, kao i da utiče na njih.

Upravo sam razgovarao u zajedništvu o namerama koje postoje u čovekovom stanju. Sada ću razgovarati o stanovištu i stavu. Bez obzira da li je u pitanju aspekt terminologije ili aspekt istine, postoji mnogo detalja uključenih u ovo; to nije jednostavno kao površne reči ili izgovorene rečenice. Ako ograničiš svoje razumevanje neke reči, koncepta ili bukvalnog značenja nekih rečenica, to nikada neće biti ništa osim doktrine. Međutim, ako integrišeš i uporediš ove bukvalne fraze ili rečenice sa stvarnim stanjima i idejama, pogledima ili metodima koje ljudi otkrivaju u svojim stvarnim životima, moći ćeš da otkriješ mnoge svoje probleme. Neki problemi su u suprotnosti sa istinom. Drugi deluju kao da su u skladu sa doktrinom, kao da se povinuju pravilima, ljudskim idejama i metodima, ali se zapravo ne povinuju istini ili Božjim namerama. Na primer, neki pogledi i stanovišta ljudi se povinuju samo ljudskim predstavama i uobrazilji, ali ne i istina-načelima. Ako se ne izmere i ne raspoznaju u skladu sa Božjim rečima, ljudi će ih smatrati prihvatljivim. Ali kada se provere u kontekstu Božjih reči, ljudske misli i pogledi postaju pogrešne stvari, postaju negativne stvari. Koje ste još probleme otkrili? (Bože, razmišljam o idejama i pogledima iz tradicionalne kulture, poput „odanosti roditeljima” i „biti dobra žena i majka puna ljubavi”, koje ljudi vide kao ispravne i pravilne, ali koji, iz perspektive istine, nisu u skladu sa istinom.) One nisu u skladu sa istinom. To znači da su u suprotnosti sa Božjim željama. Na primer, neke osobe mogu da budu odane svojim roditeljima ili da budu dobre žene i majke pune ljubavi – po pitanju ponašanja i onoga što rade, i tu naizgled nema problema; ali mogu li da se pokore Bogu? Mogu li da prihvate istinu? Puko iskazivanje ove dve vrste ponašanja spolja nije problem; ali kada je u pitanju ocenjivanje njihove priroda-suštine, da li postoji imalo pokornosti u načinu na koji se oni odnose prema Bogu? Da li su sposobni da prihvate istinu? Ako postoje problemi u vezi sa ova dva aspekta, da li će ti ljudi moći da dostignu spasenje? Sasvim sigurno neće. Dakle, čak iako ove dve vrste ponašanja deluju kao dobre osobine, one ne mogu da predstavljaju čovekovu suštinu. Bez obzira koliko je neka osoba odana roditeljima ili je naizgled dobra žena i majka puna ljubavi, to ne znači da se ta osoba pokorava Bogu, a još manje da se oslobodila Sotoninog uticaja. Ne postoji nikakva veza između ove dve njihove dobre osobine i istine. Stoga, neko ko poseduje ove dve dobre osobine svakako nije neko koga Bog odobrava i ta osoba ne ispunjava standarde pravedne osobe. Srca iskvarenih ljudi su do vrha ispunjena Sotoninim filozofijama. Svi oni vole da primaju pohvale od drugih i njihovo odobravanje. Svi oni vole da održavaju svoje međuljudske odnose kako bi zaštitili sebe. Svi oni vole da se ističu i hvale kako bi se drugi ugledali na njih. Život zasnovan na ovim sotonskim filozofijama počinje od određene polazne tačke. Koji je cilj koji se time želi postići? (Da ih ljudi hvale kao dobre pojedince i da kažu da su oni puni ljubavi i obzira, kako bi ih ljudi podržavali i odobravali.) Živeći u skladu sa Sotoninim filozofijama, ljudi gaje određenu vrstu predstave i uobrazilje: „Dobri ljudi bivaju nagrađeni” i „Dobri ljudi spokojno žive.” Ipak, niko ne može jasno da kaže šta „Dobri ljudi bivaju nagrađeni” i „Dobri ljudi spokojno žive” znači? Naprotiv, videvši da dobri ljudi ne žive dugo, za razliku od loših, niko ne može zaista da spozna osnovni uzrok ovog stanja stvari. Ali među ljudima postoji jedno opšteprihvaćeno pravilo koje se ne menja: „Dobro se dobrim vraća, a zlo zlim.” Bog svakom pojedincu uzvraća na osnovu njegovog dela. To je odredio Bog i niko to ne može da promeni, ali mali broj ljudi može to da prepozna. Dakle, da li je ljudima lako da se promene kada žive u skladu sa sotonskim filozofijama? (Nije.) Zašto nije? (Te filozofije su postale njihov zakon opstanka. Bez traganja za istinom i bez sposobnosti da se raspoznaju ove predstave, teško je promeniti se.) Nije to tako jednostavno. Zapravo, kada se suočiš sa situacijama koje sadrže takve namere i dela, ako kažeš da ne osećaš ništa, to nije tačno. Nevernicima je normalno da ne osećaju ništa, jer oni žive u potpunosti u skladu sa sotonskim filozofijama i zakonima. Oni smatraju da su te stvari vredne i ne misle da nisu u pravu. Svi vi već toliko dugo verujete u Boga i čuli ste toliko propovedi; duboko u srcu, vi bi trebalo da imate procenu ovih stvari. Da li su one ispravne ili pogrešne? Trebalo bi da možete da prepoznate da su te stvari pogrešne; vaš stav prema njima trebalo bi da bude negativan, a ne potvrdan. Zašto onda ne možete da ih otpustite, iako vrlo dobro znate da su pogrešne? Gde leži problem? (Suviše smo sebični i ogavni i nismo voljni da se pobunimo protiv tela. Kada se suočimo sa nečim, ne razmišljamo o udovoljavanju Bogu i premalo uzimamo u obzir interese Božje kuće, već jedino uzimamo u obzir sopstvene interese. Ne možemo da se pobunimo protiv naših unutrašnjih namera.) Nevoljnost da se pobunite protiv tela – to je jedan aspekt. Kada su uključeni tvoji glavni interesi, osećaš se uznemireno i mučno i ne možeš da otpustiš. Dakle, tokom perioda kada tvoje vladanje i ovozemaljska ophođenja u svakodnevnom životu ne uključuju tvoje glavne interese, da li ste ikada ispitali ove sotonske filozofije i zakone? Da li ste tragali za istinom kako biste ih razrešili? Da li ste se uopšte promenili? (U nekim stvarima se preispitujem, i ono što spoznam, trudim se da promenim. Ali često to ne shvatam ozbiljno i ne upuštam se u preispitivanje.) Onda nije lako promeniti se. Svako tvoje kretanje, svaka reč i radnja, čak i letimični pogledi su otkrivanja iskvarene naravi i svima njima upravlja iskvarena narav. Ako i dalje ne tragaš za istinom kako bi razrešio ove stvari, biće veoma teško primiti spasenje. Ako misliš da je neophodno uložiti ogroman napor i energiju kako bi se pobunio protiv tela, kao da to zahteva da svoju ličnost podeliš na dva dela, onda imaš problem; neće ti biti lako da se promeniš. Ako možeš da ispitaš samog sebe i tragaš za istinom – počevši od svakodnevnog života, od svake svoje reči i dela, a pogotovo kada su u pitanju stvari koje imaju veze sa slavom, dobitkom i statusom – i ako možeš da se pobuniš protiv svog tela, moći ćeš da promeniš neke stvari. Svima vama je teško da se odreknete tih filozofija i zakona Sotoninih; da li se, onda, u vašem svakodnevnom životu, desila bilo kakva stvarna promena po pitanju tih pogleda, ponašanja i radnji koje nisu u skladu sa istinom? (Ponekad kada govorim ili radim nešto, prepoznajem da imam neispravne namere i želim da ih ispravim. Nakon molitve, razumem Božje namere i mogu da ih sprovedem u delo, ali nakon što to uradim, otkrijem da namere iza mojih radnji zapravo nisu razrešene, već da su se samo moje spoljne metode promenile. Na primer, ako lažem da bih zaštitio svoje interese, nakon što to shvatim, odmah ću se pobuniti protiv tela, otvoriti i ogoliti pred drugima i reći ću: „Moja namera iza reči koje sam upravo izgovorio nije bila ispravna. Bio sam lažljiv.” Ali sledeći put kada se susretnem sa sličnom situacijom, ta namera će vršiti kontrolu nada mnom, želeću da zaštitim sopstvene interese i lagaću. Deluje da je ta namera tako duboko ukorenjena; iznova i iznova se javlja u mom srcu.) Dakle, odakle potiče ta namera da se udovolji sopstvenim interesima? Ona je proizvod tvoje iskvarene naravi. Sve namere koje potiču od raznih iskvarenih naravi su drugačije prirode; neke su po prirodi rđave, neke podmukle, neke apsurdne, neke smešne, a neke su nepopustljive. Svaka ima svoju prirodu. Shodno tome, sasvim je normalno da ista namera nastane u različitim situacijama, jer se iskvarena narav u tebi ne menja. Kada bi ta jedna narav mogla da proizvede različite namere u različitim situacijama, to bi ljudima nanelo toliko problema i izazvalo haos u njihovim glavama! Može biti teško razrešiti i samo jednu jedinu nameru i to može zahtevati dugačak period transformacije; ako jedna narav proizvodi mnogo vrsta namera, to bi onda bilo još teže razrešiti. Ti moraš neprekidno da radiš na jednoj vrsti namere, da upravljaš njom i razrešavaš je u različitim situacijama i okolnostima, kao i među različitim ljudima, događajima i stvarima. To je bitka koja se vodi protiv jednog aspekta iskvarene naravi. Izvesni ljudi postaju uznemireni i čak donose sud da nisu sposobni da se promene nakon što su izgubili nekoliko bitaka. Nema nikakve koristi od uznemirenosti; iskvarena narav se ne može odmah promeniti. Možda misliš da bi jedna ili dve pobune protiv tela donele neke promene, ali posle shvatiš da i dalje stalno otkrivaš iskvarenu narav, a ne razumeš zašto. To ukazuje da ti nedostaje razumevanje procesa promene naravi. Promena naravi nije jednostavna. Neće biti dovoljno ako je tvoje razumevanje istine suviše plitko. Kada zaista prepoznaš suštinu svoje iskvarene naravi, tada možeš da se u potpunosti pobuniš protiv nje. Ako postupaš ovako kao sada, iako ćeš ipak otkriti svoju iskvarenu narav, ne može se poreći da si se već promenio. U najmanju ruku, tvoja iskvarena narav se manje otkriva i imaš mnogo manje namera i patvorenja. U tvom govoru je sada manje licemerstva i nepoštenja; umesto toga, često govoriš od srca i govoriš istinu. To ukazuje da si se već promenio. Ali, možda razmišljaš ovako: „Jedino je došlo do promene u mom postupanju i metodama. Moje namere su ostale nepromenjene, tako da se zapravo uopšte nisam promenio, zar ne? Da li to znači da za mene više nema spasenja?” Da li su ove misli ispravne? (Nisu.) To su izobličene misli. Promena tvoje naravi zahteva da iskusiš mnoge procese; ispravno je da prvo promeniš svoju primenu i svoje metode. Što se tiče unutrašnjih namera ljudi, one se mogu promeniti samo traganjem za istinom kako bi se one razrešile. To što je neko u stanju da promeni primene i metode, dokazuje da je započeo svoju transformaciju. Ako istraješ u traganju za istinom kako bi razrešio svoje ljudske namere i patvorenja, tvoja iskvarena narav će se sve manje otkrivati. Ako si spoznao Boga, imaš bogobojažljivo srce i možeš da se pokoriš Bogu, to dokazuje da je tvoja život-narav već pretrpela promenu. To je ispravan način gledanja na stvari. Ako je način tvog postupanja ispravan i u stanju si da primenjuješ istinu i deluješ u skladu sa nekim načelima, to znači da si se već promenio. Pogrešno je verovati da se uopšte nisi promenio samo zato što i dalje ponekad otkrivaš svoju iskvarenost. Možda ćeš reći: „Zašto onda i dalje otkrivam iskvarenost i vraćam se starim navikama? To dokazuje da se nisam promenio.” To je pogrešan način gledanja na stvari. Problem otkrivanja iskvarenosti se ne može temeljno razrešiti nakon samo nekoliko godina iskustva. To zahteva dugoročnu istrajnost u primenjivanju istine kako bi se temeljno rešio. To što sve manje otkrivaš svoju iskvarenost je dovoljno da dokaže da se u tebi već desila neka promena; reći da nije došlo ni do kakve promene nije saglasno sa stvarnom situacijom. Vi morate da budete jasni u vezi sa tim u vašem srcu, ne možete da imate izobličeno razumevanje. Dostizanje spasenja kroz iskustvo Božjeg dela je dugotrajan poduhvat koji se nikako ne može postići za samo nekoliko kratkih godina. Toga moraš da budeš svestan.

Sada smo upravo razgovarali o stanovištima, namerama i stavovima. Stanovišta određuju stavove, zar ne? Zaista, stanovišta i pogledi određuju stavove ljudi. Na sličan način, tvoj pogled kada se susretneš sa određenim okolnostima ili situacijom zavisi od tvoje pozicije. Ako ne stojiš uz Boga, već na strani čoveka, tražeći da održiš svoje međuljudske odnose, onda će svi tvoji pogledi i metode služiti kao zaštita i obezbeđivanje tvojih ličnih interesa i ponosa i omogućiće ti izlaz. Ali, ako je tvoje stanovište da štitiš interese Božje kuće, da obavljaš dužnost dobro i da si posvećen, onda će tvoj stav biti takav da ćeš postupati u skladu sa istinom u svakoj situaciji, da ćeš obavljati dužnost dobro i da ćeš biti posvećen i izvršavati Božji nalog – svi ti elementi su usklađeni. Kada, u zajedničkim razgovorima, ne razgovarate o doktrinama koje ste čuli ili zapamtili, ili o duhovnim teorijama koje ste dokučili, ali možete umesto toga da razgovarate o vašim nedavnim stanjima, o načinima na koji su vaši pogledi i stanovišta u vezi sa nekim događajem pretrpeli promenu i kako ste došli do novih otkrića i novih razumevanja , o vašim stvarima koje su u suprotnosti sa Božjim zahtevima i istinom, onda, kada budete u stanju da razgovarate o takvim stvarima, imaćete rast. Ukoliko nikada niste preispitivali nijedan aspekt vaših pogleda, stanovišta, namera i misli ili ukoliko, nakon što ste ih preispitali, niste u stanju da razaznate da li su oni ispravni ili pogrešni, i vaše shvatanje u vezi sa njima je smeteno, onda, kada biste bili starešina crkve, čime biste zalivali druge? (Rečima i doktrinama.) Čini Mi se da biste druge zalivali ne samo rečima, doktrinama, duhovnim teorijama i teološkim znanjem, već, možda, i vašim izobličenim pogledima, ličnim predstavama i osudama Boga i još više vašim jednostranim pogledima i razumevanjem Boga, što je u potpunom neskladu sa Božjim rečima i zahtevima. A šta se dešava sa svima koji odrastaju pod takvim starešinstvom? Oni nauče jedino da govore o rečima i doktrinama. Kada bi Bog želeo da u njima obavi izvesno delo kušnji i pročišćenja, već bi bio uspeh ako se tome ne bi opirali; oni bi bili prilično nesposobni da se prema tome odnose na ispravan način, a još manje da mu se iskreno pokore. Šta to pokazuje? Pokazuje da su ono što usađujete u druge predstave i uobrazilja. Ako drugi nisu povećali svoje razumevanje i umanjili svoje pogrešno razumevanje Boga zbog vašeg zalivanja i vođstva, kakvo je onda bilo vaše obavljanje dužnosti? Da li je to u skladu s merilom? (Ne.) Da li sada možete da utvrdite koji delovi poslova koje obavljate i koje od istina o kojima razgovarate su zaista od pomoći i koriste ljudima, koje ne samo da razrešavaju njihovu negativnost, predstave i pogrešno razumevanje Boga, već im i omogućavaju da iskreno razumeju Boga i imaju normalan odnos sa Njim? Ako možete da postignete te rezultate u svom delovanju, onda ste sposobni da obavljate praktično delo i obavljate vašu dužnost na način koji je u skladu s merilom. Ako niste u mogućnosti da obavljate ovaj posao, šta ste onda radili unutar crkve? Da li možete da izmerite koji delovi posla koji ste obavili i koje reči koje ste izgovorili su bili zaista korisni i poučni za Božji izabrani narod? Da li su posao koji obavljate i reči koje izgovarate identične onome što je Pavle uradio – samo govoreći o duhovnoj teoriji, svedočeći o sebi i hvaleći se – ili su možda još očitije i odvratnije od onoga što je Pavle rekao? Možete li to da izmerite? Ako stvarno možete to da izmerite, onda ste zaista napredovali. Na primer, neka osoba, nakon što je verovala u Boga jednu ili dve godine do sada, ima predstave i pogrešno razume Boga, što utiče na obavljanje njene dužnosti, i ti joj uporno govoriš: „Moraš da voliš Boga. Moraš da imaš bogobojažljivo srce. Moraš da naučiš kako da se pokoriš Bogu, ne možeš da imaš lične zahteve i želje.” Ali nije u tome problem kod tih ljudi; zapravo, problem je u tome što je neko ko je dugi niz godina verovao u Boga izopšten, a novi vernik nije dokučio suštinu te osobe, pa je razvio sumnju u to kako se Božja kuća nosi sa ovim problemom. On ima sumnje, tako da moraš te sumnje da razrešiš. Nije da on ne želi da obavlja svoju dužnost, da želi da lenčari ili da ne može da podnese teškoće, ali ti im ipak stalno govoriš: „Mladi ljudi bi trebalo da mogu da podnesu teškoće, da budu marljivi i istrajni.” Te reči su ispravne, ali one ne odgovaraju stanju te osobe, ne nadahnjuju je ni nakon što ih čuje. Razrešavanje pogrešnog razumevanja u vezi sa Bogom se ne može desiti ako se samo izgovaraju doktrine; moraš da razumeš činjenice i razjasniš osnovni uzrok. To je ono što se naziva pronicanje u suštinu problema. Ovaj problem se može zaista rešiti jedino ako se otkrije šta se zapravo dešava i ako se traga za istinom kako bi se razrešio problem. Možeš tu osobu ispitati: „Kako to pogrešno razumeš? Šta to razumeš pogrešno? Bog je dobar prema tebi i mnogo brine o tebi, a ti Ga i dalje pogrešno razumeš; tebi nedostaje savest!” Ali to ne može razrešiti problem; to je podsticanje i pridikovanje, a ne razgovor o istini. Šta bi, onda, trebalo reći kako bi se zaista razgovaralo o istini? (Pomozi im da veruju da je Bog pravedan. Reci: „Čak i ako ne možeš da prozreš osobu koja je izopštena, trebalo bi da ti srce ostane pokorno. Kada razumeš istinu, prirodno ćeš prozreti tu osobu.”) To je prilično dobar metod, to je najjednostavniji metod; on može da razreši neke probleme čak i ako ne objašnjava sve. Recite Mi, kako razmišljaju ljudi kada se u njima pojavi pogrešno razumevanje? Zašto se oni osećaju loše zbog toga? Zato što se dotaklo njihovih ličnih interesa; oni su se stavili u poziciju druge osobe i pomislili kako bi to uticalo na njih: „Oni su izopšteni, iako su toliko godina verovali u Boga. Ja ne verujem u Boga toliko dugo kao oni; da li Bog onda neće želeti ni mene?” U njima se pojavljuje ovo pogrešno razumevanje. To je pogrešno razumevanje Božje pravedne naravi i načina na koji se On ophodi prema ljudima. Kako bi trebalo razrešiti ova dva pogrešna razumevanja? Kada je neko razvio pogrešno razumevanje Boga, koja je priroda tog pogrešnog razumevanja? Da li se time potvrđuje Božje delo ili dovodi u pitanje? (Dovodi u pitanje.) Da li je to dovođenje u pitanje ispravno ili neispravno? Pre svega, ono je neispravno. Dakle, da li će ti tvoja razumnost omogućiti da prepoznaš da si razvio pogrešno razumevanje u vezi sa Bogom i da je ta vrsta tvog ponašanja, stava ili stanja pogrešna? Ako poseduješ tu razumnost, moći ćeš jasno da shvatiš da grešiš i da je Bog svakako u pravu. Sa tom osnovom, bićeš sposoban da lako prihvatiš bilo koju istinu o kojoj se bude razgovaralo sledeći put. Ali ako podsvesno misliš: „Ne znači da je sve što Bog radi ispravno. Postoje neke oblasti u kojima ljudi mogu da nađu greške kada je Bog u pitanju. I Bog pravi greške i odnosi se prema ljudima nepošteno; njegova neuviđavnost prema ljudima je nepoštena” – ako se takve misli pojave u tebi, da li to znači da ti podsvesno odobravaš ili poričeš ono što Bog radi? (Poričeš.) Ti poričeš ono što Bog radi. Da li ti onda podsvesno veruješ da je tvoje pogrešno razumevanje Boga ispravno ili pogrešno? Ako podsvesno veruješ da si u pravu, onda je to problem, i to takav da ga nikakav razgovor o bilo kom aspektu istine ne može rešiti. Od ove dve vrste pogleda, ove dve vrste podsvesnog načina razmišljanja, koja vrsta te stavlja u poziciju stvorenog bića, onog koji priznaje da je Stvoritelj – Stvoritelj, da je čovek – čovek i da je Bog – Bog. (Prva vrsta.) A šta je sa drugom vrstom? Može li neko sa tom drugom vrstom pogleda da prihvati činjenicu da je Bog Stvoritelj? (Ne može.) Kako se to pokazuje? Šta ga odaje? On nema stav verovanja, pokornosti i prihvatanja prema Bogu; umesto toga neguje stav koji stalno posmatra, proučava, analizira i raščlanjuje. On sve što Bog radi posmatra sa pozicije ravnopravnog položaja sa Njim. I onda kada iznenada otkrije da je Bog uradio nešto što se ne poklapa sa njegovim ličnim predstavama i uobraziljom, on ima drskosti da pokuša da dobije nešto što može da iskoristi protiv Boga, kao i da Mu sudi i da Ga osudi. On se prema Bogu ne odnosi kao prema Bogu, već kao prema čoveku, zar ne? On ima drskosti da pokuša da se dokopa nečega što može da iskoristi protiv Boga, da Mu nalazi mane i da Mu sudi – da li je to govor iz pozicije stvorenog bića? (Nije.) Kada neko pogrešno razume Boga, on bi trebalo da razume da su stvari koje Bog radi nedokučive. Kao stvoreno biće, čovek nema opravdanje niti kvalifikacije da kritikuje Boga niti da Mu sudi. Kada se to dogodi, na koji način bi vi trebalo da razgovarate sa takvom osobom? Morate da kažete sledeće: „Ti pogrešno razumeš Boga, što je samo po sebi pogrešno. Šta god je Bog uradio, a da se nije poklapalo sa tvojim predstavama, ti bi trebalo da imaš bogobojažljivo srce. Ako ne možeš da razumeš nešto, nemoj naslepo da donosiš sud i da osuđuješ; trebalo bi da se moliš Bogu i da tragaš za istinom. Jer mi smo ljudi, iskvaren ljudski rod, i mi nikada ne možemo da postanemo Bog. Čak i kada bismo primili i razumeli svaku istinu koju je Bog izrekao, i dalje bismo bili obični iskvareni ljudi, a Bog će uvek biti Bog. Čak i ako dostignemo istinu i ako nas Bog usavrši, ako nas Bog ne voli i želi da nas uništi, mi i dalje ne smemo da izgovaramo pritužbe – to je ono čemu bi stvoreno biće trebalo da se pokori. Ako nešto tako malo u nama izaziva predstave o Bogu i tera nas da Mu sudimo, to samo dokazuje koliko smo mi ljudi iskvareni, nadmeni, rđavi i nerazumni. Pre svega, nikada se nismo postavili u poziciju stvorenog bića i nakon toga se na taj način odnosili prema Stvoritelju; to je bila prva greška. Druga greška je da mi stalno posmatramo Boga, razmišljamo o tome kako da se dokopamo nečeg što mi možemo da iskoristimo protiv Njega, pa zatim posmatramo, istražujemo i analiziramo – to je još više pogrešno. Ne samo da ne verujemo u Boga i ne prihvatamo istinu niti joj se pokoravamo; mi stojimo na strani Sotone i delujemo kao njegovi saučesnici, udružujemo snage sa njim kako bi vikali protiv Boga, kako bi se takmičili s Njim i suprotstavili Mu se – to nije ono što bi stvoreno biće trebalo da radi. Ono što Bog sada radi, bez obzira na to da li ljudi misle da je ispravno ili pogrešno, bez obzira kojem aspektu istine to odgovara i bez obzira kako se to poklapa sa Božjom pravednom naravi, ništa od toga nema veze sa nama. Mi smo stvorena bića; šta bi trebalo da je naša odgovornost, naše obaveze i dužnosti? Da se bezuslovno pokorimo i prihvatimo. Ako verujemo da smo stvorena bića, da je sve što Bog radi ispravno i ako moramo to da prihvatimo bez obzira da li mi smatramo da nam to doprinosi, nečega nas lišava, šteti nam ili nas povređuje, onda se to zove pokornost, to se zove imati bogobojažljivo srce. Takvo bi trebalo da bude stvoreno biće. Kakvi smo mi u poređenju sa Avramom, Jovom, Petrom? Nismo im dorasli. Ako pričamo o kvalifikacijama, mi nismo kvalifikovani da se obraćamo Bogu, nismo kvalifikovani da pogrešno razumemo Boga i nismo kvalifikovani da dajemo ocene ili sud u vezi sa bilo kojom stvari koju Bog radi.” Naravno, ljudima neće prijati da čuju da nemaju nijednu od tih kvalifikacija, ali to je ono što morate da kažete iskvarenim ljudskim bićima jer njih ne možete urazumiti. Drskost da se priča o kvalifikacijama i opravdanjima sa Stvoriteljom – zar to nije nadmenost i samopravednost, kao i nerazumnost? Stoga, oni će jedino moći da razumeju ako im se govori ovako otvoreno; razgovori poput ovog mogu da razreše neke probleme.

Oni koji se iskreno pokoravaju Bogu i iskreno prihvataju istinu ne bi trebalo da razvijaju pogrešno razumevanje u vezi sa Bogom niti bi trebalo da pridaju svoje ocene ili sud u vezi sa bilo čim što Bog radi. U Doba zakona, Bog je rekao da će Avramu podariti sina. Šta je Avram rekao na to? Nije rekao ništa – verovao je u ono što je Bog rekao. To je bio Avramov stav. Da li je doneo ikakav sud? Da li se podsmevao? Da li je išta uradio u tajnosti? Nije, niti se služio sitnim lukavstvima. To se zove pokornost; to se zove držati se čvrsto svog mesta i svoje dužnosti. Što se tiče njegove žene, Sare – zar ona nije bila drugačija od Avrama? Kakav je bio njen stav prema Bogu? Dovodila je stvari u pitanje, podrugivala se i nije verovala – osuđivala je i služila se sitnim lukavstvima, dajući Avramu svoju služavku da mu bude priležnica, čineći tako apsurdnu stvar. To je poteklo od čovekove volje. Sara se nije čvrsto držala svog mesta; sumnjala je u Božje reči i nije verovala u Njegovu svemogućnost. Šta je uzrok njenog neverovanja? Postoje dva uzroka i konteksta. Jedan je taj da je Avram tada već bio prilično star. Drugi je taj da je i ona sama bila prilično ostarela i nije mogla da ima decu, pa je pomislila: „Ovo je nemoguće. Kako će Bog ovo postići? Zar ovo nije apsurdno? Zar ovo nije nalik triku koji se izvodi pred detetom?” Nije prihvatila niti verovala u ono što je Bog izrekao kao istinu, već je to shvatila kao šalu, misleći da se Bog šali sa ljudima. Da li je to ispravan stav? (Nije.) Da li je to stav kojim se treba ophoditi prema Stvoritelju? (Nije.) Da li se ona čvrsto držala svog mesta? (Nije.) Nije se čvrsto držala. Zato što je Božje reči shvatila kao šalu, a ne kao istinu, i zato što nije verovala onom što je Bog rekao ili što je nameravao da uradi, ona je postupila apsurdno, čime je izazvala niz posledica, koje su sve potekle od čovekove volje. U suštini, ona je govorila: „Da li Bog može da uradi tu stvar? Ako On ne može, ja moram da preduzmem nešto kako bih pomogla da se obistine te Božje reči.” Bilo je u njoj pogrešnog razumevanja, osuđivanja, nagađanja i pitanja, što je sve sačinjavalo buntovništvo protiv Boga od strane osobe sa iskvarenom naravi. Da li je Avram uradio ove stvari? Nije, tako da mu je ovaj blagoslov bio darovan. Bog je video Avramov stav prema Njemu, njegovo bogobojažljivo srce, njegovu odanost i njegovu iskrenu pokornost, i Bog mu je podario sina, da on postane otac mnogih naroda. To je ono što je bilo obećano Avramu, a Sara je neočekivano izvukla korist iz toga. Zato je pokornost veoma važna. Da li postoji sumnja u pokornosti? (Ne.) Ako postoji, da li se to računa kao iskrena pokornost? (Ne.) Ako postoje analiza i prosuđivanje u pokornosti, da li se to računa? (Ne.) A ako neko pokuša da traži mane? To se još manje računa kao pokornost. Šta se onda ispoljava i otkriva – i kakvo je to ponašanje – u okviru pokornosti koje potpuno dokazuje da je ona iskrena? (Vera.) Iskrena vera je jedna stvar. Čovek mora ispravno da razume šta Bog govori i radi i da potvrdi da je sve što Bog radi ispravno i istinito; nema potrebe to dovoditi u pitanje niti pitati druge o tome, kao što nema potrebe da se to meri ili analizira u sopstvenom srcu. To je jedan aspekt sadržaja pokornosti, verovanje da je sve što Bog radi ispravno. Kada neki čovek uradi nešto, može se pogledati koja osoba je to uradila, kakvu pozadinu ima, da li je prethodno počinila neka loša dela i kakav je njen karakter. Te stvari zahtevaju analizu. Ako, s druge strane, nešto potiče od Boga ili je Bog nešto uradio, ti smesta moraš da pokriješ svoja usta i da se ne premišljaš – ne dovodi to u pitanje i ne postavljaj pitanja, već ga prihvati u potpunosti. Šta bi trebalo uraditi sledeće? U ovo su uključene neke istine koje ljudi ne razumeju, a oni ne poznaju Boga. Iako veruju da je to Božje delo i sposobni su da se pokore, oni ne razumeju istinu istinski. U onome što oni razumeju još uvek postoji prizvuk doktrine, a u njihovom srcu vlada nemir. U tim trenucima, oni moraju da tragaju, da pitaju: „Koja je istina u ovom? U čemu grešim u svom razmišljanju? Kako sam se tako udaljio od Boga? Koji od mojih pogleda su u suprotnosti sa onim što Bog govori?” Zatim, trebalo bi da tragaju za tim stvarima. To su stav i upražnjavanje pokornosti. Postoje oni koji kažu da su pokorni, ali kada im se nešto dogodi kasnije, oni razmišljaju ovako: „Ko zna šta Bog radi? Mi, stvorena bića, ne smemo da se mešamo. Neka Bog radi šta god želi!” Da li je to pokornost? (Nije.) Kakav je ovo stav? To je odbojnost prema preuzimanju odgovornosti; to je nedostatak brige za ono što Bog radi i hladna ravnodušnost prema tome. Avram je mogao da se pokori jer se pridržavao načela i bio odlučan u svojoj veri da ono što Bog kaže mora da se uradi i da se ispuni – bio je 100 odsto siguran da se te dve stvari moraju desiti. Zato nije dovodio u pitanje, nije davao nikakve procene niti se služio sitnim lukavstvima. Tako se Avram ponašao u svojoj pokornosti.

Ono što je Avram dobio od Boga bio je blagoslov. On nije sumnjao i nije mešao ljudsku volju u bilo šta što je radio. Međutim, situacija u kojoj se Jov našao je bila znatno drugačija od Avramove. U čemu je bila razlika? Ono sa čim se Avram susreo bio je blagoslov, bilo je to nešto dobro; imao je skoro 100 godina, nije imao decu i nadao se da će dobiti dete kada mu je Bog obećao da će mu podariti sina. Kako je mogao da ne bude srećan? Svakako je bio voljan da se pokori. Ali ono sa čim se Jov susreo bila je nesreća; zašto je on ipak uspeo da se pokori? (Verovao je u svom srcu da je sve to bilo Božje delo.) To je jedan aspekt. Postoji i drugi aspekt: ljudi često mogu da se pokore kada nisu izloženi prevelikim patnjama i mogu da se pokore kada Bog daruje blagoslove; ali kada Bog uzima, njima više nije tako lako da se pokore. Što se tiče Jova, kakav je bio njegov pogled, kakvu je razumnost imao, koje istine je razumeo ili kakvo je razumevanje Boga imao da bi bio u stanju da prihvati tu nesreću i da joj se pokori? (Verovao je da je sve što Bog radi dobro. Verovao je u svom srcu da mu je sve što ima dao Bog, a da on sâm nije ništa zaradio svojim radom – a to što Bog oduzima takođe spada u Njegov autoritet. Posedovao je tu vrstu razumnosti, te je bio u stanju da to prihvati i da se pokori.) Ako ljudi veruju da je sve što Bog radi dobro, njima je lako da se pokore. Ali da li je i dalje lako pokoriti se i kada se čini da sve što Bog radi donosi nesreću ljudima? Šta više ukazuje na iskrenu pokornost? (I dalje biti u stanju pokoravanja čak i kada se čini da sve što Bog radi donosi nesreću ljudima.) Dakle, koju vrstu razumnosti i istine je Jov posedovao kako bi bio u stanju da prihvati tu nesreću? (Jov se zaista ophodio prema Bogu kao prema Bogu. Razumeo je da Bog nije samo Onaj koji daruje blagoslove i blagodati – čak i kada uzima, On je i dalje Bog. Takođe je razumeo da čak i ako se čovek susretne sa nesrećama, to je zato što je Bog to dozvolio. Šta god Bog uradi, On je i dalje Bog i ljudi bi trebalo da Ga uvek obožavaju.) Uglavnom se radi o tome da je Jov donekle razumeo Boga i znao je koje je njegovo mesto. Shvatio je da se Božja suština neće promeniti samo zato što se menjaju ljudi, događaji i stvari koje dolaze spolja; da je Božja suština stalno i zauvek Božja suština, ona je nepromenjiva. Nije tako da je On Bog samo kada daruje ljudima blagoslove, a da se Njegova suština menja i da On prestaje da bude Bog ako sve što čini jeste da donosi bedu ljudima, da im nanosi patnju, da ih kažnjava ili uništava. Božja suština se nikada ne menja. Ni čovekova suština se ne menja; to jest, status i suština čoveka kao stvorenog bića se nikada neće promeniti. Čak i ako možeš da se bojiš Boga i da Ga spoznaš, ti si i dalje stvoreno biće; tvoja suština se ne menja. Bog je Jova stavio na tako velika iskušenja, ali je Jov ipak uspeo da se pokori i nije se žalio. Osim što je donekle spoznao Boga, koja mu je bila najveća snaga koja mu je omogućila da se pokori i uzdrži od žalbi? To što je znao da će ljudi uvek biti ljudi; kako god se Bog prema njemu ophodi je u potpunosti ispravno. Pojednostavljeno rečeno, kako god da se Bog ophodi prema njemu, tako i treba da se ophodi prema njemu. Zar to ne pogađa suštinu? Ne zahtevaj od Boga kako treba da se ophodi prema tebi, koje blagoslove treba da ti dâ, na koja iskušenja da te stavi i kakav bi značaj Njegovo delo trebalo da ima za tebe. Ne možeš da zahtevaš te stvari, nerazumno je to zahtevati. Izvesni ljudi, tokom perioda mira i sigurnosti, kažu da je sve što Bog radi dobro, ali onda ne mogu sve to da prihvate kada se desi nešto što nije u skladu sa njihovim predstavama. To se mora razrešiti uz pomoć istine. Koja je to istina? Ta istina je da se čvrsto stoji na svojoj poziciji; kako god da se Bog ophodi prema tebi je zasluženo i bez ikakve greške. Bez obzira na to kako se Bog ophodi prema tebi, On je ipak Bog; ljudi ne bi trebalo ništa da zahtevaju od Njega. Ne ocenjuj Božju ispravnost i ne ocenjuj razloge, ciljeve niti značaj Njegovih postupaka. Te stvari ne zahtevaju tvoju ocenu. Tvoja odgovornost i dužnost su da čvrsto stojiš na svojoj poziciji kao stvoreno biće i da pustiš Boga da orkestrira kako Mu je volja. To je pravi put. Ovo je lako reći, ali teško upražnjavati; ipak, ljudi moraju da razumeju ovu istinu. Jedino ako razumeš istinu možeš biti iskreno pokoran kada te nešto zadesi.

Izvesni ljudi, nakon što su do sada verovali u Boga i slušali propovedi, razmišljaju ovako: „Jov je mogao da se pokori kušnjama na koje ga je Bog stavio jer je znao da sve potiče od Božje ruke. Koliko god goveda i ovaca, koliko god imovine, bogatstva i potomstva neko ima, sve to mu je Bog darovao – to ne zavisi od ljudi. Ljudi su poput robova pred Bogom, moraju da istrpe kako god se On ophodi prema njima.” Oni koriste ovu vrstu negativnog stava da bi spoznali Boga; da li je taj način spoznaje Boga ispravan? Svakako nije ispravan. Koji bi, onda, bio tačan način spoznaje Boga? (Ljudi su stvorena bića, a Bog je zauvek Bog. Kako god da Bog postupa, ljudi bi samo trebalo da dopuste Bogu da ih orkestrira kako Mu je volja.) Tako je. Ne zahtevaj da se Bog ponaša na određeni način. Ne zahtevaj da Bog mora sve da ti objasni u razgovoru u zajedništvu. Ako On nešto nije razjasnio, ne bi trebalo da se sporiš sa Bogom, misleći da imaš razlog za to. To je pogrešno. To je izuzetno nadmeno i samopravedno, i pokazuje veliki nedostatak savesti i razuma; to nije nešto što bi stvoreno biće trebalo da kaže. Čak se ni Sotona ne usuđuje da se obraća Bogu na tako histeričan način – ti si iskvareno ljudsko biće, kako možeš da budeš još nadmeniji od Sotone? Koju bi poziciju ljudi trebalo da zauzmu kada se obraćaju Bogu? Kako bi čovek trebalo da razume ovo pitanje? Zapravo, Jovova izjava: „Zar da iz Božje ruke prihvatimo dobro, a nesreću da ne prihvatimo?” već razjašnjava zašto je on mogao da se pokori Bogu i u tome postoji istina za kojom treba tragati. Da li je on izrazio ikakvu žalbu ili pritužbu kada je to rekao? (Nije.) Da li je to bilo dvosmisleno ili je imalo neke negativne implikacije? (Nije.) Sasvim sigurno ne. Prolazeći kroz ovu kušnju, Jov je shvatio da način na koji se Stvoritelj ophodi prema ljudima nije nešto o čemu ljudi odlučuju. Možda je to pomalo neprijatno čuti, ali to je činjenica. Bog je uredio svačiju doživotnu sudbinu; prihvatio ti to ili ne, to je činjenica. Ne možeš da promeniš svoju sudbinu. Bog je Stvoritelj i ti treba da se pokoriš Njegovim orkestracijama i uređenjima. Šta god da Bog učini, ispravno je, jer On je istina i On je Suveren nad svim stvorenjima – ljudi treba da Mu se pokore. Ovo „sva stvorenja” obuhvata i tebe, a obuhvata i sva druga stvorena bića. Čija je onda krivica to što ti uvek želiš da se protiviš? (Naša je krivica.) To je problem s ljudima. Ti uvek želiš da iznalaziš izgovore i zadobiješ neku prednost – je li to ispravno? Uvek želiš da od Boga dobiješ blagoslove i koristi – je li to ispravno? Ništa od toga nije ispravno. Ta gledišta su pogrešno bogopoznanje i razumevanje Boga. Upravo zato što je gledište koje pokreće tvoju veru u Boga neispravno, ti ćeš se neizbežno opirati Bogu, nadmetati se s Njim i protiviti Mu se kad god te nešto zadesi, uvek razmišljajući: „Pogrešno je od Boga što ovo čini; ne mogu to da shvatim. To što On to tako radi nije u skladu s čovekovim predstavama. Nije svojstveno Bogu da tako postupa!” Nije važno da li je ono što Bog čini u skladu s tvojim predstavama i uobraziljama – šta god da Bog učini, On je i dalje Bog. Ako nemaš taj razum i to razumevanje, pa uvek ispituješ i donosiš zaključke o stvarima koje te svakodnevno zadese, jedino što iz toga može proizaći jeste to da ćeš se na svakom koraku nadmetati s Bogom i protiviti Mu se. Nećeš moći da se oslobodiš tog stanja. Ali ako imaš to razumevanje i možeš da zauzmeš svoje pravo mesto kao stvoreno biće, te kad naiđeš na razne stvari, uporediš ih s ovim aspektom istine, pa ga primenjuješ i u njega ulaziš, tada ćeš se u sebi sve više bojati Boga. I ne shvatajući, osetićeš: „Ispostavilo se da ono što Bog čini nije pogrešno; sve što Bog čini je dobro. Ljudi ne treba to da ispituju i analiziraju. Naprosto ću se prepustiti milosti Božje orkestracije!” A kad shvatiš da ne možeš da se pokoriš Bogu ili da prihvatiš Njegove orkestracije, u svom srcu ćeš osetiti prekor: „Nisam bio dobro stvoreno biće. Zašto naprosto ne mogu da se pokorim? Zar ne rastužujem Stvoritelja?” Što više želiš da budeš dobro stvoreno biće, to ti ovaj aspekt istine postaje jasniji i bistriji. Ali što više razmišljaš o sebi kao nekom važnom, verujući da Bog ne bi trebalo da se tako ophodi prema tebi, da ne bi trebalo da te tako opominje, da ne bi trebalo da te tako orezuje i orkestrira, onda si u nevolji. Ako tvoje srce mnogo zahteva od Boga, ako osećaš da ima mnogo stvari koje Bog nije trebalo da uradi, onda si krenuo lošim putem; pojavljuju se predstave, sudovi i bogohuljenje i ti nisi daleko od činjenja zla. Kada ljudi koji ne vole istinu čuju Božje reči, oni počnu da analiziraju i istražuju, što postepeno izaziva sumnju i ruganje. Onda počnu da sude, poriču i osuđuju – to je rezultat toga. Previše je ljudi koji se prema Bogu ophode tako, a sve to uzrokuje njihova iskvarena narav.

Izvesni ljudi stalno razmišljaju ovako: „Ja sam čovek. Tačno je da je Bog Stvoritelj, ali On mora da me poštuje i razume, mora da me voli i da me štiti.” Da li je ovaj pogled ispravan? Bog ima konačnu reč o tome kako voli ljude. Bog je Stvoritelj; kako se On ophodi prema stvorenim bićima je Njegova stvar. Bog ima Svoja načela i Svoju narav; uzaludno je da ljudi imaju neke zahteve. Umesto toga, trebalo bi da nauče kako da razumeju Boga i da Mu se pokore, to je razum koji bi ljudi trebalo da imaju. Izvesni ljudi kažu: „Bog je suviše nepristojan prema ljudima. To što On radi znači da On ne voli ljude. On ih ne poštuje niti se prema njima ophodi kao da su ljudi!” Izvesni ljudi nisu ljudi, već đavoli. Kako god se prema njima ophodili je prihvatljivo; oni zaslužuju da budu prokleti i nisu vredni poštovanja. Postoje oni koji kažu: „Ja sam prilično dobra osoba; nisam uradio ništa čime bih se opirao Bogu i dosta sam patio zbog Njega. Zašto me On i dalje ovako orezuje? Zašto me stalno zapostavlja? Zašto me nikada ne priznaje niti me uzdiže?” Drugi pak kažu: „Ja sam jednostavna i bezazlena osoba; verujem u Boga još od kada sam bio u majčinoj utrobi i još uvek verujem u Njega. Ja sam tako čist! Ostavio sam svoju porodicu i posao kako bih se dao Bogu i razmišljao sam o tome koliko me Bog voli. Sada izgleda da Bog ne voli ljude baš toliko i osećam da sam zapostavljen, razočaran sam i obeshrabren Njime.” Zar to nije mučno? U čemu greše ti ljudi? Oni nisu ostali na svom pravom mestu; ne znaju ko su i stalno misle da su neko bitan, neko koga bi Bog trebalo da poštuje i podigne, ili ceni i pazi. Ako ljudi stalno imaju pogrešna shvatanja takve vrste, kao i iskrivljene i nerazumne zahteve, to je veoma opasno. U najmanju ruku, Bog će ih se gnušati i mrzeće ih, a ako se ne pokaju, rizikuju da budu uklonjeni. Šta bi onda ljudi trebalo da rade, kako bi trebalo da spoznaju sebe i kako bi trebalo da se ophode prema sebi da bi se povinovali Božjim zahtevima, razrešili svoje poteškoće i otpustili svoje zahteve prema Bogu? Božja kuća je uredila da neki ljudi budu starešine i oni su naročito entuzijastični. Nakon što bi radili izvesno vreme, otkrilo bi se da mogu da obave neke spoljne zadatke poprilično dobro, ali da nisu dobri u rešavanju problema – ne mogu da razgovaraju u zajedništvu o istini, niti da rešavaju probleme, tako da su smenjeni sa svoje starešinske uloge u crkvi. Zar to nije veoma prikladno? Ali oni počinju da se svađaju, žale i govore: „One lažne starešine i antihristi nisu dobro obavili svoje poslove, samo su izazivali prekidanja i ometanja. Njih bi zaista trebalo smeniti i ukloniti. Ali ja nisam uradio ništa loše; zašto i mene smenjuju?” Oni su pomalo uznemireni. Zbog čega? Misle da bi i dalje trebalo da budu starešine pošto nisu uradili ništa loše i da ne bi trebalo da budu smenjeni. Misle da je Božja kuća bila veoma nepoštena prema njima. Njihovo srce je puno žalbi i otpora, dok u njima rastu predstave o Bogu, što dovodi do unutrašnje neuravnoteženosti: „Zar nije rečeno da postoje načela za izbor i uklanjanje starešina? Čini mi se da ne postoji nijedno načelo u vezi sa onim što se dogodilo. Bog je napravio grešku!” Ukratko, čim Bog uradi nešto što šteti njihovim interesima i što povređuje njihova osećanja, oni počnu da traže mane. Da li je to problem? Kako se taj problem može rešiti? Moraš da prepoznaš svoj lični identitet, moraš da znaš ko si. Bez obzira na to kakve talente i vrline imaš ili kakve veštine i sposobnosti poseduješ, čak i koliko zasluga si zaradio u Božjoj kući, koliko si jurio okolo ili koliki si kapital stekao, te stvari su Bogu ništavne, a ako tebi deluju bitno, zar onda nije došlo do pogrešnog razumevanja i protivurečnosti između tebe i Boga? Kako bi trebalo rešiti ovaj problem? Ako žudiš da smanjiš distancu između sebe i Boga i da razrešiš protivurečnosti, kako bi to trebalo da uradiš? Moraš da porekneš one stvari za koje misliš da su ispravne i kojih se čvrsto držiš. Kada to uradiš, ti i Bog više nećete biti na distanci i stajaćeš na svom mestu onako kako treba i moći ćeš da se pokoriš, da shvatiš da je sve što Bog radi ispravno, kao i da porekneš i otpustiš sebe. Više se nećeš ophoditi prema zaslugama koje si stekao kao prema kapitalu niti ćeš više pokušavati da postavljaš uslove Bogu, da zahtevaš nešto od Njega ili da od Njega tražiš nagradu. U tom trenutku, ti više nećeš imati poteškoća. Šta je razlog tome da čovek pogrešno shvata Boga? Razlog tome je što ljudi ne mogu da procene sopstvene sposobnosti; da budem precizan, ne znaju šta su oni u Božjim očima. Precenjuju sebe i svoju poziciju u Božjim očima, a ono što smatraju da je nečijom vrednošću i kapitalom vide kao istinu, kao standarde po kojima Bog meri da li će biti spaseni. To je pogrešno. Moraš da znaš koje mesto zauzimaš u Božjem srcu, kako te Bog posmatra, kao i, prilikom pristupanja Bogu, koju odgovarajuću poziciju treba da zauzmeš. Trebalo bi da znaš ovo načelo; na taj način, tvoji pogledi će biti usaglašeni sa istinom i u skladu sa onim Božjim. Moraš da imaš takav razum i da budeš u stanju da se pokoriš Bogu; bez obzira na to kako se On ophodi prema tebi, ti moraš da se pokoriš. Onda više neće biti protivrečnosti između tebe i Boga. I kada se Bog ponovo bude ophodio prema tebi na Svoj način, zar nećeš biti u stanju da se pokoriš? Da li ćeš se i dalje raspravljati sa Bogom i suprotstavljati Mu se? Nećeš. Čak i ako osetiš izvesnu nelagodu u srcu, da način na koji se Bog ophodi prema tebi nije onakav kakav bi ti želeo i da ne razumeš zašto se prema tebi ophodi tako, svejedno, pošto već razumeš neke istine i poseduješ neke stvarnosti i pošto si u mogućnosti da zadržiš svoj pravi položaj, više se nećeš boriti protiv Boga, što znači da će sve te tvoje radnje, kao i tvoje ponašanje, koje bi dovele do toga da propadneš, prestati da postoje. I zar nećeš onda biti bezbedan? Kada postaneš bezbedan, osetićeš čvrsto tlo pod nogama, što znači da si zakoračio na Petrov put. Vidiš, Petar je verovao u Boga toliko godina, tražio svoj put toliko godina i toliko je propatio. I tek nakon mnogih iskušenja, konačno je razumeo neke istine i posedovao neke istina-stvarnosti. Što se tiče svih vas sada, ja sam toliko govorio, sve sam jasno objasnio – to je kao da vam je neko sve servirao na tacni, zar ne? Vi ste dostigli toliko toga a da niste išli zaobilaznim putem; svi ste prilično dobro prošli u ovoj pogodbi. Zašto onda i dalje niste zadovoljni? Ne bi trebalo da imate dodatnih zahteva.

O čemu smo, pre svega, danas razgovarali u zajedništvu? S jedne strane, o redovnom obraćanju pažnje na ispitivanje različitih aspekata tvog stanja, zatim o njihovom analiziranju kako bismo spoznali da li su ispravni. Sa druge strane, o razrešavanju različitih pogrešnih razumevanja Boga koja se pojavljuju u tebi. Kad imaš pogrešna razumevanja Boga, u tebi postoje nepopustljivi, pristrasni elementi koji će te sprečiti da tragaš za istinom. Ako se tvoja pogrešna razumevanja Boga uklone, bićeš u stanju da tragaš za istinom; ako, pak, ne, u srcu ćeš osetiti otuđenost i molićeš se površno. To je varanje Boga i On uopšte neće slušati. Ako imaš pogrešna razumevanja Boga, što stvara distancu i otuđenost između tebe i Njega, i ako je tvoje srce zatvoreno za Njega, onda nećeš želeti da slušaš Njegove reči niti da tragaš za istinom. Bez obzira šta uradiš, ti ćeš samo otaljavati stvari, pretvarati se i lagati. Kada se razreše čovekova pogrešna razumevanja Boga i kada on preskoči tu prepreku, on će se prema svakoj Božjoj reči i zahtevu odnositi sa iskrenošću i stupiće pred Njega ozbiljno i sa poštenim srcem. Ako između čoveka i Boga postoje protivrečnost, distanca i pogrešno razumevanje, koju, onda, ulogu igra čovek? To je uloga Sotone i to je u suprotnosti sa Bogom. Koje su posledice suprotstavljanja Bogu? Može li takva osoba da se pokori Bogu? Može li da prihvati istinu? Ne može. Ako ne može da uradi ništa od toga, onda će ta osoba završiti bez ičega i doći će do zastoja u promenama u njenoj naravi. Stoga, kada čovek ispituje svoja različita stanja, u jednu ruku to radi kako bi spoznao sebe, dok u drugu to zahteva fokus na ispitivanje koja to pogrešna razumevanja Boga čovek ima. Šta sadrže ta pogrešna razumevanja? Predstave, uobrazilju, sudove, sumnje, istraživanje i nagađanja – pre svega te stvari. Kada neka osoba u sebi ima ove stvari, ona pogrešno razume Boga. Kada se nađeš u ovim stanjima, nastaje problem u tvojoj vezi sa Bogom. Tada moraš smesta da tragaš za istinom kako bi razrešio ovaj problem – i moraš da ga razrešiš. Neki misle ovako: „Razvio sam pogrešno razumevanje Boga, tako da ne mogu da obavljam svoju dužnost dok ne razrešim ovaj problem.” Da li je to prihvatljivo? Ne, nije. Nemoj da odlažeš obavljanje svoje dužnosti, već obavljaj svoju dužnost i razrešavaj svoj problem u isto vreme. Dok obavljaš svoju dužnost, tvoje pogrešno razumevanje Boga će početi da se menja nabolje, a da ti nećeš biti svestan toga, i otkrićeš odakle potiče tvoj problem i koliko je ozbiljan. Jednog dana, možda ćete biti u stanju da shvatite sledeće: „Čovek je stvoreno biće, a Stvoritelj je zauvek moj Gospod; suština toga se ne menja. Čovekov status se ne menja, niti se menja status Boga. Bez obzira na to šta Bog radi, čak i da celokupno čovečanstvo misli da je to što On radi pogrešno, ne mogu da poreknem to što je On uradio niti da poreknem da je On istina. Bog je najviša istina, večno nepogrešiv. Čovek bi trebalo da se čvrsto drži svoga mesta. Ne bi trebalo da istražuje Boga, već da prihvati Božju orkestraciju i da prihvati sve Njegove reči. Sve što Bog kaže ili uradi je ispravno. Čovek ne bi trebalo da zahteva razne stvari od Boga – stvorena bića nisu kvalifikovana za to. Čak i kada bi se Bog prema meni odnosio kao prema igrački, i dalje bi trebalo da se pokorim, a ako to ne uradim, to je moj problem, ne Božji.” Kada imaš iskustvo i znanje ovog aspekta istine, zaista ćeš ući u pokornost Bogu i više nećeš imati velike teškoće, i, bez obzira da li obavljaš svoju dužnost ili upražnjavaš različite aspekte istine, mnoge teškoće biće razrešene. Pokornost Bogu je najveća istina, to je najdublja istina. U velikom broju slučajeva, kada se ljudi suoče sa raznim teškoćama, kada postoje razne prepreke ili kada se susretnu sa nečim sa čime ne mogu da se pomire, šta je uzrok tome? (Ne stoje na ispravnoj poziciji.) Oni stoje na pogrešnoj poziciji. Oni imaju pogrešna razumevanja Boga; žele da istražuju Boga i ne žele da se prema Njemu odnose kao prema Bogu; žele da poreknu Božju ispravnost i žele da poreknu da je Bog istina. To podrazumeva da čovek ne želi da bude stvoreno biće, već da bi želeo da bude ravnopravan sa Bogom, da Mu nađe mane. To će izazvati probleme. Ako možeš da ispuniš svoju dužnost kako treba i ako se čvrsto držiš svog mesta kao stvoreno biće, onda se, u suštini, u tebi neće pojaviti otpor prema tome šta Bog radi. Možda ćeš imati neka pogrešna razumevanja i možda ćeš imati neke predstave, ali, u najmanju ruku, tvoj stav će biti stav voljnosti da prihvatiš Božje orkestracije i tvoja polazna tačka će biti voljnost da se pokoriš Bogu, tako da se u tebi neće pojaviti otpor Bogu.

Iako je Jov imao veru, da li je znao šta se u početku dešavalo kada je naišao na Božje kušnje? (Ne.) Ljudi nemaju sposobnost da direktno prodru u duhovno carstvo; Jov nije znao ništa o tome šta se tamo dešavalo – bio je potpuno nesvestan bilo čega. Tako da je, kada su ga snašle Božje kušnje, sigurno bio zbunjen i mislio je: „O, šta se to dešava? Sve je bilo tako mirno, zašto se ovo desilo tako iznenada? Zašto sam iznenada izgubio svu stoku i imetak?” U početku je bio zbunjen, ali zbunjenost nije bila isto što i pogrešno razumevanje Boga, zbunjenost nije bila isto što i nemogućnost da se razume šta Bog radi. Radilo se samo o tome da se sve desilo tako iznenada; Jov o tome nije ništa znao unapred niti ga je neko prethodno obavestio – bio je u potpunosti nespreman. Međutim, to ne znači da bi on pogrešno odabrao ili krenuo pogrešnim putem, ili da nije mogao da se pokori. Šta je, onda, Jov uradio sledeće? Sigurno je umirio svoje srce i ozbiljno razmislio o svojim postupcima i molio se Bogu. Nakon nekoliko dana traganja, došao je do zaključka: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). To što je Jov izjavio predstavlja njegov pogled i put kojim je hodao. Iako je Jov isprva bio zbunjen kada se susreo sa kušnjama, znao je da je to Božje delo, a ne volja čoveka. Bez Božje dozvole, niko nije smeo da dodirne ono što je Bog dao ljudima, čak ni Sotona. Spolja gledano, Jov je, naizgled, imao izvesno pogrešno razumevanje onoga šta je Bog radio; nije znao zašto mu se to dešavalo niti šta je Bog hteo time da kaže. Nije u potpunosti razumeo, ali njegovo pogrešno razumevanje nije bilo poricanje ili dovođenje u pitanje onoga što je Bog radio; Jovovo pogrešno razumevanje pripadalo je onoj vrsti koju Bog dopušta. Nakon toga, brzo je shvatio da Bog Jahve namerava da mu uzme sve što ima i da je to što Bog radi ispravno; odmah je kleknuo da to prihvati. Da li obični ljudi mogu da dostignu taj nivo? Ne mogu. Ma koliko Jov bio zbunjen u tom trenutku ili ma koliko dugo mu trebalo da klekne i prihvati sve što mu se desilo, njegov stav je uvek bio da stoji u poziciji stvorenog bića. Suočen sa ovim događajima, on nije rekao: „Ja sam bogat i imam toliko mnogo sluga, kako neko može tek tako da mi oduzme te stvari? Moram da kažem svojim slugama da ih odmah vrate.” Da li je on to uradio? Nije. Bilo mu je jasno u srcu da je to bilo Božje delo i da čovek ništa nije mogao da uradi po tom pitanju. Kada bi se upleo, bilo bi to kao da se suprotstavlja onome što je Bog uradio i da se suprotstavlja svemu što ga je zadesilo. Ni jednu pritužbu nije u tom trenutku izgovorio, nije osuđivao šta se dešavalo niti se umešao kako bi pokušao da preokrene sve. Jednostavno je čekao i nemo posmatrao kako će se stvari odvijati, posmatrajući šta će Bog uraditi. Od početka do kraja, ono što je Jov uradio bilo je da se čvrsto držao svog ispravnog mesta, to jest, čvrsto se držao mesta stvorenog bića. Tako se on ponašao. Iako je Jov bio donekle zbunjen kada su ga ti događaji zadesili, bio je u stanju da traga i da prihvati da je sve što Stvoritelj radi ispravno i onda se pokorio. Nije koristio ljudske metode kako bi razrešio ovaj problem. Kada su razbojnici došli, dopustio im je da zaplene šta mogu; nije reagovao plahovito kako bi se borio protiv njih. U srcu je pomislio: „Bez Božje dozvole, oni ne bi mogli da zaplene ništa. Sada kada su sve uzeli, jasno je da je to Bog dozvolio. Bilo kakva ljudsko mešanje bilo bi beskorisno. Ljudi ne mogu da reaguju plahovito, ne mogu da se mešaju.” To što se nije umešao ne znači da je tolerisao razbojnike; to nije bio znak slabosti ili straha od pustahija. U stvari, radilo se o tome da se jako bojao Božje ruke i da je imao bogobojažljivo srce. Rekao je: „Neka uzmu. Na kraju krajeva, te stvari mi je dao Bog.” Zar to nije ono što bi stvoreno biće trebalo da kaže? (Da.) On nije imao nijednu pritužbu. Nije poslao nikoga da se bori, da mu vrati njegove stvari ili da ih zaštiti. Zar to nije iskreno ispoljavanje pokoravanja Bogu? (Da.) Mogao je to da uradi samo zato što je imao pravo razumevanje Božje suverenosti. Bez tog razumevanja, on bi pribegao ljudskim metodima da se bori i povrati svoje stvari, a kako bi Bog na to gledao? To nije pokoravanje Božjim orkestracijama. Tu nema razumevanja dela Božje ruke, a verovanje u Njega svih tih godina bilo bi uzalud. Srećan si kada Bog daje, ali pun prezira kada ti uzima stvari, nisi sklon tome i želiš da ih na silu uzmeš; nezadovoljan si onim što Bog radi, ne želiš da izgubiš te stvari; prihvataš samo Božje nagrade, ali ne i kada te nečeg lišava; ne želiš da se pokoriš orkestraciji Božje ruke – da li je to delovanje iz pozicije stvorenog bića? (Nije.) To je buntovništvo, to je suprotstavljanje. Zar ljudi ne ispoljavaju ta ponašanja često? (Da.) To je u potpunoj suprotnosti u odnosu na ono što je Jov uradio. Kako je Jov izrazio da je mogao da se plaši Jahvea na poziciji stvorenog bića, da se pokori, da prihvati Božja iskušenja i da prihvati šta mu je Bog darovao? Da li je zapomagao? Da li se žalio? Da li je koristio sva moguća ljudska sredstva i metode da povrati sve? Ne – dozvolio je Bogu da slobodno uzme. Zar to ne znači imati veru? On je imao iskrenu veru, iskreno razumevanje i iskreno pokoravanje. Nijedna od tih stvari nije jednostavna; sve one zahtevaju određeno vreme kako bi se iskusile, kako bi se za njima tragalo i kako bi se prihvatile. Jov je mogao da prikaže ta ispoljavanja tek kada je imao određeni nivo razumevanja Stvoritelja. Šta je Jov rekao na kraju? („Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21).) A šta je rekla Jovova žena? „Prokuni Boga, pa umri!” (Knjiga o Jovu 2:9). Ono što je ona mislila je: „Prestani da veruješ. Kada bi to u šta veruješ stvarno bio bog, zašto si onda suočen sa nesrećom? Zar to nije odmazda? Ništa loše nisi uradio, zašto ti se ovo dešava? Možda je tvoja vera pogrešna?” Kako je Jov odgovorio svojoj ženi? Rekao je: „Brbljaš kao neka luda žena!” (Knjiga o Jovu 2:10). Jov je svoju ženu nazvao ludom; rekao joj je da ne veruje iskreno i da ne razume Boga, i da je zato mogla da izgovori prkosne reči protiv Boga. Jovova žena nije poznavala Boga. Kada se desilo nešto tako veliko, što je očigledno bilo Božje delo, ona za divno čudo nije prepoznala to, već je naprotiv savetovala Jova rečima: „Krenuo si lošim putem. Prestani da veruješ i napusti svog boga.” Kako je to razdražujuće čuti! Zašto je ona podsticala Jova da napusti Boga? Zato što je izgubila svoju imovinu i više nije mogla da je koristi. Od bogate žene postala je siromah bez ičega. Bila je nezadovoljna Božjim lišavanjem, pa je rekla Jovu da prestane da veruje, čime je implicirala sledeće: „Ja više ne verujem, pa ni ti ne bi trebalo. Jedno savršeno dobro domaćinstvo je lišeno svega, ostali smo bez ičega. Za tren oka smo izgubili sve, naše bogatstvo pretvorilo se u siromaštvo. Koja je svrha verovanja u takvog boga? Prestani da veruješ!” Zar to nisu lude reči? Tako se ona ponela. Da li ju je Jov poslušao? Nije; ona ga nije navela na pogrešan put niti ga je omela, a ni on nije prihvatio njene poglede. Zašto nije? Zato što se Jov držao jedne izjave: „Zar da iz Božje ruke prihvatimo dobro, a nesreću da ne prihvatimo?” (Knjiga o Jovu 2:10). Pomislio je sledeće: „Sve ovo je savršeno normalno. Ma kako Bog delovao, ispravno je; ljudi bi samo trebalo da prihvate to. Ljudi ne bi trebalo da veruju u Boga samo radi traganja za blagoslovima. Ja sam toliko godina uživao u Božjem blagoslovu a da ništa za Njega nisam uradio – sada je vreme da svedočim o Njemu. To što Bog uzima je Njegovo, može da ga uzme kad god želi. Ljudi ne bi trebalo da imaju zahteve, trebalo bi da jednostavno prihvate i da se pokore.” Dakle, da li bi ti trebalo da primiš blagoslove iz verovanja u Boga? Da li to tako treba da bude? Kada čovek može u potpunosti da dokuči ovo pitanje, tada će imati veru.

Ma šta god Stvoritelj uradio je ispravno i istina je. Ma šta god On uradio, Njegov identitet i status se ne menjaju. Svi ljudi bi trebalo da Ga obožavaju. On je večni Gospod i večni Bog ljudskog roda. Ta činjenica se nikada ne može promeniti. Ljudi ne mogu samo da Ga priznaju kao Boga kada ih daruje, a da Ga ne priznaju kao Boga kada uzima stvari od njih. To je čovekov pogrešan pogled, a ne greška u Božjim postupcima. Ako ljudi razumeju istinu, onda će biti u stanju da to vide jasno, a ako su, duboko u sebi, u stanju da prihvate da je to istina, onda će njihov odnos sa Bogom postajati sve normalniji. Ako kažeš da priznaješ da su Božje reči istina, ali kada se nešto desi, ti Ga ne razumeš, čak se i požališ i nisi uistinu pokoran, onda je besmisleno kada kažeš da su Božje reči istina. Najvažnija stvar je da tvoje srce treba da bude u stanju da prihvati istinu i da šta god se desi, ti treba da budeš u stanju da vidiš da su Božji postupci ispravni i da je On pravedan. To je ona vrsta osobe koja razume Boga. Postoje mnogi vernici koji se fokusiraju samo na razumevanje doktrine. Oni priznaju duhovnu teoriju, ali kada ih nešto zadesi, ne prihvataju istinu i ne pokoravaju se. To su licemerni ljudi. Stvari koje obično govoriš su sve tačne, ali kada se desi nešto što nije u skladu sa tvojim predstavama, ti nisi u stanju da to prihvatiš. Svađaš se sa Bogom, misleći da Bog nije trebalo da uradi ovo ili ono. Ne možeš da se pokoriš Božjem delu i ne tragaš za istinom niti razmišljaš o svom buntovništvu. To znači da nisi pokoran Bogu. Stalno voliš da se svađaš sa Bogom; stalno misliš da su tvoji argumenti jači od istine, da kada bi mogao da izađeš na scenu i podeliš ih, mnogi ljudi bi te podržali. Ali čak i kada bi te mnogo ljudi podržalo, to su sve iskvareni ljudi. Zar nisu sve pristalice i svi koje oni podržavaju iskvareni ljudi? Zar im svima ne nedostaje istina? Čak i kada bi te celo čovečanstvo podržalo i protivilo se Bogu, Bog bi i dalje bio u pravu. I dalje bi čovečanstvo grešilo, koje se buni protiv Boga i koje Mu se opire. Da li je to samo fraza? Ne. To je činjenica; to je istina. Ljudi moraju često da promišljaju i doživljavaju ovaj aspekt istine. Bog je svoje delo obavio u tri faze i u svakoj fazi bilo je mnogo ljudi koji su se tome protivili. Kao kada je Gospod Isus došao da izvrši Svoje delo iskupljenja, čitav Izrael se podigao protiv Njega. Ali, sada u ljudskom rodu postoje milijarde ljudi koji svi priznaju Gospoda Isusa kao Spasitelja. Njegovi vernici rašireni su po celom svetu. Gospod Isus je već iskupio ceo ljudski rod. To je činjenica. Bez obzira na to iz koje zemlje dolaze oni koji žele to da poreknu, to je bezuspešno. Bez obzira kako iskvareni ljudi procenjuju Božje delo, Božje delo i istine koje Bog izgovara su uvek tačni i ispravni. Bez obzira koliko ljudi u celoj ljudskoj rasi se pobuni protiv Boga, to je uzaludno. Sve što Bog radi je ispravno; On ne pravi ni najmanje greške. Pošto iskvareni ljudi nemaju istinu i nikako nisu u stanju da vide značaj i suštinu Božjeg dela jasno, ništa što oni kažu nije u skladu sa istinom. Čak i kada bi sumirao sve teorije ljudskog roda, one i dalje ne bi bile istina. Ne bi mogle da nadmaše niti jednu Božju reč niti bilo koju reč istine. To je činjenica. Ako ljudi to ne razumeju, onda moraju to da polako iskuse. Koji je preduslov za ovo iskustvo? Prvo moraš da priznaš i prihvatiš da su Božje reči istina. Zatim, moraš da kreneš da ih upražnjavaš i doživljavaš. Pre nego što se i osvestiš, otkrićeš da su Božje reči istina – to je apsolutno tačno. U tom trenutku, počećeš da ceniš Božje reči, počećeš da pridaješ važnost stremljenju ka istini i bićeš u stanju da prihvatiš istinu u svom srcu i da je pretvoriš u svoj život.
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Za pravilno ispunjavanje dužnosti potrebna je skladna saradnja

Za pravilno ispunjavanje dužnosti potrebna je skladna saradnja. Pošto svi ljudi imaju iskvarenu narav i niko ne poseduje istinu, oni mogu pravilno da ispune svoju dužnost samo skladnom saradnjom. Skladna saradnja nije korisna samo za ljudski život-ulazak nego i za pravilno ispunjavanje dužnosti i obavljanje crkvenog posla. Oni koji skladno sarađuju imaju relativno dobru ljudskost i poštenje, ali ako nečija ljudskost nije dobra, ako je neko suviše nadmen i samopravedan ili suviše nepošten i lažljiv, onda taj neko nikako ne može skladno da sarađuje s drugima. Neki ljudi se ne bave poštenim poslom, nisu savesni u obavljanju svoje dužnosti i uvek smeraju nešto loše. Takvi ljudi ne mogu da sarađuju s drugima, ne mogu da pronađu sklad niti da se s nekim dobro slažu. Takvi ljudi nemaju ljudskost, već su to zveri, đavoli i Sotone. Svi poslušni i pokorni ljudi dobre ljudskosti sigurno će uspešno obavljati svoju dužnost i lako sarađivati s drugima. A što se tiče onih koji ne pristupaju pošteno obavljaju svoje dužnosti, koji su raspušteni ili čak ometaju druge u obavljanju dužnosti – ako se takvi ljudi ne poprave ni posle više opomena i ako nikada ne nameravaju da se pokaju, već stalno prekidaju i ometaju obavljanje svojih dužnosti, a njihov karakter je podao, onda bi ih bez odlaganja trebalo ukloniti kako bi se izbegli problemi i nevolje u crkvenom poslu. Taj problem moraju da reše starešine i delatnici.

Neki ljudi su neodgovorni kada obavljaju svoju dužnost, zbog čega posao uvek treba iznova da se uradi. To ozbiljno utiče na efikasnost posla. Osim nedostatka specijalizovanog znanja i iskustva, da li postoje i drugi razlozi za pojavu ovog problema? (Kada je neko relativno nadmen i samopravedan, kada postupa na proizvoljan, jednostran način i ne obavlja svoju dužnost u skladu s načelom.) Specijalizovano znanje i iskustvo mogu se naučiti i sticati malo-po-malo, ali ako je problem nečija narav, da li mislite da ga je lako rešiti? (Ne, nije lako.) Kako bi ga onda trebalo rešiti? (Takva osoba mora da iskusi grdnju, sud i orezivanje.) Treba da iskusi sud, grdnju i orezivanje – to su prave reči, ali mogu ih ispuniti isključivo oni koji streme istini. Da li oni koji ne vole istinu mogu da prihvate orezivanje? Ne, ne mogu. Kada posao uvek mora iznova da se radi dok ljudi obavljaju svoju dužnost, najveći problem nije manjak specijalizovanog znanja ili nedostatak iskustva nego to što su oni suviše samopravedni i nadmeni, što ne sarađuju skladno, već postupaju na proizvoljan, jednostran način – a rezultat toga je da prave zbrku u poslu, ništa se ne postiže i sav napor bude uzaludan. A tu je najbolniji problem ljudska iskvarena narav. Kada je ljudska narav teško iskvarena, takvi ljudi nisu dobri, oni su zli. Narav zlih ljudi daleko je podlija od obične iskvarene naravi. Zli ljudi su skloni tome da počine zla dela, oni su skloni tome da prekidaju i ometaju crkveni posao. Kad obavljaju svoju dužnost, zli ljudi jedino znaju loše da rade stvari i da prave zbrku; njihovo službovanje je više problematično nego što je korisno. Neki ljudi nisu zli, ali svoju dužnost obavljaju u skladu sa sopstvenom iskvarenom naravi – prema tome, ni oni nisu sposobni da pravilno obavljaju svoju dužnost. Sve u svemu, iskvarene naravi predstavljaju ogromnu prepreku u pravilnom obavljanju dužnosti. Za koji aspekt ljudske iskvarene naravi biste rekli da ima najveći uticaj na efikasnost kojom se obavlja dužnost? (Nadmenost i samopravednost.) A kako se uglavnom ispoljavaju nadmenost i samopravednost? Tako što se postupa na proizvoljan, jednostran način, što se radi po svome, što se ne slušaju predlozi drugih ljudi, što se ne savetuje s drugima, ne sarađuje skladno i uvek se nastoji da se ima poslednja reč. Mada znatan broj braće i sestara možda sarađuje u obavljanju određene dužnosti, pri čemu se svako od njih bavi svojim zadatkom, neke vođe tima ili nadzornici uvek hoće da imaju poslednju reč; šta god da rade, oni s drugima nikad ne sarađuju skladno, ne učestvuju u zajedničkom razgovoru i brzopleto delaju bez postizanja saglasnosti s drugima. Oni sve druge navode da samo njih slušaju i tu je problem. Osim toga, kad drugi uoče problem, ali ipak ne istupe da spreče nadležnu osobu, to na kraju dovodi do toga da ljudi ne obavljaju efikasno svoju dužnost, posao se pretvara u potpunu zbrku, svi učesnici moraju posao da rade iz početka i pri tome se iscrpljuju. Ko je odgovoran za izazivanje tako ozbiljne posledice? (Nadležna osoba.) Da li su i drugi učesnici odgovorni? (Jesu.) Nadležna osoba je postupala na proizvoljan, jednostran način i insistirala na tome da se stvari obavljaju na njen način, dok su ostali videli problem, ali ništa nisu učinili da je u tome spreče. Da stvar bude još ozbiljnija, oni je čak i slede; zar time ne postaju saučesnici? Ako takvu osobu ne sputaš, ne zaustaviš ili ne razotkriješ, već je umesto toga slediš i dopuštaš joj da manipuliše tobom, zar time Sotoni ne daješ punu slobodu da ometa rad crkve? To je svakako vaš problem. Kada vidite problem, ali ne činite ništa da ga sprečite, ne razgovarate zajedno o tome, ne pokušavate da ga ograničite i, štaviše, ne prijavite ga nadređenima, nego glumite osobu koja hoće svima da ugodi, da li je to znak da niste odani? Da li su oni koji hoće svima da ugode odani Bogu? Ni najmanje. Takva osoba ne samo što nije odana Bogu – ona postupa kao Sotonin saučesnik, njegov sluga i sledbenik. Takva osoba nije odana u svojoj dužnosti i odgovornosti, ali je vrlo odana Sotoni. U tome leži suština ovog problema. Što se tiče nestručnosti, možete stalno da učite i da stičete iskustva prilikom obavljanja svoje dužnosti. Takvi problemi se lako mogu rešiti. Ono što se najteže rešava jeste čovekova iskvarena narav. Ako ne stremite istini ili ne rešavate svoju iskvarenu narav, već uvek igrate ulogu osobe koja hoće svima da ugodi; ako ne orezujete i ne pomažete onima za koje ste se uverili da krše načela, ako ih ne razotkrivate i ne ukazujete na njih, nego se uvek povlačite i poričete odgovornost, onda će takvo vaše obavljanje dužnosti samo ugroziti i odložiti rad crkve. Time što obavljanje svoje dužnosti tretirate kao tričariju i ne preuzimate ni mrvicu odgovornosti ne samo što umanjujete efikasnost posla, već dovodite i do stalnog kašnjenja u radu crkve. Kada tako obavljate svoju dužnost, zar niste prosto nemarni i zar time ne obmanjujete Boga? Da li to pokazuje odanost Bogu? Ako ste stalno nemarni u obavljanju svoje dužnosti i tvrdoglavo odbijate pokajanje, onda ćete neizbežno biti isključeni.

Kako bi trebalo da rešavate poteškoće na koje nailazite prilikom obavljanja svoje dužnosti? Najbolji način je da svi zajedno traže istinu da bi rešili problem i postigli saglasnost. Sve dok razumeš načela, znaćeš šta treba da uradiš. To je najbolji način rešavanja problema. Ako ne tražiš istinu da bi rešio problem, već umesto toga postupaš isključivo u skladu sa svojim ličnim predstavama i uobraziljama, onda ne obavljaš svoju dužnost. Kako se ovo razlikuje od rada u društvu nevernika i u Sotoninom svetu? Božjom kućom vladaju istina i Bog. Ma kakav problem da iskrsne, mora da se traži istina da bi se on rešio. Bez obzira na brojnost i razlike među mišljenjima, sva bi mišljenja trebalo izneti i zajednički razgovarati o njima. Onda, nakon što se postigne saglasnost, potrebno je postupiti u skladu s načelima. Na taj način, ne samo što ćete moći da rešite problem, nego ćete moći i da sprovodite istinu u delo i da pravilno ispunjavate svoju dužnost. Možete i da ostvarite skladnu saradnju tokom procesa rešavanja problema. Ako oni koji obavljaju svoju dužnost svi redom vole istinu, onda je njima lako da prihvate istinu i da joj se pokore; ali ako su nadmeni i samopravedni, onda im nije lako da prihvate istinu čak ni kada se zajednički razgovara o njoj. Postoje ljudi koji ne razumeju istinu, ali stalno hoće da ih drugi slušaju. Takvi ljudi samo ometaju druge u obavljanju dužnosti. U tome je koren problema i on mora da se reši da bi dužnost mogla pravilno da se obavlja. Ako je neko uvek nadmen i svojeglav prilikom obavljanja svoje dužnosti, ako uvek postupa na proizvoljan, jednostran način, ako sve radi nemarno i kako mu se prohte, bez saradnje i razgovora s drugima i bez traženja istina-načela – kakav je to odnos prema vlastitoj dužnosti? Da li se dužnost može pravilno ispuniti na taj način? Ako takva vrsta ljudi nikada ne prihvata da bude orezana, uopšte ne prihvata istinu i nastavi da radi sve po svome, brzopleto i kako im je volja, bez pokajanja i promene – onda problem nije samo u njihovom stavu, nego i u njihovoj ljudskosti i karakteru. To je neko bez ljudskosti. Da li neko bez ljudskosti može ispravno da obavlja svoju dužnost? Naravno da ne može. Ako neko, prilikom obavljanja svoje dužnosti, čak bezobzirno čini nedela i ometa rad crkve, onda je to zla osoba. Takvi ljudi nisu sposobni da obavljaju svoju dužnost. Njihovo obavljanje dužnosti isključivo prouzrokuje ometanje i štetu, oni više škode nego što koriste, te bi ih trebalo isključiti iz obavljanja dužnosti i počistiti iz crkve. To je razlog zašto sposobnost dobrog obavljanja dužnosti ne zavisi isključivo od toga kakvog je neko kova, već pre svega od odnosa te osobe prema vlastitoj dužnosti, od njenog karaktera, od toga da li je njena ljudskost dobra ili loša i da li je u stanju da prihvati istinu. To je koren problema. Bog gleda na to da li svoju dužnost obavljaš punim srcem, da li daješ sve od sebe i zdušno delaš, da li imaš ozbiljan i savestan odnos prema obavljanju svoje dužnosti, da li si iskren i vredno radiš. Bog o tome ispituje svakog. Da li ljudi mogu pravilno da obavljaju svoju dužnost ako je većina neodgovorna i niko nije iskren, ako, uprkos tome što u svom srcu znaju kako treba ispravno da postupe, oni ne teže načelima i niko to ne shvata ozbiljno? U takvoj situaciji, starešine i delatnici moraju da prate, ispituju i daju direktive ili da pronađu odgovornu osobu koja će biti vođa tima ili nadzornik. Na taj način moguće je pokrenuti većinu ljudi i oni mogu ostvariti dobar rezultat u obavljanju svoje dužnosti. Ukoliko se pojavi neko ko ometa i pravi štetu, neka se on onda odmah čisti odatle, jer kada se problem saseče u korenu, ljudi će lako moći da efikasno obavljaju svoju dužnost. Neki su ljudi možda dobrog kova, ali su neodgovorni u obavljanju svoje dužnosti. Možda poseduju tehničke veštine ili stručno znanje, ali ih ne prenose drugima. Taj problem moraju da reše starešine i delatnici. Trebalo bi da razgovaraju s njima i da ih ohrabre da svoje veštine prenesu drugima, tako da ostali mogu što pre da ovladaju tim veštinama i da usvoje stručno znanje. Kao neko ko ima veliko stručno znanje, ne smeš da se uobraziš niti da se razmećeš svojim kvalifikacijama, već bi trebalo da aktivno prenosiš svoje veštine i znanje početnicima, tako da svi zajedno mogu dobro da obavljaju dužnosti. Možda najbolje poznaješ svoju struku i najveštiji si u nečemu, ali to je dar koji si dobio od Boga i trebalo bi da ga koristiš da obaviš svoju dužnost i da uposliš svoje sposobnosti. Ma koliko da si vešt ili talentovan, ne možeš sâm da preuzmeš posao; dužnost se obavlja efikasnije ako svi mogu da usvoje stručne veštine i znanja. Kako poslovica kaže, sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja. Koliko god neko bio sposoban, ako svi drugi ne priskoče, nema vajde. Zato niko ne treba da bude nadmen niti da gaji želju da postupa na proizvoljan, jednostran način. Ljudi bi trebalo da se pobune protiv tela, da ostave po strani svoje ideje i mišljenja, i da skladno sarađuju sa svima drugima. Ko god da je taj što poseduje stručno znanje, trebalo bi da s ljubavlju pomaže drugima, tako da i oni mogu da ovladaju tim veštinama i znanjima. To je od koristi za obavljanje dužnosti. Ako se vladanje nekom veštinom uvek posmatra i koristi kao ulaznica za nešto, i ako se bojiš da druge podučiš toj veštini, kraju ćeš ostati praznih ruku – tako nevernici to posmatraju. To je sebična i niska praksa i ona neće biti prihvaćena u Božjoj kući. Ako nikada ne možeš da prihvatiš istinu i nikada nisi spreman da radiš, onda ćeš jednostavno biti isključen. Ako vodiš računa o Božjim namerama i želiš da budeš odan poslu Njegove kuće, trebalo bi da ponudiš sve svoje sposobnosti i veštine kako bi drugi mogli da ih nauče i usvoje da bi bolje obavljali svoju dužnost. To je nešto što je u skladu s Božjim namerama; samo takvi ljudi imaju ljudskost i imaju Božju ljubav i blagoslov.

Šta neko mora da uradi da bi dobro obavljao svoju dužnost? Mora da se usredsredi na to da je obavlja svim srcem i iz sve snage. Obavljanje dužnosti svim srcem i svom snagom znači usmeriti sve svoje misli na obavljanje dužnosti i ne dozvoliti da ih okupira nešto drugo, a zatim koristiti svu svoju snagu, učiniti sve što je u tvojoj moći i uneti u to svoj kov, talente, sposobnosti i sve što si razumeo kako bi se nosio sa određenim zadatkom. Ako imaš sposobnost shvatanja i razumevanja i imaš dobru ideju, moraš o tome da razgovaraš s drugima. To znači skladna saradnja. Evo kako ćeš dobro obaviti svoju dužnost i kako ćeš postići da ona bude u skladu s merilom. Ako uvek želiš da sve preuzmeš na sebe, ako uvek hoćeš da sam radiš velike stvari, ako uvek hoćeš da ti budeš u centru pažnje a ne drugi, da li obavljaš svoju dužnost? To što radiš naziva se autokratija; samo se izvodi predstava. To je sotonsko ponašanje, a ne obavljanje dužnosti. Niko, bez obzira na svoje sposobnosti, darovitost ili posebne talente, ne može sav posao da preuzme na sebe, već mora da nauči da skladno sarađuje ako želi dobro da uradi crkveni posao. Zato je skladna saradnja načelo prema kojem se obavljanje dužnosti sprovodi u delo. Sve dok u to uložiš celo srce, svu snagu i svoju posvećenost, i sve dok nudiš sve što možeš da uradiš, ti dobro obavljaš svoju dužnost. Ako imaš neku misao ili ideju, reci to drugima; nemoj to čuvati za sebe i kriti – ako imaš predloge, iznesi ih; čija god bila ideja koja je u skladu s istinom, treba je prihvatiti i poslušati. Čini tako i ostvarićeš skladnu saradnju. To znači posvećeno obavljati svoju dužnost. Prilikom obavljanja dužnosti, od tebe se ne traži da preuzmeš sve na sebe niti se od tebe traži da se na smrt iscrpljuješ i da budeš „jedini cvet koji cveta” ili da se izdvajaš; od tebe se očekuje da naučiš kako da skladno sarađuješ s drugima, kako da činiš sve što možeš, da ispunjavaš svoje obaveze i da koristiš svu svoju energiju. To znači obavljati svoju dužnost. Obavljati svoju dužnost znači ispoljiti svu snagu i svetlost koje imaš da bi ostvario neki rezultat. To je dovoljno. Ne pokušavaj stalno da se razmećeš, stalno da govoriš bombastične stvari, da sve radiš sam. Treba da naučiš da sarađuješ s drugima i treba da se više usredsrediš na to da slušaš predloge drugih ljudi i da otkrivaš njihove sposobnosti. Time se olakšava skladna saradnja. Ako stalno pokušavaš da se napraviš važan i da namećeš svoje, ti ne sarađuješ skladno. Šta radiš? Ometaš i podrivaš druge. Ometanje i podrivanje drugih je igranje uloge Sotone; to nije obavljanje dužnosti. Ako stalno činiš nešto što ometa i podriva druge, onda, bez obzira na to koliko napora ulažeš ili koliko vodiš računa, Bog to neće pamtiti. Možda je tvoja snaga neznatna, ali ako si sposoban da sarađuješ s drugima, ako si u stanju da prihvatiš pogodne predloge i ako imaš pravu motivaciju i možeš da štitiš posao Božje kuće, onda si ti prava osoba. Ponekad možeš da rešiš problem u jednoj jedinoj rečenici i to na korist svih; ponekad, nakon tvoje besede o samo jednoj izjavi o istini, svako nađe put do praktičnog postupanja, svi mogu skladno da sarađuju, svi teže istom zajedničkom cilju i dele iste nazore i mišljena, pa je zato posao izuzetno efikasan. Iako se možda niko ne seća da si ti imao tu ulogu, a ti možda ne osećaš da si se mnogo potrudio, Bog će videti da si ti neko ko sprovodi istinu u delo, neko ko postupa u skladu s načelima. Bog će pamtiti da si ti tako uradio. To se zove posvećeno obavljanje dužnosti. Zapravo, sve poteškoće na koje naiđeš u obavljanju svoje dužnosti lako se mogu rešiti. Pa stoga, sve dok si iskrena osoba sa srcem naklonjenim Bogu i dok si u stanju da tražiš istinu, nema tog problema koji se ne može rešiti. Ako ne razumeš istinu, onda moraš da naučiš da slušaš. Ukoliko postoji neko ko razume istinu ili govori u skladu s istinom, onda moraš to da prihvatiš i poslušaš. Nikako ne treba da radiš nešto što ometa ili podriva druge, i ne postupaj na proizvoljan, jednostran način. Na taj način nećeš učiniti nikakvo zlo. Moraš ovo da upamtiš: obavljati dužnost nije isto što i baviti se sopstvenim poslom, niti sopstvenim poduhvatom. To nije tvoj lični posao; to je crkveni posao, a ti samo doprinosiš svojim sposobnostima. Ono što radiš u okviru Božjeg dela upravljanja samo je mali deo čovekove saradnje. Ti imaš tek malu skrajnutu ulogu. Tvoja odgovornost je tolika. Trebalo bi da u svom srcu nosiš tu razboritost. I stoga, bez obzira na broj ljudi koji zajedno obavljaju svoju dužnost i na poteškoće s kojima se suočavaju, prva stvar koju bi svi trebalo da urade jeste da se mole Bogu i da zajedno razgovaraju, da traže istinu, i potom da utvrde načela praktičnog postupanja. Kada tako obavljaju svoju dužnost, imaće put ka praktičnom postupanju. Neki se ljudi stalno trude da se pokažu, a kada im se dodeli odgovornost za neki posao, uvek hoće da imaju konačnu reč. Kakvo je to ponašanje? Tako je kad postupaš na proizvoljan, jednostran način. Oni sami planiraju to što rade ne obaveštavajući ostale i ni sa kim ne prodiskutuju svoje mišljenje; ne dele ga ni sa kim i ne šire ga, nego ga čuvaju u svom srcu. Kada dođe vreme da delaju, oni uporno žele da zadive druge svojim brilijantnim dostignućima, da svima prirede veliko iznenađenje kako bi ostali imali visoko mišljenje o njima. Da li je to obavljanje svoje dužnosti? Oni pokušavaju da se naprave važni, a kad steknu određeni status i ugled, oni počinju da se bave sopstvenim poslom. Zar te ljude nisu obuzele ludačke ambicije? Zašto ne bi nekome rekao šta radiš? Pošto to nije samo tvoj posao, zašto bi postupao bez razgovora sa bilo kim i zašto bi sam donosio odluke? Zašto bi postupao u tajnosti i delovao u mraku tako da niko ništa ne zna o tome? Zašto bi stalno nastojao da ljudi samo tebe slušaju? Očigledno gledaš na taj posao kao na svoj lični posao. Ti si gazda, a svi ostali su radnici – svi oni rade za tebe. Kada stalno razmišljaš na taj način, zar to nije problematično? Zar ono što ta vrsta ljudi pokazuje nije prava narav Sotonina? Kada takvi ljudi obavljaju neku dužnost, oni će pre ili kasnije biti isključeni.

Neophodno je naučiti kako se postupa kad ljudi imaju problema u saradnji s drugima prilikom obavljanja svoje dužnosti. Kakvo je načelo postupanja s njima? Kakav efekat treba postići? Nauči da skladno sarađuješ sa svima i komuniciraj s drugima putem istine, putem Božje reči i načela, a ne osećanjima ili naprasito. Zar neće na taj način u crkvi vladati istina? Zar se stvari neće rešavati na pravedan i razuman način sve dok vlada istina? Zar ne mislite da je skladna saradnja korisna za sve? (Da, jeste.) Za vas je vrlo korisno da tako radite. Pre svega, to je sasvim sigurno nauk i nešto dragoceno za vas dok obavljate svoju dužnost. Povrh svega, ne dozvoljava vam da pravite greške, da izazivate prekidanja i ometanja i da krenete putem antihrista. Da li se plašite da idete putem antihrista? (Da.) Da li je strah koristan sam po sebi? Nije – strah sam po sebi ne može da reši problem. Normalno je plašiti se toga da se ide putem antihrista. To pokazuje da neko voli istinu, da je spreman da teži istini i da je spreman da joj stremi. Ako se plašiš u srcu, onda bi trebalo da tražiš istinu i da pronađeš put praktičnog delovanja. Moraš da počneš tako što ćeš naučiti da skladno sarađuješ s drugima. Ako postoji problem, reši ga kroz razgovor i diskusiju, tako da svi budu upoznati s načelima, kao i sa posebnim rezonovanjem i programom u vezi sa rešavanjem problema. Zar te to ne sprečava da postupaš na proizvoljan, jednostran način? Osim toga, ako imaš bogobojažljivo srce, prirodno ćeš biti u stanju da primiš Božje preispitivanje, ali moraš takođe da naučiš da prihvatiš da te nadgleda Božji izabrani narod, a to zahteva da imaš toleranciju i prihvatanje. Ako vidiš da te neko nadgleda, da kontroliše tvoj rad ili te proverava bez tvog znanja, i ako se lako razbesniš, ako se ophodiš prema toj osobi kao da je neprijatelj i prezreš je, pa je čak napadneš i prema njoj postupaš kao da je izdajica, žarko želeći da ona nestane, onda je to problematično. Nije li to krajnje podlo? U čemu je razlika između toga i đavoljeg cara? Je li to pošteno postupanje prema ljudima? Ako ideš ispravnim putem i postupaš na ispravan način, zbog čega bi se plašio da te ljudi proveravaju? Ako si uplašen, to pokazuje da nešto vreba u tvom srcu. Ako u svom srcu znaš da imaš problem, tada treba da prihvatiš Božji sud i grdnju. To je razumno. Ako znaš da imaš problem, ali ne dozvoljavaš da te iko nadgleda, kontroliše tvoj rad ili istraži tvoj problem, tada si vrlo nerazuman, buntovan si prema Bogu i opireš Mu se, pa je u tom slučaju tvoj problem još ozbiljniji. Ako pripadnici Božjeg izabranog naroda razaznaju da si zla osoba ili nevernik, tada će posledice biti još problematičnije. Prema tome, oni koji mogu da prihvate nadgledanje, ispitivanje i kontrolu od strane drugih najrazumniji su od svih, imaju toleranciju i normalnu ljudskost. Nakon što ustanoviš da nešto pogrešno radiš ili da otkrivaš iskvarenu narav, ako si u stanju da se pred ljudima otvoriš i da sa njima komuniciraš, to će onima oko tebe pomoći da te nadgledaju. Svakako je neophodno prihvatiti nadgledanje, ali je najvažnije Bogu se moliti i u Njega se uzdati, uz stalno podvrgavanje ispitivanju. Posebno ako si krenuo pogrešnim putem ili si učinio nešto loše, ili ako si na korak da postupiš na proizvoljan, jednostran način, a neko u tvojoj blizini to pomene i upozori te, treba to da prihvatiš i da što pre razmisliš o sebi, da priznaš svoju grešku i da je ispraviš. To te može sprečiti da kročiš na put antihrista. Ako postoji neko ko ti na taj način pomaže i upozorava te, zar time, i bez svog znanja, nisi zaštićen? Jesi – na taj način si zaštićen. Stoga ne bi trebalo da se stalno štitiš od braće i sestara ili od ljudi koji te okružuju. Nemoj stalno da se prerušavaš i kriješ, i da ne dozvoljavaš drugima da te razumeju ili da vide ko si. Ako se tvoje srce uvek štiti od drugih, to će uticati na tvoju potragu za istinom, lako ćeš biti lišen dela Svetoga Duha i propustićeš mnoge prilike da se usavršiš. Ako se stalno štitiš od drugih, nosićeš tajne u svom srcu i nećeš moći da sarađuješ s drugim ljudima. Lako ti se može desiti da radiš pogrešne stvari, da ideš pogrešnim putem i zaprepastićeš se kada načiniš greške. Šta ćeš tada misliti? „Da sam samo znao, sarađivao bih sa svojom braćom i sestrama kako bih od samog početka pravilno obavljao svoju dužnosti i sigurno ne bih imao nikakvih problema. Ali, pošto sam se plašio da će me drugi prozreti, štitio sam se od njih. Ali na kraju, niko drugi nije napravio grešku – ja sam bio taj ko je napravio prvu grešku. Kako je to sramotno i glupo!” Ako možeš da se usredsrediš na traženje istine i da se otvoriš u razgovoru s braćom i sestrama kada naiđeš na poteškoće, tvoja braća i sestre mogu da ti pomognu i da ti omoguće da shvatiš ispravan put i načela praktičnog postupanja. To te može sačuvati od toga da kreneš pogrešnim putem kada obavljaš svoju dužnost, pa nećeš doživeti neuspeh, nećeš pasti niti će te Bog s gnušanjem odbaciti i isključiti. Umesto toga, dobićeš zaštitu, pravilno ćeš obavljati svoju dužnost i zadobićeš Božje odobravanje. Koliko koristi ljudi mogu da imaju od skladne saradnje!

Lako je doslovno shvatiti reči „skladna saradnja”, ali ih je teško sprovesti u delo. Nije lako proživeti praktičnu stranu ovih reči. Zašto to nije lako? (Ljudi imaju iskvarenu narav.) Tako je. Čovek ima iskvarenu narav, nadmenu, rđavu, nepopustljivu, i slično, i to ga ometa da istinu sprovodi u delo. Kada sarađuješ s drugima, otkrivaš sve vrste iskvarenih naravi. Primera radi, misliš ovako: „Hoćete da sarađujem s tom osobom, ali da li je ta osoba sposobna za to? Zar me ljudi neće gledati s visine ako budem sarađivao s nekim bez ikakvog kova?” A ponekad možda čak misliš i ovako: „Ta osoba je tako nepromišljena i ne razume šta govorim!” ili „Ono što ja imam da kažem je dubokoumno i pronicljivo. Ako bih joj rekao i pustio je da to uzme za sebe, da li bih se ja i dalje isticao? Moj predlog je najbolji. Ako bih ga ja tek tako nekom rekao i pustio da se dalje koristi, ko bi znao da je to bio moj doprinos?” Takve misli i stavovi – takve đavolske reči – stalno se čuju i vide. Ako imaš takve misli i stavove, da li si spreman da sarađuješ s drugima? Da li si u stanju da ostvariš skladnu saradnju? To nije lako; u tome postoji izvesna doza izazova! Reči „skladna saradnja” lako je izgovoriti – samo otvoriš usta i one izlete. Ali kada dođe vreme da se one sprovedu u delo, zaokupe te unutarnje prepreke. Misli ti lutaju na sve strane. Ponekad, ako si dobro raspoložen, možda čak i možeš malo da porazgovaraš s drugima; ali ako si loše raspoložen i ako te ometa iskvarena narav, uopšte nećeš biti u stanju da to sprovodiš u delo. Neki ljudi na poziciji starešine ne mogu da sarađuju ni sa kim. Uvek s visine gledaju na druge, uvek su izbirljivi s ljudima i osuđuju ih i napadaju čim primete njihove nedostatke. Zato su takve starešine kao trule jabuke i zato bivaju smenjeni. Zar oni ne razumeju šta znače reči „skladna saradnja”? U stvari, oni ih sasvim dobro razumeju, ali jednostavno nisu u stanju da ih sprovode u delo. Zašto ne mogu da ih sprovode u delo? Zato što im je suviše stalo do statusa i zato što imaju suviše nadmenu narav. Oni hoće da se prave važni, pa se neće odreći statusa kad ga jednom steknu, iz straha da će on preći u tuđe ruke, a oni sami ostati bez ikakve stvarne moći. Plaše se da će ih drugi izostaviti i da neće imati visoko mišljenje o njima, plaše se da njihove reči neće imati nikakvu moć ili autoritet. Toga se oni plaše. Koliko daleko ide njihova nadmenost? Oni gube razboritost i čine proizvoljne i brzoplete postupke. I do čega to dovodi? Ne samo što loše obavljaju svoju dužnost, nego i svojim postupcima prekidaju i ometaju, pa im se dužnost prilagođava i bivaju smenjeni. Recite Mi, da li je takva osoba, sa takvom naravi, igde prikladna da obavlja neku dužnost? Gde god da bude postavljena, bojim se da neće pravilno obavljati svoju dužnost. Ona ne može da sarađuje s drugima – pa, da li to znači da će biti u stanju da dobro obavlja dužnost samostalno? Naravno da ne. Ako takva osoba samostalno obavlja neku dužnost, ona će se još manje suzdržavati i postupaće još proizvoljnije i brzopletije. To da li ćeš dobro obavljati svoju dužnost nije pitanje tvojih sposobnosti, tvog kova, tvoje ljudskosti, tvojih mogućnosti ili tvojih veština; svodi se na to da li si ti neko ko prihvata istinu i da li si u stanju da sprovodiš istinu u delo. Ako si u stanju da sprovodiš istinu u delo i da se pravedno odnosiš prema drugim ljudima, onda možeš da ostvariš skladnu saradnju s njima. U tome da li neko može dobro da obavlja svoju dužnost i da ostvari skladnu saradnju s drugima ključno je da li taj neko može da prihvati istinu i da joj se pokori. Ljudski kov, talenti, sposobnosti, životno doba i slično nisu ono glavno, sve je to od drugorazrednog značaja. Najvažnija stvar je videti da li neko voli istinu i da li može istinu da sprovodi u delo. Kada oni koji vole istinu i koji mogu da je sprovode u delo čuju propoved, priznaće da je ona dobra. U stvarnom životu, kada se susretnu s ljudima, događajima i stvarima, oni će primeniti te istine na sebe. Oni će sprovoditi istinu u delo, to će postati njihova sopstvena stvarnost, deo njihovog života. To će postati kriterijumi i načela po kojima će se vladati i po kojima će delati; postaće nešto što oni proživljavaju i otkrivaju. Kada oni koji ne vole istinu slušaju propoved, takođe će priznati da je dobra i misliće da sve razumeju. Oni su zabeležili doktrine u svom srcu, ali koja načela i kriterijume oni primenjuju da bi razmotrili ono što rade? Oni uvek razmatraju stvari u skladu sa sopstvenim interesima; ne razmatraju stvari tako što koriste istinu. Plaše se da će zbog sprovođenja istine u delo propusti priliku i plaše se da će ih drugi osuđivati i gledati s visine – da će izgubiti obraz. Razmatraju čas jedno čas drugo, a onda na kraju misle: „Samo ću čuvati svoj status, reputaciju i interese, to je ono glavno. Ako te stvari budu ispunjene, ja ću biti zadovoljan. Ako ne budu ispunjene, neću biti srećan što sprovodim istinu delo niti ću uživati u tome.” Da li je to neko ko voli istinu? Nikako. Neki ljudi veoma ozbiljno slušaju propovedi i čak hvataju beleške. Svaki put kad čuju neku ključnu reč ili važnu frazu, oni ih zapišu u beležnicu, ali ih kasnije ne koriste i ne primenjuju. Ne vidi se nikakva stvarna promena ma koliko vremena prošlo. Da li izgleda kao neko voli istinu? Oni koji vole istinu – pod pretpostavkom da je shvataju – sprovode je u delo, dok oni koji ne vole istinu ne mogu da je sprovode u delo, čak i ako je shvataju. Najbolji pokazatelj da li neko voli istinu jeste da li on može da je sprovodi u delo. Mislite li da neko ko ne voli istinu može da razlikuje dobro i zlo? (Ne može.) U stvari, može. Primera radi, ako je neko ranije bio ljubazan prema nekoj osobi, a onda ta osoba povredi njegove interese, on bi rekao: „Ta osoba nema savesti. Ranije sam joj pomogao, a sada se tako ponaša prema meni!” Čujte, taj neko govori o savesti, ali po kom standardu meri nečiju savest ili dobro i zlo? Svako ko im je od koristi i sve reči ili dela koji im koriste – pozitivni su, dok je sve ono što im nije od koristi negativno. U toj meri je sebično njihovo gledište. Mislite li da takva vrsta osobe može da zadobije istinu? (Ne, ne može.) Zašto ne? (Ne može da zadobije istinu zato što ne postupa u skladu s načelima i istinom. Umesto toga, takva osoba radi u sopstvenu korist i spletkari za sebe u svakom pogledu.) Baš tako. Takva osoba ne može da zadobije istinu. Za kakvu vrstu osobe je istina spravljena? Ona je spravljena za ljude koji vole istinu i koji su u stanju da sve ostave zbog nje. To su ljudi koji mogu da zadobiju istinu, kojima istina na kraju pripada i kojima se ona daje. To znači biti u stanju da sprovodiš istinu u delo i da po svaku cenu proživljavaš istinu čak i ako to znači žrtvovati sopstvene interese ili ono što najviše voliš i sve to ponuditi. Na taj način se može zadobiti istina.

Šta mislite da je ljudima najdragocenije? Da li je to ljudski život? (Jeste.) U stvari, nije. Pretpostavimo da se od tebe traži da daš svoj život za Boga. Da li bi mogao da ga se odrekneš? Pretpostavimo da se od tebe traži da ponudiš sebe Bogu i da odmah umreš, da li bi to mogao da uradiš? Ima onih koji bi to mogli. Život stoga ljudima nije najvažnija stvar, jer neki su zaista spremni da sebe ponude Bogu ili da daju svoj život za Boga bilo kada i bilo gde. Ali, kada su na kocki njihovi lični interesi, reputacija i status, naročito kada se to odnosi na njihovu budućnost i sudbinu, da li oni mogu da sprovode istinu u delo i da se pobune protiv sopstvenog tela? To je najteže učiniti. Šta je u takvoj situaciji čoveku najvažnije? (Njegovi interesi, budućnost i sudbina.) Tako je. Ne život, nego sopstveni interesi, status, budućnost i sudbina – to je ono čemu ljudi pridaju najveću važnost i što najviše cene. Neko ko može da dâ život za Boga nije nužno neko ko voli istinu i sprovodi je u delo. Spremnost da se da život za Boga može da bude samo fraza. Kažeš da možeš da ponudiš svoj život Bogu, a da li si u stanju da otpustiš prednosti svog statusa? Da otpustiš gordost? Šta je lakše žrtvovati? (Lakše je žrtvovati svoj život.) Da. Kada se neki ljudi suoče s izborom, iako mogu da žrtvuju svoj život, oni nisu u stanju da se odreknu prednosti statusa ili da odustanu od svog pogrešnog puta. Recimo da treba da izabereš jedan od dva puta. Jedan je put iskrene osobe koja govori istinu i kaže šta joj je u srcu, koja deli svoje misli s drugima, koja priznaje svoje greške i iznosi činjenice onakve kakve one jesu, koja pokazuje drugima svoju iskvarenu ružnoću i sama sebe sramoti. Drugi put je dati svoj život za Boga kao mučenik i ući u carstvo nebesko kada umreš. Koji ćeš izabrati? Neki će možda reći: „Biram da dam svoj život za Boga. Spreman sam da umrem za Njega; posle smrti ću dobiti nagradu i ući u carstvo nebesko.” Ako je neko odlučan u tome, dati život za Boga može se postići jednim jedinim energičnim potezom. Ali, da li se sprovođenje istine u delo i iskrenost mogu postići jednim takvim potezom? Ne mogu, čak ni u dva takva poteza. Ako imaš rešenost kad nešto radiš, to možeš dobro da uradiš samo jednim potezom; ali zbog jednog slučaja kada kažeš istinu bez laži ne postaješ iskrena osoba za sva vremena. Biti iskren podrazumeva promenu svoje naravi, a za to je potrebno deset ili dvadeset godina iskustva. Moraš prvo da odbaciš svoju lažljivu i dvoličnu narav pre nego što uopšte počneš da ispunjavaš merilo iskrenosti. Zar to nije svima teško? To predstavlja ogroman izazov. Bog sada želi da usavrši i zadobije grupu ljudi i svi koji streme istini moraju da prihvate sud i grdnju, kušnje i oplemenjivanje, čija je svrha da reše njihovu lažljivu narav i da od njih načine iskrene ljude, ljude koji se pokoravaju Bogu. To nije nešto što se može postići jednim jedinim potezom; to zahteva iskrenu veru i čovek mora da prođe kroz mnogo kušnji i mnogo oplemenjivanja pre nego što to postigne. Ako Bog sada od tebe traži da budeš iskrena osoba i da govoriš istinu, a to je nešto što uključuje neke činjenice, kao i tvoju budućnosti i sudbinu, nešto čije posledice možda neće ići u tvoju korist, kada drugi više neće imati visoko mišljenje o tebi, a ti ćeš osećati da ti se reputacija srozala – da li bi u takvim okolnostima mogao da budeš iskren i da kažeš istinu? Da li bi i dalje mogao da budeš pošten? To je ono najteže, mnogo teže nego odreći se svog života. Možeš da kažeš: „Ne vredi da me teraju da kažem. Radije bih umro za Boga nego da kažem istinu. Uopšte neću da budem iskrena osoba. Radije ću umreti nego da me svi gledaju s visine i misle da sam obična osoba.” Šta nam to pokazuje da ljudi najviše cene? Ljudi najviše cene svoj status i reputaciju – ono čime upravlja njihova sotonska narav. Život je na drugom mestu. Ako bi ih neka situacija naterala na to, oni bi skupili snagu da daju svoj život, ali ne bi lako dali svoj status i reputaciju. Za ljude koji veruju u Boga, dati svoj život nije od najvećeg značaja; Bog zahteva od ljudi da prihvate istinu, da zaista budu iskreni ljudi koji kažu sve što im je u srcu, koji se otvaraju i ogoljavaju pred svima. Da li je to lako učiniti? (Ne, nije.) Bog zapravo ne traži da daš svoj život. Zar ti život nije Bog dao? Kakve koristi bi Bog imao od tvog života? Bog ga ne želi. On želi da govoriš iskreno, da kažeš ko si i šta misliš u svom srcu. Da li to možeš da kažeš? Tu zadatak postaje teži i možda ćeš reći: „Nateraj me da mukotrpno radim i imaću snage za to. Nateraj me da žrtvujem svu svoju imovinu, i ja ću moći to da učinim. Lako bi mi bilo da ostavim svoje roditelje i decu, svoj brak i karijeru. Ali da kažem šta mi je u srcu, da govorim iskreno – to je jedino što ne mogu da uradim.” Zašto to ne možeš da uradiš? Zato što će te, kada to uradiš, svi koji te znaju ili te dobro poznaju videti u drugačijem svetlu. Neće ti se više diviti. Izgubićeš obraz i doživećeš krajnje poniženje, a tvoj integritet i dostojanstvo će nestati. Nestaće tvoj uzvišeni status i prestiž u srcima drugih. To je razlog zašto u takvim okolnostima nećeš govoriti istinu bez obzira na sve. Kada se ljudi suoče s tim, u njihovom srcu se vodi borba. Kada se ta borba okonča, neki se konačno probiju kroz svoje poteškoće, dok se drugi do danas nisu oslobodili ropstva i ograničenja svojih sotonskih naravi, već njima i dalje upravljaju njihov sopstveni status, ponos, taština i nazovi dostojanstvo. To predstavlja poteškoću, zar ne? Samo govoriti iskreno i reći istinu nije velika stvar, ali toliko mnogo hrabrih junaka, toliko mnogo ljudi koji su se zakleli da će se posvetiti Bogu, da će sebe uložiti i da će živeti za Boga i toliko mnogo onih koji su Bogu izrekli veličanstvene stvari otkriju da to ne mogu da urade. Šta time hoću da kažem? Kada Bog traži da ljudi dobro ispunjavaju svoju dužnost, On od njih ne traži da izvrše određeni broj zadataka niti da ostvare velike podvige ili preduzmu velike poduhvate. Bog želi da ljudi budu u stanju da na praktičan način učine sve što mogu i da žive u skladu s Njegovim rečima. Bogu nije potrebno da budeš velik ili plemenit ili da činiš bilo kakva čuda i On ne želi da u tebi vidi bilo kakva prijatna iznenađenja. Njemu to nije potrebno. Sve što je Bogu potrebno jeste da nepokolebljivo praktično postupaš u skladu s Njegovim rečima. Kada slušaš Božje reči, čini ono što si razumeo, izvršavaj ono što si shvatio, dobro upamti ono što si čuo i onda, kad dođe vreme da se to sprovede u delo, učini to u skladu s Božjim rečima. Neka one postanu tvoj život, tvoja stvarnost i ono što proživljavaš. Tako će Bog biti zadovoljan. Stalno težiš veličini, plemenitosti i statusu; stalno težiš tome da budeš iznad drugih. Kako se Bog oseća kada to vidi? On to mrzi i On će se udaljiti od tebe. Što više težiš veličini i plemenitosti i tražiš da budeš iznad ostalih, da se izdigneš iz mase, da budeš izuzetan i da se ističeš, to Bog oseća veću odbojnost prema tebi. Ako se ne preispitaš i ne pokaješ, Bogu ćeš se gaditi i odbaciće te. Nipošto ne smeš biti neko prema kome Bog oseća odbojnost; moraš biti osoba koju Bog voli. Dakle, kako možeš postati osoba koju Bog voli? Poslušno prihvati istinu, zauzmi svoje pravo mesto kao stvoreno biće, prizemljeno postupaj na osnovu reči Božjih, ispravno obavljaj svoju dužnost, budi poštena osoba i živi u normalnom ljudskom obličju. To je dovoljno i to će udovoljiti Bogu. Ljudi nipošto ne smeju da gaje ambicije ili puste snove, ne smeju da teže slavi, dobitku i statusu, niti da teže da se izdignu iz mase. Štaviše, ne smeju da teže da budu nadljudi ili velike ličnosti, da budu iznad ostalih i da ih drugi obožavaju. To je ono za čim iskvareni ljudi žude i to je Sotonin put; Bog takve ljude ne spasava. Ako ljudi neprestano teže slavi, dobitku i statusu i tvrdoglavo odbijaju da se pokaju, onda su nepopravljivi i za njih postoji samo jedan ishod: da budu uklonjeni. Ako se danas pokajete, još uvek ima vremena; ali, kada dođe dan da Bog završi Svoje delo i katastrofe postanu sve veće, onda više nećete imati priliku. Kada dođe to vreme, oni koji teže slavi, dobitku i statusu, ali tvrdoglavo odbijaju da se pokaju, biće isključeni. Svima vama mora da bude jasno koju vrstu ljudi spasava Božje delo i šta znači Njegovo spasenje. Bog od ljudi traži da stupe pred Njega, da slušaju Njegove reči, da prihvate istinu, da odbace svoju iskvarenu narav i da postupaju kako Bog kaže i zapoveda. To znači živeti u skladu s Njegovim rečima nasuprot sopstvenim predstavama, uobrazilji i sotonskoj filozofiji ili stremljenju ljudskoj „sreći”. Sve one koji ne slušaju Božje reči ili ne prihvate istinu, već i dalje bez pokajanja žive prema Sotoninoj filozofiji i sa sotonskom naravi, takva vrsta ljudi ne može da dostigne Božje spasenje. Slediš Boga, ali to je naravno i zato što te je Bog izabrao – ali šta to znači da te je Bog izabrao? To znači da te menja u nekoga ko veruje u Boga, ko iskreno sledi Boga, ko može da napusti sve za Boga i ko je u stanju da sledi Božji put; u nekoga ko je odbacio svoju sotonsku narav, ko više ne sledi Sotonu ili živi pod njegovom vlašću. Ako slediš Boga i obavljaš svoju dužnost u Njegovoj kući, ali u svakom pogledu kršiš istinu i ne postupaš i ne živiš u skladu s Njegovim rečima, a možda Mu se čak i suprotstavljaš, da li Bog može da te prihvati? Nikako. Šta time hoću da kažem? Obavljanje svoje dužnosti zapravo nije teško, niti je teško to činiti posvećeno i u skladu s merilom. Ne moraš da žrtvuješ svoj život niti da činiš bilo šta posebno ili teško, samo treba da slediš Božje reči i uputstva iskreno i nepokolebljivo, da ne unosiš svoje zamisli i da ne obavljaš svoje poslove, već da koračaš putem stremljenja istini. Ako neko to može da uradi, on u osnovi ima ljudski izgled. Kada bude iskreno pokoran Bogu i kada postane iskrena osoba, imaće obličje pravog ljudskog bića.
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Da bi se dobro obavljala dužnost, moraju se posedovati makar savest i razum

Mnogi ljudi budu isključeni nakon samo godinu ili dve ili samo tri do pet godina obavljanja svoje dužnosti. Šta je glavni razlog tome? Može se reći da je razlog to što pre svega ti ljudi nemaju savest i razum i što im nedostaje ljudskost. Ne samo što ne prihvataju istinu, nego i prouzrokuju prekidanja i ometanja i uvek površno obavljaju svoje dužnosti. Oni nikada ne slušaju bez obzira na to kako im se govori o istini i tvrdoglavi su i prkosni kada su orezivani. Na kraju nema druge mogućnosti nego da se uklone i isključe. Kakav problem to ilustruje? Da bi se obavljala dužnost, ljudi moraju makar da poseduju savest i razum; bez toga bi teško mogli da budu postojani. Svi oni kojima nedostaje savest i razum nemaju nikakvu ljudskost i ne mogu da prihvate istinu, pa Bog ne može da ih spase i, čak i ako službuju, to neće biti u skladu s merilom. To je problem koji jasno morate da vidite. Kada ubuduće naiđete na ljude bez savesti ili razuma – odnosno na ljude bez ljudskosti – morate da ih što pre isključite.

Neki ljudi ne preuzimaju nikakvu odgovornost kada obavljaju svoju dužnost i uvek su površni. Iako mogu da vide problem, ne žele da traže rešenje i plaše se da će nekoga uvrediti, pa samo brzaju u onome što rade, a posledica toga je da posao treba ponovo da se uradi. Pošto obavljaš tu dužnost, trebalo bi da preuzmeš odgovornost za nju. Zašto je ne shvataš ozbiljno? Zašto si površan? I da li nemarno shvataš svoje odgovornosti kada tako obavljaš svoju dužnost? Ma ko da preuzme glavnu odgovornost, svi ostali su odgovorni da ih nadziru, svi moraju da ponesu taj teret i da imaju taj osećaj odgovornosti – ali, niko od vas uopšte ne obraća pažnju, zaista ste površni, niste nimalo posvećeni i nemarni ste u svojim odgovornostima! Ne radi se o tome da ne možete da vidite problem, nego da ne želite da preuzmete odgovornost – a i kada vidite problem, ne želite da se obazirete na to, nego se zadovoljavate sa „dovoljno dobrim”. Zar takva površnost ne predstavlja pokušaj da se Bog obmane? Kada bih, u Svom radu i u besedi o istini, osećao da je „dovoljno dobro” prihvatljivo, šta biste iz toga mogli da zadobijete u skladu sa svojim kovom i stremljenjima? Da imam isti stav kao i vi, ne biste ništa mogli da zadobijete. Zašto to kažem? Delimično zato što ništa ne radite revnosno, a delimično zato što ste prilično lošeg kova i prilično otupeli. Pošto, pored vašeg lošeg kova, vidim i da ste svi vi otupeli, da nemate ljubavi prema istini i da joj ne stremite, moram da govorim detaljno. U Svom govoru sve moram da izdeklamujem, deo po deo slovo i da govorim o stvarima iz svakog ugla i na sve načine. Tek tada malčice razumete. Šta bi ste vi mogli da zadobijete da sam s vama površan i da ponešto progovorim o bilo kojoj temi, kad se to meni radi, a da o tome ne razmišljam mnogo, niti da se trudim, da ne radim iz srca i da ne govorim kada mi se ne govori? Vi sa takvim kovom ne biste razumeli istinu. Ne biste ništa zadobili, a još manje biste dostigli spasenje. Ali ja to ne mogu da uradim, već, naprotiv, moram podrobno da govorim. Moram da ulazim u detalje i da dajem primere koji se odnose na stanja svih vrsta ljudi, na stavove koje ljudi imaju prema istini i na svaku vrstu iskvarene naravi; tek tada ćete razumeti ono što govorim i shvatićete ono što čujete. Bez obzira na to o kom aspektu istine da se razgovara, Ja govorim na različite načine, koristim stilove razgovora za odrasle i za decu, a takođe i obrazloženja i priče, teoriju i praksu, i pričam o iskustvima kako bi ljudi mogli da razumeju istinu i da zakorače u stvarnost. Na taj način, oni koji imaju kova i srce imaće šansu da razumeju istinu, da je prihvate i da budu spaseni. Ali je vaš stav prema svojoj dužnosti uvek bio površan, vi odugovlačite i ne zanima vas koliko kašnjenje prouzrokujete. Ne razmišljate o tome kako da tragate za istinom da biste rešili probleme, uopšte ne razmišljate o tome kako da ispravno obavite svoju dužnost da biste mogli da svedočite o Bogu. To znači zanemarivati svoju dužnost. Stoga vaš život raste veoma sporo, ali se vi ne uzrujavate zbog toga što ste protraćili toliko vremena. U stvari, da ste svoju dužnost obavljali savesno i odgovorno, ne bi vam trebalo pet ili šest godina da se osposobite da govorite o svojim iskustvima i da svedočite o Bogu, i različiti poslovi bi u značajnoj meri bili obavljeni – ali, vi niste spremni da budete obzirni prema Božjim namerama niti stremite istini. Ima nekih stvari koje ne znate kako da uradite, pa vam dajem tačna uputstva. Ne morate da razmišljate, već samo morate da slušate i da počnete tako da postupate. To je jedini delić odgovornosti koji morate da preuzmete – ali, čak i to vas prevazilazi. Gde vam je posvećenost? Nema je nigde! Vi samo slatkorečivo govorite. U svom srcu znate šta treba da učinite, ali naprosto ne primenjujete istinu. To je buntovništvo protiv Boga, a u samom korenu, to je nedostatak ljubavi prema istini. U svom srcu sasvim dobro znate kako da postupate u skladu sa istinom, samo to ne sprovodite u praksi. To je ozbiljan problem; zurite u istinu, a da je ne primenjujete. Uopšte niste neko ko je pokoran Bogu. Da biste u Božjoj kući obavljali dužnost, morate makar da tražite istinu i da je primenjujete, te da postupate u skladu sa načelima. Ako pri obavljanju dužnosti ne možeš da primenjuješ istinu, gde je onda možeš primenjivati? A ako uopšte ne primenjuješ istinu, u tom slučaju si bezvernik. U čemu je zaista tvoja svrha ako istinu ne prihvataš, a pogotovo je ne primenjuješ, već se prosto razvlačiš po kući Božjoj? Želiš li da od Božje kuće napraviš svoj dom za penzionere ili sirotinju? Ako je tako, grešiš – Božja kuća ne brine o lezilebovićima, o ništarijama. Moraju se izbaciti svi oni sa lošom ljudskošću, koji dragovoljno ne obavljaju svoju dužnost, koji su nedorasli obavljanju dužnosti; moraju se ukloniti svi bezvernici koji uopšte ne prihvataju istinu. Neki ljudi shvataju istinu, ali pri obavljanju dužnosti ne mogu da je primene. Kad uoče problem, ne rešavaju ga i, iako znaju da on spada u njihovu odgovornost, ne ulažu sav svoj trud. Ako ne izvršavaš čak ni one odgovornosti za koje si sposoban, kakvu bi uopšte vrednost ili dejstvo tvoje obavljanje dužnosti moglo da ima? Ima li smisla verovati u Boga na takav način? Neko ko shvata istinu, ali ne može da je primenjuje, ko ne može da podnese teškoće koje treba da podnese – takav čovek nije dorastao obavljanju dužnosti. Neki ljudi koji obavljaju dužnost zapravo to čine samo da bi se najeli. Oni su prosjaci. Misle da će, ako obave nekoliko zadataka u Božjoj kući, imati hranu i krov nad glavom, da će biti zbrinuti bez potrebe da se zaposle. Postoji li nešto tako bagatelno? Božja kuća ne izdržava besposličare. Ako neko ko ni najmanje ne primenjuje istinu, i ko je u obavljanju svoje dužnosti stalno površan, kaže da veruje u Boga, hoće li ga Bog priznati? Svi takvi ljudi su bezvernici i, što se Boga tiče, oni su zlikovci.

Ljudi koji iskreno veruju u Boga rado obavljaju svoju dužnost, a da ne kalkulišu s vlastitim dobicima i gubicima. Bez obzira na to da li si ti neko ko stremi ka istini, moraš da se oslanjaš na svoju savest i razum i da zaista uložiš napor kada obavljaš svoju dužnost. Šta znači zaista uložiti napor? Ako se zadovoljavaš samo time što ćeš uložiti neki simboličan napor i istrpeti malu fizičku teškoću, a da pritom uopšte nisi savestan i ne tragaš za istina-načelima u obavljanju svoje dužnosti, onda to nije ništa više do površnost – to nije stvaran napor. Pri stvarnom ulaganju napora, ključno je uneti se u to srcem, u srcu se bojati Boga, voditi računa o Božjim namerama, veoma se plašiti toga da se pobuniš protiv Boga i da Bogu slomiš srce i biti spreman da istrpiš sve poteškoće kako bi mogao dobro da obavljaš svoju dužnost i da udovoljiš Bogu. Ako imaš takvo bogoljubivo srce, moći ćeš dobro da obavljaš svoju dužnost. Ako u tvom srcu nema straha od Boga, nećeš imati osećaj nikakvog bremena niti odgovornosti dok obavljaš svoju dužnost i neizbežno ćeš biti površan, radićeš mehanički bez ikakvih stvarnih rezultata – a to nije obavljanje dužnosti. Ako zaista imaš osećaj bremena i veruješ da je obavljanje tvoje dužnosti izvršavanje tvoje lične odgovornosti, da bi bio zver i da ne bi zaslužio da živiš ako ne bi obavljao svoju dužnost, te da čistu savest možeš da imaš i da budeš dostojan da se nazoveš ljudskim bićem jedino ako dobro obavljaš svoju dužnost – ako imaš ovaj osećaj bremena kada obavljaš svoju dužnost – tada ćeš sve moći da radiš savesno, da tragaš za istinom i obavljaš stvari u skladu sa načelima, kao i da dobro obavljaš svoju dužnost i udovoljiš Bogu. Ako si dostojan misije koju ti je Bog dao i svega što je Bog žrtvovao za tebe, kao i Njegovih očekivanja od tebe, onda to zaista predstavlja ulaganje napora. Da li sada razumete? Ako samo mehanički obavljaš svoju dužnost i uopšte ne nastojiš da ostvariš rezultate, ti si licemer, vuk u jagnjećoj koži. Možeš da obmaneš ljude, ali ne možeš da prevariš Boga. Ako, u obavljanju svoje dužnosti, ne platiš stvarnu cenu i nisi posvećen, onda tvoje obavljanje dužnosti nije u skladu s merilom. Ako ne ulažeš stvaran napor u svojoj veri u Boga i pri obavljanju svoje dužnosti, ako stalno hoćeš da postupaš tek reda radi i površno, kao nevernik koji radi za svog šefa, ako ulažeš samo simboličan napor, ne koristiš svoj um, provlačiš se dan po dan i ne prijavljuješ probleme kada ih vidiš, ako vidiš nešto prosuto, ali to ne počistiš, i sve što ti ne ide u korist redom odbacuješ – zar to onda nije problematično? Kako neko takav može da bude pripadnik Božje kuće? Takvi ljudi su nevernici; oni nisu iz Božje kuće. Bog ne priznaje nikoga od njih. Bog beleži da li si iskren i da li ulažeš napor kad obavljaš svoju dužnost, a i ti to vrlo dobro znaš. Dakle, da li ste ikada učinili stvarni napor prilikom obavljanja svoje dužnosti? Da li ste je ikada shvatali ozbiljno? Da li ste se prema njoj odnosili kao prema svojoj odgovornosti, kao prema svojoj obavezi? Da li ste je prihvatali kao svoju? Morate ispravno da razmišljate o tim stvarima i da ih upoznate, što će vam olakšati rešavanje problema koji postoje u obavljanju dužnosti i biće od koristi za vaš život-ulazak. Ako ste, pri obavljanju dužnosti, stalno neodgovorni i starešinama i delatnicima ne prijavljujete probleme kada ih otkrijete, niti tragate za istinom da biste ih sami rešili, nego uvek mislite „što manje muke, to bolje”, ako stalno živite u skladu s filozofijom za ovozemaljsko ophođenje, ako ste stalno površni u obavljanju svoje dužnosti, ako nikada ne osećate nikakvu posvećenost i uopšte ne prihvatate istinu kada ste orezivani – ako tako obavljate svoju dužnost, onda ste u opasnosti; vi ste jedan od službenika. Službenici nisu pripadnici Božje kuće, nego zaposleni, unajmljeni radnici. Kada se posao završi, oni će biti isključeni i prirodno će upasti u katastrofe. Ljudi iz Božje kuće su drugačiji; kada obavljaju svoju dužnost, oni to ne čine radi novca, niti da bi učinili napor ili dobili blagoslove. Oni misle: „Ja sam pripadnik Božje kuće. Ono što se tiče Božje kuće tiče se i mene. Poslovi Božje kuće su i moji poslovi. Trebalo bi da srcem budem u Božjoj kući.” Zbog toga oni srcem rade sve što se tiče Božje kuće i preuzimaju odgovornost za to. Oni preuzimaju odgovornost za sve što mogu da zamisle i da vide. Paze na sve što je potrebno rešavati i stvari uzimaju k srcu. To su ljudi iz Božje kuće. Da li ste i vi takvi? (Nismo.) Ako se samo prepuštate telesnim udobnostima, ne obazirete se kada vidite da u Božjoj kući postoje stvari koje je potrebno rešiti, ne podižete flašu ulja koja se prevrnula, i ako u srcu znate da postoji problem, ali ne želite da ga rešavate, onda se prema Božjoj kući ne odnosite kao prema svojoj kući. Da li ste vi takvi? Ako jeste, onda ste toliko nisko pali da ne postoji razlika između vas i nevernika. Ako se ne pokajete, računaće se da ste izvan Božje kuće i moraćete da budete sklonjeni i isključeni. Činjenica je da Bog u Svom srcu želi da se prema vama ponaša kao prema članovima Svoje porodice, ali vi ne prihvatate istinu i uvek ste površni i neodgovorni kada obavljate svoju dužnost. Ne kajete se bez obzira na to kako vam se govori o istini. Sami ste sebe smestili izvan Božje kuće. Bog želi da vas spase i da vas ubroji u članove Svoje porodice, ali vi to ne prihvatate. Vi ste onda van Njegove kuće; vi ste nevernici. Prema svakome ko ne prihvati bar malo istine može se postupati kao prema neverniku. Sam si odredio svoj ishod i položaj. Odredio si ga da bude izvan Božje kuće. Ko je osim tebe kriv za to? Primetio sam da su mnogi ljudi kao životinje koje nemaju duh: oni iz dana u dan znaju samo da jedu i rade, nikada ne jedu i ne piju reč Božju i nikad zajedno ne razgovaraju o istini. Oni nimalo ne razumeju duhovne stvari u životu i sve vreme žive kao nevernici; oni su zveri prerušene u ljude. Takvi ljudi su potpuno beskorisni i ne mogu se koristiti čak ni kao službenici. Oni su ništarije, njih bi trebalo isključiti i odmah oterati i nikome od njih ne bi trebalo dozvoliti da ostane. Oni koji iskreno veruju u Boga ljudi su koji su u stanju da prihvate istinu, koji mogu da se pokore bez obzira na to kako im se govori o istini ili kako bivaju orezivani; oni su ljudi koji imaju takav razum i koji su takođe u stanju da slušaju i da se pokore kada obavljaju svoju dužnost. Ma koju dužnost da obavljaju, oni su u stanju da preuzmu odgovornost, da pravilno izvrše zadatak i da iznesu taj posao. Samo takvi pojedinci su dostojni da se zovu ljudima i samo oni su pripadnici Božje kuće. Ljudi koji služe obični su lezilebovići, Bog ih s gnušanjem odbacuje, oni nisu braća i sestre, oni su bezvernici. Ako se prema njima ponašate kao prema braći i sestrama, slepi ste i glupi. Vreme je da svi budu razvrstani po svojim vrstama. Ovo je vreme kada Bog otkriva i isključuje ljude. Ako iskreno verujete u Boga, morate dobro da stremite istini i dobro da obavljate svoju dužnost. Ako možeš da podeliš neko iskustveno svedočenje, to dokazuje da si ti neko ko voli istinu i ko poseduje neke istina-stvarnosti. Ali, ako ne možeš da podeliš nikakvo iskustveno svedočenje, onda si ti službenik i u opasnosti si da budeš isključen. Ako dobro obavljaš svoju dužnost i ako si odgovoran i posvećen, onda si ti odani službenik i možeš da ostaneš. Svako ko nije odani službenik mora da bude isključen. Stoga, samo ako dobro obavljaš svoju dužnost, možeš biti postojan u Božjoj kući i preživeti velike katastrofe. Dobro obavljanje svoje dužnosti je ključna stvar. U najmanju ruku, ljudi iz Božje kuće su pošteni ljudi. Oni su pouzdani u obavljanju dužnosti, mogu da prihvate Božji nalog i da posvećeno obavljaju svoju dužnost. Ako ljudi nemaju istinsku veru, savest i razum, i ako nemaju srce koje se boji Boga i pokorava Mu se, onda oni nisu pogodni da obavljaju dužnosti. Iako obavljaju svoju dužnost, oni to rade površno. Oni su službenici – ljudi koji se nisu iskreno pokajali. Takvi službenici će pre ili kasnije biti isključeni. Samo će odani službenici biti pošteđeni. Iako odani službenici ne poseduju istina-stvarnost, oni imaju savest i razum, u stanju su da iskreno obavljaju svoju dužnost i Bog dozvoljava da budu pošteđeni. Oni koji poseduju istina-stvarnosti i koji mogu da daju odjekujuće svedočanstvo o Bogu Njegov su narod, te će biti pošteđeni i dospeće u Njegovo carstvo.

Trenutno, sudeći po stavu koji imate prema svojoj dužnosti, svojoj efikasnosti kada nešto radite i rezultatima koje ostvarujete u obavljanju svoje dužnosti, vi svoju dužnost još uvek ne obavljate u skladu s merilom. To je zato što ste suviše površni i suviše velikom broju stvari pristupate tako što radite mehanički bez ikakvog unošenja u to; previše je stvari u kojima ste nepažljivi i pokazujete da se suviše pridržavate pravila. Šta je uzrok tome? Da li to ima veze s vašim kovom i stremljenjima? Tako ljudi vrlo niskog kova i smeteni ljudi obavljaju dužnosti, a tako dužnosti obavljaju i oni koji ne streme istini. Dakle, čemu svi vi konkretno stremite? Da li ste vi ljudi koji streme istini? (Nismo.) Prilično je očigledno da niste ljudi koji streme istini. Jer bi svi vi, imajući u vidu vaš trenutni rast, i nezavisno od toga koliko duboko ili plitko razumete istinu, trebalo da istinu primenjujete u meri u kojoj je razumete – da li vam je lako da to činite? Svi vi verovatno imate neke poteškoće u tome u zavisnosti od vašeg spoljnog okruženja i subjektivnih faktora. Međutim, vi niste zli ljudi, niste antihristi, i vaša ljudskost nije loša. Štaviše, iako je većina vas prosečnog kova, ipak bi trebalo da budete u stanju da dokučite istinu. Time se obezbeđuje da vam stremljenje ka istini ne padne toliko teško. Neke dublje istine mogu za vas da budu nerazumljive, ali ako ja o njima govorim konkretnije i detaljnije, moći ćete da ih razumete i dokučite. Sve dok možete da razumete istinu, ma koliko to bilo duboko ili plitko, i sve dok imate put, znaćete kako da praktično postupate. To je osnovni preduslov da bi se ostvarilo stremljenje ka istini i njena primena, i to je preduslov koji svi vi ispunjavate. U skladu s tim, trebalo bi da svi budete u stanju da stremite istini i da je primenjujete. Pa zašto onda niste bili u stanju da primenjujete istinu? Da li vam nešto stoji na putu? Ne bi trebalo da vam išta smeta, a vi svi bi trebalo da budete u stanju da primenjujete istinu i da radite stvari u skladu s načelima u okviru svojih dužnosti. Imate ovu divnu priliku, a ipak to ne možete da ostvarite. Šta to pokazuje? Kao prvo, to pokazuje da ne volite istinu i da vas ona ne interesuje. Kao drugo, to pokazuje da ne razumete istinski kako da stremite istini i kako da je primenjujete, da ne razumete šta to znači primenjivati istinu, da ne razumete značaj i vrednost primenjivanja istine niti šta je to što je dragoceno kod primene istine. Ako to nimalo ne razumete, samo se razvlačite bez ikakvog interesovanja za istinu ili za njeno primenjivanje i još uvek mislite u sebi: „U čemu je prednost obavljanja stvari u skladu s načelima i primene istine?” Te misli dokazuju da ne razumete vrednost istine, da još uvek niste lično iskusili koristi od toga da se stvari rade u skladu s načelima i uz primenu istine i da nimalo ne osećate značaj toga, pa zato i niste zainteresovani za primenu istine. Iako ste u izvesnoj meri zainteresovani da slušate propovedi i pokazujete određenu radoznalost, imate malo interesovanja kada na red dođe tema primene istine. Neki ljudi rado slušaju propovedi i čitaju reč Božju, i rado bi primenjivali istinu dok nešto rade, ali podbace kada dođe do toga da se istina zaista i primeni. Tada nastupaju njihove želje i filozofija za ovozemaljsko ophođenje i pokazuju se njihove iskvarene naravi, kao što su lenjost, prepuštanje udobnosti, lažljivost i nadmetanje za status. Potpuno su neodgovorni u obavljanju svojih dužnosti i uopšte ne rešavaju stvari u skladu s istina-načelima. Oni samo rintaju i rade, zadovoljni su sve dok mogu da izbegnu patnju i nisu savesni ni u čemu. Čak i kada znaju da nisu obavili svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom, oni se ne preispituju, nego nastavljaju da površno obavljaju svoju dužnost. Posmatrano na duži rok, oni otupljuju, zaglupljuju se i ne pokazuju nikakvu reakciju. To je stanje službenika.

Mnogi ljudi žele da obavljaju dužnosti, a neki su i spremni da ih obavljaju, ali zašto je svima njima tako teško da primenjuju istinu? Zašto ne mogu da sprovedu u delo čak ni istine koje razumeju? O čemu se ovde tačno radi? Da li mislite da je teško primenjivati istinu? (Nije.) Pa zašto onda niste u stanju da je primenjujete? (Mi ne volimo istinu.) Sa čim ima veze nedostatak ljubavi prema istini? (S čovekovom prirodom.) To ima veze s čovekovom ljudskošću i prirodom. Ljudi koji nemaju ljudskost nemaju ni savest ni razum, oni ne mogu da vole istinu i misle da od nje ima malo koristi. Oni takođe veruju da će doživeti neuspeh ako primenjuju istinu i da je iskrenost za budale, pa zato misle da nema potrebe stremiti istini. Primera radi, kada neki ljudi dožive uvrede od drugih, oni počnu ovako da razmišljaju: „Moram da uradim nešto da se osvetim i da im pokažem koliko sam nemilosrdan.” Kada se jednom takva misao javi u njima, da li oni moraju da je ostvare? Zle misli se javljaju zato što ljudima vlada njihova priroda, ali da li svi ljudi postupaju u skladu s takvim mislima i da li obraćaju pažnju na njih? (Ne u svim slučajevima.) Koliko ima različitih slučajeva? (Ponekad situacija to ne dozvoljava, pa ljudi ne mogu da ostvare svoje zle misli. Takođe je moguće da imaju savest i razum i da su svesni toga da su njihove misli zle, pa se zato svesno kontrolišu.) Da, neki ljudi slušaju svoje zle misli i postupaju u skladu s njima kako bi sebe zadovoljili čim im se ukaže prilika – to su zli ljudi. Bez obzira na to kakvu zlu ideju zao čovek ima u svojoj glavi, on uvek misli da je u pravu i stalno traži priliku da je ostvari. Odnosno, on sprovodi svoje zle misli u delo i zlo u svojoj glavi pretvara u stvarne postupke kako bi ostvario svoje ciljeve. Takvi ljudi nisu razumni, oni se ne susprežu i ne koriste svoju savest da bi se obuzdali, niti se preispituju da bi prosudili adekvatnost i posledice svojih postupaka ili, pak, uticaje i štetu koje bi mogli da prouzrokuju sebi ili drugima. Oni ne primećuju te stvari. Oni rade kako hoće i povrh svega oni veruju da „Pravi čovek mora da bude nemilosrdan. Ljudi moraju da budu zli i okrutni, jer ako nisu okrutni, svi će ih maltretirati, dok se zlog čoveka svi plaše.” Što više razmišljaju o tome, to su više uvereni da je dobro razmišljati na taj način, a onda postupaju u skladu s tim. Da li razumnost i savest obuzdavaju ponašanje takve osobe? (Ne.) Tu osobu ništa ne ograničava. Još jedna vrsta ljudi ima takve misli, a kada im one naiđu, oni mogu da lome stvari da bi dali oduška svojoj frustraciji, ali svoje misli neće sprovesti u delo kada dođe vreme za to. Zašto neće? (Zato što savest i razum mogu da ih obuzdaju da ne počine zla dela.) Oni imaju savest i razum, kao i sposobnost da razlikuju ispravno od pogrešnog, te mogu da utvrde: „Ne mogu tako da postupam, jer će to drugima prouzrokovati štetu a meni gubitke. Možda čak bude i odmazde!” Oni su u stanju da prosude da li su njihove misli ispravne ili pogrešne i da li su dobre ili zle. Nakon izliva besa, oni razmišljaju: „Trebalo bi da popustim kad god mogu. Nema veze; samo više neću komunicirati s tom osobom. Naučiću lekciju iz ovoga i pokušaću da izbegnem prevaru u budućnosti. Nema potrebe za osvetom.” Posle toga se suzdržavaju. Na čemu počiva ovo „obuzdavanje”? Počiva na tome što oni imaju savest i razumnost, kao i sposobnost da utvrde šta je ispravno a šta pogrešno, da utvrde na čemu se zasniva njihovo vladanje i koji su njihovi izbori i sklonosti. Kakve su njihove sklonosti? Oni nisu skloni tome da na zlo uzvrate zlim, već izbegavaju da čine loše stvari i zle postupke, pa na kraju odlučuju da se obuzdaju i da ne postupaju u skladu sa svojim mislima. Oni su takođe besni i, u svom besu, oni hoće da učine neke okrutne postupke ili da izgovore neke okrutne reči. Ali, kada dođe to toga da tako postupe, oni se uzdržavaju, staju i ne delaju. Zlo je ograničeno na svet njihovih misli i ne postaje delo ili činjenica. Obe ove vrste ljudi imaju zle misli, pa koja je onda razlika u prirodi između takvih ljudi i one vrste ljudi koju smo ranije pomenuli i koja pušta da njihove zle misle vode njihove postupke? (Ova vrsta ljudske prirode je sklona dobroti, pa njima ne mogu da upravljaju zle misli.) Postoji razlika u prirodi između ove dve vrste ljudi. Neki ljudi bivaju ispunjeni mržnjom, neposlušnošću i nezadovoljstvom kada ih drugi kritikuju, razotkrivaju ili orezuju, i takvi zauzimaju osvetnički stav. Međutim, neki drugi ljudi mogu ispravno i razumno da se suoče s takvim situacijama, mogu da prihvate ono što se kaže ako je to istina, a onda da iz toga nauče lekciju; takvi ljudi zauzimaju stav pokornosti i prihvatanja. Koja od ove dve vrste ljudi može da primenjuje istinu? (Ona koja ima savest i koja može da prihvati istinu i da se pokori Bogu.) Zašto kažete da takva osoba ipak ima malo savesti? (Zato što njihova savest utiče na njih i kontroliše njihove zle misli.) Da, upravo se o tome radi. Njihova savest utiče na njih, kontroliše, usmerava i daje smisao njihovim mislima; ona ima uticaja. Da li savest one druge vrste ljudi ima uticaja? Nema; ona nema uticaja. Takvi ljudi samo povremeno pomisle na nju, ali onda ipak postupaju kao i obično. Njihova savest služi samo za ukras i ona praktično i ne postoji. Koja od ove dve vrste ljudi ima relativnu ljudskost? (Ona na koju vlastita savest i razum imaju uticaja.) Oni čija savest ima uticaja sposobni su da prosuđuju šta je ispravno a šta pogrešno i mogu da kontrolišu svoja zla dela. Ova vrsta ljudi može da primenjuje istinu i da ostvari stremljenje ka istini. Kada zatražiš od nekog da čini dobre stvari ili da stvari rešava u skladu s istina-načelima, savest te osobe nema nikakvog uticaja na to. Ti ljudi ne čine ono za šta znaju da je ispravno, već umesto toga rade samo ono što vole. Rado ogovaraju, sude, laskaju drugima ili im se dodvoravaju, i to čine bez oklevanja. Koja vrsta ljudi ste vi? (Ja mislim da sam neko ko stalno hoće da ugodi drugima.) Da li savest i razumnost obuzdavaju one koji hoće da ugode drugima? Mogu li oni da vide razliku između ispravnog i pogrešnog? (Ja mislim da takvi ljudi zapravo mogu da vide ko je u pravu a ko nije, ali im nedostaje osećaj za pravdu; oni ne štite crkveni posao i njima u relativno velikoj meri dominira sotonska filozofija. Primera radi, kada me neko pita za nešto, ako pominjem neku osobu koja nije prisutna, ja govorim iskreno, ali, ako je ta osoba prisutna, uzdržavam se i ne govorim direktno.) Iako mnogi ljudi ne vole istinu i ne streme joj, oni u stvari donekle razumeju svoja različita stanja. Zaboravi za sada na to da li voliš istinu ili ne, i zaboravi da li možeš da je primenjuješ; najpre pokušaj da postepeno poboljšaš i promeniš ona svoja iskvarena stanja koja možeš da prepoznaš. Na taj način ćeš se polako naći na pravom putu. Počni tako što ćeš promeniti ono čega si svestan – odnosno, ono što tvoja savest i razumnost mogu da opaze ili, pak, pogrešna stanja, izjave, ideje i nazore koje tvoj um može da oseti i prepozna – počni od toga što ćeš promeniti ono što možeš da osetiš. Ako to možeš da promeniš, zadobićeš puno toga. U najmanju ruku, bićeš neko ko ima savest i razum, postupaćeš razumno, bićeš u stanju da razlikuješ sopstvena pogrešna stanja i da težiš istini. Na taj način ćeš moći da rešavaš stvari u skladu s načelima i da zakoračiš u istina-stvarnosti. Onda ćeš svoju dužnost obavljati na zadovoljavajući način. Ako možeš da razumeš istinu i da rešavaš praktične probleme u okviru svoje dužnosti, nailazićeš na sve manje i manje poteškoća. Primera radi, recimo da je ranije u tvom srcu uvek bilo nešto što te je sprečavalo da slobodno govoriš, pa zato nisi direktno ukazivao na probleme koje si video kod drugih. Umesto toga, uvek si okolišao i bio slatkorečiv, zato što si se plašio da ćeš povrediti druge i uvek si brinuo o ponosu, osećanjima i međuljudskim odnosima. Sada više ne okolišiš; kada postoji neki problem, o njemu govoriš direktno i jasno, i u stanju si da ukažeš na tuđe probleme i da ispuniš svoje odgovornosti. U tvom srcu više nema briga ni poteškoća i, čim otvoriš usta, možeš da govoriš pravo iz srca, a da na tebe ne utiču niti te ograničavaju drugi faktori. Sada znaš da moraš da slediš načela u onome što radiš, da ne možeš da živiš u skladu sa filozofijom za ovozemaljsko ophođenje, da moraš da ostaviš po strani svoj ponos i da se pridržavaš načela. To postaje sve jasnije, tvoj ponos više nema tako jak uticaj na tebe i možeš da govoriš a da te ne ograničavaju tvoj ponos ili osećanja. Možeš da govoriš lepe reči a da se u srcu više ne osećaš neugodno. Drugim rečima, sve manje i manje stvari može da te ometa; u stanju si da se probiješ kroz njih, da ih pustiš i da se oslobodiš njihove kontrole. Kada primenjuješ istinu i radiš i govoriš u skladu s načelima, više te neće ograničavati iskvarena narav i tvoje srce više neće patiti. To ćeš, naprotiv, osećati kao nešto sasvim prirodno; tvoja savest će biti mirna i osećaćeš da su tvoji postupci baš onakvi kakvi bi trebalo da budu. Tvoje izražavanje i postupci biće prirodni, a tvoje poteškoće će biti samo neznatne. Zar to nije promena?

Ljudsko vladanje i način na koji se ljudi odnose prema svetu moraju da se zasnivaju na Božjim rečima; to je najosnovnije načelo ljudskog vladanja. Kako ljudi mogu da sprovode istinu u delo ako ne razumeju načela ljudskog vladanja? Sprovoditi istinu u delo ne znači izgovarati prazne reči ili uzvikivati slogane. Naprotiv, radi se o tome da, bez obzira s čim se ljudi susretnu u životu, sve dok to uključuje načela ljudskog vladanja, njihov pogled na stvari ili pitanje obavljanja dužnosti, pred njima je izbor i trebalo bi da tragaju za istinom, da potraže osnovu i načela Božjih reči, a zatim da pronađu put primene. Oni koji mogu da tako praktično delaju ljudi su koji streme istini. Biti u stanju tako stremiti ka istini, ma koliko velike bile poteškoće s kojima se neko suočava, znači ići Petrovim putem, putem stremljenja ka istini. Primera radi, kojeg načela bi se trebalo držati kada se radi o interakciji s drugim ljudima? Tvoje prvobitno gledište je da je „u harmoniji blago, a u strpljenju sjaj” i da bi trebalo da paziš da se nekome ne zameriš, da zbog tebe drugi ne izgube obraz i da nikoga ne uvrediš da bi se ubuduće lako slagao s drugima. Ograničen takvim gledištem, ćutiš kada vidiš da drugi čine loše stvari ili da krše načela. Ti bi radije da crkveni posao trpi gubitak, nego da nekoga uvrediš. Bez obzira na to s kim si u interakciji, nastojiš da im se ne zameriš. Kad govoriš, uvek misliš na osećanja ljudi i na čuvanje obraza i uvek kažeš lepe reči da bi ugodio drugima. Čak i ako otkriješ da neka osoba ima probleme, biraš da to tolerišeš i o tim problemima govoriš iza njenih leđa, ali, kada je gledaš u oči, i dalje održavaš mir i dobre odnose. Šta mislite o takvom vladanju? Zar se tako ne vladaju oni koji samo hoće da ugode drugima? Zar to nije prilično ljigavo vladanje? To krši načela ljudskog vladanja. Zar nije nisko vladati se na takav način? Oni koji tako postupaju nisu dobri ljudi i to nije plemenit način vladanja. Ma koliko da si patio i ma koju cenu da si platio, ako se vladaš bez načela, onda si u tom pogledu doživeo neuspeh i Bog te neće prepoznati, upamtiti i prihvatiti. Pošto si shvatio ovaj problem, da li si ožalošćen zbog toga? (Jesam.) Šta to osećanje žalosti dokazuje? Ono dokazuje da i dalje voliš istinu, da imaš srce koje voli istinu i da želiš da voliš istinu. Dokazuje da tvoja savest još uvek ima svest i da tvoja savest nije sasvim umrla. Bez obzira na to koliko duboko si iskvaren ili koliko su brojne tvoje iskvarene naravi, još uvek poseduješ suštinu koja voli istinu i pozitivne stvari. Sve dok imaš svest i znaš kakvi problemi postoje u pogledu tvoje ljudskosti, naravi, obavljanja dužnosti i ophođenja prema Bogu; sve dok imaš svest kada se tvoje reči i postupci tiču nazora, stavova i mišljenja i možeš da shvatiš da su tvoji nazori pogrešni, da nisu u skladu s istinom ili s Božjim namerama, ali da nije lako odustati o njih; sve dok hoćeš da sprovodiš istinu u delo, ali to nisi u stanju i tvoje srce se muči i razdire od bola, a ti se osećaš dužnim – to je jedno od ispoljavanja ljudskosti koja voli pozitivne stvari. To je svest o savesti. Ako tvoja ljudskost ima svest o savesti i ako jedan njen deo voli istinu i pozitivne stvari, ti ćeš imati takva osećanja. To što imaš takva osećanja dokazuje i da imaš sposobnost da praviš razliku između pozitivnih i negativnih stvari i da nisi nemaran i ravnodušan prema njima; nisi otupeo niti ti nedostaje svest, nego, naprotiv, imaš svest. A pošto imaš svest, imaš i sposobnost da razlikuješ ispravno od pogrešnog, pozitivno od negativnog. Ako imaš svest i tu sposobnost, zar ti onda neće biti lako da mrziš te negativne stvari, te pogrešne nazore i iskvarene naravi? Biće ti relativno lako. Ako razumeš istinu, onda ćeš svakako moći da mrziš negativne i telesne stvari i to zato što poseduješ ono minimalno i najosnovnije: svest o savesti. Imati svest o savesti je stvarno dragoceno, isto kao i imati sposobnost da razlikuješ šta je ispravno, a šta pogrešno, i imati osećaj za pravdu kada se radi o ljubavi prema pozitivnim stvarima. Te tri stvari su nešto najpoželjnije i najvrednije u normalnoj ljudskosti. Ako imaš te tri stvari, onda ćeš sigurno biti u stanju da sprovodiš istinu u delo. Čak i ako imaš samo jednu ili dve od tih stvari, ipak ćeš moći da sprovodiš nešto od istine u delo. Hajde da pogledamo malo svest o savesti. Primera radi, ako sretneš zlu osobu koja ometa i prekida crveni posao, da li ćeš moći to da razaznaš? Da li si u stanju da uočiš očigledna zla dela? Naravno da jesi. Zli ljudi čine loše svari, a dobri ljudi čine dobre stvari; prosečna osoba može na prvi pogled da vidi razliku. Ako imaš svest o savesti, zar nećeš imati osećanja i nazore? Ako imaš nazore i osećanja, onda ispunjavaš jedan od najosnovnijih uslova za sprovođenje istine u delo. Ako možeš da vidiš i osetiš da ta osoba čini zlo i ako možeš to da razaznaš i da zatim razotkriješ tu osobu i omogućiš i Božjem izabranom narodu da to razazna, zar to neće rešiti problem? Zar to ne znači sprovoditi istinu u delo i pridržavati se načela? Koje metode se tu koriste da se istina sprovede u delo? (Razotkrivanje, prijavljivanje i zaustavljanje zlih dela.) Tačno. Takvim postupanjem se istina sprovodi u delo i, ako tako radiš, ispunićeš svoje odgovornosti. Ako možeš da postupaš u skladu s istina-načelima koja razumeš kada se nađeš u takvoj situaciji, time istinu sprovodiš u delo, time postupaš u skladu s načelima. Ali, ako nemaš svest o savesti i ako vidiš da zli ljudi čine zlo, da li bi bio svestan toga? (Ne bih.) A šta bi ljudi bez ikakve svesti mislili o tome? „Šta me se tiče da li ta osoba čini zlo? Meni ne čini ništa nažao, pa zašto bih je onda vređao? Da li je to stvarno neophodno? Kakve bih koristi imao od toga?” Da li takvi ljudi razotkrivaju, prijavljuju i sprečavaju zle ljude da čine zlo? Naravno da ne. Oni razumeju istinu, ali ne mogu da je sprovode u delo. Da li takvi ljudi imaju savest i razum? Oni nemaju ni savest ni razum. Zašto to kažem? Zato što oni razumeju istinu, ali je ne sprovode u delo; to znači da nemaju ni savest ni razum i znači da se bune protiv Boga. Oni su usredsređeni samo na to da štite sopstvene interese; ne obaziru se na to da li crkveni posao trpi gubitke i da li to škodi interesima Božjeg izabranog naroda. Oni samo nastoje da zaštite sebe, a ukoliko otkriju probleme, oni ih ignorišu. Čak i kada vide da neko čini zlo, oni se prave da to ne vide i misle da je to u redu sve dok ne škodi njihovim interesima. Ma šta drugi radili, čini se da se to njih nimalo ne tiče; oni nemaju nikakav osećaj odgovornosti, a njihova savest nema nikakav uticaj na njih. Na osnovu tih ispoljavanja, da li ti ljudi imaju ljudskost? Čovek bez savesti i razuma je čovek bez ljudskosti. Svi ljudi bez savesti i razuma su zli: oni su zveri prerušene u ljude, koje su u stanju da počine svakojake loše stvari.

Da li neko ko nema svest o savesti može da razlikuje dobre postupke od zlih stvari? Da li ima ikakav pojam o tome šta je ispravno a šta pogrešno ili šta je tačno a šta netačno? (Nema.) Pa, kako onda taj neko pristupa drugim ljudima? Kako vidi iskvarenu ljudsku rasu? Taj neko veruje da je celokupno čovečanstvo prilično loše, a da on sam nije najgori u ljudskom rodu, već da je većina ljudi gora od njega. Ako mu kažeš da ljudi moraju da imaju savest i razumnost i da bi trebalo da pripremaju dobra dela, on će reći da je to laž i neće poverovati u to. Stoga takvi ljudi, koji nemaju svest o savesti, nikada neće saznati značenje i vrednost sprovođenja istine u delo. Dakle, da li je moguće naterati takvu osobu da zavoli istinu? (Nije.) U njihovoj priroda-suštini nema ničega što voli istinu, pa zato oni sami nikada neće moći da vole istinu. Takvi ljudi nikada neće razumeti šta je to istina, šta je dobro i šta je zlo. U njihovom umu pozitivne stvari su negativne, a negativne stvari su pozitivne; ova dva pojma su izmešana. Na kojim načelima se zasnivaju njihovi postupci? Oni ne prave razliku između ispravnog i pogrešnog ili između dobra i zla niti mare za odmazdu ili kaznu; rade i govore samo ono što ide u njihovu korist. A svoja gledišta menjaju u skladu s okruženjem i tako da odgovaraju njihovim interesima. Drže se onih gledišta koja potpomažu njihove interese, sve dok ne ostvare svoje ciljeve i dok ne ispune svoje želje. Da li neko ko ima takvu ljudskost i takvu priroda-suštinu može da sprovodi istinu u delo? (Ne može.) Šta neko mora da ima da bi sprovodio istinu u delo? (Svest o savesti, sposobnost da razlikuje ispravno i pogrešno, i srce ispunjeno ljubavlju prema pravdi i pozitivnim stvarima.) Šta od toga vi imate? Od ove tri stvari, sticanje sposobnosti da se razlikuje ispravno i pogrešno i da se zavoli pravda i pozitivne stvari može malo da iscrpljuje. Oni koji ne vole istinu vrlo teško postižu te dve stvari. Ali ljudi koji, u najmanju ruku, imaju savest i razum moraju da čine stvari prema svojoj savesti i razumu, da barem ne povređuju druge, da im ne škode radi sopstvene koristi i da ne čine zle ili beskrupulozne stvari – na taj način, njihova savest može da bude mirna. Ako istinski veruju u Boga, onda makar moraju da budu iskreni i da u svemu što rade postupaju po svojoj savesti i razumu. To su merila da bi neko bio dobra osoba. Još je bolje ako iole imaju kova i ako mogu da shvate istinu; onda mogu da traže istinu u svemu što rade i da neprestano razmišljaju o tome da li njihovi postupci krše načela. Da li ti duboko u srcu imaš merilo da to proceniš? Ako učiniš nešto pogrešno ili prekršiš načela, ako si površan ili čuvaš svoje telesne odnose, da li si svestan toga? Ako jesi, onda imaš malo savesti. Ako nemaš svest o savesti, onda imaš problem. Da bi mogli da se nadate spasenju, morate da imate makar svest o savesti; ako nemate čak ni to, vi ste u opasnosti, jer Bog ne spasava one bez ljudskosti. Kakav efekat svest o savesti ima u tvojoj ljudskosti? Efekat je u tome da moraš da koristiš svoju savest kako bi procenio da li je ispravno ili pogrešno ono što ti lično doživljavaš, što vidiš svojim očima i čuješ svojim ušima, ono što misliš, što planiraš da uradiš i ono što si već učinio. Tvoje vladanje i postupci moraju da imaju barem neku osnovu. Primera radi, recimo da vidiš nekoga ko stremi s puno entuzijazma, ali ko je takođe jedna vrlo jednostavna i naivna osoba, a ti je stalno gledaš s visine i stalno hoćeš da je maltretiraš, nerviraš i ismevaš svojim rečima. Imaš takve misli, a povremeno i pokazuješ takvo ponašanje – da li ćeš u svom srcu biti svestan toga? Da li ćeš znati da su te misli i postupci pogrešni i ružni? Da li ćeš shvatiti prirodu svojih postupaka? (Hoću.) Ako je tako, to znači da imaš svest o savesti. Ako nisi u stanju ni da razlikuješ da li su tvoji pogledi na ljude, događaje i stvari, kao i misli duboko u tvom srcu, ružni ili lepi i dobri, i ako nemaš nikakvo merilo da to proceniš u svom srcu, onda nemaš ljudskost. Ljudi bez savesti nemaju ljudskost. Ako ne poznaješ čak ni osnovnu ljudskost, onda baš ništa ne vrediš i ne možeš da budeš spasen. Zašto je Bog Judi dodelio ulogu da proda Gospoda? On je to učinio u skladu s Judinom prirodom. Juda je bio tačno od one sorte bednika koja bi izdala svog Učitelja zarad sopstvene koristi, a Bog ne spasava takve ljude. Juda je mogao da ukrade novac, pa da li je onda imao savest? (Nije.) Tako to izgleda kad se nema savest. Naročito činjenica da je novac koji je on ukrao pripadao Gospodu znači da je on bio sorta koja nema nimalo savesti i razuma; on je bio demon koga ništa nije sprečavalo da čini loše stvari. On nije imao svest o savesti i nije mogao da se obuzda, pa je zato mogao da potajno potroši te darove Bogu. Ako neko može potajno da potroši darove Bogu, kakvu ljudskost on poseduje? (Ljudskost zle osobe.) On nema ljudskost. Prvi znak da neko nema ljudskost jeste to da nema svest o savesti i da se ni u čemu što čini ne upravlja prema svojoj savesti. Judi je nedostajala čak ta najosnovnija stvar, što znači da nije imao nikakvu ljudskost, te je za njega bilo normalno da učini tako nešto. Stoga, to što je Bog uredio da Judina uloga bude da proda Gospoda i što ga je naveo da na taj način služi bilo je najpogodniji izbor; ništa od Božjeg materijala nije protraćeno, sve što Bog uradi je ispravno. Kada je Juda ukrao novac iz kese s novcem, a da niko nije znao za to, on je verovao da ni Bog nije video da je on to uradio. On nije imao svest o savesti i mislio je da niko drugi ne zna. I šta je bila posledica toga? Počinio je veliki greh prodavši i izdavši Gospoda i vekovima je poznat kao grešnik. Onda se obesio i umro, a stomak mu se rasprsao. Da li treba žaliti takvu osobu? Zver bez ikakve ljudskosti koja je tako kažnjena ne zaslužuje nikakvo žaljenje.

Ljudi koji imaju ljudskost sve čine u skladu sa svojom savešću i razumom. Osnova njihovog vladanja, u najmanju ruku, neće se spustiti ispod merila njihove savesti. Ako su svesni toga da je neki postupak pogrešan, oni će biti u stanju da kontrolišu svoje ponašanje. Savest govori ljudima šta je prikladan način postupanja, pa ljudi koji imaju savest mogu da govore i da postupaju po svojoj savesti. Kada postanu vernici, njihova savest nastavlja da igra istu ulogu. Dakle, kada postoji mnogo toga što oni ne mogu jasno da vide, oni ipak mogu da, u najmanju ruku, pristupe tome i rešavaju stvari po svojoj savesti. Ako uz to još i razumeju istinu, onda će stvari rešavati u skladu s istina-načelima; njihova savest će imati svest o tome da li je njihovo postupanje u skladu s istina-načelima i uticaće na njih. Ako ljudi krše načela i štite svoje telesne interese, to je stoga što prevladava njihova iskvarena narav, a oni koji imaju savest trebalo bi da budu toga svesni. Ako neko razume istinu, ali je ne sprovodi u delo, da li oseća da ga vlastita savest optužuje? Da li njegovo srce može da počine u miru? Svi ljudi mogu to da iskuse. Da li je svest o vašoj savesti, bilo da se bavite ljudima ili da nešto radite, očigledna u vašem svakodnevnom životu? Da li se ponekad osećate kao da nešto dugujete ili kao da vas neko prekoreva? Da li ponekad osećate unutrašnji nemir i optuživanje ili unutrašnju borbu i patnju? Da li ikada imate takav osećaj? Ako imate, to nije tako loše, ali ako nemate, onda ste u opasnosti. Ko god vi bili, ako nemate osećaj savesti, onda u Boga ne verujete istinski. Neki ljudi pitaju: „Kakve to veze ima s tim da li je nečija vera istinska ili lažna?” Šta biste vi rekli, šta povezuje te stvari? (Kada neko ko ima svest o savesti učini nešto pogrešno, njegovo osećanje samoprekora, patnje, kajanja, kao i osećaj duga dolaze od Boga. Činjenica da taj neko može da oseti Božji prekor ukazuje na to da u svom srcu prihvata Božje ispitivanje. Neki ljudi uopšte nemaju tu svest, što ukazuje na to da u svom srcu uopšte ne veruju da Bog sve ispituje. Kada učine nešto pogrešno, ne osećaju se dužnim; oni nemaju tu vrstu svesti.) To je delimično tačno. Ima li još nešto? (Ljudi koji imaju savest priznaju da ima Boga i, kada učine nešto pogrešno, oni znaju da se pomole Bogu i da sebe preispitaju i znaju da traže istinu da bi rešili problem. Kada se neko lišen savesti suoči se s problemom, na njega savest ne utiče; u njegovom srcu nema mesta za Boga i on ne traži istinu da bi rešio problem. On ne veruje da mu je potrebna istina, pa i ne pokušava da istinu sprovodi u delo. Oni koji veruju u Boga, ali ne sprovode istinu u delo bezvernici su.) Bez obzira na to sa čim se osoba od istinske vere susretne, ona prihvata Božje ispitivanje i na taj način njena savest ima svest o tome šta je ispravno a šta pogrešno ili šta je dobro a šta loše. I što je još važnije, takva osoba veruje da Bog postoji i veruje u Njegovu reč. Ona čuva Božje reči koje čuje u svom srcu, koje onda postaju njeno merilo za procenu svog vladanja, načina na koji se odnosi prema svetu i svega što radi. Koje je to merilo? Razumeli ljudi istinu ili ne, oni uglavnom Božju reč uzimaju kao svoje merilo, jer veruju u Boga, veruju da On postoji i veruju da je Njegova reč istina. Pošto veruju da je Božja reč istina, oni prirodno koriste Njegove reči da procene probleme kada se sa njima suoče. U najmanju ruku, znaju da njihove sopstvene misli i predstave nisu istina. Dakle, kada se suoče s problemima, svest o savesti im govori da moraju da prihvate Božju reč kao osnovu, a ako to ne mogu da urade i ako ne mogu da je sprovedu u delo, neće moći da imaju mirnu savest i osećaće se izmučeno. Primera radi, kako ljudi znaju da su stvari poput čuvanja svojih telesnih odnosa s drugima, žudnje za udobnošću i ugađanja drugima nešto negativno? (To se razotkriva u Božjoj reči.) Da, ako te stvari merite prema Božjoj reči, sve su one negativne, predstavljaju otkrivanje iskvarene naravi i prouzrokovane su ljudskom prirodom. Kada takvi ljudi otkriju te stvari, da li su u srcu srećni i radosni ili su uznemireni i pate? Oni osećaju unutrašnju borbu i nemir, kao nož koji im se uvrće u telo. Pri svakom susretu s takvim stvarima, njihovo srce pati ako ne mogu da ih reše u skladu s istina-načelima ili da prevaziđu ograničenja koja im nameću vlastita osećanja. Kako taj bol nastaje? Uslov njegovog nastanka jeste da oni imaju svest o savesti i da razumeju istinu Božje reči. Kada se u njima jave sva ta patnja, prekor i optužbe, oni duboko u srcu osećaju mržnju i gađenje prema sebi i čak mogu s prezirom da gledaju na sebe, govoreći: „Mogu da pričam priče, da kažem da hoću da volim Boga i da udovoljim Bogu i mogu prilično glasno da iznosim te slogane, ali, kada me nešto snađe, uvek mislim na svoj ponos. Ne mogu da prevaziđem ta ograničenja ma koliko puta da pokušam. Ja samo ne želim da vređam druge, ali stalno vređam Boga.” Oni s vremenom i duboko u srcu formiraju mišljenje o sebi – kakvo je to mišljenje? Oni za sebe ne misle da su dobri ljudi; znaju da su u stanju da učine mnoge loše stvari i vide da se dobro pretvaraju i da su licemerni. U takvim okolnostima, oni počinju da poriču sebe i više ne veruju u sebe. Kako se dolazi do toga? Do toga se dolazi na osnovu razumevanja Božje reči, kada njihova savest ima svest i kada vrši svoju funkciju.

Oni koji istinski veruju u Boga ljudi su koji imaju istinsku veru u Boga. Njihova su osećanja vođena savešću i razumom; oni u srcu veruju da su Božje reči istina; oni veruju da je sve što Bog uradi ispravno i da ima za cilj spasavanje i pročišćavanje ljudi. To je korisno za njih bez obzira na to da li odgovara ljudskim predstavama i uobrazilji. Oni koji ne veruju istinski u Boga nemaju ni savest ni razum, niti uopšte mare za savest i razum. Uvek napola veruju i napola ne veruju u Božje reči; njihovo srce ne može da oseti da su Božje reči istina. Pa kako oni gledaju na postojanje Boga? U srcu, oni misle ovako: „Ako bog postoji, gde je on? Ja ga ne vidim. Ne znam da li bog stvarno postoji. Ako veruješ da on postoji, onda on i postoji; ako ne veruješ, onda on ne postoji.” Oni tako gledaju na stvar. A ipak se premišljaju, misleći ovako: „Toliko mnogo ljudi veruje u boga i svedočilo je o njemu. Možda bog stvarno postoji. Nadam se da je tako, jer onda mogu da iskoristim situaciju i da dobijem blagoslove. Tako bi mi se baš posrećilo.” Idu na sreću i primenjuju kockarski način razmišljanja i hoće da učestvuju u tome samo da bi se malo zabavili; oni misle da, čak i ako ne budu blagosloveni, to nije nikakav gubitak, jer ništa nisu ni uložili. Njihovo viđenje i stav o postojanju boga su ovakvi: „Da li bog stvarno postoji? Ne mogu da kažem ni da postoji ni da ne postoji. Gde je bog? Nisam baš siguran. Da li su sva ova svedočenja ljudi stvarna ili su lažna? Ni u to nisam siguran.” Njihovo srce sve to dovodi u pitanje; oni to ne mogu da dokuče, pa stalno sumnjaju. Njihovo verovanje u Boga ukaljano je sumnjom i pogrešnim nazorima. Kakav je njihov stav o Božjim rečima kada On govori i izražava istinu? (Oni sumnjaju i ne veruju.) To nije njihov glavni nazor; vi to ne vidite jasno. Da li oni Božju reč prihvataju kao istinu? (Ne prihvataju.) Šta oni misle? „Toliko mnogo ljudi voli da čita božje reči, pa zašto onda mene to ne zanima? Šta se može zadobiti čitanjem božjih reči i razumevanjem istine? Kakva je korist od toga? Možeš li stvarno da uđeš u carstvo nebesko? Ljudi ne mogu da vide carstvo nebesko. Po meni, mora da postoji neka stvarna korist od verovanja u boga, mora da postoji neka stvarna prednost.” Takvi ljudi se brinu da će biti isključeni ako ne shvate istinu, pa zato povremeno slušaju propovedi. Ali, onda im se i dalje vrte po glavi ovakve misli: „Kažu da božje reči imaju autoritet i moć, pa zašto ja to onda ne čujem i ne osećam? Kažu da božje reči mogu da promene ljude, pa zašto onda njegove reči mene nisu promenile? I dalje žudim za telesnim udobnostima kao i ranije; volim hranu i odeću; moja ćud je loša kao i uvek; i dalje se plašim kada me progoni velika crvena aždaja. Zašto ja još uvek nemam veru? Bog od ljudi traži da budu iskreni; on od njih traži da budu ljudi od istine i ljudskosti. Zar iskreni ljudi nisu budale? Bog od ljudi zahteva da ga se boje i da se klone zla, ali koliko ljudi može stvarno to i da ostvari? Ljudska priroda je sebična. Ako slediš svoju ljudsku prirodu, moraš da razmišljaš o tome kako da dobiješ blagoslove za sebe. Moraš da spletkariš da bi za sebe izvukao korist. Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi. Moraš da uzmeš sudbinu u svoje ruke; moraš sam da iskuješ svoju sreću. To je najrealnije. Ako se ljudi ne bore i ne uzimaju stvari za sebe i ako ne žive za slavu, dobitak i korist, ništa neće dobiti. Niko ti to neće doneti pred noge. Hrana nikada stvarno ne pada s neba!” To su njihove misli i nazori, njihova filozofija za ovozemaljsko ophođenje, njihova logika i pravila po kojima preživljavaju. Da li su ljudi koji imaju takve misli i nazore bezvernici? Upravo je to stav koji bezvernici imaju o istini. Njihov um ne zna šta je to istina, ne zna gde se ispoljavaju autoritet i moć Božjih reči i ne zna kako Bog uređuje čovekov ishod. Oni samo obožavaju moć i traže koristi koje su tik pred njima. Oni misle da bi trebalo da budu blagosloveni ako veruju u Boga i da je istiniti put jedino ako Bog ljudima dâ sreću, ako im ispuni život bogatstvom i obiljem i ako im podari srećan život. Oni ne veruju da su Božje reči istina niti da Bog ima suverenost nad svim stvarima, a kamoli da Bog može da promeni nečiju narav ili sudbinu. Stoga, tokom svog verovanja u Boga, oni nikada nisu stremili istini. Ukratko, njihova vera u Boga slabi, zato što ne prihvataju Božje reči kao svoj život i svoj životni cilj; njih ne zanima čitanje Božjih reči niti slušanje propovedi; oni čak zaspe dok se razgovara o istini. Povrh svega, oni osećaju da je obavljanje svoje dužnosti dodatan teret i da rade nizašta. Njihovo srce čezne za onim vremenom kada će Božje delo biti potpuno i kada će im Bog izneti Svoju oduku, pa će moći da vide da li će stvarno dobiti blagoslove. Kada shvate da nikada neće dobiti blagoslove ako tako veruju u Boga, da će sigurno biti isključeni i da će ipak umreti u katastrofama, onda oni odmah mogu da se povuku. Iako kažu da veruju u Boga, njihovo srce sumnja u Njega. Oni kažu da su Božje reči istina, ali njihovo srce ne veruje u istinu. Nikada nisu čitali Božje reči niti su ikada istinski slušali propoved. Nikada nisu razgovarali o istini i nikada nisu tragali za istinom dok su obavljali svoju dužnost; oni se oslanjaju isključivo na sopstvene napore. To je tipičan bezvernik. Oni se nimalo ne razlikuju od nevernika.

Iako bezvernici priznaju da Bog postoji, oni ne veruju u istinu i ne prihvataju je. U svom srcu, oni znaju da Bog ne spasava bezvernike, pa zašto onda i dalje odugovlače svoj boravak u Božjoj kući? (Da bi dobili blagoslove.) To rade da bi dobili blagoslove; to ima veze s njihovim interesima. U srcu bezvernika postoji očekivanje da dobiju blagoslove i oni veruju da će im se na kraju osmehnuti sreća ako budu verovali u Boga, ako Ga budu priznavali i ako ne budu sumnjali u Njega ili Ga napustili. Stoga se oni, naoružani ovom „verom”, smeštaju u Božjoj kući i nikada ništa neće moći da ih natera da odu. Oni sve razumeju u svojoj glavi i nisu ni najmanje glupi; oni samo ne razumeju istinu. Oni veruju da neće biti uklonjeni ili proterani iz crkve sve dok ne rade loše stvari ili dok ne remete crkveni posao i da će, ako tako kupuju vreme do dana kada Božje delo bude završeno, izaći kao pobednici i dobiti blagoslove. Oni imaju svoju računicu, ali ima jedna stvar koju ne mogu da promene: oni nikada neće prihvatiti istinu, zato što ne veruju da je ovaploćeni Bog jedan istiniti Bog i zato što sumnjaju u Božju suverenost nad svime. Šta se na kraju događa onima koji ne mogu da prihvate istinu? (Oni bivaju isključeni.) Da, oni svi bivaju isključeni. Te bezvernike ne zanima istina, ali oni uvek gaje nadu da će biti blagosloveni. Njihovo shvatanje i definicija Božje pravednosti ukaljani su njihovim sopstvenim uobraziljama i očekivanjima i oni se hvataju za frazu: „Bog je pravedan” kao da je čamac za spasavanje, držeći ga se kao davljenik za slamku. Šta to tačno znači da se oni očajnički drže ove fraze? To znači da oni stalno imaju predrasude i da pogrešno tumače Božju pravednost. Oni misle: „Bože, pošto si ti pravedan, trebalo bi da svemu što ja radim pristupaš na osnovu te pravednosti. Nisam počinio nikakvo zlo niti sam izazvao prekidanje ili ometanje, pa bi zato trebalo da me obaspeš milošću i da me pustiš da ostanem.” To je slamka za koju se oni očajnički hvataju. Da li je ta njihova ideja objektivna i realna? (Ona je nerealna.) Zašto je nerealna? Oni ne veruju u potpunosti u Božju pravednost, oni žele da okušaju sreću i da se kockaju s njom i nadaju se da će Bog ispuniti njihove želje. Zar to nije samo puka želja? Oni ne znaju kakva je Božja pravedna narav, ne tragaju za istinom, ne nastoje da spoznaju Boga i naročito ne traže Božju reč. Oni tako veruju samo iz puke želje i u tome ima nekog okušavanja sreće. Zašto oni mogu tako da misle? Zato što im je to od koristi: ta slamka je konačna nit o kojoj visi njihov život; to je poslednja nada, na koju su položili sav svoj ulog. Da li se oni nadaju da će izgubiti kad s takvom željom stavljaju svoj život na kocku? (Ne.) Kada se ljudi kockaju, oni se obično nadaju da će dobiti, pa čega ovi ljudi treba da se drže da bi osetili da mogu da dobiju i da bi se osećali sigurnim da će dobiti? To je fraza: „Bog je pravedan.” Da li ti bezvernici koji kažu da je Bog pravedan zaista i veruju u to? Da li zaista veruju da će se On odužiti svakome prema njegovim zaslugama? Da li je Božja pravednost kako je oni shvataju isto što i istinska Božja pravednost? (Nije.) Da li oni znaju da to nije isto? (Znaju.) Pa zašto onda i dalje govore: „Bog je pravedan”? Šta sadrži ta njihova fraza? Kakve namere su sadržane u njoj? (Oni hoće da koriste te reči da bi naveli Boga da im ispuni zahteve i da im dozvoli da prežive i da uđu i carstvo nebesko.) Da, iza ove fraze krije se cilj: oni nastoje da time primoraju Boga. Kada izgovaraju te reči, oni hoće da kažu: „Zar ti nisi pravedan? Platio sam tako veliku cenu, pa bi ti trebalo da postupaš u skladu sa svojom pravednošću. Toliko sam trčao okolo i podneo toliko muka i kako ću sada da budem blagosloven?” To predstavlja prinudu, iznuđivanje i postavljanje zahteva. Oni misle da primoravanjem i ulagivanjem mogu da dobiju blagoslove i ono što žele. Zar bi Bog zaista tako postupio? Ne, ne bi. Pošto ne veruju da Bog postoji, ne veruju u Njegovu narav i, naravno, ne veruju da je Njegova reč istina, oni se usuđuju da bezobzirno negoduju protiv Boga, da se suprotstavljaju Bogu i da se tako kockaju. Oni čine takve stvari baš zato što su bezvernici. Bezvernici se tako ponašaju i svaki čas govore: „Podneo sam toliko muka i šta sam dobio?” ili „Bog je pravedan i ja verujem u boga, a ne u neku osobu”. Bezvernici često tako govore i pokazuju takvu narav i ponašanje; to je njihov stav o Bogu. Oni ne veruju u Njegovo postojanje, ali i dalje hoće da se dodvoravaju Bogu tako što ulažu napor i plaćaju cenu; oni koriste reč Božju, koriste reči i doktrine, kao i te teorije da primoraju i optuže Boga kako bi ostvarili svoj cilj da dobiju blagoslove. Ali, zar oni ne prave grešku takvim pukim željama? Da li će se to njihovo kockanje na kraju isplatiti? (Neće.) A da li oni znaju da će izgubiti? Da li su svesni da se klade i kockaju? (Jesu.) Niste u pravu. Oni apsolutno nisu svesni toga i veruju da je njihova vera istinska. Zašto misle da je njihova vera istinska? Recite Mi, kako ljudi mogu da prepoznaju takva stanja i naravi? Ako žive u svetu nevernika i proučavaju neka klasična dela tradicionalne kulture, kao što su „Konfučijeve analekte” i „Tao Te Čing (Knjiga puta i vrline)”, da li će biti u stanju da prepoznaju takva ponašanja i suštine? (Neće.) Nikada to neće biti u stanju. Šta bi ljudi trebalo da urade da bi sa svojom priroda-suštinom bili u stanju da prepoznaju te probleme? (Da prihvate Božju reč.) Najpre moraju da prihvate Božju reč i istinu. Moraju da veruju da je celokupna Božja reč ispravna, da prihvate Božju reč i da se prema njoj odnose kao prema nekoj vrsti ogledala sa kojim će se porediti. Tek tada mogu da prepoznaju stanja i nazore koje nose u sebi, kao i problem iskvarene naravi koja postoji u njihovoj prirodi. Ako ne prihvate istinu ili ne smatraju da je Božja reč istina, da li će za njih postojati to ogledalo? (Neće.) Za njih ono nikada neće postojati. Kada se duboko u srcu tako bezobzirno suprotstavljaju i negoduju protiv Boga, mogu li da shvate da je to problem? Oni to nikada neće shvatiti. Oni smatraju da je način na koji razmišljaju i postupaju ispravan, razuman i pravičan. Postupaju i veruju kao što su to uvek činili, ne osećaju nikakvu potrebu da detaljno analiziraju ili odbace neki od svoji postojećih nazora i ne vide nikakvu korist od toga da prihvate orezivanje, sud, grdnju ili razotkrivanje Božje reči. Oni žive samo za sebe, u svom unutrašnjem svetu. Ništa od onoga što rade nema veze s Božjom reči. Oni misle onako kako žele da misle i smatraju da je sve u šta veruju i šta misle ispravno i da je to istina. Sudeći po stavu koji imaju o Božjoj reči, oni nikada neće prepoznati probleme koji postoje duboko u njihovom srcu. Kada skupo plaćaju i svakog dana trče okolo, za koga i za šta oni trče? Šta upravlja takvim ponašanjem? Kakvi su njihovi motivi? S jedne strane, oni nemaju stvarnu veru u Boga, nego žele da se kockaju s Njim sa idejom da okušaju sreću. S druge strane, njima dominira želja za blagoslovima. Svaki put kada pomisle na dobijanje blagoslova i Božjeg obećanja, oni s još više entuzijazma trče okolo. U dubini njihovog srca cveta radost, a neki se i uzbude i zaplaču, misleći da im Bog toliko daje i da je tako fin. Zar to nije pogrešno poimanje? Deluje da su ta stanja i osećanja istovetna onome što ljudi koji streme istini osećaju duboko u srcu kada iskuse Božji udarac, disciplinovanje i prekor. Oni koji streme istini takođe zaplaču i zahvaljuju se Bogu, ali kako se te dve vrste ljudi razlikuju po svojoj prirodi? Kada oni koji streme istini trpe bol i patnju, to je zato što se osećaju dužnim Bogu i nedostojnim Božjih obećanja i blagoslova. Oni su veoma srećni što im je Bog već toliko toga dao, ali duboko u srcu oni su nesrećni, jer osećaju da nisu učinili dovoljno i da su dužni Bogu. Oni se ponekad uzbude i zaplaču, ali to je iz zahvalnosti Bogu za Njegovu blagodat, milost i toleranciju. Kada oni vide da Bog ne gleda na njihove prestupe, buntovništvo i iskvarenost, već ipak pokazuje milost i toleranciju prema njima, usmerava ih i daje im blagodati, oni se zapravo osećaju dužnim i duboko u srcu pate. Oni se kaju i žale i ne usuđuju se ni da pomisle na to da li ima nade da dobiju blagoslove, jer se smatraju nedostojnim. Kakva je priroda suza kod bezvernika? Daću vam opis, a vi vidite da li je tačan. Kada ih nešto snađe i kada vide veliko delo Svetoga Duha i blagodat koju im Bog daje, kada ih gane Sveti Duh, kada ih Bog vodi i prosvećuje i kada im delo urodi plodom, oni su srećni i duboko u srcu se mole Bogu: „O, bože, hvala t za tvoje blagoslove i usmeravanje. Ova slava u potpunosti pripada tebi.” Duboko u srcu, oni su veoma zadovoljni sobom i misle: „Bog me ipak nije napustio. Nekada sam mislio da ne verujem istinski u toga, kao neki bezvernik, ali sada vidim da me tog i dalje blagosilja i da me nije napustio. To znači da moja nada i šanse da dobijem blagoslove i divno odredište sve više rastu. Čini se da je moja odluka da verujem u boga bila ispravna; bog me je izabrao.” Da li se osećaju dužnim kada imaju takve misli? Da li razumeju sami sebe? Da li iskreno mrze svoju sotonsku prirodu i nadmenu narav? (Ne mrze.) Da li osećaju stvarnu zahvalnost za delo koje je Bog učinio nad njima. (Ne osećaju.) Čak i ako izražavaju neku površnu zahvalnost, duboko u srcu oni misle: „Svakako je istina da me je bog izabrao. Kako bih mogao da verujem u njega da me nije izabrao?” Na kraju, oni to pripišu tome da im se Bog odužio za sve muke koje su pretrpeli i za cenu koju su platili i misle da je praktično sigurno da će dobiti blagoslove. Oni se ne osećaju dužnim Bogu, nemaju nikakvo samorazumevanje, a još manje imaju istinsku zahvalnost prema Bogu, dok istovremeno njihova želja za blagoslovima raste. Koja je razlika između ljudi čija želja da dobiju blagoslove raste i ljudi koji se osećaju nedostojnim blagoslova, nedostojnim Božjeg obećanja i nedostojnim Božjeg upravljanja i usmeravanja? Jedni uzmiču, ne želeći da se bore, i osećaju se nedostojnim blagoslova, dok drugi stalno hoće da se bore, uvek spletkare i računaju kako da izmire račune s Bogom, misleći: „Toliko godina sam bio vernik i toliko sam se namučio, pa kakve su šanse da dobijem blagoslove? Da li će mi bog ubuduće davati blagoslove?” Postoji oštra suprotnost: jedni se bore, dok se drugi osećaju nedostojnim. Ko od ove dve vrste ljudi ima savest i razum? (Onaj ko se oseća nedostojnom blagoslova.) Onaj ko se oseća nedostojnom blagoslova shvata stvarnu situaciju. On oseća da je beznačajno stvoreno biće nedostojno blagoslova pred licem Stvoritelja. Oseća se dužnim i kaje se, dok ujedno ima i stvarno razumevanje i, štaviše, duboko u srcu oseća stvarnu zahvalnost prema Bogu. On je pronašao svoje pravo mesto. Drugi se bori: bori se za odredište, za status i za blagoslove. Šta je za njega cilj podnošenja svih tih muka i plaćanja te cene? On to radi kako bi ih razmenio za blagoslove i odredište. On se nada da će prodati svoju službu za nagradu od Boga. Da li je takav neko stvarno stvoreno biće u Božjim očima? Da li je on stvoreno biće kakvo Bog želi? (Nije.) Da li je Bog ikada rekao da se blagoslovi i nagrade jedino borbom mogu steći? (Nije.) Pa šta onda Bog traži od ljudi? (Da se ponašamo tako da dobro obavljamo dužnost stvorenog bića.) (Da postanemo iskreni ljudi.) To su neki konkretni zahtevi, a koji su ostali? (Da postupamo u skladu s Božjom reči i zahtevima.) (Da primenjujemo svaku istinu koju poznajemo.) To sve nije cilj. I dalje vam izmiče ključna stvar. I dalje ne znate šta Bog traži od ljudi. Njegovi zahtevi su zapravo prilično jednostavni: slušaj Božju reč i pokori Mu se. To su ti zahtevi. Slušati Božju reč znači sprovoditi u delo zahteve koje On ima od ljudi. Osim zahteva koje ste upravo pomenuli, postoji i mnoštvo drugih. Šta je s pokoravanjem Bogu? Ne razumeš uvek Božje namere, a da li si u stanju da Mu se pokoriš? To se tiče i stava stvorenog bića o Stvoritelju. Ponekad možda ne razumeš Božju reč kada je pročitaš, jer ti On samo daje zapovest – da li je slušaš? Moraš da je slušaš bez pitanja da li je ona ispravna ili pogrešna i iz kog razloga ti je upućena. Moraš da slušaš sve što Bog kaže, sve što ti dâ ili ti zapovedi da uradiš; to je pokornost. Tek kada dostigneš pokornost, ti si stvoreno biće u Božjim očima. Slušati Božju reč i pokoriti Mu se: to su Božji zahtevi od ljudi. Postoji još jedan izraz: slediti Božji put. Šta to „slediti” ovde znači? To znači praktično postupati u skladu s Božjom reči, živeti u skladu s Božjom reči i biti neko ko sledi Njegov put. Šta je to Njegov put? To je Njegova reč. U stvari, i „slušati Božju reč i pokoriti Mu se” i „slediti Božji put” označavaju istu stvar, a oni koji to čine vrsta su ljudi koju Bog želi. Da li je Bog ikada rekao ljudima: „Ne moraš da slušaš Moju reč. Možeš samo da težiš blagoslovima. Nemoj nikada da zaboraviš da možeš da budeš blagosloven. U tom cilju bi trebalo da ostaviš sve, da podneseš još više poteškoća, da platiš veću cenu i da još više trčiš okolo”? Da li Bog ima takve zahteve? Da li se oni pojavljuju bilo gde u Njegovoj reči? (Ne.) Da li su te reči istina? (Nisu.) Zar nije buntovnički to što bezvernici te reči smatraju istinom? Šta se dešava kad oni te reči smatraju istinom? Oni mogu da imaju koristi od tih reči, one upravo predstavljaju ono čemu oni streme i što je njihova ambicija. Da li u svom srcu obraćaju pažnju na to šta Bog traži od ljudi? Da li mogu da se povinuju i ispune te zahteve? (Ne mogu.) Zašto ne mogu? Zato što čim ispune te zahteve – tako što slušaju Božju reč i pokoravaju Mu se – to znači da treba da odustanu od svoje želje da budu blagosloveni i od ideje da imaju pravo da streme blagoslovima i nagradama. Blagoslovi i nagrade su njihova žila kucavica, pa da li će pristati da ih se odreknu? (Neće.) Te stvari predstavljaju njihov život, pa će, ako ih se odreknu, izgubiti dušu i njihov život više neće imati smisla. Oni žive za blagoslove, te zato, ako od njih zatražiš da odustanu od dobijanja blagoslova, od njih zapravo tražiš da idu protiv načela i usmerenja svog vladanja i da se pobune protiv sebe, pa stoga oni to ne mogu da prihvate. To znači da, ako od njih tražiš da primenjuju istinu, da slušaju Božju reč i da Mu se pokore, za njih je jednostavno suviše teško da rade ove stvari, to im je čak teže nego što bi svinji bilo da leti. Sama njihova priroda određuje da oni to ne mogu da učine.

Da li želite da živite u skladu sa željom i namerom da dobijete blagoslove ili hoćete da dobro obavljate svoju dužnost s obe noge čvrsto na zemlji, da budete stvoreno biće koje je u skladu s merilom i neko ko sluša Božju reč i pokorava Mu se? Kakvi ljudi hoćete da budete? (Hoću da budem stvoreno biće s obe noge čvrsto na zemlji.) Neki ljudi nisu spremni na to. Oni kažu: „Takav život je previše surov. Radije bih umro ili samo prestao da verujem. Ljudima nedostaje motivacija ako nemaju nikakvu želju za blagoslovima i nikakvu ambiciju. Nemoguće mi je da živim tako; previše je surovo.” Da li među vama ima takvih? (Bože, ja sam ponekad takav. Povremeno sam u takvom stanju.) Da li su takva stanja uobičajena? Da li se često ili retko nađete u njima? Šta je jače: vaša želja za blagoslovima ili vaša rešenost da budete stvoreno biće? Da li se zbog ideje da odustanete od svake želje za blagoslovima i da obavljate svoju dužnost s nogama čvrsto na zemlji neko od vas oseća kao izduvani balon, kao da vaš život nema smisao, da vas ništa ne zanima i da ne možete da se pokrenete? (To me savršeno opisuje.) Da li je onda to stanje ozbiljno? Da li povremeno osećate slabiji poriv da dobijete blagoslove ili je to za vas uobičajeno? Šta je od toga? Da li ovog trenutka znate da li ste istinski vernici ili bezvernici? Ako smatrate da su sva vaša stanja i ponašanja ona koja karakterišu iskrenog vernika a ne bezvernika, da istinski verujete u Božje postojanje i da ste spremni da prihvatite Njegovu reč, ali uz to imate par ambicija i nešto malo taštine i nadate se da ćete dobiti blagoslove, to nije problem; još uvek možete da budete spaseni i još uvek možete da se promenite. Ako si bezvernik s izuzetno jakom željom za blagoslovima, onda si u problemu. Kojim putem idu takvi ljudi? (Putem antihrista.) Ako su u stanju da idu putem antihrista, kakav će na kraju biti njihov odnos s Bogom? (Suprotstavljanje Bogu.) Da li biste vi mogli da idete tako daleko, da se suprotstavite Bogu? (Neću da mu se suprotstavljam.) To što nećete samo je vaša želja. Da li su te stvari deo tvoje priroda-suštine? Da li bi mogao da kreneš tim putem? (Ako ne uložim napor u pogledu istine, lako bih mogao da se nađem na tom putu, ali, ako sam svestan toga i hoću da se promenim, ako hoću da preokrenem kurs i da više ne idem tim putem, onda mogu malo više da postignem.) To što si svestan toga pokazuje da u svom srcu još uvek imaš nešto svesti, da još uvek imaš težnju i da još uvek želiš da stremiš istini, ali, iskvarena narav je suviše duboko ukorenjena u tvom srcu, pa tu uvek postoji borba. Sa svakim korakom koji učinite ka istini i svaki put kad prihvatite istinu, u vašem srcu postoji borba i vi neprekidno živite u periodu napora. Tako je to za nove vernike. Prilično je normalno da postoji borba i ona je neizbežna za one koji žele da streme istini. Ovaj sukob se okončava kada ti ljudi zadobiju istinu, kada Sotona bude pobeđen, kada njihova sotonska narav, filozofija i logika budu uništeni i kada istina prevlada i zavlada njihovim srcima. Oni koji ne streme istini, koji žive u skladu sa svojom sotonskom naravi osećaju da je sve u redu u njihovom srcu i tu nema nikakvog sukoba. Oni su tupi i glupi, oni su jedni od mrtvih; svi oni koji ne prihvataju istinu su mrtvi. Šta je dobra strana sukoba u nečijem srcu? Primera radi, ako je jedna polovina tvojih misli negativna, a druga pozitivna, onda će ti pozitivne misli pružiti šansu da po okončanju tog sukoba izabereš da zakoračiš putem stremljenja istini, što znači da imaš 50-50 posto nade da budeš spasen. Negativne misli mogu da te nateraju da slediš svoje telesne misli i ideje ili, pak, svoje namere, motive i nazore tokom sukoba. To te može postaviti na put antihrista i naterati te da se suprotstaviš Bogu. Međutim, ako je tvoja ljubav prema istini velika i ako si u stanju da prihvatiš istinu i da se pobuniš protiv Sotone, onda su tvoje šanse za spasenje takođe velike. To zavisi od toga da li možeš da prihvatiš istinu i da je koristiš da se očistiš od svoje iskvarene naravi. To u potpunosti zavisi od tebe, niko drugi ne može da ti pomogne; to je samo tvoja stvar. To da li ćeš voleti istinu ili ne samo je tvoja stvar i, kada u dubini tvog srca postoji sukob, niko ne može da ti pomogne da odlučiš da li ćeš na kraju izabrati istinu ili ćeš zadovoljiti svoje sebične želje; to je tvoja unutrašnja stvar. Drugi mogu samo da te usmeravaju kroz razgovor i savetovanje; međutim, put koji na kraju izabereš ne tiče se nikog drugog do tebe. Svi bi to trebalo da shvate.
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Načela kojima čovek treba da se rukovodi u svom vladanju

Oni koji veruju u Boga moraju ići putem vere, u skladu sa Božjom rečju i Njegovim zahtevima. Vernici se moraju ponašati u skladu sa istinom. Ako ljudi nemaju istinu i ako žive prema Sotoninim filozofijama, na kraju neće postići pozitivan ishod niti završetak. Samo je Božja reč večna, nepromenljiva istina. Ako vernik ne živi prema Božjoj reči, niti se ponaša u skladu sa istinom, tada je slep i više nego svetovni ljudi, beznadežno slep. Mnogim ljudima, koji u određenoj oblasti u sekularnom svetu postignu izvestan uspeh i postanu poznati, slava i dobitak udare u glavu, pa počnu da o sebi imaju visoko mišljenje. U stvari, divljenje, pohvala, potvrda i priznanje koje dobijaš od drugih ljudi samo su privremene počasti. Oni ne predstavljaju život, niti i najmanje znače da neko ide ispravnim putem. Nisu ništa više od privremenih počasti i slave. Kakva je to slava? Je li stvarna ili prazna? (Prazna je.) Ona je poput zvezde padalice, zasija i ugasi se. Nakon što ljudi steknu takvu slavu, počasti, aplauze, lovorike i pohvale, i dalje moraju da se vrate stvarnom životu i da žive kao što treba da žive. Pojedini ljudi to ne uviđaju, već žele da im takve stvari ostanu zauvek, što je nerealno. Zbog toga kako se u tom trenutku osećaju, ljudi žele da žive u ovakvom okruženju i ambijentu; žele da zauvek uživaju u tom osećanju. Ako u njemu ne mogu da uživaju, tada kreću pogrešnim putem. Neki pribegavaju različitim metodama, kao što su opijanje i korišćenje droge, kako bi obamrli: tako ljudi koji žive u Sotoninom svetu pristupaju slavi i dobitku. Jednom kada čovek postane poznat i stekne određenu slavu, sklon je da izgubi sopstveni smer, ne zna kako treba da se ponaša, niti šta treba da radi. Glava mu je u oblacima i ne može da se spusti na zemlju – a to je opasno. Da li ste se ikada našli u takvom stanju ili ste se tako ponašali? (Da.) Čime je to izazvano? Činjenicom da ljudi imaju iskvarenu narav: previše su sujetni, previše nadmeni, ne mogu da podnesu iskušenje ni pohvale, i ne tragaju za istinom niti je razumeju. Samo zbog nekog sitnog postignuća ili slave koju su stekli, sebe smatraju jedinstvenim; smatraju da su postali velikani ili superheroji. Smatraju da bi bio pravi zločin kada o sebi ne bi imali visoko mišljenje usred sve te slave, dobitka i sjaja. U svim vremenima i na svakom mestu, ljudi koji ne shvataju istinu skloni su da o sebi imaju visoko mišljenje. Kada o sebi izgrade previsoko mišljenje, hoće li im biti lako da se spuste na zemlju? (Neće.) Nije bez razloga to što donekle razumni ljudi o sebi nemaju visoko mišljenje. Kada nešto tek treba da postignu, kada nemaju ništa da ponude i niko u grupi na njih ne obraća nikakvu pažnju, čak i da to žele, o sebi ne mogu imati visoko mišljenje. Možda jesu pomalo nadmeni i narcisoidni, ili možda pomišljaju da su donekle talentovani i od drugih bolji, ali nisu skloni da o sebi imaju visoko mišljenje. U kojim to okolnostima ljudi o sebi imaju visoko mišljenje? Kada ih zbog nekog postignuća drugi ljudi hvale. Misle da su bolji od drugih, da su drugi ljudi obični i neugledni, da jedino oni imaju značajan status, te da sa drugima nisu u istoj klasi i na istom nivou, već da su iznad njih. Tako se uzdižu. I smatraju da s razlogom o sebi imaju visoko mišljenje. Kako to zaključuju? Oni veruju da stvari stoje ovako: „Posedujem jedinstvenu snagu, kov i pamet, i spreman sam da tragam za istinom. Sada sam nešto postigao – stekao sam ime, a moj ugled i vrednost veći su nego kod drugih ljudi. Prema tome, sigurno se izdvajam iz gomile i predstavljam nekog na koga se svi ugledaju, pa s pravom o sebi imam visoko mišljenje.” Tako razmišljaju u svojoj glavi i na kraju počne da se podrazumeva da o sebi treba da imaju visoko mišljenje. Veruju da je to neosporno ispravno i logično. Ako o sebi nemaju visoko mišljenje, osećaju se neuravnoteženo, kao da nisu dorasli svom statusu i tuđem odobravanju, pa stoga smatraju da je prirodno da o sebi imaju visoko mišljenje. Kakve su posledice kada neko o sebi ima tako visoko mišljenje? (On sa drugima više ne sarađuje, već želi da stvari obavlja po svom.) To je jedan aspekt njegovog ponašanja. Šta još? (Više ne stoji s obe noge na zemlji, u svom području rada više ne nastoji da napreduje, nego se isuviše oslanja na ono što već ima da ponudi.) (U situacijama koje mu se ne dopadaju, on odbija da se pokori.) Zašto odbija da se pokori? Da li je to mogao ranije? (Ranije nije imao potreban alat da bi bio nadmen i bio je u stanju da se obuzda i uzdrži, pa je u izvesnoj meri mogao da se pokori. Ali sad oseća da ima potreban alat i kvalifikacije, i da se od ostalih razlikuje, pa smatra da može da nameće svoje uslove i da odbije da se pokori.) Oseća da se razlikuje od osobe kakva je nekada bio, da ima viši status, da je poznat i da drugima ne bi trebalo lako da se pokorava. Kada bi to učinio, to ne bi išlo uz njegov status i on se ne bi ponašao u skladu sa svojim čuvenjem. Oseća da ima pravo da kaže „ne” i pravo da odbije da se drugima pokorava. Kakve još oblike ponašanja ispoljava? (Ako njegov slučaj postane ozbiljan, može čak početi da liči na Pavla, i da govori: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti” (2. Timoteju 4:7-8). Može početi da Bogu uspostavlja uslove, zaboravljajući da je on sâm jedno stvoreno biće.) On zaboravlja ko je zapravo. Mislite li da je dobro ako neka osoba o sebi ima visoko mišljenje? (Nije.) Nije, pa zašto onda ljudi o sebi imaju visoko mišljenje? (Zbog sotonske naravi koja je u njima prisutna.) Neizbežno je da neko ima sotonsku narav i to je, svakako, sâm koren ovog problema. Koji su ostali razlozi? Hajde da razgovaramo o praktičnim razlozima. (Ljudi pridaju prevelik značaj svojim dostignućima, odnoseći se prema njima kao da su sâm život. Stoga se uvek oduševljavaju svojim uspehom, što ih dovodi do stanja samozadovoljstva iz koga ne mogu da pobegnu.) U tome je srž problema. Tiče se onoga za čime ljudi tragaju i čemu teže u svom srcu, kao i puta kojim biraju da idu. Mnogi ljudi veruju da imaju rast sve dok mogu da obavljaju određene rutinske poslove i da vrše određene dužnosti koje zahtevaju praktična tehnička znanja. Što je njihov posao veštiji, izuzetniji i uspešniji, to više dokazuje da poseduju stvarnost, da vole Boga i da su Mu pokorni. To smatraju svojim životom. Kao takvi, oni to svakako čuvaju i za tim tragaju kao za sopstvenim životnim ciljem, ali su im cilj i pravac pogrešni, baš kao i put. Štaviše, postoji odstupanje u samom korenu ljudskog shvatanja života, u stremljenju ka istini, i u shvatanju toga šta znači imati istina-stvarnost. Kada u ljudskom shvatanju ima odstupanja, onda mora biti odstupanja u čovekovom znanju i konačnoj proceni nečega. Ako u tvom shvatanju ima odstupanja, onda mora biti odstupanja i u onome za čime stremiš. Shodno tome, put koji biraš biće problematičan, baš kao što će odstupanja biti prisutna i u tvojem pravcu i ciljevima u životu.

Svima je poznato da nije dobro da neko o sebi ima visoko mišljenje samo zato što je bio u stanju da u svojoj dužnosti postigne određene rezultate. Pa, zašto su onda ljudi skloni da o sebi i dalje imaju visoko mišljenje? Jednim delom to je zbog ljudske nadmenosti i površnosti. Ima li i drugih razloga? (Zato što ljudi ne shvataju da je Bog taj koji ih vodi ka postizanju tih rezultata. Smatraju da sve zasluge njima pripadaju i da poseduju potreban alat, pa zato o sebi imaju visoko mišljenje. U stvari, bez Božjeg dela, ljudi nisu u stanju da išta urade, ali to ne mogu da vide.) Ta izjava je tačna, a uz to je i suštinska za ovaj problem. Ako ljudi ne poznaju Boga i nemaju Svetoga Duha da ih prosvećuje, uvek će smatrati da su u stanju svašta da urade. Pa, ako poseduju potreban alat, postaju nadmeni i o sebi imaju visoko mišljenje. Dok obavljate svoju dužnost, možete li da osetite Božje usmeravanje i prosvećenje Svetoga Duha? (Da.) Ako možete da osetite delo Svetoga Duha, a i dalje o sebi imate visoko mišljenje, i smatrate da posedujete stvarnost, u čemu je tu onda problem? (Kada obavljanje naše dužnosti urodi plodom, mi smatramo da polovina zasluga pripada Bogu, dok druga polovina pripada nama. Do neslućenih razmera preuveličavamo svoj udeo u toj saradnji, smatrajući da od naše saradnje ništa nije bilo važnije, te da bez njega Božje prosvećenje ne bi ni bilo moguće.) Pa, zašto te je Bog prosvetio? Može li Bog da prosveti i druge ljude? (Može.) Kada Bog nekog prosveti, to se događa uz blagodat Božju. I koji je taj tvoj maleni udeo u saradnji? Je li to nešto za šta ti sleduje zasluga ili je to tvoja dužnost i odgovornost? (To je naša dužnost i odgovornost.) Kada priznaš da je to tvoja dužnost i odgovornost, tada imaš ispravan način razmišljanja i nećeš ni pomisliti da sebi za to pripišeš zasluge. Ako uvek razmišljaš: „Ovo je moj doprinos. Da li bi bez moje saradnje Božje prosvećenje bilo moguće? Taj zadatak zahteva da čovek sarađuje; naša saradnja ima glavni udeo u uspehu” – onda grešiš. Kako bi uopšte mogao da sarađuješ da te Sveti Duh nije prosvetio, i da niko sa tobom nije razgovarao o istina-načelima? Ne bi ni znao šta Bog zahteva, niti bi znao put primene. Čak i da želiš da budeš pokoran Bogu i da sarađuješ, ne bi znao kako. Nije li ova tvoja „saradnja” samo prazna reč? Bez prave saradnje, vi samo postupate u skladu sa sopstvenim zamislima. Da li bi, u tom slučaju, dužnost koju obavljaš mogla da bude u skladu sa merilom? Nipošto ne bi. To ukazuje na problem koji imamo. Koji je to problem? Nezavisno od dužnosti koju neka osoba obavlja, hoće li ona postići rezultate, hoće li obavljati svoju dužnost u skladu sa merilom i dobiti Božje odobravanje, zavisiće od Božjih postupaka. Čak i ako ispunjavaš svoje obaveze i dužnost, ako Bog ne deluje, ako te Bog ne prosvećuje i ne usmerava, u tom slučaju nećeš znati svoj put, svoj pravac niti svoje ciljeve. I šta iz toga na kraju proizlazi? Nakon što ste se sve to vreme mučili, svoju dužnost nećete pravilno obaviti, niti ćete zadobiti istinu i život – sve to će biti uzalud. Prema tome, obavljanje vaše dužnosti u skladu sa merilom, poučavanje vaše braće i sestara i dobijanje Božjeg odobrenja – sve to zavisi od Boga! Ljudi mogu da rade samo one stvari za koje su lično sposobni, koje treba da rade i koje su u okvirima njihovih urođenih mogućnosti – ništa više od toga. Na kraju krajeva, efikasno obavljanje tvojih dužnosti zavisiće od toga kako te Božje reči usmeravaju, a Sveti Duh prosvećuje i vodi; samo tada možeš da shvatiš istinu i da ispuniš Božji nalog u skladu sa putem koji ti je Bog dao i sa načelima koja je On postavio. To je Božja blagodat i blagoslov, a ljudi su slepi ako to ne mogu da vide. Nezavisno od dela koje obavlja kuća Božja, kakav bi trebalo da bude rezultat? U jednom aspektu, on treba da bude svedočenje o Bogu i prenošenje Božjeg jevanđelja, dok u drugom aspektu treba da bude podučavanje i donošenje koristi braći i sestrama. Delo kuće Božje treba da postigne rezultat u oba područja. U kući Božjoj, bez obzira na to koju dužnost obavljaš, možeš li bez Božjeg usmeravanja postići rezultate? Nipošto ne možeš. Može se reći da je, bez Božjeg usmeravanja, ono što radiš u osnovi beskorisno. Dok tokom godina vršite svoje dužnosti, što ih više izvršavate, sve ste bliži Božjim zahtevima, sve bolje shvatate Njegove namere i bolje razumete načela. Kako se sve to postiže? (Božjim usmeravanjem.) Bez Božjeg usmeravanja i prosvećenja Svetoga Duha, u čemu se zapravo ogleda ljudski „doprinos”? Jedan deo tog „doprinosa” jeste ljudska uobrazilja. Ljudi ponekad vrše dužnosti u skladu sa svojom uobraziljom, smatrajući da na taj način mogu da svedoče o Bogu. Međutim, rezultat je suprotan. Ono što stvaraju ne samo da ne postiže željeni efekat svedočenja o Bogu, već se čini nestvarnim i nepraktičnim, pukim produktom ljudske uobrazilje i izmišljotina, čime se na kraju Bog sramoti. Drugi deo toga jesu ljudske predstave. Ljudi vole da postupaju na osnovu sopstvenih predstava i veruju da su njihove predstave u skladu sa istinom. Kada postupaju u skladu sa svojim predstavama, smatraju da dobijaju tuđe odobravanje i da veličaju Boga. Kao rezultat toga, oni brojne stvari čine na osnovu sopstvenih predstava i, ne samo da ne uspevaju da postignu željeni efekat svedočenja o Bogu, već, naprotiv, druge pogrešno navode da te predstave prihvate kao istinu. Ne samo da ih to sprečava da Bogu budu pokorni, već dovodi i do nesporazuma sa Bogom, do sumnji prema Njemu, do osude Boga i bogohuljenja. To su posledice postupanja na osnovu sopstvenih predstava i širenja tih predstava. Kada ljudi nedovoljno shvataju istinu, u svojim postupcima se rukovode uobraziljom i predstavama. Osim uobrazilje i predstava, drugi aspekt ljudskog „doprinosa” jeste ljudsko znanje. Nakon što u raznim oblastima steknu široku lepezu znanja, ljudi to znanje koriste da procene Božje zahteve, da zamišljaju šta je istina i da sami donose sudove o tome kako treba da vrše svoju dužnost i da zadovolje Božje namere. I šta je rezultat takvih postupaka? Oni su zasigurno u suprotnosti sa Božjim namerama zato što ljudsko znanje protivreči istini i sa njom je u suprotnosti. Kada ljudi svoju dužnost vrše na osnovu ljudskog znanja, kakva situacija time nastaje u crkvi? Ljudi će početi da obožavaju znanje i da se međusobno upoređuju kako bi ustanovili ko zna više, ko je pročitao više knjiga ili ko poseduje bolje akademsko zvanje. Takve stvari oni vole da upoređuju. Kada u crkvi nastane takva situacija, ima li to ikakve veze sa ljudima koji ljudsko znanje koriste da bi služili Bogu ili o Njemu svedočili? Naravno da ima. Kakve su posledice korišćenja znanja zarad obavljanja dužnosti i svedočenja o Bogu? To dovodi do davanja prednosti ljudskom znanju u odnosu na ljubav prema istini i ljude dovodi na krivi put traganja za ljudskim znanjem. To nije ispravno i čoveka navodi da sasvim odstupi od istinitog puta. Kada je reč o svedočenju o Bogu i služenju Bogu, bilo da ljudi koriste uobrazilje, predstave ili ljudsko znanje da bi to radili, nijednim od ovih pristupa ne može se postići željeni rezultat pomaganja ljudima da spoznaju Boga i budu Mu pokorni. Naprotiv, time se vrlo lako ometa ljudsko okretanje Bogu. Prema tome, korišćenje uobrazilje, predstava ili ljudskog znanja u cilju svedočenja o Bogu – sve zajedno predstavlja svojevrsni otpor Bogu. Time se prekida i ometa rad Božji i On ne odobrava takve postupke.

Ljudska uobrazilja, predstave i znanje, sve su to aspekti poretka misli. Ljudski postupci se jednim delom zasnivaju na sopstvenim mislima i stavovima, a drugim delom na sopstvenoj iskvarenoj naravi, koja igra ključnu ulogu. Ako ljudi ne shvataju istinu, sebe ne poznaju, ne prihvataju istinu niti je sprovode u delo, i nisu sposobni da se pokore Bogu i istini, na čemu onda zasnivaju obavljanje sopstvene dužnosti? Oni postupaju na osnovu svoje nadmenosti, lažljivosti, zlobe, pokvarenosti i nepopustljivosti, a to su sve aspekti njihove iskvarene naravi. Koje su posledice obavljanja dužnosti na osnovu ovih iskvarenih naravi? (Ljudi sa drugima ne mogu skladno da sarađuju, a mogu i da ometaju i prekidaju rad crkve.) Ove posledice treba da budu poznate. Svako radi šta mu je volja, ne sprovodeći istinu u delo. Svaka osoba radi po svome, deluje u neskladu i izaziva prekid i ometanje. Posao koji je mogao biti dobro obavljen postaje haotičan i neuređen. To se nimalo ne razlikuje od načina obavljanja stvari među nevernicima. U Sotoninom štabu, bilo da je reč o društvu ili o zvaničnim krugovima, kakva atmosfera preovlađuje? Kakvi su načini ponašanja tamo popularni? Ovo bi u izvesnoj meri trebalo da shvatite. Kakva su načela i smernice za tamošnje aktivnosti? Svako sledi sopstvena pravila; svako isteruje svoje. Postupaju shodno svojim interesima i rade šta im je volja. Poslednju reč ima onaj ko poseduje autoritet. Na druge čak ni ne pomišljaju. Rade samo ono što žele, težeći slavi, dobitku i statusu, postupajući u potpunosti prema ličnim sklonostima. Čim se domognu moći, tu moć brže-bolje sprovode nad drugima. Ako ih uvrediš, žele da ti zagorčaju život i ne možeš ništa drugo osim da im donosiš poklone. Zlobni su poput škorpija, spremni da krše zakone, državne propise, pa čak i da počine zločine. Sve to su u stanju da učine. Eto kako je mračno i zlo u Sotoninom štabu. Bog je sada došao da spasi ljudski rod, da ljudima omogući da prihvate istinu, da shvate istinu i oslobode se Sotoninog ropstva i vlasti. Ako ne prihvatate istinu i ne sprovodite je u delo, zar i dalje ne živite pod Sotoninom vlašću? U tom slučaju, koja je razlika između vašeg trenutnog stanja i stanja đavola i Sotone? Vi biste se nadmetali na isti način kao što se nevernici nadmeću. Borili biste se na isti način kao i nevernici. Od jutra do mraka biste kovali zavere, spletkarili, zavideli i upuštali se u svađe. U čemu je koren ovog problema? U tome što ljudi imaju iskvarene naravi i što žive u skladu sa ovim iskvarenim naravima. Vladavina iskvarenih naravi jeste vladavina Sotone; iskvareni ljudski rod živi u sotonskoj naravi, i tu niko nije izuzetak. Prema tome, za sebe ne treba da misliš da si previše dobar, previše smeran ili previše pošten da bi se upustio u borbu za vlast i dobitak. Ako ne shvataš istinu i Bog te ne vodi, svakako nisi izuzetak i ni na koji način sebe nećeš sačuvati od borbe za slavom i dobitkom samo zbog svoje bezazlenosti ili dobrote, ili zbog svoje mladosti. U stvari, i ti ćeš tražiti slavu, dobitak i status dokle god za to imaš priliku i okolnosti ti to dozvoljavaju. Pomama za slavom i dobitkom je prepoznatljivo ponašanje ljudi koji imaju rđavu prirodu Sotone. Niko nije izuzetak. Celokupan iskvareni ljudski rod živi radi slave, dobitka i statusa, te je u svojoj borbi za sticanje tih stvari spreman da plati bilo koju cenu. Isto važi i za sve one koji žive pod Sotoninom vlašću. Prema tome, onaj ko ne prihvata istinu ili je ne shvata, koji ne može da postupa u skladu sa načelima, jeste osoba koja živi usred sotonske naravi. Sotonska narav već ima prevlast nad tvojim mislima i kontroliše tvoje ponašanje; Sotona te je u potpunosti stavio pod svoju kontrolu i porobio te, pa zato, ako ne prihvatiš istinu i ne pobuniš se protiv Sotone, nećeš moći da se izbaviš. Dok sada u Božjoj kući obavljaš svoju dužnost, donekle si pokoran, u srcu si na to donekle otporan, donekle si ozbiljan, poseduješ određeni osećaj odgovornosti, brigu o svom statusu možeš da ostaviš po strani, često možeš da se odupreš takmičarskom duhu, u stanju si da popustiš drugima, da sa njima skladno sarađuješ i, pri susretu sa stvarima koje ne razumeš, možeš da tražiš i da sačekaš. Kako ste postigli taj stav i to ponašanje? To je neposredno povezano sa Božjom opskrbom, usmeravanjem i zalivanjem. Sve to je rezultat brojnih reči koje je Bog izgovorio. U suprotnom, čak i ako je osoba dobrog kova, ona ne može da otkrije istinu niti da je razume. Da Bog nije došao da izrazi ove istine, kuda bi ljudi otišli da pronađu istinu? Od svog detinjstva ljudi stiču obrazovanje i tokom brojnih godina pohađaju školu, no, jesu li saznali istinu? Nisu uopšte. Ljudi se dive poznatim ličnostima i velikanima, i veličaju kulturno znanje, ipak, jesu li saznali istinu? Nisu. Čak ni nakon što su pročitali brojne knjige, istinu nisu saznali. Zapravo, u svetu uopšte nema istine. Tek nakon što je Bog došao i doneo istinu i put u večni život, i nakon što su godinama čitali Božje reči, ljudi napokon otkrivaju istinu. Tek tada shvataju vrednost i dragocenost istine. U tom trenutku, ljudi shvataju da su u prošlosti njihove reči, postupci i vladanje bili zasnovani na uobrazilji, na predstavama i na ljudskom znanju. Osim toga, rukovodili su se svojom iskvarenom naravi. Predstave, ljudsko znanje i uobrazilja, koji ispunjavaju ljudsko srce, nisu istina. Prema tome, ljudi su skloni tome da proživljavaju različite aspekte Sotonine iskvarene naravi. Oni ne mogu da prožive ljudsko obličje, niti da se uzdrže od laganja čak i da to žele, i teško im je da učine makar i nekoliko dobrih stvari. Oni koji žive u skladu sa Sotoninom naravi prirodno ispoljavaju lik Sotone. Njihove reči, postupci i ponašanje, svi su pod uticajem Sotonine naravi i niko od njih iz toga ne može da se izbavi. Ako možete da prepoznate ovo gledište, tokom obavljanja svoje dužnosti, bilo da postižete određene rezultate, dajete određeni doprinos, lepo se ponašate ili doživljavate određene promene, kakav bi način razmišljanja trebalo da imate? (Onakav kakvim se iskazuje zahvalnost Bogu.) Treba da zahvalite Bogu i da Njemu date svu slavu. Bog je onaj koji je to učinio, a ljudi nemaju čime da se hvale. Svaka osoba poseduje različit stepen sposobnosti. Na primer, neki ljudi su prirodno osetljivi na muzički ritam i melodiju, dok se drugi ističu u plesu. Bez obzira na to koje prirodne talente ljudi poseduju, svi ti talenti potiču od Boga, te ljudi nemaju čime da se hvale. Te urođene talente sasvim sigurno nisu dobili od roditelja jer ih roditelji možda ni ne poseduju, a čak i da ih poseduju, svoje talente deci ne mogu preneti; ako ta deca već nemaju prirodne sposobnosti, roditelji decu ne mogu podučiti talentima. Prema tome, talenti i darovi koje ljudi poseduju nemaju nikakve veze sa njihovim roditeljima. Naravno, ti talenti nisu nešto što se može steći učenjem. Talenti i sposobnosti sa kojima se ljudi rađaju darovani su od Boga. Bog ih je odavno predodredio. Ako te je Bog načinio glupim, onda postoji smisao u tvojoj gluposti; ako te je načinio bistrim, tada postoji smisao u tvojoj bistrini. Kakve god talente da ti Bog podari, koje god da su tvoje vrline, koliko god da je visok tvoj koeficijent inteligencije, za Boga sve to ima svrhu. Sve te stvari je Bog predodredio. Bog je odavno predodredio ulogu koju igraš u svom životu i dužnost koju obavljaš. Neki ljudi uviđaju da drugi poseduju jače strane koje oni sami nemaju i zbog toga su nezadovoljni. Žele da to promene tako što će naučiti više, videti više i biti marljiviji. Ipak, postoji granica koja se može dostići njihovom marljivošću, te oni ne mogu da nadmaše nadarene i stručne ljude. Koliko god da se upinješ, beskorisno je. Bog je predodredio šta ćeš biti i niko ne može ništa da učini da bi to promenio. U čemu god da si dobar, to je teren na kome treba da se potrudiš. Koja god da je dužnost prikladna za tebe, to je dužnost koju treba da obavljaš. Ne primoravaj sebe da zalaziš u područja koja su van domašaja tvojih veština i nemoj drugima da zavidiš. Svako obavlja svoju funkciju. Ne pomišljaj da sve možeš dobro da uradiš, niti da si savršeniji ili bolji od drugih, u stalnoj želji da druge zameniš i da se dokažeš. To je iskvarena narav. Ima onih koji smatraju da ne mogu ništa dobro da urade i da nemaju nikakve veštine. Ako je tako, treba samo da budeš osoba koja sluša i koja se na pošten način pokorava. Uradi ono što možeš i radi to dobro, svom snagom. To je dovoljno. Bog će biti zadovoljan. Ne razmišljaj stalno o tome da druge nadmašiš, da sve uradiš bolje od drugih i da se u svakom pogledu izdvojiš iz gomile. Kakva je to narav? (Nadmena narav.) Ljudi oduvek imaju nadmenu narav, te zato, čak i kad žele da teže istini i da Bogu udovolje, ne uspevaju u tome. Kada su pod kontrolom nadmene naravi, oni su najskloniji tome da izazovu odstupanja. Na primer, postoje neki ljudi koji se uvek razmeću tako što, umesto Božjih zahteva, pokazuju svoje dobre namere. Hoće li Bog odobriti takvu vrstu pokazivanja dobrih namera? Da biste uvažili Božje namere, morate poštovati Božje zahteve i obavljati svoju dužnost, morate se pokoravati Božjim uređenjima. Ljudi koji pokazuju svoje dobre namere nisu obzirni prema Božjim namerama, već, naprotiv, uvek isprobavaju nove trikove i govore uzvišene reči. Bog ne traži da na ovaj način budeš razborit. Neki ljudi navode da je razlog u tome što vole da se nadmeću. Želja za nadmetanjem je sama po sebi negativna stvar. To je otkrivenje – ispoljavanje – nadmene naravi Sotone. Kada imaš takvu narav, uvek pokušavaš da držiš druge pod kontrolom, uvek nastojiš da ih prestigneš, uvek se nadmećeš i od ljudi uvek pokušavaš da nešto uzmeš. Izrazito si zavidan, ni pred kim ne popuštaš i uvek nastojiš da se izdvojiš iz gomile. To izaziva nevolje; tako postupa Sotona. Ako zaista želiš da budeš stvoreno biće koje je u skladu s merilom, nemoj slediti sopstvene snove. Loš je i sâm pokušaj da budeš nadmoćniji i sposobniji nego što jesi kako bi postigao sopstvene ciljeve. Treba da naučiš da se pokoravaš Božjim orkestracijama i uređenjima i treba da budeš postojan na mestu koje čovek treba da zauzima; jedino se u tome ogleda razum.

Prema kojim načelima se vladate? Trebalo bi da se vladate u skladu sa svojom pozicijom, da pronađete svoje pravo mesto i da dobro izvršavate dužnost koju treba da izvršavate; jedino na taj način ste osoba koja ima razum. Na primer, ako si vičan nekim stručnim veštinama i shvataš načela, treba da preuzmeš odgovornost i da u tom području sprovedeš odgovarajuće provere; ako možeš da ponudiš ideje i uvide, nadahnjujući druge tako da svoje dužnosti oni mogu bolje da izvršavaju – treba da ponudiš ideje. Ako možeš da pronađeš pravo mesto za sebe i da skladno sarađuješ sa svojom braćom i sestrama, izvršavaćeš svoju dužnost i to je ono što znači vladati se u skladu sa svojom pozicijom. Prvobitno si možda u stanju da ponudiš samo neke ideje, a ako pokušaš da ponudiš nešto drugo i na kraju se baš mučiš da to i učiniš, i dalje ti to ne polazi za rukom. A zatim, kad drugi ponude takve stvari, osećaš se neprijatno i ne želiš da slušaš, u srcu osećaš bol i sputanost, pa se žališ na Boga i kažeš kako je Bog nepravedan – onda je to ambicija. Kakva to narav u čoveku rađa ambiciju? Ambiciju rađa nadmena narav. Ova stanja sigurno mogu nastati u vama u svakom trenutku, a ako ne tražite istinu da biste ih rešili, ako nemate život-ulazak i u tom smislu ne možete da se promenite, tada će standard koji možete dostići u obavljanju svoje dužnosti i čistota s kojom je obavljate biti niski, a ni rezultati neće biti naročito dobri. To nije obavljanje dužnosti u skladu s merilom i znači da Bog od vas nije stekao slavu. Bog je svakoj osobi podario različite vrline i darove. Neki ljudi su jaki u dve ili tri oblasti, neki su jaki samo u jednoj, a neki su bez ikakvih jačih strana – ako ovim stvarima možete ispravno da pristupite, u tom slučaju imate razum. Čovek koji ima razum moći će da pronađe svoje mesto, da se vlada u skladu sa svojim položajem i da dobro obavlja svoju dužnost. Čovek koji nikada ne može da pronađe svoje mesto osoba je koja uvek ima ambiciju. On u svom srcu stalno stremi ka statusu i koristi. Nikad nije zadovoljan onim što ima. Kako bi stekao što veću dobit, nastoji da dograbi sve što može; uvek u nadi da će zadovoljiti svoje prekomerne želje. Smatra da bi, ako je nadaren i dobrog kova, trebalo da uživa u većoj Božjoj blagodati, te da nije pogrešno imati neke prekomerne želje. Ima li takva osoba razum? Nije li besramno stalno imati prekomerne želje? Ljudi sa savešću i razumom mogu da osete da je to besramno. Ljudi koji shvataju istinu neće praviti takve gluposti. Ako se nadaš da ćeš svoju dužnost ispunjavati posvećeno kako bi se odužio za Božju ljubav, to ne predstavlja prekomernu želju. U skladu je sa savešću i razumom normalne ljudskosti. Boga to usrećuje. Ako zaista želiš da svoju dužnost dobro obavljaš, za sebe pre svega moraš pronaći pravo mesto, te da onda ono što je u tvojoj moći uradiš svim svojim srcem, umom i snagom, najbolje što znaš. Ovakav pristup je u skladu s merilom, a takvo je obavljanje dužnosti sa određenom merom čistote. Pravo stvoreno biće bi upravo to trebalo da učini. Pre svega, moraš da shvatiš šta je pravo stvoreno biće: normalno stvoreno biće nije natčovek, već osoba koja živi na zemlji na prizemljen način; ni po čemu nije izvanredna niti je i najmanje izuzetna, već je poput svake druge obične osobe. Ako stalno želiš da nadmašiš druge, da se kotiraš više od ostalih, onda tobom vlada nadmena narav i u pitanju je zabluda izazvana tvojom ambicijom. Ti to, zapravo, ne možeš da postigneš i za tebe je to nemoguće. Bog ti nije podario takav talenat i veštinu, niti ti je dao takvu suštinu. Ne zaboravi da si običan pripadnik ljudskog roda koji se ni po čemu ne razlikuje od ostalih; samo se tvoj izgled, porodica i poreklo mogu razlikovati i mogu postojati neke posebnosti u tvojim snagama i darovima. Ali, ne zaboravi sledeće: koliko god da si jedinstven, to se ogleda samo u sitnicama, dok je tvoja iskvarena narav istovetna naravima drugih. Stav koji treba da imaš i načela kojih u obavljanju svoje dužnosti moraš da se pridržavaš isti su kao i kod drugih. Ljudi se međusobno razlikuju samo po snazi i talentima. U crkvi, neki ljudi umeju da sviraju gitaru, neki umeju da sviraju erhu, a neki bubnjeve. Ako te zanima neka od ovih oblasti, možeš da je savladaš. Koja god konkretna veština ili tehnologija da je u pitanju, sve dok uživaš u učenju i spretno radiš, možeš da je savladaš. Kad savladaš neku novu veštinu, možeš da je koristiš u obavljanju neke dodatne dužnosti, ne samo da bi ugodio ljudima, već i Bogu. Sticanje dodatnih veština i što veći doprinos delu Božje kuće zavređuju najveći blagoslov. Dok je čovek mlad i ima dobro pamćenje, nema ničeg pogrešnog u učenju novih stvari. U tome ima samo koristi i nema nikakve štete. Od koristi je pri obavljanju dužnosti i za delo Božje kuće. Vredan je i odgovoran onaj ko je, dok izvršava svoju dužnost, usredsređen na učenje raznih novih stvari; takav je čovek mnogo bolji od onih koji nisu posvećeni svom poslu. Ipak, ako već neko vreme učiš neku stvar, a i dalje ništa ne shvataš, to ukazuje na to da nemaš kov za tu oblast. Baš kao što neki ljudi umeju dobro da plešu, ali falširaju dok pevaju i nemaju sluha – to je urođeno i ne može se promeniti. Takvoj situaciji treba pristupiti ispravno. Ako umeš da plešeš, onda pleši dobro. Ako imaš srce koje veliča Boga, čak i ako falširaš dok pevaš, Bogu to neće smetati. Sve dok u srcu uživaš, to je dovoljno. U čemu god da su tvoje lične jače strane, dobro je ako možeš da ih upotrebiš. Savesno ispunjavanje dužnosti koju bi trebalo da izvršavaš znači vladati se u skladu sa tvojim pravim položajem.

Ljudi ne treba da misle da su potpuno savršeni, veoma istaknuti, veoma plemeniti niti da se mnogo razlikuju od ostalih; sve su to doneli čovekova nadmena narav i neukost. Uvek misliti za sebe da se izdvajaš – to uzrokuje nadmena narav; nikad ne biti u stanju da prihvatiš sopstvene nedostatke i nikad ne biti u stanju da se suočiš sa sopstvenim greškama i neuspesima – to uzrokuje nadmena narav; nikad ne dozvoljavati da drugi budu bolji u odnosu na tebe, bolji nego što si ti sam – to uzrokuje nadmena narav; nikad ne dozvoljavati da tuđe jake strane nadmaše ili zasene tvoje vlastite – to uzrokuje nadmena narav; nikada ne dozvoljavati da drugi imaju bolje zamisli, predloge i gledišta i postajati negativan kad otkriješ da su drugi bolji od tebe, ne želeti da pričaš, osećati se uznemireno i potišteno i uzrujavati se – sve to uzrokuje nadmena narav. Usled toga što štitiš sopstveni ponos, nadmena narav te može učiniti nesposobnim da prihvatiš da te drugi ispravljaju, onesposobiti da se suočiš sa svojim manama i onesposobiti da prihvatiš svoje neuspehe i greške. Povrh toga, kad je neko bolji od tebe, nadmena narav može podstaći mržnju i ljubomoru u tvom srcu i možeš se osećati sputanim; može učiniti da više čak i ne želiš da vršiš svoju dužnost i da postaneš površan u njenom izvršavanju. Nadmena narav može u tebi podstaći ova ponašanja i načine postupanja. Ako ste u stanju da, malo-pomalo, dublje kopate po svim ovim pojedinostima, da postignete pomake i da ih shvatite; ako nakon toga postepeno možete da se pobunite protiv tih misli, da se pobunite protiv tih pogrešnih predstava, gledišta, pa čak i ponašanja, i da oni prestanu da vas sputavaju; i ako u toku vršenja svoje dužnosti možete da pronađete svoje pravo mesto, da postupate u skladu sa načelima, da izvršavate dužnost koju možete i koju treba da izvršavate, u tom slučaju, što više je budete obavljali, to ćete u tome biti bolji. Na taj način ćete ući u istina-stvarnost. Ako možeš da uđeš u istina-stvarnost, izgledaćeš kao da imaš ljudsko obličje i ljudi će reći: „Ovaj čovek se ponaša u skladu sa svojim položajem i svoju dužnost obavlja na utemeljen način. Ne uzda se u prirodnost, u naprasitost, niti u svoju sotonsku iskvarenu narav da bi vršio svoju dužnost. Ponaša se uzdržano i ima bogobojažljivo srce. U njemu postoje elementi ljubavi prema istini i on prikazuje ispoljavanja i otkrivenja buntovništva protiv sopstvenog tela i sklonosti.” Kako je divno ponašati se na takav način! U onim prilikama kad drugi navode tvoje mane, ti ne samo da možeš da ih prihvatiš, već si optimističan i svojim nedostacima i problemima pristupaš staloženo. Stanje tvoga uma prilično je normalno, u njemu nema krajnosti, nema naprasitosti. Zar se posedovanje ljudskog obličja ne ogleda baš u tome? Samo takvi ljudi imaju razum.

Kakva je to narav ako ljudi, u svom nastojanju da se drugima uvek predstave u najboljem izdanju, uvek prikrivaju svoje slabosti, uvek se šepure i uvek se predstavljaju u najboljem svetlu, kako bi drugi o njima imali visoko mišljenje i kako ne bi mogli da primete njihove mane ili nedostatke? To su nadmenost, obmana, licemerje; to je narav Sotone, nešto rđavo. Uzmimo za primer pripadnike sotonskog režima: koliko god se oni borili, bili smrtni neprijatelji i ubijali u mraku, nikome nije dozvoljeno da ih prijavi ili razotkrije. U strahu da će ljudi videti njihovo demonsko lice, čine sve što mogu da ga prikriju. U javnosti, daju sve od sebe da prikriju svoje slabosti, govoreći koliko vole ljude, koliko su oni veliki, slavni i nepogrešivi. Ovo je priroda Sotone. Prevara i obmana su najistaknutije karakteristike Sotonine prirode. A šta je cilj te prevare i obmane? Da se ljudi zavaraju, da se spreči da uvide njegovu suštinu i pravo lice, i da se time postigne cilj produženja njegove vladavine. Običnim ljudima možda nedostaju takva moć i status, a ipak, i oni žele da zadobiju blagonaklone poglede drugih, da ih drugi izuzetno cene i da ih u svom srcu uzdižu do najviših visina. To je iskvarena narav i, ako ljudi ne shvataju istinu, oni nisu u stanju da je prepoznaju. Od svega je najteže prepoznati iskvarene naravi: lako je prepoznati sopstvene mane i nedostatke, ali nije lako prepoznati sopstvenu iskvarenu narav. Ljudi koji sebe ne poznaju nikada ne pričaju o svojim iskvarenim stanjima – za sebe uvek smatraju da su baš kako treba. Ni ne shvatajući to, počinju da se razmeću: „Kroz sve ove godine svoje vere, bio sam izložen brojnim progonima i pretrpeo sam tolike muke. Znate li kako sam sve to savladao?” Nije li ovo nadmena narav? U čemu je motiv da se neko ovako javno pokazuje? (Da bi ljudi o njemu imali visoko mišljenje.) A koji mu je motiv da ljudi o njemu imaju visoko mišljenje? (Da bi u glavama tih ljudi stekao status.) Kad u nečijem umu stekneš određeni status, pa kad se ti ljudi nađu u tvom društvu, prema tebi su puni poštovanja i naročito učtivi dok sa tobom razgovaraju. Uvek se na tebe ugledaju, u svemu ti uvek ustupaju mesto, propuštaju te, laskaju ti i tebi su poslušni. Oni u svemu traže tebe i tebi prepuštaju da donosiš odluke. A ti u tome pronalaziš uživanje – osećaš da si jači i bolji od svih drugih. Nema čoveka kome se ne dopada ovo osećanje. Ovo je osećanje da imaš status u nečijem srcu; ljudi bi želeli da se tome prepuste. Baš zbog toga se ljudi otimaju za status i svi bi želeli da im se u srcu drugih dodeli status, da ih drugi cene i da ih obožavaju. Da u tome ne pronalaze takvo zadovoljstvo, nikada ne bi stremili ka statusu. Na primer, ako u nečijem umu nemaš status, ta osoba će te posmatrati kao sebi ravnog, kao da ste jednaki. Po potrebi će ti se i suprotstaviti, prema tebi se neće ophoditi učtivo i s poštovanjem, a možda čak i ode pre nego što završiš rečenicu. Da li bi se osećao odbačeno? Ne dopada ti se kada se ljudi prema tebi tako odnose; dopada ti se da ti laskaju, da se na tebe ugledaju i da te u svakom trenutku obožavaju. Dopada ti se kad si u središtu svega, kada se sve oko tebe vrti, i svi te slušaju, na tebe se ugledaju i pokorno slede tvoja uputstva. Zar to nije želja da vladaš poput cara, da imaš vlast? Tvoje reči i postupci vode se izgradnjom i sticanjem statusa, i ti se oko toga sa drugima otimaš, boriš i nadmećeš. Cilj ti je da zauzmeš položaj i da te Božji izabrani narod sluša, podržava i obožava. Sticanjem tog položaja ujedno stičeš i vlast, te možeš da uživaš u prednostima statusa, u divljenju drugih i u svim drugim pogodnostima koje dolaze sa tim položajem. Ljudi se uvek prerušavaju, pred drugima se razmeću, predstavljaju se u najboljem svetlu, podešavaju svoje držanje i ulepšavaju se kako bi kod drugih ostavili utisak da su savršeni. Cilj im je da steknu status kako bi mogli da uživaju u njegovim pogodnostima. Ako u to ne veruješ, dobro razmisli: zašto uvek želiš da ljude navedeš da o tebi imaju visoko mišljenje? Želiš da ih navedeš da te obožavaju i da se na tebe ugledaju, kako bi na kraju mogao da preuzmeš vlast i da uživaš u pogodnostima statusa. Status koji tako očajnički tražiš doneće ti mnoge koristi, a te su koristi upravo ono na čemu drugi zavide i što bi i sami želeli da imaju. Nakon što ljudi iskuse brojne koristi koje im status donosi, to počne da ih opija i prepuštaju se tom raskošnom životu. Jedino za ovakav život ljudi smatraju da nije protraćen. Iskvareni ljudski rod uživa da se prepušta ovim stvarima. Prema tome, kad jednom zadobije određeni položaj i počne da uživa u raznim koristima koje taj položaj donosi, čovek će se bezobzirno prepuštati tim grešnim zadovoljstvima, do te mere da ih nikada neće otpustiti. U suštini, stremljenje ka slavi i statusu vođeno je željom da se uživa u prednostima koje sa određenim položajem dolaze, da se vlada poput cara, da se nad Božjim izabranim narodom sprovodi kontrola, da se nad svime poseduje vrhovna vlast i da se uspostavi nezavisno carstvo u kome takva osoba može da uživa u privilegijama svog statusa i da se prepušta grešnim zadovoljstvima. Da bi ljude obmanuo, nasamario i izigrao, Sotona se služi najrazličitijim metodama i kod ljudi stvara lažne utiske. Kako bi ljude naveo da mu se dive i da ga se plaše, koristi se čak zastrašivanjem i pretnjama, sa krajnjim ciljem da ih natera da mu se pokore i da ga obožavaju. To je ono što je po volji Sotoni; a to je i njegov cilj u nadmetanju sa Bogom kako bi zadobio ljude. Prema tome, kad se među drugim ljudima borite za status i ugled, za šta se vi zapravo borite? Da li je to zaista zarad lične slave? Ne. Zapravo se boriš za koristi koje ti ta slava donosi. Ako u tim koristima želiš da zauvek uživaš, za njih ćeš morati i da se izboriš. Međutim, ako tim koristima ne pridaješ značaj, već kažeš: „Nije mi važno kako se ljudi prema meni odnose. Ja sam samo obična osoba. Nisam dostojan tako dobrog tretmana, niti želim da obožavam neku osobu. Bog je Jedini koga treba istinski da obožavam i da Ga se bojim. Jedino je On moj Bog i moj Gospod. Ma koliko da je neko dobar, ma koliko da su mu velike sposobnosti, koje god da su razmere njegovog talenta i koliko god da je veličanstven i savršen njegov lik, ja ga se ne bojim jer on nije istina. On nije Stvoritelj, nije Spasitelj, i ne može da orkestrira čovekovom sudbinom, niti da nad njom ima suverenost. Nije predmet mog obožavanja. Nijedno ljudsko biće ne zaslužuje da ga obožavam” – zar to nije u skladu sa istinom? Nasuprot tome, ako druge ne obožavaš, kako prema njima treba da se odnosiš ako oni počnu tebe da obožavaju? Moraš pronaći način da ih u tome zaustaviš i da im pomogneš da se takvog mentaliteta oslobode. Moraš pronaći način da im pokažeš svoje pravo lice i da im dozvoliš da vide tvoje ruglo i tvoju pravu prirodu. Bez obzira na to koliko je tvoj kov dobar, koliko si visoko obrazovan, koliko si dobro obavešten ili inteligentan, ključno je da ljudima predočiš da si i dalje samo jedna obična osoba. Ni za koga nisi predmet divljenja ni obožavanja. I najvažnije, moraš biti postojan u svom položaju i ne smeš da se povlačiš nakon što pogrešiš ili se osramotiš. Ako, nakon što pogrešiš ili se osramotiš, ne samo da to ne priznaješ, već na prevaru želiš da to prikriješ ili ulepšaš, usložnjavaš svoju grešku i deluješ još ružnije. Tvoja ambicija postaje još očitija. Iskvarena ljudska bića su dobra u prerušavanju. Ma šta da rade i kakvu god iskvarenost da otkrivaju, uvek moraju da se prerušavaju. Ako nešto krene naopako ili ako nešto urade pogrešno, za to žele da okrive drugoga. Za dobre stvari, sebi žele da pripišu zasluge, a za loše, da krivicu svale na druge. Zar u stvarnom životu nema mnogo takvog prerušavanja? Ima ga i previše. Pravljenje grešaka ili pretvaranje: šta se od ovoga odnosi na narav? Pretvaranje je pitanje naravi, u sebi podrazumeva nadmenu narav, rđavost i lažljivost; Bog ga se naročito gnuša. U stvari, kad se prerušavaš, svima je jasno šta se događa, dok ti misliš da drugi to ne vide i upinješ se da polemišeš i sebe opravdaš u pokušaju da sačuvaš obraz i da sve druge uveriš kako ništa loše nisi uradio. Nije li to glupo? Šta drugi misle o tome? Kako se osećaju? Muka im je i zgroženi su. Ako, nakon što napraviš grešku, prema njoj možeš da se odnosiš ispravno i ako svima drugima možeš da dozvoliš da o tome govore, dopuštajući im da komentarišu i da o tome rasuđuju, a ti si u stanju da budeš otvoren i da to detaljno analiziraš, kakvo će mišljenje svi imati o tebi? Reći će da si poštena osoba, jer ti je srce otvoreno prema Bogu. Kroz tvoje postupke i ponašanje moći će da vide tvoje srce. Međutim, ako pokušavaš da se pretvaraš i da sve obmaneš, ljudi će o tebi imati loše mišljenje, uz reči da si budala i da si nerazuman. Ako ne pokušavaš da se pretvaraš niti da sebe opravdaš, ako možeš da priznaš sopstvene greške, svi će reći da si pošten i mudar. Šta te to čini mudrim? Svi greše. Svi imaju mane i nedostatke. I, zapravo, svi imaju istu iskvarenu narav. Ne zamišljaj da si plemenitiji, savršeniji i ljubazniji od drugih; to je krajnje nerazumno. Nakon što ti ljudske iskvarene naravi, suština i pravo lice ljudske iskvarenosti postanu jasni, nećeš pokušavati da prikrivaš svoje greške, niti ćeš drugima zamerati njihove greške – i sa svojim i sa tuđim greškama moći ćeš da se suočiš kako treba. Tek tada ćeš postati pronicljiv i nećeš praviti gluposti, a to će te učiniti mudrim. Ljudi koji nisu mudri su budalasti i uvek se zadržavaju na svojim sitnim greškama dok se prikradaju iza kulisa. Tome je odvratno prisustvovati. Ono što radiš je, u stvari, istog trenutka jasno drugim ljudima dok ti od toga i dalje besramno praviš predstavu. Drugima to izgleda kao nastup nekog klovna. Zar to nije glupo? Zaista jeste. Glupavi ljudi nemaju ni trunku mudrosti. Koliko god propovedi da su čuli, istinu i dalje ne shvataju i ništa ne vide onakvim kakvo zaista jeste. Nikad ne prestaju da se ponašaju kao da su iznad drugih, smatrajući da se od svih drugih razlikuju i da zaslužuju veće poštovanje; to su nadmenost i samopravednost, to je glupost. Budale nemaju duhovno razumevanje, zar ne? Stvari u kojima si glup i nerazuman zapravo su stvari u kojima nemaš duhovno razumevanje i u kojima ne možeš lako da shvatiš istinu. To je realno stanje.

Preobražaj iskvarene naravi ne odvija se preko noći. Čovek mora neprestano o sebi da razmišlja i da sebe ispituje po svim pitanjima. Mora da ispituje svoje postupke i ponašanja s obzirom na Božje reči, da nastoji da sebe razume i da pronađe put primene istine. To je način na koji se rešava iskvarena narav. Neophodno je razmišljati o iskvarenim naravima koje se otkrivaju u svakodnevnom životu i istraživati ih, primenjivati analizu i razlučivanje utemeljene na sopstvenom shvatanju istine i postepeno praviti pomake, kako bi čovek bio u stanju da primenjuje istinu i da sve svoje postupke usklađuje sa istinom. Kroz takvo stremljenje, primenu i samorazumevanje, ova otkrovenja iskvarenosti počinju da se smanjuju i ima nade da će se nečija narav na kraju preobraziti. To je put. Preobražaj naravi predstavlja pitanje rasta u čovekovom životu. Čovek mora da dokuči istinu i da je primenjuje. Jedino se primenom istine može rešiti problem iskvarene naravi. Bude li se iskvarena narav i dalje neprekidno otkrivala, čak do te mere da se otkriva u svakom postupku i u svakoj reči, to znači da se čovekova narav nije preobrazila. Sva pitanja u vezi sa iskvarenom naravi treba ozbiljno raščlaniti i istražiti. Čovek treba da traži istinu kako bi iskopao osnovne uzroke iskvarene naravi i kako bi se njima pozabavio. Ovo je jedini način da se u potpunosti reši problem iskvarene naravi. Kad jednom pronađeš ovaj put, postoji nada da ćeš preobraziti svoju narav. Ovo nisu isprazne stvari; od značaja su za stvarni život. Ključna stvar je da li pojedinci mogu zdušno i marljivo da se posvete istina-stvarnostima i da li su u stanju da primenjuju istinu. Sve dok su u stanju da primenjuju istinu, oni postepeno mogu početi da odbacuju svoju iskvarenu narav. Zatim se mogu vladati u skladu sa Božjim zahtevima – drugim rečima, mogu da se vladaju u skladu sa svojom pozicijom. Kad pronađu svoje mesto, kad budu postojani u svojoj ulozi stvorenog bića i postanu osoba koja istinski obožava Boga i Njemu se pokorava, dobiće Božje odobravanje.
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Samo oni koji razumeju istinu poseduju duhovno razumevanje

Počećemo zajedničkim razgovorom o načinima na koje sebe predstavljaju ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje. Šta se kod njih najviše ističe? Prvenstveno to da, ma koliko godina verovali u Boga i ma koliko se prikazivali kao ljudi koji tragaju za istinom, njihovi životi se nikada ne razvijaju i oni zapravo nemaju nikakav put praktičnog delovanja u cilju postizanja život-ulaska. Ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje ne razmišljaju o sebi i ne pokušavaju da upoznaju sebe koliko god bila iskvarena narav koju pokazuju. U stvari, oni čak i ne znaju šta je iskvarena narav. Oni nisu svesni svoje naravi koju razotkrivaju i pokazuju, ma koliko nadmeno to delovalo. Koliko god da lažu i upuštaju se u prevaru, oni to ni najmanje ne razumeju. Koliko god da se opiru i bune protiv Boga, ne znaju da je to greška. Oni su poput nevernika koji deluju proizvoljno i bezobzirno čine nedela, misleći da su u pravu, i ni od koga ne prihvataju kritiku ni opomenu. Iako često slušaju propovedi i prisustvuju verskim skupovima, oni nikako ne znaju šta je pokornost ni šta su buntovništvo i protivljenje, niti šta je odbacivanje Božjih orkestracija i uređenja. Oni ne znaju za dobrotu koja proizlazi iz ljudskih namera, ili šta znači postupati u skladu sa istinom i pokoriti se Božjoj suverenosti i Njegovom uređenju. Oni ništa ne znaju o ovim nijansiranim razlikama. Oni ne znaju da li su bili posvećeni ili, pak, površni u obavljanju svoje dužnosti, ne znaju kakvu su iskvarenu narav otkrili i koje su im namere, niti da li je ispravan put kojim koračaju. Oni ne znaju da li je ispravna perspektiva njihovog delovanja, niti koje vrste ponašanja Bog voli a koje prezire. Oni ne znaju ništa od ovih stvari. Ljudi koji nemaju nimalo duhovnog razumevanja ne razumeju duhovne stvari u životu. Oni se slepo drže čitanja Božjih reči i vođenja normalnog duhovnog života. Kada obavljaju svoju dužnost, oni ne dangube i ne stvaraju nevolje, niti namerno rade stvari koje dovode do prekida ili ometanja. Oni rade kako im se kaže i drže se jednostavnih propisa. Ali, kada je reč o detaljima, o stanjima uključenim u život-ulazak, o različitim gledištima i stavovima, oni to potpuno zanemaruju. Kada razgovaraš o istinama koje pomažu da se razreše određene predstave o stvarima, ti misliš da ih nemaš, da su sve predstave već razrešene i da to što vi razgovarate nema nikakve veze sa njima. Ti ne znaš na šta se odnose pojmovi o kojima govoriš niti kakva istina-stvarnost leži u onome što govoriš. Kada govoriš o tome da poznaješ sebe, ti kažeš: „Čovek je buntovan i nadmen, zar ne? A kad on prosto ne bi bio buntovan, zar to ne bi bilo dovoljno? Kada ga zadesi neka nevolja, da se nije hvalisao, da je bio malo skromniji i manje pun sebe – zar to ne bi bilo dovoljno?” Kada govoriš o pokornosti, ti kažeš: „Šta je to toliko važno u pokornosti? Samo ne čini ništa što je zlo. Šta je tu tako teško?” Kada govoriš o pobuni protiv tela, o disciplinovanju tela, o odbacivanju iskvarenosti i primeni istine, ti kažeš: „Nema potrebe da se bunimo protiv tela ili da primenjujemo istinu; samo ću biti dobra osoba.” Toliko je jednostavno njihovo razmišljanje. Može li takva osoba na kraju spoznati istinu? (Ne može.) Kakav je njen stav prema istini? (Ona ne priznaje Božje reči kao istinu, ne prihvata ih i, takođe, smatra da ne poseduje iskvarenu narav koju razotkrivaju Božje reči.) To je tako. Ona misli: „Ja ne posedujem puno čovekove iskvarene naravi koju Bog razotkriva, a čak i da imam malo toga u sebi, to je minorno, samo neke prolazne misli, ništa strašno. Nije li ovo samo zahtev meni da budem pokoran? Slušaću šta god ti kažeš i radiću sve što mi kažeš. Zar to nije pokornost?” Da li je to tako jednostavno? Neki ljudi su tako prostodušni da, kada vide nekoga ko je negativan, kažu: „Samo voli Boga. Zašto plačeš, zašto si negativan?” Ovi ljudi ne poseduju duhovno razumevanje. Šta podrazumeva nedostatak duhovnog razumevanja? Podrazumeva da, bez obzira na to šta Bog kaže ili koje istine govori, ovi ljudi to vide samo kao teoriju. Oni ne razumeju suštinu ovih pitanja, niti razumeju koje probleme treba da reši Božja beseda o ovim istinama. Oni ne razumeju kako su ove istine povezane sa ljudskim život-ulaskom i sa putem kojim hodaju, kako su povezane sa iskvarenom naravi koju ljudi otkrivaju, ili kako su povezane sa ljudima koji žive u ljudskom obličju i sa njihovim dostizanjem spasenja. Oni ne razumeju nijednu od ovih stvari. Njima nije jasno i ne razumeju kakve veze ove Božje reči i ove istine imaju sa razotkrivanjem i izrazom ljudske iskvarenosti, sa njihovim praktičnim delovanjem i ulaskom. Sve što čuju jeste „pokornost, posvećenost” i „nemojte biti površni, nemojte da prekidate i ometate”. Oni na kraju sve sažmu u jednu rečenicu „Ne sećam se ničega više, ali znam da treba da uradim sve što Bog traži. Čak sam spreman i službovati za Njega. Šta drugo reći?” Oni ne znaju da, osim službovanja, postoje mnoge iskvarene stvari u ljudima koje treba rešiti, kao što su ambicije, želje, preferencije, predstave, zamišljanja, kao i pogrešna gledišta ljudi i Sotonina filozofija za ovozemaljsko ophođenje. Božje reči zahtevaju da ljudi razreše sve te stvari i zamene ih istinom. Svrha Njegovog objavljivanja ovih istina jeste da te natera da razumeš istinu i da je pustiš u svoje srce, i da zatim nastaviš da je koristiš u stvarnom životu pri rešavanju svojih problema i poteškoća, tako što ćeš ove istine učiniti svojom realnošću te će se one proživeti i otkriti u tebi. Ono što ćeš tada da otkriješ više neće biti nadmenost, ambicija, želje, predstave, zamišljanja, učenja, filozofije ili druge slične iskvarene stvari, već stvarnost istine. Ljudi koji nemaju duhovno razumevanje to ne mogu da razumeju. Nakon što su godinama slušali propovedi, oni misle: „Zašto je svaka propoved manje-više ista? Godine propovedanja o spoznaji samog sebe ne svode li se na pitanje prepoznavanja naših osnovnih slabosti i iskvarenosti?” Drugi ljudi kažu da su današnje propovedi dublje i detaljnije nego ranije, ali ljudi bez duhovnog razumevanja to ne uspeju da primete. Ovo je znak prepoznavanja takve osobe. Neki ljudi su dovoljno visokog kova, ali ne teže istini, tako da nikada neće postići duhovno razumevanje. Drugi ljudi su previše niskog kova da bi razumeli istinu, pa što više slušaju o pojedinostima svake istine, to se više zbunjuju i nikada ne dođu do pravog puta praktičnog delovanja. Bez obzira na to koliko godina ovi ljudi niskog kova čuvaju svoju veru, oni su u stanju da se samo pridržavaju pravila ili da ulože malo truda, dok oni među njima koji poseduju malo savesti i razuma mogu da pokažu posvećenost u obavljanju svojih dužnosti. Oni izbegavaju da budu površni, garantuju da neće počiniti očigledne grehe, a takođe pripremaju i neka dobra dela. U nekim stvarima, sposobni su da pokažu jednostavnu vrstu pokornosti, tako što rade ono što se od njih traži i ne pokušavaju da budu ono što nisu, prihvataju neke sitne discipline i, u najmanju ruku, čine stvari u skladu sa standardom svoje savesti. Oni ne vređaju Boga direktno i ne čine stvari koje se jasno opiru Bogu, ali nisu u stanju da postignu dublju pokornost. Mnogo manje su dorasli stvarima kao što su iskušenja i svedočenja Jova. Oni ne razumeju reči i svedočenja Jova. Ne znaju šta zaista znače reči „Bog je dao i Bog je uzeo” i definitivno ne mogu da shvate da je ono što se dogodilo Jovu rezultat gubitka Boga. Ako se suoče sa takvim iskušenjem, oni će se sigurno svađati sa Bogom i puno će se žaliti, jer ti ljudi uopšte ne razumeju istinu. Osoba koja zaista razume istinu može jasno da vidi iskvarena stanja ljudi koje Bog razotkriva. Takvi ljudi mogu više ili manje jasno da vide šta je Bog učinio, mogu ispravno da razumeju probleme sa kojima se suočavaju i ne govore nasumično o onome što ne razumeju, ne donose sudove o tome, niti to definišu. Ljudi koji istinski razumeju istinu mogu da razaznaju razliku između istine i laži, kao i to da li je stanje neke osobe normalno ili nije. Oni takođe mogu da razumeju svoja sopstvena otkrića iskvarenosti u realnosti i u kontekstu stvarnog života, i mogu da prihvate istinu kako bi razrešili sopstvenu iskvarenu narav. Oni mogu da razumeju Božje namere u okruženju koje je On postavio i mogu da primene istinu kako bi rešili stvarne probleme u skladu sa Božjim rečima. To je nešto što čovek sa duhovnim razumevanjem može da postigne.

Za šta je vezan stepen život-ulaska neke osobe? Povezan je sa stepenom do kog čovek razume istinu. Na šta se odnosi stepen do kog čovek razume istinu? Šta je razumevanje istine? To je znanje o tome na koji aspekt stvarnosti se Božje reči odnose, koje probleme u ljudima žele da reše, kojim aspektom čovekove iskvarene naravi se bave, koja su načela ovog aspekta istine, kakav je odnos između ove i drugih istina i koja su Božja zahtevana merila za ovaj aspekt istine. Razumeti sve ovo znači razumeti istinu. Na primer, da bi razumeo istinu pokornosti, ti prvo moraš da razumeš šta je pokornost, kako zaista biti pokoran i koji standard pokornosti Bog zahteva od ljudi. Ovo je stvarnost pokornosti, istina pokornosti. Ne radi se samo o razumevanju koncepta, definicije i teorije pokornosti, već i o razumevanju načela praktikovanja pokornosti; imati znanje o tome kako primeniti ova načela, sa čim su istina-načela usklađena i čime se ona u primeni krše; kao i sposobnost razlikovanja između ispravnog delovanja i pogrešnih načina činjenja stvari. To je ono što može poslužiti kao dokaz da zaista razumeš istinu. Ako ovaj aspekt istine možeš da primeniš u sebi, moći ćeš da proživiš i da ispuniš ove istine, a onda ćeš prema ovim istinama moći da sameravaš i druge; ako postigneš ove rezultate, steći ćeš stvarnost ulaska u ovaj aspekt istine i tada ćeš biti osoba koja poseduje duhovno razumevanje. Da li neki čovek ima duhovno razumevanje ne zavisi od toga koliko brzo shvata istinu, već od toga da li razume ili ne razume Božje reči. Ako ti se čini da razumeš Božje reči u trenutku kada ih čuješ, ali ih ne razumeš kada se suočiš sa nekim problemom, onda nemaš duhovno razumevanje. Međutim, ako osećaš da ih u nekom trenutku koliko-toliko razumeš, a zatim, kad nakon nekog perioda sticanja iskustva naiđeš na neki problem, prozreš ga i uspeš da razumeš ovaj aspekt istine, onda poseduješ duhovno razumevanje. Ovo razumevanje se ne odnosi na to koliko osoba nešto razume u bukvalnom ili doktrinarnom smislu – to ima veze sa kovom te osobe, kao i sa njenom potragom za istinom i putem kojim ide. Možda se čini da antihrist ima pameti i dara i da ume lepo da govori, ali on ne zna ništa o duhovnim stvarima u životu. Čim završi sa slušanjem originalnih reči iz propovedi, on može da imitira neke od njih i može da shvati ključne pojmove, pa ljudi mogu pomisliti da je antihrist to razumeo. Međutim, stvari koje on govori nespojive su sa situacijama sa kojima se suočava, on ne može da ih objedini i ne ume da primeni stvari o kojima govori. U stvari, kad sluša reči o kojima se razgovara, čini se da razume važan aspekt istine i da može da shvati načela, pa bi trebalo da zna kako da se nosi sa stvarima. Međutim, kada se suoči sa nekim problemom, on ne sprovodi istinu u delo, već samo iznosi još jednu teorijsku tvrdnju. Ovo samo sebi protivreči i dokazuje da takvi ljudi ne razumeju istinu i da su stvari koje propovedaju puka doktrina i teorija. Ti ih čuješ kako propovedaju doktrinu kao da su vrlo razumni u vezi sa tim, dok oni u stvari nemaju duhovno razumevanje. Oni ne razumeju istinu, niti tragaju za istinom. Na primer, kada se nađu u teškoj situaciji i postanu negativni, a ti razgovaraš sa njima o istini, oni ti kažu: „Nemoj da mi govoriš o tome, ja sve to znam.” A u stvari, ne znaju. Da zaista znaju, ne bi bili tako negativni i nerazumni. Kada ih čuješ kako propovedaju svoju nerazumnu i lažnu logiku, shvataš da oni ne razumeju ništa o istini i da nemaju duhovno razumevanje. Jednom kada se suoče sa nečim što se ne uklapa u njihove predstave, oni se žale na Boga, pogrešno Ga razumeju, pa čak i šire okolo svoje predstave. Kada slušaš ono što propovedaju i što šire dalje, kada pogledaš šta je u njihovim srcima, ti shvataš da oni uopšte ne razumeju istinu. I tako, razlučivanjem da li ljudi imaju ili nemaju duhovno razumevanje, otkriva se da većina ljudi ne razume istinu. Oni su u stanju da veći deo vremena vrlo dobro propovedaju reči i doktrine. Posebno oni koji već duži niz godina veruju u Boga i koji vole da propovedaju reči i doktrine osećaju da imaju više kredibiliteta. Međutim, otkriva se da oni uopšte nemaju duhovno razumevanje i da su samo beskorisni ljudi. Oni nisu nimalo korisni za Božju kuću. Kako takva osoba može postići spasenje?

Šta tačno znači nedostatak duhovnog razumevanja? Ukratko, znači nesposobnost da razumete duhovne stvari u životu, nesposobnost da razumete stvari duhovnog carstva, a samim tim i nesposobnost da razumete istinu, po prirodi stvari. Ako posmatraš kako ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje govore i izražavaju svoje stavove, otkrićeš da oni ne razumeju istinu. Neki ljudi mogu dobro da besede i izgleda kao da veruju u Boga sa velikom snagom i verom, pa zašto im onda nedostaje duhovno razumevanje? Vidiš da uvek obavljaju svoju dužnost sa puno zanosa. Uvek su ushićeni, retko negativni i u stanju su da pate i da plate cenu. Međutim, oni ne razumeju istinu i nema nikakvih načela u njihovom delanju. To su ljudi koji nemaju duhovno razumevanje. Ljudi koji, pak, imaju duhovno razumevanje stvari rade u skladu sa načelima. Bilo po svojoj savesti ili u skladu sa istinom koju razumeju, kada naiđu na neki problem, znaju kako da ga rešavaju u skladu sa načelima. Oni ne rade stvari slepo niti se pridržavaju propisa. Ovo su jasne karakteristike ljudi koji imaju duhovno razumevanje. Međutim, oni kojima nedostaje duhovno razumevanje ne primenjuju istina-načela u stvarima koje rade. Većinu vremena samo slepo primenjuju propise. Ponekad se oslanjaju na svoje iskustvo, ponekad na svoj dar, ponekad na svoju savest, elan ili prirodnu dobrotu. O čemu god da neko poseduje duhovno razumevanje, to je oblast u kojoj je pametan i mudar. Ta osoba zna da traži istinu i zna ko govori u skladu sa načelima. To je neko ko poseduje najveće duhovno razumevanje. Ako, nakon što je istinu razumeo, može i da je sprovede u delo, onda ima nadu da će dobiti spasenje od Boga. Zašto se kaže da neki ljudi koji godinama veruju u Boga još uvek službuju? To je zato što ne razumeju istinu. Dva su glavna razloga za nerazumevanje istine. Prvi je da ljudima nedostaje duhovno razumevanje, što ih onemogućava da shvate istinu. Drugi razlog je da nisu skloni istini i ne vole istinu, pa ne mogu ni da je razumeju. Mnogo je ljudi koji veruju u Boga i čine stvari iz ushićenosti, dobrih namera ili iskustva. Oni se drže ovih stvari kao istine, čine mnogo dobrih stvari i u stanju su da nastave to da rade ceo život. Ali, da li oni mogu da rade stvari na ovaj način i da dođu do razumevanja istine? Ne mogu nikako. Čak i ako čine dobre stvari tokom života, neće moći da shvate istinu. Prema tome, čovek koji ne razume istinu, ali može da uradi mnogo dobrih stvari, sigurno je dobar čovek, zar ne? To nije izvesno, pošto je najočiglednija posledica nerazumevanja istine to da ljudi mogu da čine zlo i da se opiru Bogu, mogu da slede Sotonu i zle duhove u optužbama i osudi Boga, kao i da se opiru Božjem delu. To je zato što Sotona najlakše zavede i iskoristi ljude koji ne razumeju istinu. Ljudi koji ne razumeju istinu mogu učiniti mnogo dobrih stvari, ali su takođe sposobni da čine zlo i da se opiru Bogu. Stoga, to što celog života činite dobre stvari ne mora od vas da napravi dobru osobu niti znači da vi praktikujete istinu. Ti moraš da pogledaš prirodu tih dobrih stvari i da utvrdiš da li su one u skladu sa istinom i da li pripadaju istina-stvarnosti. Ako ti ne možeš jasno da vidiš ova suštinska pitanja, već i dalje činiš stvari na osnovu svoje ushićenosti, dobrih namera i iskustva, da li to znači da slediš Božji put? Nikako ne znači to, već znači da za merilo u potpunosti uzimaš svoju savest i svoje dobre namere da nešto uradiš. Tako je kad se stvari rade prema sopstvenim predstavama i zamislima. Takvim ljudima nedostaje duhovno razumevanje. To su ljudi koji ne razumeju istinu. Ljudi koji ne mogu jasno da vide ove probleme takođe su ljudi koji ne poseduju duhovno razumevanje.

Pogledajte oko sebe, možete li reći da u crkvi ima mnogo ljudi koji poseduju duhovno razumevanje i koji mogu razumeti istinu? (Ranije sam mislio da su ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje oni koji imaju apsurdno razumevanje ili, pak, otupeli i neinteligentni ljudi, dok većina ljudi koja obavlja svoju dužnost poseduje duhovno razumevanje. Sada, nakon slušanja Božje besede, shvatam da samo oni koji mogu da razumeju istinu stvarno poseduju duhovno razumevanje. Oni su u manjini, jer većini ljudi nedostaje duhovno razumevanje.) Trenutno su oni koji imaju duhovno razumevanje i razumeju istinu u manjini, a oni koji nemaju duhovno razumevanje ili ne razumeju istinu predstavljaju većinu. Na primer, kako ljudi treba da shvate i spoznaju istinu pokornosti? Većina ljudi misli da pokornost znači da rade ono što im se kaže, da se ne opiru i ne bune kada naiđu na neki problem. Za njih je to pokornost. Ljudi ne razumeju nijednu pojedinost o tome zašto su oko Boga ljudi koji su Mu pokorni, koje je značenje pokornosti i koje je načelo pokornosti, kako čovek treba da se pokori i koje iskvarenosti u ljudima treba razrešiti kada se praktikuje pokornost; oni samo poštuju pravila. Oni misle: „Pokornost znači da, ako vam se kaže da kuvate, vi nemojte da čistite pod, a ako vam je rečeno da počistite pod, nemojte brisati staklo. Ako vam se kaže da nešto uradite, vi samo to radite. Toliko je jednostavno. Ne brinite za ono što vam je u srcu, jer Bog ne obraća pažnju na te stvari.” U stvari, Bog čini da ljudi, uz pokoravanje Njemu, ujedno razreše i svoju buntovnost i iskvarenost, kako bi mogli da postignu istinsku pokornost. To je istina pokornosti. Koliko toga ljudi na kraju uopšte razumeju i spoznaju? Oni razumeju da treba da urade sve što Bog od njih traži da urade. U tome se ogledaju Božje namere i ljudi treba da Mu se bezuslovno pokore. Ako čovek može da shvati sve ovo, on razume istinu pokornosti, može da primenjuje pokornost Bogu i da Mu udovolji. Međutim, većina ljudi ne zna šta je pokornost Bogu; znaju samo da poštuju propise. Samim tim, ti ljudi ne mogu postići pokornost Bogu, jer ne razumeju Božje namere niti istinu pokornosti. To su ljudi koji nemaju duhovno razumevanje. Ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje ne mogu da shvate istinu pokornosti, pa im je teško i da je sprovedu u delo. Oni ne mogu da pronađu način niti načela praktičnog delovanja. Ljudi koji nemaju duhovno razumevanje nisu duhovno prosvećeni. Kako god da im se istina saopšti, oni je ne razumeju. Oni ne znaju da je primena istine pokornosti u stvari proces postizanja život-ulaska. Život-ulazak je kada osoba raščlani i upozna namere, predstave, sklonosti i izbore koje otkrije u procesu prihvatanja i primene istine, kako bi razumela svoje buntovno stanje i shvatila da oni koji se bune i opiru Bogu nikako ne mogu da se usklade sa Njim. Kada ljudi ovo shvate, lako im je da primenjuju istinu. To je tek početak primene istine pokornosti. U procesu koji počinje tvojim razmišljanjem i razumevanjem sopstvene iskvarene naravi, do tačke u kojoj možeš da razrešiš svoju iskvarenu narav, buntovnost, svoje neobične želje za Bogom, sklonosti, razmatranja i ambicije, ti ćeš svaki put iznova otkriti sopstvenu iskvarenost, spoznati oblasti u kojima nisi usklađen sa Bogom i razumeti sopstvenu priroda-suštinu. Takođe ćeš doći do spoznaje da ljudima nije lako da se pokore Bogu, da je možda lako razumeti doktrinu pokornosti Bogu i reći da ćeš biti pokoran Bogu, ali nije tako lako to sprovesti u delo. I s kojim ciljem Bog zahteva pokornost? Da li je cilj samo razotkrivanje ljudi? Šta je istina u Božjem traženju pokornosti? Proces u kome se ljudi pokoravaju Bogu jeste proces kojim Bog pročišćava ljude. Drugim rečima, Bog koristi istinu o pokornosti da pročisti i obuzda ljude i da ih vodi na njihovom putu dolaska pred Boga kako bi upoznali sebe, kako bi shvatili sopstvenu buntovnost, iskvarenu narav i prirodu koja se opire Bogu. Upravo to znači razumeti sopstvenu suštinu. Koji konačni rezultat se ovim postiže? Ljudi su u stanju da razumeju koliko su ružne dubine do kojih seže njihova iskvarenost, mogu da spoznaju ko su oni u stvari, da shvate šta treba da rade i gde treba da stoje kao stvorena bića; oni postaju istinski pokorni Bogu i više ne postavljaju nerazumne zahteve. Ovo je željeni rezultat koji se postiže. Upravo to znači ući u stvarnost istine. Nisu li ovo pojedinosti o tome šta znači poznavati sebe? Nisu li ovo detaljna pitanja vezana za pokoravanje Bogu? Da li ljudi razmišljaju o ovim pojedinostima kada slušaju istinu o pokornosti? Ne, oni to ne mogu. Mogu li da postignu istinsku pokornost Bogu ako ne razumeju sve ove pojedinosti u potpunosti? Ako ljudi ne mogu da postignu pokornost Bogu, mogu li dobro obavljati svoje dužnosti kao stvorena bića? To je nemoguće. Prepoznavanje ovih pojedinosti o sebi i više je nego presudno; to je najosnovnija lekcija za postizanje spasenja. Kada se pokoriš do samog kraja, ti ne istražuješ šta Bog kaže, nemaš svoje lično mišljenje i ne kažeš „ja mislim”, „ja se pitam”, „planiram da uradim to i to” ili „trebalo bi da uradim to i to”. Ti nemaš sva ta razmatranja, želje i ambicije koje počinju sa „ja”. U stanju si da doslovce prihvatiš ono što Bog kaže i da delaš u skladu sa Njegovim rečima. Upravo to znači slušati Božje zapovesti i slediti Njegov put. Na ovaj način, Božji proces tvog pročišćenja došao je do kraja. Tvoja iskvarenost je pročišćena i vraćen ti je pravi identitet stvorenog bića. To znači pronaći svoje mesto i čvrsto stajati na njemu. Bez ovih razmatranja, odluka i želja koje počinju sa „ja”, a koje bi te uznemirile, tebi je lako da primenjuješ pokornost. Neki ljudi kažu: „Bog uvek traži pokornost, ali to nema smisla! Zar ja ne smem da se zauzmem za sebe? Zar moja žalba nije razložna i razumna?” Da li je ovo pokornost? Da li takva osoba razume istinu pokornosti? Ona ne razume istinu pokornosti, ne zna značenje pokornosti, ne zna koje su njene obaveze i odgovornosti, ne zna svoju dužnost niti gde treba da stoji. Ponekad su Božje reči koje razotkrivaju ljude prilično oštre. Kada ih ljudi slušaju, osećaju se uznemireno i neprijatno. Iznutra osećaju bol, a narušeni su im čak i dostojanstvo i integritet. Oni misle: „Bog nema ljubavi, razumevanja, blagosti, milosti, tolerancije ni oproštaja za ljude. Previše je strog!” Svi ljudi cene svoje dostojanstvo i integritet i izuzetno teško prihvataju da im ih neko narušava. Sledstveno tome, oni ne mogu biti pokorni čak i kada bi to želeli. U svom srcu, oni misle: „Bog previše zahteva od ljudi. On pravi budalu od mene i muči me, zar ne?” Međutim, to nije tačno. Božji zahtev da Mu se ljudi pokore nema za cilj da nekoga natera da Mu se pokori, a još manje da nekoga primora da Mu se pokori. Božji zahtev dolazi uz neke uslove. Upućen je onima koji imaju savest i razum i koji mogu da prihvate istinu, kao i onima koji razumeju istinu. Ako ti ne razumeš istinu i nemaš savest i razum, ti nisi u stanju da ispuniš Božje zahteve. U stvari, sve istine koje Bog izražava upućene su onima koji vole istinu i prihvataju je. Bog ne zahteva ništa od onih koji ne vole istinu i ne prihvataju je. Da li vidiš da neko ko ne primenjuje istinu istog trenutka biva disciplinovan ili kažnjen? To se ne dešava ni jednom jedinom čoveku. Božja je namera i nada da svi ljudi mogu prihvatiti, razumeti i posegnuti za istinom. To je Njegova namera. Ako čovek vidi Božje reči i oseća da Bog zahteva da postupi po tim rečima, onda ih je pogrešno razumeo. Stoga, kada čitate Božje reči, morate razumeti Njegove namere, njihovu ciljnu publiku i značenje. Nemojte nemarno da komentarišete Njegove reči. Ako ti stalno pronalaziš neke izgovore i nemaš pokornost, šta će Bog misliti o tebi? Bog će reći da ti nisi pročišćen, da nisi osoba koja se pokorava Bogu, i da nisi proživeo stvarnost pokoravanja Bogu. Prema tome, pokornost o kojoj ti govoriš puka je doktrina i zauvek će ostati teorija. Ako se u srcima ljudi često jave neke predstave pri susretu sa raznim drugim ljudima, događajima, stvarima i okruženjima koje je Bog priredio, oni će se verovatno raspravljati s Bogom i boriti se protiv Njega. Ova vrsta ljudi ne poseduje istina-stvarnost pokornosti, već pokornost za njih predstavlja samo doktrinu i prazne reči. U kom kontekstu ovakvi ljudi mogu biti iole pokorni? Moraju se nalaziti u odgovarajućem okruženju koje je u skladu sa njihovim predstavama. Takođe, moraju biti dobro raspoloženi. Tek tada mogu primenjivati istinu pokornosti. Da li to onda znači da oni poseduju stvarnost pokornosti Bogu? Ne, jer je njihova pokornost suviše ograničena. Ona mora da bude u skladu sa njihovim predstavama i da ispunjava njihove uslove da bi oni mogli biti pokorni. Ovakve situacije su retke i sporadične. Kako onda izgleda istinska pokornost? Sve dok čovek prepoznaje da je to istina, on ne pronalazi izgovore niti postavlja uslove i može biti pokoran bez obzira da li to odgovara ljudskom ukusu i predstavama ili ne. Takav čovek će se pokoriti bez prigovora, čak i ako je određen da umre. To se zove biti pokoran do smrti. Takva je Petrova pokornost. Koliko ljudi može ostvariti takvu pokornost? Skoro niko. Ljudi koji veruju u Boga moraju razumeti šta je istina. Istina je put koji treba da prate ljudi na svim mestima i u svim epohama. To je put koji svi treba da slede. Bez obzira na to da li su ljudi kadri i da li su voljni, istina je put koji celo čovečanstvo – oni iskvareni od Sotone kao i oni neiskvareni, današnje čovečanstvo kao i ono sutrašnje – treba da sledi. A zašto je to tako? Zato što je istina pravi put i stvarnost svih pozitivnih stvari, sva stvorena bića treba da slede stvarnost pozitivnih stvari. Šta treba da uradiš kada je istina u sukobu sa tvojim mislima, stavovima ili s tvojom naravi? Trebalo bi da izabereš da se pokoriš. Ovo je istina pokornosti. Šta je istina pokornosti? Koja je praktična strana ove istine pokornosti Bogu? Bez obzira na to da li istinu želiš da primenjuješ ili ne, da li misliš da je to ispravno ili pogrešno, kakva god da je tvoja tačka gledišta, i bez obzira na to kako gledaš na Božje reči i na Božje zahteve, ti treba da ih prihvatiš, da im se pokoriš i da ih primeniš. To je pokornost, i to je istina pokornosti. Ljudi zbog svoje iskvarene naravi ne mogu da sprovedu istinu u delo. Nije stvar u tome da čovek, ako ne može da primenjuje istinu, onda smatra da to i nije istina i da se ona time pretvara u prazne reči. Ovo verovanje je pogrešno i apsurdno. Neki se pitaju: „Ako jedna osoba ne može da primenjuje istinu, to istinu ne dovodi u pitanje, ali ako niko nije sposoban da je primenjuje, zar je to i dalje istina?” Da li je ovo pitanje ispravno? (Nije.) To je logično rezonovanje. Činjenica je da se suština istine nikada ne menja. Čak i ako ti ne možeš da je primeniš u praksi, istina je i dalje put koji ljudi treba da slede i to je ispravan put. Ne možeš reći da je istina netačna ako jedna osoba nije u stanju da je primeni u praksi bez obzira koliko se trudila. Istina je i dalje tačna, pa i ako deset hiljada ljudi ne može da je sprovede u delo. Čak i da niko ne može da je sprovede u delo, istina je i dalje tačna. Istina se nikada ne menja. Samo istina može omogućiti čovečanstvu da živi normalno, da živi pred Bogom i da zadobije Njegovo odobrenje i blagoslov. To je istina i to je rezultat koji se može postići prihvatanjem istine. Odakle dolazi istina? Istina dolazi od Boga. On je izražava. Njegove reči su istina. Istina je reč Božja i reč Božja je istina. Ako ljudi prepoznaju istinu i voljni su da je prihvate, koje probleme moraju da reše da bi bili pokorni? Oni moraju da razreše svoju iskvarenu narav, kao i svoje lične izbore, razmatranja, planove itd. Da li se ove stvari mogu ostaviti po strani čim ih prepoznate? (Ne mogu.) One se pronalaze u procesu traženja ili primene istine pokornosti, kroz molitvu da Bog priredi okruženja i da stvori ljude, događaje i stvari, kroz molitvu za Njegov prekor i disciplinu, Njegovu grdnju i sud, Njegova iskušenja i oplemenjivanje, kako bi ljudi postepeno rešavali ove stvari i bili pročišćeni – i tek kada se neko pročisti, on može da postigne apsolutnu pokornost. Ako si pokoran tokom procesa u kome pokušavaš da rešiš ove probleme, oni se mogu rešiti. Ako nisi pokoran, oni nikada neće biti rešeni. Na kraju, tek kada se svi ovi problemi reše i ti budeš pročišćen, bićeš osoba pokorna Bogu. Zašto ovo govorim? Da li vi ovde shvatate tu vezu? Kada si pokoran, ovaj aspekt istine se može ugraditi u tebe i postati tvoja stvarnost. Kada proživiš ovaj aspekt stvarnosti, tvoji će problemi u ovoj oblasti biti rešeni. To je tako.

Koji je tačan način da se izmeri da li neka osoba ima duhovno razumevanje? Da li je dovoljno samo pogledati da li ona može da razume doslovno značenje Božjih reči? (Nije dovoljno.) Šta tačno znači imati duhovno razumevanje? To je kada čovek može da razume Božje reči i kada može implicitno da razume i shvati propovedi i da u zajedništvu razgovara o njima, kada može da razume reči propovedi i da o njima razgovara bez dubljeg objašnjenja, čak i ako nisu podrobno objašnjene. Čak i ako značenje propovedi i beseda nije u potpunosti iskazano, ta osoba i dalje može da ih shvati i zna šta znače. To je tip osobe koji poseduje duhovno razumevanje. Oni koji ne mogu da razumeju Božje reči, niti da razumeju propovedi i besede, oni koji uvek pogrešno razumeju ove stvari i osećaju da u njima postoje nedoslednosti – takvi ljudi nemaju duhovno razumevanje. Jer ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje neće moći u potpunosti da razumeju istinu, čak i ako im ti u zajedništvu o tome govoriš na veoma jasan način. Za njih je dovoljno dobro da razumeju doktrine i poštuju propise. Stoga čoveku koji ne poseduje duhovno razumevanje nije lako da razume istinu. Međutim, ako neko ko ima duhovno razumevanje ne teži istini i ne razume je, onda se on suštinski ne razlikuje od nekoga kome nedostaje duhovno razumevanje. Zato je od najveće važnosti razumeti istinu. Bez obzira na to da li čovek poseduje duhovno razumevanje ili ne, on treba da traga za istinom. Što dublje shvati istinu, više će od nje imati koristi. Ne samo da će moći jasno da sagleda stvari, već će takođe moći i da izabere ispravan put. Stoga, ako čovek želi da traga za istinom, on u nekom pogledu mora da bude gladan Božjih reči, mora da uloži trud u razumevanju Njegovih reči i da nauči da ih razmatra, da ih molitveno čita, razgovara o njima i traga unutar njih. A šta je najvažnije od svega? Takav čovek mora da primeni i doživi Božje reči. Tek kada si primenio i iskusio ove Božje reči i kad su one postale tvoja stvarnost, ti možeš zaista razumeti na šta se Njegove reči odnose i koje istine tačno sadrže. Kada razumeš istinu, po prirodi stvari ćeš steći i duhovno razumevanje. Ali, postizanje duhovnog razumevanja nije cilj. Šta jeste cilj? Cilj je primena istine i razumevanje istine. Ako neko vidi napredak kada primenjuje Božje reči, i zna šta da radi, i ako, pošto je primenio Njegove reči, može da razume istine u njima, zna odnose i načela njihove primene, onda je to neko sa duhovnim razumevanjem, neko ko je postigao efekte razumevanja istine. Pitanje da li neko poseduje duhovno razumevanje povezano je sa pitanjem da li on može razumeti i zadobiti istinu, tako da je za ljude koji veruju u Boga pitanje da li neko ima duhovno razumevanje od velikog značaja, jer ono direktno utiče na nečiju sposobnost da razume istinu. Na primer, Bog zahteva pokornost čoveka, ali čemu tačno čovek treba da se pokori? Šta je predmet pokornosti? (Istina i Božja reč.) Pokorite se istini i Božjoj reči. Konkretno, to znači pokoriti se zahtevima koje je Bog ljudima postavio; pokoriti se stvarnom životnom okruženju, ljudima, događajima i stvarima koje Bog priređuje za ljude; pokoriti se Božjim zahtevima za ljude koji obavljaju različite dužnosti. Hajde da odemo i dalje od toga: šta je još sadržano u stvarnosti pokornosti? (Kada se pokoravamo radnim aranžmanima Višnjeg.) To je deo toga. Šta još? (Pokornost u svakoj dužnosti koju Božja kuća uredi za nas.) Dužnosti su veoma važna stvar za ljude koji veruju u Boga, a pitanje da li neko može dobro da obavlja svoju dužnost vezano je za to da li ta osoba poseduje istina-stvarnost. Postoji još jedan deo toga: merilo vladanja koje Bog zahteva od ljudi. Ovo je takođe veoma važno. Šta podrazumeva nečije vladanje? Podrazumeva način na koji se neko ponaša prema svojoj braći i sestrama, kako se odnosi prema bogatstvu i kako se odnosi prema svojim izgledima, braku, osećanjima i telesnom uživanju. Tražiti istinu u svim ovim raznim stvarima, delovati u skladu sa Božjim zahtevima, činiti stvari u skladu sa načelima istine i pridržavati se načela istine u praktičnom postupanju i u životu – sve je to pokornost. Sve ovo je stvarnost pokornosti. Na primer, neki ljudi veruju da način na koji se neko ophodi prema svojoj braći i sestrama nije povezan sa istinom pokornosti. Da li je ovo gledište ispravno? Povezano je sa načinom na koji se neko ponaša. Da li je načelo vladanja da uvek maltretiraš brata ili sestru koji ti se ne sviđa i da uvek grubo razgovaraš sa njima? (Nije.) Kako Bog zahteva od ljudi da se ophode prema drugima? (Traži da se prema ljudima ophodimo pravično.) Šta znači pravičnost? To znači da se prema ljudima ophodimo u skladu sa istina-načelima, a ne na osnovu njihovog izgleda, identiteta, statusa, obrazovanja, ili na osnovu naših sopstvenih sklonosti ili osećanja prema njima. Zašto je onda pravično tretirati ljude u skladu sa istina-načelima? Mnogo je onih koji ovo ne razumeju, a da bi razumeli, treba prvo da razumeju istinu. Da li je pravičnost na način na koji je shvataju nevernici istinska pravičnost? Apsolutno nije. Samo sa Bogom može biti pravednosti i pravičnosti. Pravičnost postoji samo u zahtevima koje Stvoritelj postavlja pred bića koja je stvorio i samo tako se može otkriti Božja pravednost. Stoga, pravičnost se može postići samo ako se prema ljudima ophodiš u skladu sa istina-načelima. Šta treba da zahtevaš od ljudi u crkvi i kako da se ophodiš prema njima? Koju god dužnost da obavljaju, to je ono što treba da bude organizovano za njih – a ako nisu u stanju da obavljaju svoju dužnost, već smetaju, onda bi ih trebalo ukloniti ako to zaslužuju, čak i ako imaju dobar odnos sa tobom. To je pravičnost, to je ono što se podrazumeva pod načelima pravednog ophođenja prema drugima. Ovo ima veze sa načelima ponašanja. Jedan aspekt istine pokornosti uključuje obavljanje svoje dužnosti. Drugi aspekt podrazumeva način na koji su ljudi poslušni i kako rešavaju probleme kada ih zadese neka katastrofa i bolest, i kako su postojani u svom svedočenju. Osim toga, postoji aspekt čovekovog vladanja. Ono što je najvažnije, on mora da traži da bude poštena osoba i mora imati savest i razum. Čovek takođe mora da živi, da se hrani, odeva, da se negde skloni i da se kreće kao normalna osoba. Koji zahtev Bog postavlja ljudima u pogledu kvaliteta života? (Trebalo bi da budemo srećni samo što imamo šta da jedemo i šta da obučemo.) To je bio Božji zahtev za ljude u Dobu blagodati. Koji su Božji zahtevi za ljude u sadašnjoj epohi? Bog ima zahteve vezane za hranu, odeću, zaštitu i prevozna sredstva, za govor i ponašanje ljudi, kao i za njihov način oblačenja. On ne traži od tebe da budeš asketa, niti bi želeo da se prepustiš telesnom uživanju. Lenjost, prepuštanje telesnom uživanju i traženje zadovoljstva nisu Božji zahtevi. Koja su merila koja Bog zahteva? On zahteva od tebe da budeš potpuno posvećen, savestan, odgovoran u svojim obavezama, da patiš i plaćaš cenu, da marljivo radiš i da ne budeš lenj. U pogledu tvojih stavova prema bogatstvu, svetu, zlim trendovima, kao i tvog stava kako se treba odnositi prema nevernicima koji su povezani sa tobom, Bog ima zahtevana merila za sve ove stvari, u svim ovim stvarima se može pronaći istina. Svaka od ovih velikih kategorija sadrži istine koje ljudi treba da primene i pokore im se. Neki ljudi se prepuštaju udobnosti i uživaju u jelu, piću i zabavi. Oni vole da udovoljavaju svojim telesnim željama i prate trendove. Kada vide kako se ljudi u društvu zabavljaju, oni žele da im se pridruže, a njihova srca stalno žude sa spoljnim svetom. Mogu li oni dobro obavljati svoju dužnost? (Ne mogu.) Kada vide nevernike u lepoj odeći, neki ljudi smatraju da su stvari koje oni nose kao ljudi koji veruju u Boga isuviše obične i, ako stalno brinu o tome da će ih drugi gledati s nipodaštavanjem, oni će se uznemiriti. Drugi, pak, vide mlade parove koji žive u svom malom svetu, pa se oni sami osećaju usamljeno i izolovano. To ih neprestano boli i oni ne traže istinu, niti izlaze pred Boga. Mogu li oni dobro obavljati svoju dužnost? (Ne mogu.) Koliko god ove stvari delovale neupadljivo, i iako se čini da ne uključuju očigledne istine, one su povezane sa najosnovnijim istinama Božjih zahteva za čoveka. Ako neka osoba ne može da prevaziđe i razreši ove probleme, ako joj te stvari uvek izazivaju nelagodu, narušavaju verovanje u Boga i ometaju vršenje dužnosti, onda će toj osobi biti prilično teško da krene pravim putem vere u Boga.

Svaki aspekt istine, od onog najosnovnijeg do onog malo dubljeg, predstavlja istinu. Ne postoji razlika između površinske i duboke istine; razlika je u tome koje istine ljudi treba da primenjuju pod kojim okolnostima. Neke istine imaju veze sa dužnostima ljudi; neke imaju veze sa njihovim svakodnevnim životom, na primer, sa njihovim svakodnevnim navikama, pravilima i sklonostima; a neke imaju veze sa okruženjem, ljudima, događajima i stvarima koje Bog priređuje za čoveka. Bez obzira na to kakav je problem, da li on ima veze sa svakodnevnim životom ili dužnostima, bez obzira na to koliko je velika ili mala stvar koju taj problem dotiče, ako možeš da mu priđeš ozbiljno, da tražiš istinu, da postupaš u skladu sa načelima istine i praktično deluješ u skladu sa načelima istine, onda ti zaista stremiš ka istini. Neki ljudi provedu godine slušajući propovedi i, umesto da se usredsrede na to da primene istinu, oni se usredsrede samo na slušanje propovedi koje ranije nisu čuli. Oni stalno žele da čuju reči i misterije trećeg neba, i uvek drže uzvišene propovedi drugima. Kada vide da ih ti ljudi ne razumeju, prilično su zadovoljni sobom. Ovo je van razuma. Kakva je korist od toga da govore o tim praznim stvarima? Ako se ono što propovedaš ne odnosi na čovekovu dužnost, na stanja čoveka i njegovu iskvarenu narav koja se otkriva u čovekovom svakodnevnom životu; ako je ta propoved odvojena od života ljudi, njihovog ulaska i dužnosti; ako nema veze sa stanjima koja se javljaju i otkrivaju u njihovom svakodnevnom životu; onda ono što ti propovedaš nije ništa drugo do doktrina i prazne reči, a ne istina. Mnogo je ljudi koji misle da razumeju istinu nakon što su čuli veliki broj propovedi. Iz tih propovedi, oni izvuku neke doktrine i propise, pa ih često propovedaju drugima i besede sa njima, ali ne znaju kako da se nose sa problemima ili poteškoćama kada na njih naiđu. Zašto onda doktrina koju oni razumeju nije u stanju da reši nijedan stvarni problem? To dokazuje da oni još uvek ne razumeju istinu. Neki ljudi već dugi niz godina propovedaju reči i doktrine, ali kada ih neko zamoli da razgovaraju o istini i reše neke probleme, oni nisu u stanju da to učine. Kada se od njih traži da pišu i svedoče o svojim iskustvima, oni nisu u stanju da to urade, a kada neko naiđe na problem i zatraži pomoć, ne mogu im je dati. Kakva je to osoba? Takvi ljudi ne razumeju istinu, niti imaju duhovno razumevanje. To je za žaljenje! Dugački razgovori i glasno pevanje; usredsređenost na znanje, doktrinu i teologiju, na sticanje onoga što drugi nemaju, na učenje onoga što drugi ranije nisu čuli; ili fokusiranje na pamćenje stvari kako bi se zadobilo obožavanje i divljenje drugih – može li se duhovno razumevanje postići ovim stvarima? (Ne može.) A mogu li razumeti istinu oni koji ne uspeju da dosegnu duhovno razumevanje? (Ne mogu.) Dakle, duhovno razumevanje je povezano sa razumevanjem istine. Ma koliko godina da neko veruje u Boga, da li ta osoba ima duhovno razumevanje najbolje se otkriva kroz to da li ona razume istinu. Oni sa duhovnim razumevanjem mogu lako da razumeju Božju reč i lako mogu da razumeju istinu kada čuju propovedi. Ljudi koji mogu da razumeju istinu ljudi su sa duhovnim razumevanjem, i sve dok oni koji poseduju duhovno razumevanje streme ka istini, lako će ući u istina-stvarnost.

5. oktobar 2020. godine


Besede o himni „Za ljubav”
(Besede sa timom za himne)

Među himnama o crkvenom životu koje vas čujem da pevate, još uvek je premalo onih koje pevaju o praktičnom iskustvu. U većini himni, iskustva su suviše površna; njihovo pevanje ne donosi mnogo koristi ljudima. Neke od tih himni se sastoje samo od prazne teorije, bez imalo stvarnosti. Uzmimo za primer himne „Za ljubav”, „Bog nas najviše voli” i „Večna ljubav” – sve su one prazne i teoretske, sastavljene od ispraznih reči; nemaju nikakvu praktičnu primenu. Šta vi mislite o stihovima ove tri himne? Sve su to besmislice, sve su to reči ljudskih predstava i uobrazilja; u njima nema ni jedne jedine reči praktičnog iskustva. Ako čovek ne može ni o iskustvu da napiše himne, a ipak želi da piše himne u slavu Boga, zar to nije prevelik zalogaj za njega? Da li je moguće da običan čovek dâ svedočanstvo o onome što Bog ima i što jeste, te da dâ svedočanstvo o Njegovoj suštini? Koliko ljudi je u stanju da to uradi? Ako ne znate ništa o Bogu, a stavljate te predstave i uobrazilje na papir, da li je to u skladu sa suštinom Boga? Da li je to u skladu sa činjenicama Božjeg dela? Da li je deklamovanje tih predstava i uobrazilja slavljenje Boga? Ako nemaš znanja o Bogu, himne koje pišeš u Njegovu slavu neće biti praktične. Treba umesto toga da pišeš o svom stvarnom iskustvu, o stvarnom znanju i ličnom shvatanju, i da o realističnim i konkretnim stvarima govoriš skromno, izbegavajući hvalisanje i preterivanja. Ti pišeš ove reči, pišeš o temama kao što su Božji plan upravljanja, Njegova pravedna narav, Njegova ljubav, Njegova časnost, Njegova veličina, Njegova nadmoćnost i Njegova jedinstvenost. A da li ti zaista shvataš ove stvari? Da li ih razumeš? Ako ih ne razumeš, a ipak uporno pišeš o njima, onda ti samo naslepo pišeš, te se tako hvališeš i razmećeš. Ljudi se zbune kada zajedno s tobom pevaju takve isprazne reči, prateći te u hvalisanju. Na kraju takvo pevanje nikome ne donosi nikakvu dobrobit. Kakve su posledice toga? Zar se to ne svodi na poigravanje sa ljudima i traćenje njihovog vremena? Zar to nije obmanjivanje i zavaravanje Boga? Zar te nije sramota?

Vidi, kako glase stihovi himne „Za ljubav”? „Za ljubav, Bog je stvorio čovečanstvo i oduvek se o njemu brinuo i bdeo nad njim.” Da li ima ičeg tačnog u toj rečenici? Da li bilo šta od toga odgovara istini? Bog je zbog ljubavi stvorio Adama i Evu, zar ne? (Nije.) Zašto ih je onda stvorio? (Stvorio ih je zbog Božjeg plana upravljanja.) Božja želja je da plan upravljanja sprovede putem čovečanstva koje je On stvorio – plan upravljanja u trajanju od 6000 godina. Kakav god da bude tok ovog plana upravljanja od 6000 godina, Bog će na kraju pridobiti grupu ljudi koji su u stanju da Mu se pokore i da svedoče o Njemu, koji su u stanju da postanu istinska stvorena bića i istinski gospodari svega stvorenog. Da li to što je Bog prvo imao plan upravljanja, a onda počeo da stvara svet i čovečanstvo ima bilo kakve veze sa ljubavlju? To je bila jedna od Božjih zamisli, deo Njegovog plana. To je isto kao kada ljudi imaju namere i planove. Na primer, neko može planirati da za deset godina postane menadžer i da zarađuje milion dinara, ili da za deset godina stekne određena akademska zvanja ili da izgradi određeni porodični život. Da li to ima ikakve veze sa ljubavlju? Nema. U svakodnevnom životu, ljudi imaju samo plan po fazama, plan korak po korak, nacrt, cilj, aspiraciju. Kada je reč o Bogu, dok On suvereno vlada nad vaseljenom i svime stvorenim, On istovremeno ima plan na zemlji, i taj plan je započeo Božjim stvaranjem svih stvorenja, uključujući i stvaranjem živih bića; potom je Bog stvorio dvoje ljudi. Zar to nije ono što se zapravo dogodilo? Kakvu veze ima ljubav s time što je Bog stvorio takav plan? Nema apsolutno nikakve veze. Dakle, prema vašem mišljenju, da li je tačna izjava „Za ljubav, Bog je stvorio čovečanstvo i oduvek se o njemu brinuo i bdeo nad njim”? Kako je Bog mogao da voli čovečanstvo pre nego što ga je stvorio? Zar takva ljubav ne bi bila isprazna? Ti definišeš Božje stvaranje čovečanstva kao čin Božje ljubavi. Zar to nije klevetanje Boga? Zar to nije bogohuljenje? Zar to nije previše subjektivno? Kako se ta subjektivnost karakteriše? Da li joj nedostaje razum? (Da.) Bog je otkrio tajnu plana upravljanja u trajanju od 6000 godina i tajnu Svog dela u tri etape. Ti misliš da si nešto malo razumeo, da imaš neko površno razumevanje Boga, ali to je samo doslovno razumevanje. A ipak se usuđuješ da definišeš stvari na takav način, tvrdeći da Bog nešto radi iz ljubavi, da sprovodi određeno delo ili da ima određeni plan. Zar to nije previše glupavo i nerazumno? Dakle, da li ima nečeg tačnog u izjavi „Za ljubav, Bog je stvorio čovečanstvo”? (Nema. Ona nije u skladu sa istinom.) Ostavimo prvo po strani pitanje da li je ona u skladu sa istinom; umesto toga, razmotrimo da li ona odgovara stvarnim situacijama. Da li vi mislite da je ta izjava praktična? (Nije praktična.) Zar to nije samo pusta želja? Božje stvaranje čovečanstva nema nikakve veze sa ljubavlju, tako da je izjava „Za ljubav, Bog je stvorio čovečanstvo” neosnovana; ona je samo plod ljudske mašte, obična besmislica. Ti slepo donosiš sud o Bogu, što je bogohuljenje i nepoštovanje Boga, te Ga procenjuješ sa ljudskog stanovišta i prema ljudskim uobraziljama i predstavama, što je teška greška, nerazumna i besramna. Dakle, fraza „Za ljubav, Bog je stvorio čovečanstvo” je puka besmislica.

U nastavku, stihovi glase: „Bog je stvorio čovečanstvo i oduvek se o njemu brinuo i bdeo nad njim.” Osoba koja je napisala ovu himnu kaže da je i to iz ljubavi. Dakle, ako je pogrešno reći da je Bog stvorio čovečanstvo iz ljubavi, da li je ispravno reći da je, iz ljubavi, Bog oduvek brinuo o čovečanstvu i bdeo nad njim? (Nije.) Zašto to nije ispravno? Kakva vrsta ponašanja je „oduvek o njemu brinuti i bdeti nad njim”? Šta je suština tog ponašanja? Da li je to odgovornost? (Jeste.) Da li Bog može da voli novostvorenog čoveka koji ne razume ništa, koji ne ume da govori, koji nema sposobnost raspoznavanja, i koga može da iskuša zmija? A šta je sa načinom na koji se ljubav pruža, otkriva, ispoljava i izražava – da li postoje neki konkretni detalji o tome? Ne postoje. To je odgovornost; istinsko osećanje koje je ovde na delu jeste odgovornost Boga. Pošto je Bog stvorio čovečanstvo, On mora da ga nadgleda, da brine o njemu i da ga štiti, kao i da ga vodi. To je Božja odgovornost; On to ne čini zbog ljubavi. Ako ti donosiš sud da je ovo zbog Božje ljubavi, onda zaista pogrešno razumeš Boga; ovakvo razumevanje Boga je netačno. Šta su ta dva novostvоrena ljudska bića znala? Osim daha koji im je Bog dao, oni ništa nisu razumeli, ništa nisu znali. Oni pogotovo nisu imali znanje o Bogu, nisu znali ko je Bog niti šta On predstavlja, i nisu znali kako da paze na Božje reči ni kako da Mu se pokore – čak nisu znali ni da je udaljavanje od Boga i skrivanje od Njega problem. Kako Bog može da voli čovečanstvo koje Ga ovako odbija i koje Mu se opire? Da li On može da ga voli? U suštini, Bog brine o čovečanstvu i bdi nad njim, i ono što Bog radi može da predstavlja samo jednu od Njegovih odgovornosti. Zato što Bog ima plan i želju u Svom srcu, On mora da bdi nad čovečanstvom koje je stvorio i da ga štiti. Ako ti kruto i nepromišljeno kažeš da su Božja zaštita i briga za čovečanstvo iz ljubavi, koliko onda sadržajna ta ljubav u stvari mora da bude? Da li su ljudi stvarno dostojni da ih Bog ovako voli? U najmanju ruku, u srcima ljudi mora da postoji istinska ljubav prema Bogu i iskreno poverenje u Njega, i tek tada će ih Bog voleti. Ako ljudi ne vole Boga, već Mu se opiru, izdaju Ga i čak Ga razapinju, da li su dostojni Božje ljubavi? Na čemu Bog zasniva Svoju ljubav prema ljudima? Bez obzira na okolnosti, ljudi uvek govore da ih Bog voli; to je njihova mašta, to je pusta želja.

Sledeći stihovi glase: „Za ljubav, Bog je doneo zakone i zapovesti da bi usmeravao čovekov život na zemlji. Za ljubav, Bog se ovaplotio i Svoj život dao da iskupi čovečanstvo.” To prilično sveobuhvatno rezimira stvari. Ta dva reda obuhvataju dve etape Božjeg dela, od stvaranja sveta do Doba zakona, pa sve do Doba blagodati kada se Bog ovaplotio da obavi delo iskupljenja. Nažalost, definisanje ove himne tim prvim dvema rečima, „za ljubav”, i korišćenje tih reči kao glavne smernice u određivanju njenog karaktera bilo je pogrešno. Nakon što je Bog stvorio čovečanstvo, bilo da je donosio zakone da vodi čovečanstvo ili da je čovečanstvo iskupljivao, sve to je urađeno zbog Njegovog plana upravljanja, zbog Njegovih želja i onoga što On namerava da ostvari; nije bilo samo zbog ljubavi. Neki ljudi kažu: „Dakle, Ti kažeš da nema elementa ljubavi u Bogu kada radi ove stvari?” Da li je to tačno? (Nije.) Bog ima suštinu ljubavi, ali, ako kažeš da je suština Božjeg obavljanja Njegovog dela u tri etape zbog ljubavi, onda je to izuzetno pogrešno; to je kleveta i bogohuljenje. Koji je onda glavni razlog zbog kojeg Bog sprovodi Svoje delo u tri etape? To čini zbog Božjeg plana upravljanja, zbog Božjih želja i zbog onoga što Bog namerava da postigne; koren je u tome, a ne samo u ljubavi. Naravno, tokom sprovođenja Svog dela u tri etape, suština naravi koju Bog otkriva sadrži ljubav. Koje su konkretne manifestacije te „ljubavi”? To su tolerancija i strpljenje, zar ne? I milost? I darivanje blagodati i blagoslova ljudima? Zar to nisu prosvećenje i usmeravanje? Zar to nisu sud i grdnja? Sve su to manifestacije. Orezivanje, sud i grdnja, razotkrivanje i detaljno analiziranje, kušanje, oplemenjivanje i tako dalje, sve je to ljubav – ta ljubav je izuzetno sveobuhvatna. Međutim, ako ljudi donose sud da je Božje delo u tri etape učinjeno zbog ljubavi, naglašavajući isključivo ljubav, onda je to previše jednostrano; time se donosi sud o Bogu. Kada ljudi čuju te stihove, pomisliće: „Bog je ljubav, i ništa drugo.” Oni će steći pogrešno razumevanje Boga, zar ne? (Da.) Dakle, ta himna ne samo da ne dovodi ljude u Božje prisustvo, već ih, naprotiv, navodi da Ga pogrešno razumeju. Kakvo će se stanje javiti u ljudima ako stalno pevaju „Za ljubav, za ljubav?” Kakva osećanja će to probuditi? Da li će ta osećanja na kraju dovesti do shvatanja ili do pogrešnog razumevanja Božje naravi? Ako neko ne može u potpunosti da shvati ovo pitanje, a ipak govori i peva na ovaj način, onda je to pusta želja, što je još iracionalnije. Kada ljudi upadnu u stanje pustih želja, iracionalnosti i samoponižavanja, to je zabrinjavajuće. Da li takvi ljudi mogu iskreno da hvale Boga u svom srcu? To je nemoguće. Ta himna ne hvali istinski Boga; ona može samo da navede ljude na pogrešan put.

Pogledajmo refren koji sledi. Refren je još mučniji, posebno način na koji uzdiže svoju „hvalu” do vrhunca. Da li je tačan stih „O Bože! Sve što je u Tvom delu i Tvojim rečima otkriveno jeste ljubav”? (Nije.) U čemu je njegova netačnost? (On donosi sud o Božjim rečima i delu.) Kakav sud? (Da je ljubav jedina motivacija iza njih.) Sve Božje izjave i reči otkrivaju Njegovu narav, koju odlikuje pravednost i svetost. Ljubav je samo jedan vid emocije, jedna vrsta osećanja, i ne predstavlja istinsku Božju suštinu. Da li je ispravno okarakterisati ljubav kao suštinu Boga? Kako bi to prikazalo Boga? Prikazalo bi Ga kao dobročinitelja kojeg je lako iskoristiti i koji je popustljiv. Na kraju, šta je suština Boga? (Ona obuhvata pravednost, svetost, milost, blagost i gnev, što je mnogo potpuniji opis.) Pravednost, svetost, milost i blagost, kao i veličanstvo i gnev – sve je to ono što Bog ima i što On jeste, i zajedno predstavljaju Njegovu suštinu. Jednostrano tumačenje određenog aspekta Božje suštine odražava jednostrano razumevanje ljudi u Dobu blagodati, zato što je njihovo iskustvo Božjeg dela, kao i njihovo znanje o Njemu, ograničeno i jednostrano. Samim tim, njihovo shvatanje Božje suštine karakteriše se na osnovu Božjeg dela u Dobu blagodati, što dovodi do njihovog jednostranog tumačenja. Karakterizacija Božje suštine na osnovu samo jednog aspekta Njegovog dela suviše je jednostrana, ne odgovara činjenicama i značajno odstupa od Božje suštine.

Pogledajmo drugi stih: „O Bože! Tvoja ljubav nije samo blagost i milost, već je ona, i više od toga, grdnja i sud.” To je i dalje teorija; izjava je tačna, ali to je doktrina, tako da nema svrhe staviti je tu. Da li postoji neko ko ne razume šta ovaj stih poručuje? Bog je izvršio toliko mnogo dela, i većina ljudi je to doživela i svesna je toga, tako da je taj stih besmislica i prazna priča, i malo doprinosi podučavanju ljudi. U nastavku sledi stih: „O Bože! Tvoj sud i grdnja su najistinitija ljubav i najveće spasenje.” Šta znači „najveće spasenje”? To znači da sud i grdnja nisu obično spasenje, već najveće spasenje. Kada Bog ne bi sprovodio delo suda i grdnje, zar Njegovo iskupljenje čovečanstva ne bi bilo najveće spasenje? Zar Njegovo donošenje zakona ne bi bilo najveće spasenje? Ti si podelio Božje delo u tri etape na stepene, kao da je donošenje zakona bio prvi stepen spasenja, raspeće drugi stepen spasenja, a sud i grdnja najveće spasenje. Zar to nije besmislica? Da li je prikladno reći tako nešto? Da li je to ispravno? Ako te prazne reči saopštiš religioznoj osobi, ona neće biti u stanju da uoči nikakvu grešku u njima. Ona ne razume; nije ranije čula ni o jednoj od tih stvari koje joj govoriš, neće znati za njih – smatraće da sve zvuči sveže, originalno i prilično dobro. Ali, ako te iste reči govoriš nekome ko razume istinu, on će odmah prepoznati da su to prazne reči i sažete doktrine, lišene bilo čijeg suštinskog ili iskustvenog iskustva. Dalje se navodi: „Mi ćemo svedočiti o Tvojoj svetoj i pravednoj ljubavi.” Ovde se Božja ljubav karakteriše kao sveta i pravedna. Autor himne ne tvrdi da je Božja suština sveta i pravedna, već da je Božja ljubav sveta i pravedna, zagovarajući ideju da Bog treba da voli čoveka. On zapravo smatra sledeće: Bog ne bi trebalo da iskazuje sud i grdnju niti da ispoljava gnev i uzvišenost; jedino je Njegovo iskazivanje ljubavi ispravno, i ta ljubav je sveta i pravedna. Odmah potom se navodi: „Ti zaslužuješ našu večnu hvalu.” Zbog čega autor himne hvali Boga? On Boga hvali samo zato što Bog voli čoveka. Da li je problem u tim rečima veliki. (Jeste.) Zašto kažemo da ovde postoji veliki problem? (Zato što se taj problem posmatra u skladu sa ljudskim predstavama i uobraziljama; nema razumevanja Boga i o Bogu se donosi sud.) Ovo je donošenje suda o Bogu. Nemaš razumevanje istine i nemaš pravo znanje o Bogu, a ipak pokušavaš da rezimiraš; tvoj rezime se ne slaže s Božjim rečima i daleko je od istine, a donekle čak i navodi ljude na pogrešan put. To se svodi na osudu Boga. Šta misliš da ljudi mogu dobiti pevanjem prvog stiha te himne? (Oni će steći predstave o Bogu.) Kakve predstave? (Oni će verovati da je Bog ljubav i da Bog ima samo ljubav i ništa drugo.) Šta je pogrešno u tome što se ljudi tako osećaju? Šta je loše u tome što ljudi žive u zagrljaju Božje ljubavi, okruženi i praćeni njome? Šta je pogrešno u tome što ljudi uživaju u punoći Božje ljubavi i nege? (Ovakvo razumevanje Boga je previse pristrasno, jer Božja narav obuhvata više od puke ljubavi.) Da li je to samo pristrasno? Tačnije rečeno, suviše je površno da čovek zna samo za Božju ljubav; to je prazno, jednostrano, teorijsko, emotivno osećanje. Razmislite o ovome: ako ljudi misle da je dovoljno da veruju i da znaju da je Bog ljubav, da li će im biti lako da postignu istinsku pokornost kada iskuse Božji sud i grdnju? (Neće.) Ali, oni imaju Božju ljubav kao temelj – zašto se ne bi lako pokorili? Da li će ovakvo svedočenje o Božjoj ljubavi uticati na ljude da prihvate sud i grdnju? (Neće.) Onda Mi recite, kakva je stvarna situacija i koje su praktične poteškoće u to uključene? (Ljudi uvek misle da je Bog ljubav, pa svakodnevno žele da uživaju u Božjoj blagodati. Kada Božji sud i grdnja donesu ljudima telesnu patnju, oni misle da ih Bog ne voli, pa im postaje teško da to prihvate i da se pokore Božjem sudu i grdnji.) Idemo dalje; da li ima još nešto? (Ljudi veruju da je Bog ljubav, pa kada se pobune protiv Boga i izdaju Ga, oni će doneti sud da ih Bog i dalje voli, i da će im pokazati milost i oprost. Zbog toga, ne osećaju potrebu da se pokaju.) Ako ljudi stalno žive u stanju u kojem maštovito veruju da ih Bog posebno voli i da im je naklonjen, mogu li prihvatiti činjenicu da imaju iskvarenu narav? Da li oni mogu prihvatiti različita stanja i iskvarenosti čoveka koje su otkrivene u Božjim rečima? (Ne mogu.) Teško im je da pređu iz tog stanja u stanje pokornosti, da prihvate Božji sud i grdnju; oni mogu samo da ostanu zaglavljeni u Dobu blagodati, verujući da je Bog njihova žrtva za greh, i da je ta žrtva za greh izraz neiscrpne i beskrajne ljubavi prema njima. Ako oni ovako shvataju Božju ljubav, do čega to dovodi? Ponašali bi se poput religioznih ljudi: nije ih briga za svoje grehe; jednostavno izgovaraju večernje molitve, priznaju svoje grehe i to je sve. Oni misle da će im Bog neprestano opraštati, iskazivati milost i blagost i pružati blagodat. Takvo razmišljanje im otežava da priznaju svoju iskvarenu narav, da prihvate Božji sud i grdnju, kao i da se pokore Njegovom delu i da dostignu trenutak kada mogu da dobiju Njegovo spasenje. Kakve će biti posledice za ljude koji ostanu u tom stanju? Da li će se oni opirati Bogu i odbaciti Ga kada On ponovo dođe da sprovede novo delo? (Hoće.) Pa, da li će oni biti u stanju da dočekaju Božji povratak? Zašto religijski svet ne može da prihvati Božje delo u poslednjim danima? Zar to nije sve zbog pogrešnog razumevanja Boga? To je najstrašnija posledica! Ako ljudi ne poznaju Boga, biće im veoma teško da Mu se pokore – na šta ova činjenica ukazuje? Ona ukazuje na to da ljudi imaju iskvarene naravi, te da je njihova suštinska sklonost da se opiru Bogu i da se bune protiv Njega, da budu u neskladu s Bogom. Ljudi su u stanju da se na svakom koraku protive Božjim namerama i istini. Ljudska priroda i suštinska sklonost jesu da ne vole istinu; njihova suštinska sklonost jeste da se opiru Bogu i da se bune protiv Njega. Da li Bog može da voli takvu osobu? (Ne može.) Bez obzira na to da li ga Bog voli, i bez obzira da li je dostojan Božje ljubavi, Bog ne može naterati Sebe da voli takvog čoveka. Zar to nije činjenica?

Od vremena kada je Bog počeo da sprovodi delo suda i da razotkriva suštinu iskvarenosti čovečanstva, pa do danas, Bog izražava istinu; On izgovara mnoge reči da bi spasio čovečanstvo, a govori i mnoge oštre reči suda. Da li vi možete da uočite Božji istinski stav prema čovečanstvu? Na kraju, da li Bog voli ili mrzi čovečanstvo? Neki govore: „Iz činjenice da je Bog dao Adamu i Evi odeću od kože, shvatio sam i naučio da Bog voli ljude i da je Njegov stav prema čovečanstvu stav ljubavi; tu nema mržnje.” Da li je ovakvo shvatanje stvari ispravno? (Nije.) Šta je tu pogrešno? Time se tumače razne Božje odgovornosti, dužnosti i obaveze prema čovečanstvu kao da su učinjene zato što Bog voli čoveka, zato što je čovek divan, zato što zaslužuje ljubav i zato što je dostojan Božje ljubavi. Zar to nije pogrešno shvatanje stvari? (Jeste.) Sve što Bog radi proizilazi iz odgovornosti i obaveze, a takođe i iz Njegove suštine. To se prvenstveno dešava zbog Njegovog plana, a potom zbog Njegove obaveze. Naravno, dok Bog ispunjava tu obavezu, On otkriva Svoju narav, kao i Svoju suštinu. Dakle, kakva je Njegova narav-suština? To je pravednost, svetost, veličanstvo i neuvredljivost. S takvom naravi i suštinom, a suočen sa čovečanstvom koje je toliko duboko iskvareno od Sotone, kakvi bi trebalo da budu najispravniji Božji stav i zamisli o čovečanstvu? Da li bi oni trebalo da budu tolika ljubav prema čovečanstvu da On ne može da se odvoji od njega? (To bi trebalo da bude više stvar odgovornosti.) Njegova odgovornost je Njegovo delo. On ne voli čovečanstvo toliko da ne može da podnese da se odvoji od njega niti ga obožava do krajnosti; On nije preplavljen ljubavlju prema njemu niti ga čuva kao zenicu Svog oka – Božji istinski stav prema takvom čovečanstvu jeste da Mu je muka do srži. Dakle, zašto kažem da je ta himna gnusna do srži? Zato što izražava ljudske puste želje. Bog ima ljubav, pa ljudi smatraju da je On sve to uradio zato što je čovek divan i dostojan ljubavi. Grešiš, i toliko si razmaženo sentimentalan! Bog sve to radi zbog Svog plana i odgovornosti, a narav-suština koju Bog otkriva kada sve to radi jeste pravednost i svetost. Bez obzira na to šta Bog otkriva, u Božjoj suštini svakako postoji ljubav, a Bog za čovečanstvo radi to što radi isključivo zato što u Božjoj suštini postoji ljubav. Ali, Bog ne voli ljude po Svojoj subjektivnoj volji; On ne voli iskvareno čovečanstvo, On mrzi iskvareno čovečanstvo. Zašto Bog sprovodi delo suda u poslednjim danima? Zašto Bog ima takav stav kada razotkriva iskvareno čovečanstvo? To je određeno Božjom suštinom i naravi i to, štaviše, može da ukaže na jedno praktično pitanje: čovečanstvo živi pod Sotoninom vlašću i svi su sledbenici i obožavaoci Sotone; oni se ne pokoravaju i ne obožavaju Boga istinski, već su Njegovi neprijatelji. Da li Bog može da voli Svoje neprijatelje? (Ne može.) Bog otkriva ljubav i ima suštinu ljubavi, ali On ne radi sve to za ljubav. Ako misliš da Bog sve to radi za ljubav, govorim ti da je to potpuno pogrešna i bestidna pomisao. Ako tako misliš, onda klevećeš Boga. Ne uzdiži sebe previše, ne budi preterano sentimentalan! Neki ljudi govore: „Bog nije sve to uradio za ljubav. Pa, u tom slučaju, zar nema ljubavi u Božjoj suštini?” Da li je to tačno? (Nije.) Gde je tu greška? (Bog ima blagost i milost u Svojoj naravi.) Bog poseduje ljubav, ali On ne voli neselektivno. Bog je pravedan i svet, nemoguće je da On voli čovečanstvo koje je Sotona tako duboko iskvario – zapravo, Bog se gnuša ovog čovečanstva i mrzi ga. Neki ljudi pitaju: „Pošto se Bog gnuša ovog čovečanstva i mrzi ga, zašto i dalje obavlja sav ovaj rad nad njima?” Bog ima plan upravljanja i On je voljan da preuzme i ispuni tu odgovornost, tako da će On obaviti taj posao – to je Božje pravo i čovek ne može da se meša. Bog ima tu moć i On takođe ima autoritet da sprovede taj plan upravljanja, čiji je krajnji korisnik čovečanstvo, odnosno svi vi. Već je dovoljno to što čovek može da uživa takve koristi i da dobije toliko velike blagoslove; ne zahtevajte od Boga: „Pošto Ti poseduješ ljubav, moraš da me voliš.” Iz kog razloga da te voli? Zato što te je Bog izabrao? To sigurno nije razlog, zar ne? Zbog tvoje divote? Šta je to toliko divno kod tebe? Zato što izdaješ Boga? Zato što se buniš protiv Boga? Zato što si ispunjen Sotoninom iskvarenom naravi? Zato što se protiviš Bogu? Zato što se opireš Bogu na svakom koraku? Zbog svega toga, da li Bog može i dalje da te voli? Da li On i dalje može da voli one koji Mu se opiru? Da li On i dalje može da voli đavole i Sotone? Ako tvrdiš da Bog može i dalje da voli one koji Mu se opiru, i da može i dalje da voli đavole i Sotone, zar to nije bogohuljenje? Da li smatraš da Bog može da voli đavole i Sotone? Da li Bog može da voli Svoje neprijatelje? Da li Bog može da voli na neselektivan način kao što to čini iskvareno čovečanstvo? On to nikako ne može. Božja ljubav je principijelna. Stoga, ova ljubav koju ljudi zamišljaju ne postoji, to je samo puka želja i preterano sentimentalno razmišljanje; ona pripada ljudskim predstavama i uopšte nije u skladu s činjenicama, pa moram to ovde da razjasnim. Zašto te Bog ne voli? (Zato što je čovekova narav potpuno iskvarena i on nije dostojan Božje ljubavi.) „Nije dostojan Božje ljubavi” je otrcana fraza. Da li Bog mora da te voli samo zato što te je stvorio? To nije slučaj, zar ne? Bog je stvorio sve stvari i celu vaseljenu. Da li On nužno mora da voli baš sve što je stvorio? Bog može da izabere da te voli i može da izabere da te ne voli; to je Božje pravo – to je činjenica. Još jedna činjenica jeste da, ako želiš da te Bog voli i ako želiš da dobiješ Božju ljubav, onda moraš da učiniš nešto dostojno Njegove ljubavi. Da li si uradio nešto što zaslužuje Božju ljubav? Da li poseduješ ponašanje, ljudskost ili narav koji bi Bogu bili ugodni? (Ne.) Iako možda nije vidljivo u prvim godinama verovanja u Boga, s vremenom neki ljudi počinju da ispoljavaju neka od ovih ponašanja. Oni obavljaju svoje dužnosti i posao uz sve manje površnosti, u stanju su da traže načela, da se uče poslušnosti i pokornosti, i da se ne ponašaju samovoljno. Ne oslanjaju se na uobrazilje i predstave kada se suočavaju sa nečim, u stanju su da se mole i traže Boga, sarađuju sa braćom i sestrama i češće traže razgovor sa njima, a imaju i skromniji i rigorozniji mentalitet. Imaju pomalo iskrenosti i pomalo istinske vere u Boga, iako se ne može reći da su posvećeni poslu koji im je poverila Božja kuća i Božji nalog. I u stanju su da se fokusiraju na stremljenje ka istini i da paze na promene u svojim naravima, u stanju su da preuzmu inicijativu u upoznavanju svoje iskvarenosti, arogancije i lažljivosti. Često se mole pred Bogom, traže od Njega da priredi okruženje, prihvataju Njegovu disciplinu i imaju više pozitivnih stvari u sebi. U Božjim očima, ta ponašanja su dragocena. Međutim, kada je reč o tome da li Bog voli ljude ili ne, da li oni treba da insistiraju? (Ne treba.) Ako ljudi svojim ponašanjem ispoljavaju te pozitivne težnje, napredak i promene, onda, sa ljudskog stanovišta, oni pokazuju izvesnu divotu i izraz određene pokornosti. Međutim, ta ponašanja su samo nada koja se u vama nazire. Ova nada znači da će, kroz Božje delo i vođstvo, ljudi razviti pozitivan, aktivan i saradnički um, a istovremeno će ta ponašanja i otkrivenja svedočiti o Bogu pred Sotonom. Posmatrano iz ovog ugla, odnosno kada to posmatram sa ljudskog stanovišta, ljudi imaju malo divote. Ali, kada se to sagleda sa stanovišta Božjeg Duha, da li vas Bog na kraju voli ili ne? Da li imate osobine koje su vredne ljubavi ili ih nemate? Ako Mene pitate, vi ste još uvek daleko. Zato što bi, na osnovu kova, talenata i okolnosti u kojima žive, ljudi trebalo da budu u stanju da postupaju bolje. Zapravo, sve ono što ste vi do sada iskusili, stekli i spoznali, kao i promene koje ste postigli, može se ostvariti za samo pet godina da tome težite svom svojom snagom. Međutim, vama je trebalo punih deset godina da postignete te rezultate. Zar to nije predugo? Vaši umovi su malo otupeli, vaše reakcije su spore, vaši postupci su tromi; u mnogim situacijama, samo zahvaljujući blagovremenom orezivanju i disciplinovanju Višnjeg i Njegovom sprovođenju provere za vas, uspeli ste da postignete nešto. Ovakva postignuća su teško izvojevana, ljudi su platili izvesnu cenu, ali, kada se sagledaju plodovi tog truda, mogu se uočiti određeni aspekti ljudskog ponašanja i izražavanja koji mogu pružiti neku utehu. Međutim, ona su i dalje daleko od merila divote o kojem je Bog govorio. Da li svi vi osećate da ste sada divniji nego što ste bili pre? (Ne.) Ne, još uvek to ne osećate. Otkrićeš šta sve pokazuješ o sebi uz malo samoispitivanja: „Ah, još uvek ima previše nečistoće u meni, čim razmišljam o nečemu, u mom umu se javljaju prevrtljive zamisli i sve radim površno. Čim sam ovako smeten, problemi se iznova jаvljаju i, kаdа ih preispitаm, one prevrtljive zаmisli se opet pojаvljuju, а jа ponovo izbegаvаm odgovornost i vrаćаm se nаvici dа ugodim drugimа.” Kao što možeš da vidiš, čak i ležernim preispitivanjem svog ponašanja tokom dana, uočio si značajnu meru iskvarenosti u sebi. Dakle, šta je onda to toliko divno kod tebe? Još uvek tražiš od Boga da te voli, a ipak sebe potcenjuješ; osećaš se potpuno bezvrednim i veruješ da ništa u vezi s tobom ne zaslužuje pohvalu ili ljubav drugih ljudi. Ako ni ljudi ne mogu da pronađu razlog da te vole, kako možeš da očekujete da te Bog voli? Da li bi to bilo moguće? (Ne bi.) Sada, kada smo dovoljno razjasnili te činjenice, zar ne bi trebalo odbaciti tu himnu? Trebalo bi. Ona je puna reči iz predstava i uobrazilja, kao i reči iz religije; pa da li vaše pevanje te himne čini ikakvo dobro drugima? Da li vam prija da je pevate i slušate? Pevanje te himne ne samo da ne doprinosi razumevanju istine, već i dovodi ljude u zabludu; ona ih ne oslobađa predstava, već njihove predstave produbljuje i učvršćuje. Zar to ne nanosi štetu ljudima? Pevanje te himne ne samo da vam otežava razumevanje istine; ono vam olakšava da živite unutar svojih predstava i svojih uobrazilja o Bogu; takva himna apsolutno nikome ne donosi dobro. Stoga se Moje srce ispunjava besom kada vas čujem da pevate tu himnu – godine slušanja propovedi i čitanja Božjih reči su vam prošle uzalud; čak i sada nemate istinsko razumevanje Božje naravi, toliko da poželim da vas išamaram nekoliko puta. Ko piše tekstove pune takvih predstava i uobrazilja? A vi ih i dalje pevate sa velikim zanosom. Zar nemate nimalo raspoznavanja? Vi Me gorko razočaravate. Sve ovo vreme ste verovali, a da niste stekli nikakvu istina-stvarnost; ne umete čak ni da razlučite reči predstava, uobrazilja ili besmislica, a ipak ih sve jednako pevate. Vaša vera je zaista u stanju potpune pometnje! Nemam više šta da kažem!

Pogledajte drugi stih himne „Za ljubav”. „Za ljubav, Bog se ponovo ovaplotio u poslednjim danima i došao u zemlju velike crvene aždaje.” Koliko velika mora da bude Božja ljubav? Da li je ispravno da veruješ da si ti naveo Boga da podnosi poniženje zbog ljubavi, da se ovaploti i dođe u zemlju velike crvene aždaje, gde se On suočio sa najvećim poniženjem da bi voleo i spasio ljude? Da li Bog sve to čini samo iz ljubavi? Ti razmišljaš samo o dobrom – Bog to radi zbog Svog plana upravljanja. U Božjoj naravi postoji suština koja se može sažeti u sledećoj izjavi: „Bog misli ono što govori, ono što govori biće učinjeno, a ono što On učini trajaće večno.” To je otkrovenje Božjeg autoriteta; kako bi to moglo da bude zbog ljubavi? Recite Mi, da li su ovi iskvareni ljudi dostojni toga da Bog doživi veliko poniženje dolaskom u zemlju velike crvene aždaje? (Nisu.) Oni nisu dostojni, gori su od mrava i crva, ne zaslužuju to. Da li ti misliš da Bog treba da se ovaploti i da nastavi da podnosi poniženje i Sotonin progon, a da pritom i dalje pruža Svoju ljubav ovom iskvarenom čovečanstvu? Da li tako misliš? Ta ideja je smešna. U stvari, to je Božji plan upravljanja. Bilo da se Bog ovaploti i da dođe u zemlju velike crvene aždaje ili da radi bilo koji drugi posao, to je jedan korak u Njegovom delu. Sada, kada se stiglo do te tačke, Bog mora da deluje na ovaj način. Zašto Bog uopšte sprovodi to delo? On to čini zbog Svog plana upravljanja, a u tom planu primalac Njegovog spasenja jeste iskvareno čovečanstvo. Sa bilo koje tačke gledišta, iskvareno čovečanstvo, bez obzira na zemlju porekla ili rasu, samo je predmet dela i kontrast u Božjem planu upravljanja. Da li je kontrast dostojan da mu Bog podari svu Svoju ljubav? Ne, nije. Nije ispravno tako govoriti niti bi se to trebalo tako okarakterisati. Upravo zato što Bog ima plan upravljanja i zbog činjenice da će On ostvariti Svoje delo upravljanja, ti se, kao čovek, kvalifikuješ da prihvatiš tu činjenicu, što je veliki blagoslov. A ipak i dalje, ti bez stida govoriš: „Bog sve to radi zbog Svoje ljubavi prema nama.” To je ozbiljna greška, zabluda i čista besmislica.

Pogledajte sledeći stih: „Za ljubav, Bog podnosi odbacivanje i klevete, i doživljava veliko progonstvo i nevolje.” Da li je to tačno? Bog podnosi odbacivanje i klevete, i doživljava veliko progonstvo i nevolje. Bez obzira na to šta On podnosi, misao, želja i cilj u Njegovom srcu jeste da ostvari Svoj plan upravljanja. Bog ima veći cilj, ali On sve ovo ne radi da bi se posvetio čovečanstvu niti da bi darovao ljubav i sve Svoje dao ovom čovečanstvu koje je iskvareno, koje je neprijateljski nastrojeno prema Njemu i koje Ga smatra neprijateljem – to nije Njegov razlog. Neki ljudi govore: „Pošto Bog ne radi sve ovo iz ljubavi prema čovečanstvu, i pošto je Njegovo podnošenje odbacivanja, klevete i nevolja samo zarad Njegovog plana upravljanja, onda Bog nije dostojan čovekove ljubavi.” Da li je to tačno? (Nije.) U čemu je greška? Recite Mi šta vi mislite. (Bog radi sav ovaj posao zbog Svog plana upravljanja, ali tokom tog procesa ljudi zapravo dobijaju mnoge koristi, počinju da shvataju određene istine, i da postižu izvesne promene.) Da li je to sve? Recite Mi, da li je pozitivno ili negativno to što Bog doživljava odbacivanje i klevetu, i to što podnosi veliko progonstvo i nevolje zarad Svog plana upravljanja? (To je pozitivno.) Bog podnosi odbacivanje i klevetu, i doživljava veliko poniženje zarad Svog plana upravljanja; to je pozitivno. Da li vi znate zašto je to pozitivno? Koji je sadržaj Božjeg plana upravljanja? (Da porazi Sotonu i da oslobodi ljude iz Sotoninog ropstva.) Kako će Sotona biti poražen? Koji je to konkretan sadržaj? Koji je to konkretan radni projekat? To je spasavanje čovečanstva. To nije nejasno, zar ne? Poraz Sotone je jedan od aspekata; specifičan sadržaj Božjeg plana upravljanja, odnosno, specifičan projekat Božjeg dela, jeste spasenje čovečanstva. Gledano sa ljudskog stanovišta, da li je spasavanje čovečanstva pravedan cilj ili nepravedan cilj? (Pravedan cilj.) To jeste pravedan cilj. Da li je pogrešno da Bog podnosi odbacivanje i klevetu i sve vrste bola i poniženja da bi spasio čovečanstvo? (Nije.) Zar to nije pozitivno? Da li je to sebično? (Nije sebično.) Onda, kako to da vi ne možete to jasno da objasnite? Vi ne možete da objasnite tako jasne i očigledne stvari; umesto toga, vi ih slepo tumačite i proizvoljno donosite presude o njima. Zar to nije vrhunac gluposti i neznanja? Delo Božjeg plana upravljanja veliki je projekat, a detalji tog konkretnog projekta podrazumevaju spasenje čovečanstva. Neki ljudi govore: „Bog spasava čovečanstvo da bi ispunio svoje želje, da bi završio Svoj plan; Bog sve to radi za Sebe, a ne za čovečanstvo. Zar to nije sebično?” Da li je to sebično? (Nije.) Zašto to nije sebično? Delo koje Bog sprovodi pozitivno je i smisleno. Ono je izuzetno dragoceno i značajno za opstanak celog čovečanstva, kao i za njegovo odredište, ishod i stanje postojanja u narednom dobu. Uzimajući u obzir ove činjenice, da li je sebično da Bog podnosi sve ovo i da daje sve ovo kako bi završio Svoj plan upravljanja? (Nije.) Svrha Božjeg plana upravljanja jeste da spasi čovečanstvo, Njegove namere su dobre, divne, i istinska su ljubav; stoga se ne može reći da je Bog sebičan zato što udovoljava Svojim namerama. Samo iz ovog čina koji je Bog sproveo, iz ovog čina koji je On planirao, čovek može da vidi suštinu Boga i da vidi da je Njegovo srce divno i dobro. Iako je ovo čovečanstvo postalo izopačeno, iako je sledilo Sotonu i puno je Sotonine iskvarene naravi, buntovništva, otpora prema Bogu, bogohuljenja i neprijateljstva, Bog je i dalje u stanju da strpljivo spasava čovečanstvo i da od toga nikada ne odustane. Iz čega sve to proizlazi? To proizlazi iz Božjeg plana upravljanja, iz Njegove želje. Da li je to sebično? Čovečanstvo je najveći i krajnji korisnik celokupnog Božjeg plana upravljanja. Svi vi ste jedini nosioci i naslednici obećanja, blagoslova i dobrih odredišta koje je Bog podario čovečanstvu. Dakle, recite Mi, da li je Bog sebičan? (Nije.) Bog nije sebičan. Ali, da li Bog sve ovo čini samo zbog ljubavi? (Ne.) Značaj, vrednost i istine koje ljudi ovde treba da shvate suviše su duboki – kako bi to moglo da bude samo zarad malo ljubavi? Ljubav je samo mali deo emocionalnog izražavanja, fragment otkriven u emocijama i osećanjima, a ne celina. Ali, u delu Božjeg sprovođenja Njegovog plana upravljanja, i u procesu Božjeg spasenja čovečanstva, ono što je zaista otkriveno jeste celokupnost Božje naravi. A Njegova narav nije samo ljubav, odnosno, nije samo blagost i milost; ona takođe obuhvata pravednost i veličanstvo, gnev i kletve, kao i mnoštvo drugih aspekata. Naravno, konkretno govoreći, tokom Njegovog dela u tri etape, Božja narav i suština se postepeno otkrivaju i obelodanjuju ljudima. Međutim, ljudi nisu u stanju da ih prepoznaju, i čak govore: „Bog je sve ovo uradio zato što nas voli.” Ova ideja o „ljubavi” koju ljudi imaju – zašto zvuči tako neugodno, tako mučno? Svesti takvo smisleno Božje delo, delo koje ima ogroman uticaj na odredište i ishod čovečanstva, na puko sitno osećanje ljubavi – zar to nije klevetanje Božjih namera, klevetanje Božjih mukotrpnih namera da spasi čovečanstvo?

Sledeći stih glasi: „Za ljubav, Bog živi skromno i skriveno među iskvarenim čovečanstvom.” Ovde autor himne kaže da je i to učinjeno za ljubav. Bog ovo čini zato što je to neophodno za Njegovo delo; kako bi to moglo da bude za ljubav? Da li ima smisla da Bog živi među čovečanstvom iz ljubavi prema njima, i da je skroman i skriven iz ljubavi prema njima? Koliko bi čovečanstvo moralo da bude privlačno i divno da bi Bog bio toliko nestrpljiv i voljan da živi među njima, i da se čak ovaploti i bude skroman i skriven? Da li su ovo činjenice? (Nisu.) Koje su činjenice? (Bog se zbog Svog plana upravljanja ovaplotio, postao je skroman i skriven, i došao je na zemlju da izrazi istinu i da spase ljude.) U teoriji, to je zbog Božjeg plana upravljanja. U očima ljudi, čini se da Božji skroman i skriven život među iskvarenim čovečanstvom Boga veoma usrećuje, čini se da On živi sasvim udobno, osećajući radost svakog dana, i da je prilično zadovoljan dok posmatra svaki čovekov pokret, kao i njegova ponašanja i otkrivenja. Da li je to tako? (Nije.) Kako je to u stvari? (Bog ovo radi zato što Njegovo delo to zahteva.) Zato što Njegovo delo to zahteva; to je teorija. U stvarnosti, da li život među ljudima zaista Bogu donosi radost? Sreću? Zadovoljstvo? (Ne.) Kako bi onda Bog trebalo da se oseća? Primera radi, svi vi verujete u Boga i smatrate sebe prilično ispravnima, ali kada biste živeli sa uličnim klincima, razbojnicima, huliganima i bandama iz podzemlja, govoreći iste reči kao oni, jedući istu hranu kao oni i svakodnevno radeći iste stvari, kako biste se osećali? (Osećali biste odbojnost i bili biste zgađeni.) Kakvo bi bilo vaše stanje uma kada biste živeli sa silovateljima i ubicama? (Mučno.) Dakle, znate šta znači osećati se mučno – recite Mi onda, može li Bog da bude srećan živeći među iskvarenim čovečanstvom? Da li On može da bude radostan? (Ne može.) Tu nema sreće niti radosti – odakle bi onda ljubav došla? Ako uopšte nema radosti, sreće niti zadovoljstva, nije li za Njega protivrečno da ljude voli kao što voli Sebe, da ih voli toliko da ne može da se rastane od njih? Zar u takvoj tvrdnji nema elementa pretvaranja? Šta je tu tačno istina? Šta bi Bog zapravo trebalo da oseća živeći među iskvarenim čovečanstvom ako znamo da On ne oseća sreću, zadovoljstvo niti radost? (Bol.) Bol, to je veoma opipljivo osećanje. Još nešto? (Odbojnost.) Odbojnost, to je još jedno osećanje. Još nešto? (Mržnju prema čovekovoj iskvarenoj naravi.) Mržnju, gađenje i gnušanje. Tu je takođe i najiskrenije osećanje, a to je da se život među iskvarenim čovečanstvom, posebno kada je reč o međusobnom slaganju, razgovoru, zajedničkom radu i druženju, doživljava kao neverovatno poniženje. Kad je takvo stanje stvari, kad to stanje uporno traje, misliš li da bi normalna osoba i dalje mogla da ima ljubav? (Ne.) Ona ne može da ima ljubav. U odsustvu ljubavi, šta bi ona uradila? (Povukla bi se.) Povlačenje je želja, to je način razmišljanja. Međutim, da bi se čovek suočio sa činjenicama, šta bi trebalo uraditi? Zar ne bi trebalo uložiti napore da se ovi ljudi promene? (Trebalo bi.) Za ovakvo čovečanstvo, neophodno je praktikovati opskrbljivanje, obrazovanje, prekorevanje, razotkrivanje, orezivanje, ponekad i disciplinovanje i tako dalje; to je nužno i ne može se izostaviti. Ali, da li takvi postupci mogu doneti trenutne rezultate? (Ne mogu.) Šta bi onda trebalo uraditi? (Oni moraju da budu orezivani i moraju trpeti sud i grdnju tokom dugog vremenskog perioda.) Da li je lak posao orezivanja, suda i grdnje ljudi tokom dugog vremenskog perioda? Šta Bog mora da podnese da bi to uradio? (Poniženje i bol.) Bog radi sa neverovatnim strpljenjem. Šta to strpljenje donosi? Ono donosi bol. Dakle, kada Bog živi među iskvarenim čovečanstvom, On ne oseća radost niti sreću u Svom srcu. Bez radosti i sreće, da li On u svom srcu može da ima ljubav prema ljudima? On ne može Sebe primorati da ih voli. Kako onda On može da sprovede Svoje delo? Na osnovu čega? On samo ispunjava Svoju odgovornost. To je služba ovaploćenog Boga; ona je takve prirode. Ispunjavanje svoje odgovornosti znači u potpunosti ostvariti sve što je neko video, sve što zna, sve što treba da kaže i što treba da uradi najbolje što može. To se naziva ispunjavanjem svoje odgovornosti. Zašto je moguće ispuniti ovu odgovornost? Zbog Božjeg identiteta i suštine, zato što ovaploćeni Bog ima ovaj nalog i odgovornost, On neminovno nosi ovaj teret za čovečanstvo. Dakle, bez obzira na to s kakvim ljudima i s kakvim iskvarenim ljudskim bićima On živi, to je stvarno stanje stvari. Da li znate kakvo je to stanje stvari? To je stanje u kojem Bog ne oseća sreću niti radost, već mora da podnosi poniženje; istovremeno, On mora neumorno i neprestano da podnosi sve vrste ljudske iskvarenosti i buntovništva. Dok podnosi sve ovo, On takođe mora da neumorno govori i radi ono što treba reći i uraditi; On mora jasno da objasni stvari koje ljudi ne razumeju, a onima koji svesno čine prestupe, On mora da izrekne odgovarajuću disciplinu, odgovarajući sud i grdnju. Sve ovo što Bog radi povezano je sa Njegovim planom upravljanja i sa koracima Njegovog dela. Naravno, to ima još više veze sa specifičnim projektom Božjeg dela spasavanja čovečanstva. Ukratko, to ima veze sa Božjim ličnim odgovornostima. Sve ovo što Bog čini jeste ispunjavanje Njegove odgovornosti. Naravno, ono što On otkriva dok ispunjava Svoju odgovornost Njegova je suština i Njegova narav. Šta je onda suština ovaploćenog Boga, odnosno, suština tog običnog čoveka? Posebno u sprovođenju ove etape dela u poslednjim danima, On ne manifestuje znamenja i čuda niti prikazuje bilo kakva čudesa; sve što On može da uradi jeste da ljudima govori istine koje bi oni trebalo da poseduju i razumeju. On razotkriva iskvarene naravi koje ljudi sami nisu u stanju da prepoznaju, omogućavajući im da ih spoznaju i priznaju, kao i da shvate suštinu i stvarne činjenice o iskvarenosti čovečanstva; svrha ovoga jeste da ljudi dožive istinsko pokajanje i da se dovedu na pravi put. Kada su ljudi u stanju da se istinski pokaju, kada su u stanju da razumeju i primenjuju istinu, oni ulaze u istina-stvarnost i nadaju se da će dobiti spasenje, čime se ispunjavaju delo i odgovornost ovaploćenog Boga. Kada su ljudi na pravom putu, ono što preostaje jeste da prime Božje kušnje i oplemenjivanje – time se završava delo ovaploćenog Boga; Njegove odgovornosti su ispunjene i Njegovo delo je dovršeno. Kada ovaploćeni Bog završi Svoje delo i dovede vas na pravi put, to znači da je Njegova služba završena i On više nema nikakvu obavezu prema vama. Šta znači to da nema obavezu? To znači da On više ne mora da bude sa tim ljudima i da podnosi stvari poput njihove iskvarenosti, predstava, pobune, otpora, odbacivanja i tako dalje.

Bilo da razmatramo celokupni Božji plan upravljanja ili neko konkretno delo ovaploćenog Boga, da li je išta od toga urađeno samo za ljubav? Nije nijedno. Božji Duh sa neba posmatra čovečanstvo na određeni način, a ovaploćeni Bog na zemlji ima približno isto gledište. Zašto kažem „približno”? Ovaploćeni Bog na zemlji u stanju je da slabosti čovečanstva posmatra iz nešto obzirnije perspektive zahvaljujući Svojoj ljudskosti, zahvaljujući svom suživotu sa stvorenim čovečanstvom u istom prostoru, a i zahvaljujući tome što, poput iskvarenog čovečanstva, On poseduje spoljašnje karakteristike ljudskog bića. Shodno tome, ovaploćeni Bog može da živi sa ljudima u nešto većem skladu nego što to može Bog na nebu. Pogledajmo to na ovaj način: da se Bog nije ovaplotio, da li biste svi vi sedeli ovde u ovom trenutku? Ne biste sedeli. Sve ovo je posledica potreba Božjeg dela – to je jedini razlog zbog kojeg je On platio tako veliku cenu i lično došao ovde da to učini. Ukoliko bi Bog govorio ljudima sa neba, u izvesnom smislu bi im, zbog prostorne razdvojenosti, bilo teško da čuju Njegove reči. S druge strane, s obzirom na opsežne i obimne izjave Boga u poslednjim danima, ako bi On govorio sa neba na takav način, to bi bilo neprikladno, bez obzira na to sa kojeg stanovišta ili iz kog ugla to posmatrate. Stoga, jedina i najbolja opcija, koja je ujedno i najkorisnija za čovečanstvo, za Božji plan upravljanja i za delo spasenja čovečanstva, jeste da se Bog ovaploti; ovaploćenje Boga jeste jedina opcija i jedini način da se sprovede to delo. Samo ovaploćeni Bog može da sprovede to delo, samo je On sposoban da izvrši taj rad i da postigne te rezultate. Ako pogledaš one reči koje je Bog izgovorio u poslednjim danima, u smislu kvaliteta, mnogo ih je izrečeno. Kako bi se toliko toga moglo preneti bez metode ovaploćenja? Kada bi Bog govorio sa neba u obliku groma, koliko ljudi bi smrtno stradalo svaki put kada bi On sudio i osuđivao zle ljude? Malo ko bi preživeo. Kada bi Bog govorio iz vihora ili iz plamena, koliko bi se vihora i požara moralo desiti da bi On mogao da završi izgovaranje ovih reči? Takav pristup bi uznemirio celo čovečanstvo. A nakon svih ovih godina tokom kojih je ovaploćeni Bog govorio, da li su Njegove reči uticale na uobičajeni život čovečanstva? Ni najmanje. Čitav svet se ne obazire na to niti to iole utiče na njega. Time se u potpunosti ostvaruje svrha delovanja ovaploćenog Boga; bez ovaploćenog Boga, ovakav rad zaista bi bio neizvodljiv. Postoji tajnovitost u samom radu ovaploćenog Boga. Bog ne želi da ceo svet i celo čovečanstvo znaju za to; On ne želi da ovi neznabošci, koje nije Bog izabrao, znaju za to. On te reči može da izrazi samo u stanju skrivenosti, tako da je usvajanje metode ovaploćenja najsmislenije; to je takođe i najmudrija metoda. Samo kada se Bog ovaploti, to može ostati tajna. Božja mudrost i svemogućnost se ogledaju u tome što Njegovo ovaploćenje živi u istom prostoru kao i čovečanstvo, prenoseći čovečanstvu istinu ljudskim jezikom, na način i u obliku koji čovečanstvo može da prihvati. Ovo je nešto što samo Bog može da učini; to prevazilazi čovečanstvo. Sve ovo se odnosi na Božji veliki plan upravljanja. Bilo bi previše pojednostavljeno, suprotno činjenicama i zaista neopravdano ako bi čovek jednostrano opisao takav veliki Božji plan upravljanja kao nešto što se čini samo za ljubav. Ukratko, bez obzira na sadržaj dela koje se obavlja, taj oblik Božjeg ovaploćenja ovog puta je zaista izazvao znatno uzbuđenje i ostvario značajan uticaj širom sveta i među celim čovečanstvom, što pokazuje koliko je ova činjenica zapravo ogroman događaj. Činjenica i oblik Božjeg ovaploćenja sami su po sebi tema sporenja u celom svetu i u celom verskom svetu; to je događaj prema kojem je čovečanstvo neprijateljski nastrojeno, koji čovečanstvo osuđuje i odbacuje, i koji je čovečanstvu najteže da dokuči i da zamisli. To što Bog može da radi na ovaj način pokazuje Njegovu mudrost, Njegovu moć, Njegovu svemogućnost i Njegov autoritet; to se uopšte ne čini zbog neke male ljubavi, ili zbog neke trivijalne stvari ili nekog razloga sitnog poput semenke susama. Drugim rečima, veliki događaj koji može uzdrmati čitav verski svet, ceo politički svet, celo čovečanstvo, pa čak i celu vaseljenu, ne proizlazi iz ljubavi, već proizlazi iz Božjeg plana upravljanja i Njegove želje da spasi čovečanstvo. To je najveća vizija treće etape Božjeg dela; to je najveća vizija koju ljudi treba da razumeju, da znaju i da shvate. Ako samo doneseš sud o ovoj viziji, rekavši: „To je zbog Božje ljubavi; Bog nas voli. Gle, Bog se već jednom ovaplotio i bio razapet iz ljubavi prema nama, a ovog puta se ponovo ovaplotio i došao da nas voli” – zar to nije ozbiljna greška? Donošenje suda o takvoj velikoj viziji Božjeg dela kao o nečemu što se čini za ljubav suviše je površno. Ako ne poznaješ Boga, neka bude tako; ali smesta zatvori usta, ne govori besmislice i nemoj nasumično da izražavaš mišljenje. Već sam vam napomenuo, kada je reč o Božjoj naravi, Božjoj suštini i viziji Božjeg dela, ljudi ne bi trebalo da sude ishitreno, da proizvoljno donose zaključke ili da nemarno donose sudove. Ako ne razumete, samo priznajte da ne razumete. Ako razumete malo, onda odmah recite: „Razumem samo ovoliko; ne usuđujem se da proizvoljno donosim sudove i ne znam da li je to tačno.” Moraš da dodaš ovakve vrste objašnjenja i pojašnjenja – ne govori nepromišljeno. Ako govoriš nepromišljeno, onda, u manjim razmerama, možeš pogrešno da utičeš na druge, stvarajući im zablude i navodeći ih na stranputicu; u većim razmerama, možeš da uvrediš Božju narav. Ti karakterišeš Božji plan upravljanja i takvo veliko delo Božjeg spasenja čovečanstva kao ljubav, kao nešto što se čini iz ljubavi. Zar to nije besmislica? Da li bi trebalo išamarati ljude koji to govore? (Trebalo bi.) Zašto bi ih trebalo ošamariti? Zato što govore bez razmišljanja, to je izvlačenje stvari iz konteksta. Zar to nije prouzrokovano nadmenom naravi? Zar ti nisi tek pre nekoliko dana počeo da veruješ u Boga? Da li si Ga uopšte video? Da li razumeš Njegovu narav? Istinu o viziji Božjeg plana upravljanja ne možeš objasniti ni jasno ni temeljno, a ipak se usuđuješ da definišeš Božju suštinu i narav. Zar to nije krajnje drsko? Ti se usuđuješ da koristiš reč „ljubav” da definišeš tako veliku stvar; to je nešto što vređa Božju narav. Da li je veliki prestup uvrediti Božju narav? Svakako jeste. Neki ljudi govore: „Ne znam; ni ja ne razumem.” To je tačno. Upravo zato što ne razumeš niti znaš, i zato što si neznalica i glupav, ne bi trebalo da govoriš nepromišljeno. Možeš li ti, običan čovek, proizvoljno da sudiš ili da olako donosiš zaključke o Božjim poslovima? Celo čovečanstvo, udruženo i ujedinjeno, ne bi bilo u stanju da jasno objasni Božje poslove, a ti sâm želiš da definišeš Božju narav, Njegovo delo i Njegovu suštinu sa svega nekoliko reči. Zar to nije uvredljivo za Božju narav? (Jeste.) Onda postoji ozbiljan problem sa ovom himnom. Ne samo da je ona puna smetenih, praznih, bogohulnih reči, već, što je najvažnije, može da dovede ljude u zabludu, da ih navede na pogrešan put i da ih zarobi u predstavama. Da li se ova himna može zadržati, uzimajući u obzir ozbiljne posledice koje izaziva? Apsolutno se ne može zadržati; mora se u potpunosti odbaciti.

Nastavljamo: „Za ljubav, Bog izražava istinu i donosi put večnog života.” Zar ove reči ne donose odvratan sud? (Jeste.) Čitajmo dalje: „Za ljubav, Bog sudi i Svojim rečima razotkriva sotonsku prirodu čovečanstva.” Recite Mi, kada Bog izgovara oštre reči da razotkrije čovekovu iskvarenu narav, da li je to zato što Bog voli čoveka ili zato što se Bog gnuša čoveka i mrzi ga? (To je zato što se Bog gnuša čoveka i mrzi ga.) Bog se gnuša čoveka, pa koja je to Njegova narav? (Pravednost, svetost.) Tačno tako; to nije zbog ljubavi. Zar nije neprimereno i zar to nije pogrešno razumevanje kad ljudi donose sudove na takav način? Da li ima ikakvog praktičnog znanja o istini u toj izjavi? To je iskrivljeno i jednostrano razumevanje, pogrešno tumačenje, pogrešno shvatanje; ovaj stih donosi pogrešan prikaz. Zatim pogledajte sledeći stih: „Za ljubav, Bog nas kuša, oplemenjuje i orezuje da bi nas očistio od iskvarenosti.” Zar to nije isti problem kao i sa prethodnim stihom? (Jeste.) Problem je isti. I dalje u nastavku se navodi: „O Bože! Sve što je otkriveno u Tvom delu i Tvojim rečima jeste ljubav.” Zar to nije donošenje još jednog suda? Šta je to što Bog otkriva? Svoju svetost i divotu, kao i Svoju pravednu narav. Bog ima gnev, veličanstvo, kao i milost i blagost, pa kako se može reći da je sve zbog ljubavi? Ovaj sud je tako odvratan i proizvoljan! Zar ono nije uzrokovano nadmenošću? Ono što autor himne objašnjava i rezimira nema nikakve veze sa narav-suštinom otkrivenom u Božjim rečima i izjavama. Zatim se navodi da je sve ljubav, što je ne samo irelevantno, već i iskrivljeno i pogrešno – to je potpuno pogrešan prikaz. Ljubav jeste emocija, i ona se može ispoljiti kao neka radnja ili kao ponašanje, ali ona nije primarna suština Boga; Bog ne voli ljude neselektivno. Da li je moguće da je Božja ljubav toliko bezgranična da za nju nema dovoljno prostora, do te mere da On voli čak i Sotonu, iskvareno čovečanstvo i Svoje neprijatelje? Da li je to tako? Božja ljubav nije bez načela; ona je principijelna. On voli pozitivne stvari, a mrzi negativne i zle stvari. Recite Mi, da li Bog voli ljude koji iskreno veruju u Njega? Da li voli one koji posvećeno obavljaju svoju dužnost? Da li voli one koji Mu se pokoravaju? Da li Bog voli ljude koji, nakon što su iskusili Njegov sud i grdnju, imaju u svom srcu istinsko pokajanje, imaju istinsku pokornost Bogu, i istinski vole Boga? Ako ljudi razumeju istinu i mrze svoje iskvarene naravi, onda je njihova „mržnja” pozitivna stvar. I da li ih Bog voli? (Da.) Oni koji su u stanju da prihvate istinu pozitivni su ljudi, a oni koji su u stanju da se pokore Bogu još su pozitivniji. Bog voli pozitivne ljude; On mrzi đavole i Sotonu. Oni koje On proklinje i kažnjava svi su odreda zli ljudi, ali su oni koje Bog voli svi redom iskreni, ljudi koji teže istini. Stoga, Božja ljubav je principijelna; ona nije bez načela. To što je Bog prema nekim ljudima milostiv ne podrazumeva nužno da ih On voli. Ove stvari se moraju jasno razumeti; o Božjoj ljubavi se ne sme slepo donositi sud. Nemarno govoriti o Božjoj ljubavi i slepo donositi sud o njoj nesumnjivo predstavlja osudu Boga i bogohuljenje.

Pogledajmo, dalje, da li je ispravno govoriti: „O Bože! Tvoja ljubav nije samo blagost i milost, već je ona, i više od toga, grdnja i sud”? (To je ispravno u teoriji, ali nije primenljivo u praksi.) U teoriji nema problema, ali je veoma teško povezati ovo sa Božjom ljubavlju. Ove reči ne treba smatrati pogrešnim, ali ih ne treba smatrati ni ispravnim. One su besmislica, koju jedva da treba spominjati. Nastavljamo dalje: „O Bože! Tvoj sud i grdnja su najistinitija ljubav i najveće spasenje.” Šta svi vi mislite o tome? (Ovaj stih je netačan; on uspostavlja Božji sud i grdnju kao najveće spasenje, dok se Božje spasenje u stvari ne sastoji samo od toga.) Zar raspeće Božjeg ovaploćenja, Njegovo ispaštanje i nošenje svih grehova čovečanstva nisu najistinitija ljubav? Zar oni nisu najveće spasenje? (Jesu.) Prema tome, u poređenju sa sudom i grdnjom, šta je zaista „najveće”? U stvari, nakon ozbiljne analize, ova izjava je netačna, neprikladna i sud koji donosi je suviše krut. Ona ne bi trebalo da bude izrečena na ovakav način. Ne bi trebalo govoriti da je sve što Bog čini ljubav, ali je ispravno reći da sve što Bog čini ima pozitivan efekat na ljude, te da je sve to spasenje i milost za ljude, zato što se sve to čini za dobrobit čovečanstva. Ako kažete da su Božji sud i grdnja „najveći” i podižete ih na najviši nivo, to nije ispravno. Nešto što je „najveće” trebalo bi da bude jedino, bez poređenja; Božji sud i grdnja ne mogu se nazvati „najvećim” u poređenju sa drugim Božjim delima. Neko je jednom napisao himnu, a jedan od stihova glasi: „Volim Božju pravednu narav više od Njegove blagosti i milosti.” Da li su ove reči tačne ili netačne? (One su netačne.) Šta nije u redu sa njima? (One hijerarhijski raspoređuju Božju pravednost, svetost, blagost i milost.) Zapravo, ova izjava je tačna i predstavlja istinsko iskustvo ljudi nakon što su doživeli Božji sud i grdnju. Kakva je pozadina tog istinskog iskustva? Iza toga stoji sledeća priča: kada ljudi uživaju u Božjoj blagosti i milosti, oni mogu samo da dobiju blagodat, ali nikada ne mogu da prepoznaju svoje iskvarene naravi niti da ih odbace. Jedini način da se oslobode tih iskvarenih naravi jeste da iskuse Božji sud i grdnju, kao i da podnesu bol mnogih kušnji i oplemenjivanja. Stoga, na temelju navedenog i u tom kontekstu, ljudi dolaze do ovakvog razumevanja; ono je tačno, odgovara činjenicama i nije teoretska logika. Ova himna je konstruktivna, ali niko od vas to ne može da vidi; zaista vam nedostaje raspoznavanje. Šta potvrđuje taj nedostatak raspoznavanja? Koji je razlog tog nedostatka? Razlog je nerazumevanje istine. Himna „Za ljubav” puna je besmislica: nije praktična, ne dopada mi se i ne pada mi na pamet da je pevam. Koliko mali rastom morate da budete da biste je pevali tako ushićeno i zarazno! Vi niste u stanju da shvatite bilo šta, a ne razumete ni istine u koje bi ljudi trebalo da uđu, a ipak želite da komentarišete Božju suštinu i Njegov plan upravljanja. Zar to nije nedostatak razuma? Ljudi bez razuma koji se usuđuju da govore preko reda ne posvećuju se svojim pravim zadacima; oni uopšte nisu pragmatični.

U nastavku se navodi: „Mi ćemo svedočiti o Tvojoj svetoj i pravednoj ljubavi i Ti zaslužuješ našu večnu hvalu.” Naravno da je neophodno da Bog zaslužuje večnu hvalu, ali može li se zaista reći da ljudi hvale Boga ako je to način na koji Ga spoznaju? Recimo da Bog nekoga ne voli; On ga se gnuša i mrzi ga do krajnjih granica. Ako ta osoba, uprkos tome, može da voli i hvali Boga, onda ona ima određeni rast i određeno istinsko znanje o Bogu. Koji pridevi određuju „Božju ljubav” u stihu „Mi ćemo svedočiti o Tvojoj svetoj i pravednoj ljubavi i Ti zaslužuješ našu večnu hvalu”? To su pridevi „sveto” i „pravedno”. Obratite pažnju na to koliko autor himne veruje da je Božja ljubav velika. On koristi Božju suštinu da definiše Božju ljubav, govoreći da je Božja ljubav pravedna i sveta – zar to nije očigledno? Ljudi nisu voljni da uživaju u običnoj ljubavi niti uživaju u milostivoj ljubavi ili u ljubavi koja neguje ljude; oni će hvaliti Boga samo kada uživaju u Njegovoj svetoj i pravednoj ljubavi, i zato govore da Bog zaslužuje večnu hvalu. Da li je to tačno? Bez obzira da li se posmatra sa stanovišta činjenica ili logike, ova izjava je toliko pogrešna da je potpuna besmislica; to je mentalni bolesnik koji bljuje zbrku reči da bi naveo ljude na pogrešan put. Zar mislite da je to sekularni svet? U svetu, svakakvi zli i prljavi duhovi, svakakvi karakteri i problematične ništarije, kao i oni koji imaju malo veštine, elokvencije ili drskosti, usuđuju se da se popnu na binu i izvode svoj nastup ali, u kući Božjoj, istina ima autoritet. Svi ti mali đavoli moraju da budu sklonjeni sa scene; moraju da budu očišćeni iz crkve. Sve njihove jeresi i zablude moraju se detaljno analizirati kako bi svi mogli da ih otvoreno raspoznaju i da ih okarakterišu. Posmatrano iz tog ugla, šta je Božja ljubav? Ako kažete da je ona pravednost i svetost, da li je to tačno? (Nije; Božja ljubav nije samo to.) Šta je onda Božja ljubav? (Tu su takođe sud i grdnja, ali i veličanstvo i gnev; sve je to Božja ljubav.) Božja ljubav je Božja ljubav, a Božja suština je Božja suština. Ljubav Božja je u Božjem srcu i umu, u Njegovim osećanjima, u Njegovoj suštini i u Njegovim delima. Da li ti to možeš jasno da objasniš? Ipak, govoriš o Božjoj ljubavi kao o pravednosti i svetosti, usuđuješ se da doneseš ovaj sud – kako drsko od tebe! Da li Bog prihvata tvoju upotrebu takvih sudova kao hvalu? (Ne prihvata.) Zašto ne prihvata? (Zato što je to bogohuljenje.) Bog je zgađen, a ti pričaš čiste i potpune besmislice! Tvoja slepa hvala je beskorisna, i Bog nije zadovoljan njome. Božja potreba za hvalom čovečanstva nije toliko velika. On nema želju za tim; nije Mu potrebna čovekova hvala da bi živeo udobno ili da bi imao samopouzdanje. Da li On ima tu potrebu? (Nema.) Delo koje Bog sprovodi jeste da spase čovečanstvo i da mu podari dobro odredište, te On obavlja određeni posao za opstanak čovečanstva u narednom dobu; svrha svega toga nije da dobije ljudsku hvalu. To što čovečanstvo odaje hvalu Bogu samo je jedan od rezultata Njegovog dela, ali, ako ljudi imaju pogrešna shvatanja o Bogu i hvale Ga slepo, onda Bog to neće dozvoliti niti prihvatiti. Ako ljudi u svom povlađivanju sebi veruju da Bog pridaje veliku važnost hvalospevima čovečanstva, zar to nije pogrešno tumačenje? Zbog toga što ljudi upućuju Bogu nešto malo hvale i svedočanstva, oni misle da je On time duboko dirnut, a u stvari, On nije uopšte dirnut. Zar to nije ono što Bog zaslužuje? To je sasvim normalna stvar.

Pogledajmo nastavak: „Za ljubav, Bog stavlja ljude, događaje i stvari u službu kako bismo mogli da dobijemo istinu i život.” Da li je ovaj stih tačan? (Nije.) Šta nije u redu sa njim? Da li je problem u rečima „za ljubav”? Sve je u prve dve reči, koje pogrešno usmeravaju i koje navode na pogrešan put u toj meri da zbunjuju umove ljudi, što im onemogućava da razlikuju ispravno od pogrešnog. Ubuduće, izbegavajte nepravilnu upotrebu reči „za ljubav”. Reči koje slede nakon njih, „Bog stavlja ljude, događaje i stvari u službu kako bismo mogli da dobijemo istinu i život”, istinite su. Takav sadržaj postoji u Božjem delu, ali bilo bi pogrešno okarakterisati to kao Božju ljubav. To je Božja sila, Božji autoritet i Božja mudrost; to nije zbog ljubavi. Preciznije rečeno, to nije samo zbog Božje ljubavi. Bog ima tu moć da pokrene sve ljude, događaje i stvari kako bi služili čovečanstvu koje On želi da spasi. On pokreće sve događaje i stvari da bi služili čovečanstvu koje želi da spasi i da bi služili Njegovom delu upravljanja, a krajnji korisnik toga jeste čovečanstvo – ljudi dobijaju istinu i život. Ako ti govoriš da je to samo zbog ljubavi, zar onda Božja mudrost, autoritet i sila više ne postoje? Nije ispravno govoriti da je to samo zbog ljubavi, pa su orijentacija i pozicioniranje takvih izjava takođe pogrešni. Šta znači kada se kaže da su sve te izjave pogrešne? To znači da te izjave nisu u skladu sa istinom. One su izrečene na iskrivljen način; one nisu stvarnost istine i nisu praktična strana istine koju ljudi doživljavaju.

Pogledajte sledeći stih: „Za ljubav, Božji sud i grdnja nam omogućavaju da se oslobodimo Sotoninog uticaja i da dostignemo spasenje.” Da li postoji neki problem u njemu? I dalje je problem u dve reči „za ljubav” koje su neprikladna pretpostavka. Nema ničeg pogrešnog u frazi „Božji sud i grdnja nam omogućavaju da se oslobodimo Sotoninog uticaja i da dostignemo spasenje”, zato što je to rezultat Božjeg dela. Međutim, postavlja se pitanje zašto autor himne stalno dodaje reči „za ljubav” na početku? Kakvu pouku možete da izvučete iz toga? Kada je reč o komentarisanju i ispitivanju Božjeg dela, spekulisanju ili donošenju sudova o Božjem delu, morate da budete posebno pažljivi i da tome pristupite sa bogobojažljivim srcem i stavom skrušenosti i opreznosti. Ako ste u stanju da neobuzdano pričate gluposti, i ako je sve što kažete besmislica, prazne reči, hvalisanje i bogohuljenje, onda ćete uvrediti Božju narav i izazvati da vas se On gnuša i da vas mrzi. U poređenju sa suštinom Boga, da se izrazimo pomalo neadekvatno, čovekovo znanje o Bogu može se opisati samo kao kap u okeanu ili kao zrno peska na plaži. Jaz između to dvoje je ogroman, a ako se ljudi i dalje usuđuju da samovoljno donose sudove i izvlače zaključke, proizvoljno tretirajući svoje predstave kao istine i formulišući ih u reči, onda će nastati veliki problem. Koji je to veliki problem? (Bogohuljenje.) Bogohuljenje je problematično i ozbiljno po svojoj prirodi. Ako ne želiš da svojom ličnom voljom bogohuliš, onda bi trebalo da se čvrsto pridržavaš onoga što sam vam upravo rekao, to jest, budi oprezan i pazi šta govoriš. Šta znači „paziti šta govoriš”? (Ne iznositi proizvoljne komentare o Bogu i ne donositi sudove o Njemu.) Tako je. Kada se govori o pitanjima koja uključuju vizije, „uključivanje vizija” je samo opšti izraz; konkretnije, to se odnosi na pitanja koja uključuju Božji plan upravljanja, Njegovo delo i narav-suštinu. Dakle, govori i postupaj oprezno u vezi sa pitanjima koja se odnose na ove vizije, i nemoj proizvoljno da sudiš ili da donosiš sudove. Neki ljudi govore: „To je baš ono što sam mislio.” Ali, da li je ispravno da ti veruješ da je to baš tako? Ne budi suviše nadmen i samopravedan. Ako ono što misliš nije tačno, a ti i dalje pričaš besmislice i proizvoljno donosiš sudove, onda je suđenje, klevetanje i bogohuljenje – i možeš te snaći nešto veće od onoga što očekuješ. Neki ljudi ne mogu to da prihvate, i govore: „To je samo moje viđenje, a ako mi Ti ne dozvoliš da govorim, tražiš od mene da se pretvaram.” Kako je to zahtev da se pretvaraš? To je savetovanje da budeš oprezan i da ne govoriš ništa o čemu nisi dobro razmislio i pokušao da potvrdiš. To je za tvoje dobro; to je za tvoju zaštitu. Ako je ono što ti misliš pogrešno, da li znaš kakve će biti posledice nakon što to izgovoriš? Moraćeš da snosiš odgovornost za svoje reči. Ko god je antihrist, počinio je mnoga zla dela, a kakve su ga posledice sačekale na kraju? Oni su morali da snose odgovornost za svoja dela, i crkva je morala da se pozabavi njima. Stoga, ako imaš neku ideju ili određeno razumevanje, najbolje je da to potvrdiš pre nego što to izgovoriš. Pre nego što to pretočiš u pisanu formu, bilo da je reč o članku, tekstu ili komponovanju himne, potrebno ti je dovoljno činjenične osnove i teoretske podrške. Ako nemaš dovoljno činjenica i teorijske podrške, onda je ono što utvrđuješ kao činjenice i ono za šta veruješ da je „istina” previše nepraktično; to su samo prazne teorije i reči koje navode na pogrešan put. Moglo bi se reći da pokazuješ bezobzirnu smelost i da govoriš bogohulne reči.

Bog je izrazio toliko istina od početka Svog dela do sada, i postoje mnoge reči koje obuhvataju različita stanja i iskvarene naravi ljudi, kao i različite potrebe ljudi. Šta mislim pod tim? To znači da se može napisati toliko himni o temama koje se tiču ljudskog iskustva, ljudskog shvatanja Božje reči i ljudskog shvatanja Božjih zahteva. Ti možeš da pišeš o bilo kom aspektu u kojem imaš iskustva. Ako nemaš iskustva, nemoj da pišeš nasumično. Ako imaš iskustva, ali nisi dobar u pisanju himni, onda možeš da potražiš nekoga ko razume himne kako bi ti dao smernice pre pisanja. Ljudi koji ne razumeju himne svakako bi trebalo da izbegavaju da ih nepromišljeno pišu samo da bi popunili prazninu. Ljudi koji pišu himne moraju da imaju iskustvo i da uz to shvataju načela; oni moraju da govore iz srca i da izgovaraju praktične reči kako bi napisana himna bila od koristi ljudima. U nekim himnama iznose se ideje koje nisu ni malo praktične, već su to samo reči i doktrine koje ljudima ne donose nikakvu korist; bolje je uzdržati se od pisanja takvih himni. Dešava se da neki ljudi napišu himne, a potom zatraže od drugih da ih prepravljaju, iako ti koji prepravljaju zapravo nemaju iskustva niti književnog talenta, već se samo pretvaraju da ih imaju. Zar to nije obmanjivanje? Iako nemaju lično iskustvo, oni se i dalje upuštaju u prepravljanje himni za druge, što ukazuje da nemaju samosvesti. Stoga, oni koji nemaju iskustva ili istinskog znanja nikada ne bi trebalo da pišu himne. S jedne strane, oni neće učiniti apsolutno nikakvo dobro nikome, a s druge strane, samo će praviti budalu od sebe.

Pevanje himni jednim delom služi da hvalite Boga, a drugim delom da se upustite u duhovnu predanost i samoispitivanje, čime sebi omogućavate da imate koristi od toga. Vrednost himne određuje se prema tome koliko su njeni stihovi korisni i koliko dobra donose ljudima. Ako je neka himna dobra i zasnovana na iskustvu, u njoj će biti mnogo reči koje donose dobro ljudima i koje su korisne. Na šta se odnose korisne reči? One se odnose na stihove o kojima možeš da razmišljaš svaki put kada se susretneš sa nečim u svojim iskustvima. Te reči mogu da ti daju pravac i put praktične primene. One mogu da ti pruže određenu pomoć, inspiraciju i usmerenje, ili mogu da ti osvetle put. Prema tome, iz tih reči, koje potiču iz praktičnih iskustava, možeš da pronađeš poziciju koju bi trebalo da zauzimaš, stav koji bi trebalo da usvojiš, stanovište koje bi trebalo da zauzmeš, veru koju bi trebalo da imaš, i put koji bi trebalo da primenjuješ. Ili, iz tih reči, možeš da prepoznaš određene aspekte svoje izobličenosti, kao i da prepoznaš određene aspekte svog iskvarenog stanja, svoje otkrovenje iskvarenosti, ili svoje misli i ideje. Sve to je korisno za ljude. Zašto je to korisno za ljude? Zato što je to u skladu sa istinom, i zato što je to spoznaja koju su ljudi stekli kroz iskustvo. Ako u stihovima postoje istinski praktične stvari koje mogu da budu korisne za tvoje životno iskustvo, pružajući ti pomoć, usmerenje, prosvećenje ili upozorenje u vezi sa rešavanjem tvoje iskvarene naravi, onda su te reči vredne i praktične. Iako su neki stihovi skromni, oni su praktični. Možda nisu toliko elegantno sročeni, možda ne liče na poeziju ili prozu, i možda su svi napisani narodnim jezikom i od srca, ali, ako te reči izražavaju razumevanje istine i ako prenose stvarno iskustvo istine, onda su one za tebe poučne, praktične i vredne. Najveća poteškoća koju svi vi sada imate jeste to što ne znate kako da raspoznajete; ne možete da prepoznate da li su neki stihovi samo prazne reči ili su reči i doktrine. Kakve god reči da se pevaju, vama je to u redu; vi ne razmišljate o tome da li su stihovi praktični, da li imaju svetlost istine, da li su od ikakve koristi ljudima, i da li su od ikakve koristi vama – nijedna od ovih misli vam ne prolazi kroz glavu. Ti i dalje smatraš da su himne prilično lepe i predivne nakon što si ih otpevao, ali ne znaš kakav su efekat imale na tebe. Zar to nije osoba kojoj nedostaje raspoznavanje?

Postoji himna koja se zove „Nema boljeg srca od Božjeg”, a svaki stih u toj himni jeste spoznaja koja proizlazi iz praktičnog iskustva. Ta himna je od velike pomoći ljudima – da li je iko od vas ikada čuo za nju? Što su stihovi bolji i što su poučniji za ljudski život, to ste vi manje voljni da ih prihvatite. Vi ih ne gledate niti im pridajete ikakvu pažnju, ne cenite te dobre stvari, ne znate kako da zadržite nešto što je vredno – čim to dobijete, to vam isklizne iz ruku. Kako ste svi vi uistinu osiromašeni i jadni! Preporučivao sam ovu himnu mnogo puta tokom okupljanja. Redovno pevanje takvih himni doprinosi vašem ulasku, rastu vaše vere u Boga i postizanju istinske pokornosti Bogu. Taj učinak je nemerljiv. Ovo je vredna himna, pa je preporučujem, ali niko od vas je ne peva. Vi još uvek ne znate šta je stvarnost, a šta su samo reči i doktrine, pa treba da pevate ove himne češće i da ih istinski osetite. Analizirajmo ovu himnu.

Prvi stih ove himne glasi: „Izabravši da volim Boga, prihvatio bih da On uzme šta god želi.” Šta da uzme? Vaš status, porodicu, ugled, pa čak i dostojanstvo. Koji su bili elementi oplemenjivanja koji su zadesili Jova? Šta je Bog učinio? (On je uzeo Jovovu imovinu i decu.) Bog mu je uzeo sve, te je on u trenu ostao bez ičega, a celo telo mu je bilo prekriveno čirevima. To se zove lišavanje. To je konkretno lišavanje, a opšta svrha tog čina bila je to što je Bog želeo da kuša Jova; to je bila kušnja, a jedan od konkretnih zadataka te kušnje bio je lišavanje. Pogledajmo dalje u nastavku: „Iako se osećam pomalo tužno, nijednom rečju ne prigovaram.” Zar to nije ljudski stav? (Jeste.) „Osećam se pomalo tužno.” Po vašem mišljenju, da li ljudima teško pada kada im Bog nešto oduzme? (Da.) Teško im pada, osećaju bol, tugu, bespomoćnost i malodušnost; žele da plaču, da naprave scenu i da se pobune. Mnogo je pojedinosti u toj tuzi, pa da li je ova izjava realistična? (Jeste.) „Ni jednom rečju ne prigovaram.” Zar čovek nema ni jedan jedini prigovor? To je nemoguće, ali ljudi treba da streme ka tome; treba da dožive to i da usvoje ovakav stav. Da li te reči sadrže bilo kakve pozitivne smernice za ljude? (Da.) „Ni jednom rečju ne prigovaram.” Trebalo bi da ljudi žive bez prigovora; ne bi trebalo da se žale. Ako ljudi imaju prigovore, trebalo bi da spoznaju sebe i da se ne žale na Boga, već da se pokore – ovo je stav čovekove pokornosti Bogu. Ljudi ne bi trebalo da se žale; prigovaranje je vrsta pobune protiv Božjeg dela i kušnji, i nije istinska pokornost. Sledeći stih glasi: „Svojom iskvarenom naravi, čovek zaslužuje sud i grdnju.” Zar to nije činjenica? (Jeste.) Činjenica je da ljudi imaju iskvarene naravi, ali, ako ne prepoznaju ovu činjenicu, mogu li da izgovore tu tvrdnju? Ako ljudi to ne prepoznaju, onda neće ni priznati; ako oni to ne priznaju, onda neće davati takve izjave, tako da taj stih proizlazi iz istinskog iskustva ljudi. Izraz „čovek zaslužuje sud i grdnju” izgleda prilično jednostavno, ali koje je njegovo implicitno značenje? Podrazumeva da ljudi imaju iskvarene naravi, da se bune protiv Boga i opiru Mu se, te da zaslužuju sud i grdnju. Koliko god patnje da to sa sobom povlači, ona je zaslužena – sve što Bog čini jeste ispravno. Da li su ove reči realistične? (Jesu.) Ovo je potpuno subjektivno priznanje sopstvenih iskvarenih naravi uz spremno prihvatanje suda i grdnje, priznanje da su Božji sud i grdnja spasenje za ljude, te da Bog treba da deluje na ovaj način. To je stav pokornosti prema Božjem metodu rada putem suda i grdnje. Da li bi ljudi trebalo da imaju ovakav stav? (Trebalo bi.) Zaista bi trebalo. Dakle, kada se ova himna otpeva, da li ona donosi korist ljudima? (Da.) Koje koristi ona donosi? Ako ne pevaš ove reči, ti nećeš znati ovu činjenicu, ti nećeš znati koje gledište bi trebalo da imaš, kako bi trebalo da se pokoriš, ili kakav stav bi trebalo da usvojiš da bi se pokorio i da bi prihvatio Božji sud i grdnju. Međutim, ako pevaš ovu himnu i razmišljaš o njenim stihovima, osetićeš da su te reči veoma dobre, da su ispravne, da možeš reći „amin” na njih i da možeš priznati da proizlaze iz iskustva. Da li deluju uzvišeno? (Ne.) Ali, one ti donose pozitivne smernice, pružajući pozitivan put. Kada otkriješ da imaš iskvarenu narav i kada te Bog podvrgne sudu i grdnji, ti stihovi će ti dati ispravno gledište i put primene. Pre svega, moraš da shvatiš da bi ljudi, kada imaju iskvarene naravi, trebalo da prihvate Božji sud i grdnju. Tu nema diskusije; ne raspravljaj se sa Bogom. Bez obzira na to da li možeš da razumeš Njegove namere ili ne, prvo moraš da se pokoriš. Ko je kriv što imaš iskvarenu narav? Ko te je naveo da se opireš Bogu? Zaslužuješ da budeš podvrgnut sudu i grdnji. Odakle potiče ova pokornost? Zar to nije praktičan put? To je put primene. Kako bi se čovek osećao nakon pevanja ovih stihova? Zar oni nisu izuzetno praktični? Oni nisu revolucionarni niti naročito uzvišeni; oni su sasvim obični, ali prenose činjenice, i ujedno svima koji pevaju ovu himnu pružaju put primene. Možda oni nisu toliko lepo sročeni, ali su praktični.

Pogledajte sledeći stih: „Božja reč je istina; ne smem pogrešno da tumačim Njegove namere.” Da li je ova izjava tačna? (Jeste.) Šta je tačno u njoj? Neki ljudi govore: „’Božja reč je istina.’ Zar to nije očigledno? Zar to nije doktrina?” Taj stih služi kao osnova za sledeći: „Ne smem pogrešno da tumačim Njegove namere.” Kako je ova fraza nastala? Iz kakvog je stanja i raspoloženja izrasla? (Ako ljudi zaista veruju da je Božja reč istina, oni neće pogrešno tumačiti Boga.) Pošto ti tvrdiš da je Božja reč istina, ne bi trebalo pogrešno da tumačiš Božje namere. Onda, šta treba da radiš ukoliko dođe do nesporazuma? Odmah ostavi po strani svoje namere i tragaj za istinom. Sa stanovišta doktrine, ako znaš da su Božje reči istina, a i dalje pogrešno tumačiš Božje namere, u čemu je tu greška? (Greška je u neprihvatanju istine.) To je tačno. Stoga, trebalo bi da ljudi budu pokorni i da ne tumače pogrešno Božje namere. Pošto tvrdiš da je Božja reč istina – to je teorija koju razumeš – zašto onda pogrešno tumačiš Božje srce kada te zadese stvarni događaji? To dokazuje da nisi istinski prihvatio činjenicu da je Božja reč istina. Zar onda ovaj stih ne služi kao nagoveštaj? Šta ti on sugeriše? (Moramo verovati da je Božja reč istina, moramo čvrsto priznati tu činjenicu.) Moraš da veruješ da je Božja reč ispravna, da je ona istina. Pošto tvrdiš da je Božja reč istina, nemoj svoje namere da smatraš istinom ili ciljem kada te zadese neki događaji. Umesto toga, moraš da sagledaš kakve su Božje namere. Štaviše, da li je istina da Bog želi da te podvrgne kušnjama? (Jeste.) Ako tvrdiš da je to istina, možeš li onda pogrešno da tumačiš Božje namere? Pretpostavimo da se u sebi premišljaš o ovim frazama: „Da li će me Bog osuditi? Ako budem osuđen, da li ću biti kažnjen? Da li to znači da nisam Bogu po volji i da će me uništiti?” Zar sve to nisu pogrešna tumačenja? (Jesu.) Sve su to pogrešna tumačenja. Dakle, zar rečenica „Božja reč je istina; ne smem pogrešno da tumačim Njegove namere” ne navodi sve vas da nešto shvatite? Zar nije poenta u tome da napustiš svoja pogrešna tumačenja, te da prihvatiš kušnje koje ti Bog daje, da prihvatiš Njegov sud i Njegovu grdnju? (Jeste.) Šta je osnova za prihvatanje? To je tvoje čvrsto priznanje da su Božje reči ispravne, da su one istina. Ljudi imaju iskvarene naravi i oni su ti koji greše. Oni ne smeju da koriste svoje namere kako bi spekulisali o Božjim namerama; Bog ne greši. Pošto je utvrđeno da Bog ne greši, ljudi bi stoga trebalo da prihvate sve što On čini.

Dalje se navodi: „Često se samoispitujem i otkrivam previše nečistoće.” Kako se ova nečistoća prepoznaje kroz samoispitivanje? (Kada ljudi otkrivaju svoju iskvarenost.) Ona se prepoznaje kada ljudi otkrivaju svoju iskvarenost; to je jedan aspekt toga. Kada Bog stavlja ljude na kušnje, kada okolnosti koje On priređuje za ljude nisu po njihovoj volji, oni se često pitaju: „Da li me Bog više ne voli? Zar Bog nije pravedan? On nije pravedan kada ovo čini – Njegovi postupci nisu u skladu sa istinom i On ne uzima u obzir teškoće ljudi.” Ljudi stalno kuju planove protiv Boga, razvijajući sve vrste iskvarenih naravi, misli, ideja, gledišta i sumnji u vezi s Njim. Zar to nisu nečistoće? (Jesu.) Naravno, to je takođe pokazatelj ljudske iskvarenosti. U sledećem stihu, „Ako se ne trudim svom snagom, možda će mi biti teško da budem usavršen”, ove reči predstavljaju misli autora himne, do kojih je došao razmišljanjem. Ti ne preispituješ svoju nečistoću, uvek pogrešno razumeš Boga i samo na rečima priznaješ da je On istina, ali, kada te zadese neki događaji, uporno se držiš svojih ideja, buniš se protiv Boga, žališ se na Njega, pogrešno Ga razumeš i ne prihvataš Njegov sud i grdnju. Ako ne otpustiš sve to, biće ti veoma teško da budeš usavršen; to jest, to će biti nemoguće, i neće biti nade jer nisi u stanju da prihvatiš istinu. Da li, po tvom mišljenju, ovi stihovi imaju praktičnu stranu? (Imaju.) Svaki stih ove himne sadrži jezik i opise stvarnih stanja koji se javljaju kada ljudi stvarno doživljavaju određene situacije.

Pogledajmo sledeći stih: „Mada sam pretrpeo mnogo bola, čast je uživati u Božjoj ljubavi.” Ovde se teškoće dovode u vezu sa Božjom ljubavlju i sa čašću. Zar ovo nije nešto što je proizašlo iz stvarnog iskustva? Zar ovo nije vrsta istinske vere i stava razvijenih iz čovekovih stvarnih postupaka i iskustava? Ove reči nisu izmišljene ni iz čega, one su nastale u kontekstu raspoloženja, okruženja i događaja. Koje je tvoje mišljenje o ovom stavu? Ljudi podnose brojne teškoće, koje dovode do gubitka integriteta i dostojanstva. Ove teškoće, između ostalog, ljudima oduzimaju status i interese, čime im se nanosi velika bol. Međutim, došavši dovde, oni razvijaju istinsku veru u Boga i znanje o Njemu; oni osećaju da je sve to uživanje u Božjoj ljubavi, da je to posebna naklonost od Boga, da to nije Bog koji im otežava život. Oni smatraju da je to čast i da je to Bog koji ih voli, te da On zato deluje na ovaj način, tako što ih lišava i kuša, tako što ih podvrgava sudu i grdnji. To predstavlja stvarno, pozitivno stanje uma koje bi ljudi trebalo da imaju, a koje se razvilo u kontekstu stvarnog života. Kakav bi čovek izjavio: „Mada sam pretrpela mnoge teškoće, čast je uživati u Božjoj ljubavi”? Ovo svakako ne bi izjavio onaj tip čoveka koji je napisao himnu „Za ljubav”. Sve što su ti ljudi mogli da izgovore bile su smetene i prazne reči, kao i zvučne fraze i slogani. Da li su oni u stanju da izgovore reči: „Mada sam pretrpela mnoge teškoće, čast je uživati u Božjoj ljubavi”? Da li su oni u stanju da izgovore te reči iz dubine svog srca? Nisu. Sve što su izgovarali bile su isprazne reči, preuveličane reči i reči koje su ljudi voljni da slušaju. Na kraju su nekako sklepali himnu, misleći da su prilično sposobni i pametni. Po Mom mišljenju, nijedna reč u tim stihovima ne vredi ništa. Sve te reči su besmislice; trebalo bi ih ukinuti i nikome ne bi trebalo dozvoliti da ubuduće peva takve himne. Ako želite da pevate, treba da pevate himne „Nema boljeg srca od Božjeg”, koja sadrži iskrene reči, reči iz srca. Te reči su poučne za ljude.

Poslednji stih prve strofe glasi: „Kroz teškoće učim se pokornosti”, što znači da su teškoće te koje ljude uče pokornosti. Zatim sledi stih koji glasi: „Nema boljeg srca od Božjeg.” Ovaj stih je zaista relevantan za temu. On predstavlja konačno razumevanje i iskustvo stečeno kroz sve ove stvari; to je naime razumevanje da Bog namerava da spasi ljude. Ono što ljudi treba da razumeju jeste da Božje srce prema ljudima ne bi moglo da bude bolje, te da je sve što On čini korisno za njih. Ono što On čini nije usmereno da nanese patnju ili nemir ljudima, već da ih pročisti. Stoga, autor himne može iz dubine srca da kaže: „Nema boljeg srca od Božjeg.” To je jezik ljudskosti. Ako neko nema određenu količinu iskustva – ako do određenog stepena nije iskusio i razumeo Božje delo i Njegov način spasavanja ljudi, kao i ove konkretne pojedinosti – da li bi iko mogao da izgovori reči poput: „Nema boljeg srca od Božjeg”? Nikako ne bi mogao. Ponovo pogledajte iskaz: „Kroz teškoće učim se pokornosti.” Da li ova rečenica ima praktični aspekt? Zar to nije nešto što ljudi stiču ili što požanju tek nakon što uđu u istina-stvarnost? (Jeste.) Šta je onda teškoća? Da li se ona ogleda u tome da nema dovoljno hrane, da se nema šta oblačiti ili u iskustvu zatvorskih muka? Ona se ne odnosi na fizičku patnju u tim oblicima. Pre bi se reklo da je to bitka koju ljudi doživljavaju u svojim srcima u vezi sa istinom, Božjim delom, Božjim spasenjem i Božjim mukotrpnim namerama. Nakon takvog iskustva, ljudi osećaju da su u svojim srcima mnogo patili zbog svojih nadanja; oni konačno razumeju Božje namere, znaju da treba da Mu se pokore, uče kako da Mu se pokore i stiču duboko iskustvo onoga što On čini. Tek tada mogu da izgovore: „Nema boljeg srca od Božjeg.” Većina ljudi ne može da izgovori takvu rečenicu. Sviđa mi se ova himna; sviđa mi se ovakva vrsta himne. Svakako će vam biti od pomoći ako često pevate ovu himnu. Svaki stih u njoj obuzdava iskvarenu narav otkrivenu u vašem svakodnevnom životu; to vam je i vodič i pomoć ka praktičnom iskustvu i ka ulasku u istina-stvarnost. Kako bi bilo dobro da češće čitate tekst ove himne kada imate slobodnog vremena! Da li postoji ijedan stih u ovoj himni koji nije izgovoren u određenom stanju ili u određenom kontekstu? Da li postoji ijedan stih koji ne podrazumeva ulazak u određeni aspekt istine? Svaki stih to podrazumeva – ni u jednom nema praznih reči. Pogledajte poslednjih nekoliko stihova: „Mada sam izabrao da Ga volim, uprljan sam vlastitim idejama.” Izbor da se voli Bog jeste jedna široka, opšta, teoretska izjava. To zapravo znači prihvatiti Božji nalog, vršiti svoju dužnost i dati život za Boga, što je ovde sažeto u frazi „voleti Boga”. Ljudi osećaju da su i dalje uprljani svojim idejama; bez samospoznaje i bez ikakvog iskustva istine, ko bi mogao izgovoriti takvu frazu? Vi svakako ne biste mogli da je izgovorite, zato što nemate to iskustvo. U nastavku se navodi: „Moram težiti da napredujem i dostignem duh poput Petrovog.” Cilj autora himne je da bude poput Petra. I vi ste sebi postavili uzor i cilj, i vi želite da budete poput Petra – pa, koji je vaš put? Ti takođe moraš da se trudiš da napreduješ, ali možeš li da izgovoriš frazu „uprljan sam vlastitim idejama”? Kako ćeš dostići duh poput Petrovog ako ne znaš ni šta znači biti uprljan vlastitim idejama? Postoji praktični aspekt ovog iskaza. U nastavku postaje još bolje: „Bez obzira na to kako Bog gleda na moju ljubav, moja je jedina želja da Mu udovoljim.” To je ono što ljudi zahtevaju od sebe nakon što iskuse teškoće i kušnje; to je stav udovoljavanja Božjim namerama, stav pokornosti Bogu i težnja ka istini. Drugim rečima, ako ste u stanju da udovoljite Bogu, znači da ste postigli svoj cilj, bez obzira na to u kojoj meri možete da ga postignete. Postoji praktični aspekt ovih reči. Da li se osećaš ohrabreno i motivisano nakon čitanja ovih reči? (Da.) One ljudima, nakon što ih pročitaju, daju cilj, podsticaj i usmerenje. Ponekad ljudi osećaju da, kako god postupali, ne mogu to dobro da urade, te zapadnu u negativnost. Međutim, kada pročitaju ove reči i shvate da Bog ne traži mnogo od ljudi, oni pomisle: „Sve što treba da uradim jeste da udovoljim Bogu. Ne tražim ništa drugo; tražim samo da otpustim svoje telesne želje i sklonosti i da Mu ugodim – to je dovoljno.” Na kraju, sve se svodi na reči: „Mada sam pretrpeo mnoge teškoće, čast je uživati u Božjoj ljubavi. Kroz patnju učim se pokornosti. Nema boljeg srca od Božjeg.” Ove reči su prilično praktične.

Sve u svemu, himna „Nema boljeg srca od Božjeg” govori o istinskom iskustvu. Nakon što dožive Božje delo, Njegovu grdnju, sud i kušnje, ljudi uče da se pokore, počinju da razumeju Božje namere i znaju da nema boljeg srca od Njegovog. To je Božji divni aspekt i to je ono što ljudi doživljavaju; to je takođe ono što ljudi treba da znaju. Ako ove stihove praktičnog iskustva i znanja pretočite u pesme i ako ih često pevate, imaćete veliku korist. S jedne strane, pevanje himni Božjih reči može da pomogne da se bolje shvati istina i da se brže uđe u istina-stvarnost. S druge strane, ako pevate ove iskustvene himne koje su napisali ljudi koji imaju stvarnost, vaše iskustvo i razumevanje će brže napredovati. To su uvidi i razumevanja zapisani nakon što su ljudi imali određena iskustva, a oni sadrže i put i smernice za ulazak koje ljudi treba da imaju. Dostupni su vam u gotovom obliku i biće vam od ogromne pomoći. Zašto ne komponujete muziku za takve iskustvene stihove? Zašto stalno komponujete muziku za stihove koji su isprazni, nepraktični i banalni? Vi nemate sposobnost raspoznavanja, ne znate šta čini dobru himnu – pravo ste razočaranje! Ove iskustvene himne čine ljudima toliko dobra. Redovno pevanje ovih praktičnih reči utiskuje ih u srce, što značajno pomaže vašem život-ulasku i promeni naravi. Ako zauvek ostanete zaglavljeni u etapi Doba blagodati – hvaleći Božju blagodat, Njegovu ljubav, Njegove blagoslove, i Njegovu milost i blagost – da li ćete ikada biti u stanju da uđete u istina-stvarnost? Vaš rast i stanje ostaju toliko jadno mali, uvek zaglavljeni u površnoj fazi; bez nekih dobrih himni koje će vas usmeravati, biće previše naporno da sami uđete u istina-stvarnost. Pogledajte himnu „Nema boljeg srca od Božjeg”. Molitveno čitajte tu himnu u svoje slobodno vreme. Ona sadrži put koji će te usmeravati i koji će ti pomoći da uđeš u istina-stvarnost; može ti dati ispravan smer da bi imao ispravno gledište. Šta bi bila neka od ispravnih gledišta? „Svojom iskvarenom naravi, čovek zaslužuje sud i grdnju.” Zar ovo nije vrsta ispravnog i čistog gledišta koje bi ljudi trebalo da imaju? Pored toga, da li su tačne reči „Božja reč je istina; ne smem pogrešno da tumačim Njegove namere”? (One su tačne.) Zaista moraš da ih prihvatiš, da ih iskusiš, a kada te zadese događaji, imaćeš put kojim ćeš koračati; ove reči će postati smernice za tvoje postupke i vladanje. A tu je i stih: „Ako se ne trudim svom snagom, možda će mi biti teško da budem usavršen.” Ovo takođe predstavlja ispravno gledište. Šta je sa stihom „Kroz teškoće učim se pokornosti. Nema boljeg srca od Božjeg”. Da li je ovo gledište koje treba imati? (Da.) Pažljivo pogledajte: ni jedna rečenica ovde nije samo prazna priča ili puke reči i doktrine; sve one govore o razumevanju i cenjenju nastalom iz istinskog iskustva. U poređenju sa maločas pomenutom himnom „Za ljubav”, šta vi mislite da je praktično? Ono što je praktično treba zadržati, dok ono što je isprazno treba eliminisati i odbaciti; to ne treba promovisati. Ima onih koji govore: „Navikao sam da pevam te himne; ušle su mi u srce i ne mogu bez njih.” Ako ne možeš bez njih, onda nastavi da ih pevaš. Videću šta ćeš dobiti time nakon što si ih pevao dvadeset godina – videću da li možeš ući u istina-stvarnost. Ako budeš pevao himnu „Nema boljeg srca od Božjeg”, ona će ti osvojiti srce nakon prvog ili drugog pevanja. Ako je budeš pevao mesec dana ili dva meseca, tvoje stanje će se donekle promeniti, a ako zaista prihvatiš njene reči iz dubine svog srca, tvoje unutrašnje stanje će biti drugačije i potpuno ćeš ga preobraziti. Možeš celog života da pevaš te himne ispraznih teorija i besmislica, ali to neće biti ni od kakve koristi. Baš kao što su ljudi u Doba blagodati pevali te isprazne i površne himne celog života, a nisu spoznali istinu – to je čisto gubljenje vremena.
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Razgovori Svemogućeg Boga sa delom Njegovog izabranog naroda


Reči o tome kako treba pristupati istini i Bogu

Odlomak 1

Neki ljudi počnu da veruju u Boga kad uvide da su reči koje Bog izražava zaista istina. Međutim, kad dospeju u Božju kuću i vide da je Bog obična osoba, u svojim srcima razviju predstave. Njihove reči i dela postaju neobuzdani, oni postanu razuzdani, i počnu da govore neodgovorno, pa osuđuju i klevetaju kako im volja. Na ovaj način takvi zli ljudi budu otkriveni. Ta stvorenja bez ljudskosti često čine zlo i ometaju rad crkve, i ništa dobro im se neće desiti! Otvoreno se opiru Bogu, otvoreno kleveću Boga, otvoreno osuđuju i ocrnjuju Boga, i ovako otvoreno hule na Boga i suprotstavljaju Mu se. Takve ljude treba oštro kazniti. Neki ljudi su lažne starešine, i nakon što budu razrešeni, stalno su kivni na Boga. Okupljanja koriste kao priliku da bezobzirno šire svoje predstave i daju oduška svojim pritužbama; mogu čak i nepromišljeno izgovoriti razne grube reči ili reči koje daju oduška njihovoj mržnji. Zar takvi ljudi nisu đavoli? Nakon što ih Božja kuća ukloni, osećaju kajanje, tvrdeći da su nešto pogrešno rekli u trenutku nepromišljenosti. Neki ljudi ne umeju da ih prozru, pa kažu: „Baš su jadni, i u srcu se kaju. Kažu i da su dužni Bogu i da Ga ne poznaju, zato im, molim vas, oprostite.” Da li se oproštaj može tako lako dati? Čak i ljudi imaju svoje dostojanstvo, a kamoli Bog! Nakon što ovi ljudi počine bogohuljenje i klevetu, neki pojedinci, videvši da se kaju, žele da im se oprosti i kažu da su ovi tako postupili u trenutku nepromišljenosti – ali da li je to zaista bio trenutak nepromišljenosti? Oni uvek govore s nekakvom namerom, i čak se drznu da osuđuju Boga. Kad ih Božja kuća smeni, oni izgube prednosti statusa i plaše se da će biti uklonjeni, pa izgovore brojne pritužbe. Posle osete kajanje i gorko plaču. Da li je ovo iole korisno? Kad jednom izgovoriš reči, one su kao voda prosuta po tlu i ne može se povratiti. Da li Bog može tolerisati da Mu se ljudi opiru, da Ga osuđuju, i da hule na Njega kako im je volja i to prosto ignorisati? U tom slučaju, Bog ne bi imao dostojanstva. Neki ljudi, nakon što se opiru, kažu: „Bože, tvoja me je dragocena krv iskupila. Tražiš od nas da ljudima opraštamo sedamdeset puta sedam puta – i ti treba meni da oprostiš!” Kako je to besramno! Neki ljudi šire neosnovane glasine o Bogu, pa se plaše nakon što Ga oklevetaju. Plašeći se kazne, brzo padnu na kolena i pomole se: „Bože! Ne ostavljaj me, ne kažnjavaj me. Priznajem krivicu, kajem se, tvoj sam dužnik, pogrešio sam.” Reci Mi, da li takvim ljudima može da se oprosti? Ne! Zašto ne? Ono što su učinili vređa Sveti Duh, a greh huljenja na Svetog Duha nikada neće biti oprošten, ni u ovom životu ni u svetu koji dolazi! Bog ostaje veran Svojim rečima. On ima dostojanstvo, gnev i pravednu narav. Misliš li da je Bog isti kao čovek, da će, ako neko postane tek malo bolji prema Njemu, On zanemariti njegove prethodne prestupe? Nikako! Da li ti se dobro piše ako se opireš Bogu? Oprostivo je ako učiniš nešto pogrešno usled trenutne nepromišljenosti, ili ako povremeno pokažeš nešto iskvarene naravi. Ali ako se direktno opireš Bogu, buniš se protiv Njega i suprotstavljaš Mu se, i ako Ga klevetaš, huliš na Njega, i širiš neosnovane glasine o Njemu, onda si potpuno osuđen na propast. Nema potrebe da se takvi ljudi dalje mole; treba samo da čekaju da budu kažnjeni. Ne može im se oprostiti! Kad dođe to vreme, nemoj besramno reći: „Bože, molim Te oprosti mi!” Koliko god da preklinješ, bojim se da će biti uzaludno. Ako su ljudi već razumeli ponešto od istine, pa onda svesno načinili prestup, ne može im se oprostiti. Prethodno, rečeno je da se Bog ne seća nečijih prestupa. To se odnosi na manje prestupe koji ne uključuju Božje upravne odluke i ne vređaju Božju narav. Oni ne predstavljaju bogohuljenje i klevetanje Boga. Ali ako samo jednom huliš na Boga, osuđuješ Ga, ili klevetaš, to će biti trajna mrlja koja se ne može obrisati. Ljudi čak žele da bogohule i da verbalno vređaju Boga kako im je volja, pa da Ga onda iskoriste ne bi li dobili blagoslove. Ništa na svetu ne dolazi tako jeftino! Ljudi uvek misle da je Bog milostiv i pun ljubavi, da je dobronameran, da ima neizmerno veliko i široko srce, da se ne seća prestupa ljudi i da zaboravlja prošle prestupe i dela ljudi. To puštanje da prošlost ostane prošlost važi za nebitne stvari. Bog nikada neće oprostiti onima koji Mu se otvoreno opiru i koji na Njega hule.

Iako većina ljudi u crkvi istinski veruje u Boga, nemaju bogobojažljiva srca. To pokazuje da većina ljudi ne poseduje istinsko znanje o Božjoj naravi, pa im je teško da se boje Boga i klone zla. U svojoj veri u Boga ljudi se ne boje Boga i ne strepe pred Njim; kad Božje delo utiče na njihove interese, oni govore šta im je volja. Kada završe s govorom, da li će to biti kraj? Onda moraju platiti cenu za to što govore, a to nije jednostavna stvar! Kad neki ljudi bogohule, kad sude Bogu, da li u svom srcu znaju šta govore? Svi oni koji tako govore u svom srcu znaju šta govore. Osim onih koje su zaposeli zli duhovi i čiji je razum nenormalan, normalni ljudi u svom srcu znaju šta govore. Ako kažu da nije tako, onda lažu. Dok govore, misle: „Znam da si ti bog. Kažem da ono što činiš nije ispravno, pa šta mi možeš? Šta ćeš uraditi kad prestanem da pričam?” Ovo rade donekle namerno – namerno uznemirujući ostale, privlačeći ih na svoju stranu i navodeći druge da govore i postupaju na isti način. Znaju da je to što govore otvoreno opiranje Bogu, da je to suprotstavljanje Bogu i bogohuljenje. Nakon što o tome dobro razmisle, shvataju da je nešto pogrešno: „Šta sam to govorio? Bilo je to plahovito od mene i zaista se kajem!” Njihovo kajanje dokazuje da su tačno znali šta su tada radili; nije tačno da nisu znali. Ako misliš da su na trenutak bili glupi i zbunjeni, da nisu jasno videli stvari, to nije potpuno tačno. Čak i ako ljudi nisu jasno videli stvari, ako veruju u Boga onda moraju imati makar malo opšteg znanja. Ljudi koji veruju u Boga treba da strepe pred Njim i da Ga se boje. Ne mogu da hule na Boga, ili da Mu sude i da Ga kleveću kako im je volja. Da li znaš šta podrazumeva „suđenje”, „bogohuljenje” i „klevetanje”? Zar ne znaš da li reči koje izgovaraš sude Bogu ili ne? Neki ljudi uvek pričaju o tome kako su ugostili Boga i kako često viđaju Boga i kako su slušali Božju neposrednu besedu. O tim stvarima pričaju s bilo kim da se sretnu, neprekidno i samo o spoljašnjim stvarima; nemaju nimalo istinskog znanja. Možda nemaju loše namere kad govore takve stvari. Možda žele dobro braći i sestrama i žele sve da motivišu. Ali zašto biraju te stvari da o njima pričaju? Ako oni sami spomenu te stvari, onda imaju nekakvu nameru: uglavnom da se pohvale i da im se ljudi dive. Ako bi želeli da u ljudima probude veru i da ih motivišu u njihovoj veri u Boga, mogli bi im više čitati Njegove reči, koje su istina. Zašto onda uporno pričaju o takvim spoljašnjim stvarima? Ono što leži u korenu toga da govore takve stvari je to da nimalo nemaju bogobojažljivo srce. Ne plaše se Boga. Kako ljudi mogu da se razmeću i tako nepromišljeno pričaju pred Bogom? Bog ima dostojanstva! Kad bi oni to shvatili, da li bi i dalje govorili takve stvari? Ljudi nemaju bogobojažljiva srca. Svojevoljno i iz sopstvenih pobuda govore šta je Bog i kakav je, da bi ostvarili svoj lični cilj da drugi imaju visoko mišljenje o njima. To je prosto osuđivanje Boga i bogohuljenje. Takvi ljudi nemaju ni traga od bogobojažljivog srca. To su sve ljudi koji se opiru Bogu i hule na Njega. Svi su oni zli duhovi i đavoli. Neki ljudi su verovali u Boga nekoliko godina, ali nakon što ih je zarobila velika crvena aždaja, postali su Jude, i čak slede veliku crvenu aždaju u bogohuljenju. Dok propovedaju jevanđelje, neki ljudi oponašaju religiozne ljude govoreći stvari koje sude Božjem delu i osuđuju Boga. Vrlo dobro znaju da govoriti takve reči predstavlja opiranje Bogu i bogohuljenje, ali to ih ne brine. Govoriti takve reči je neprikladno, bez obzira na to koji su ti motivi. Zar ne možeš prosto da kažeš nešto drugo? Zašto moraš da govoriš te stvari? Zar to nije huljenje na Boga? Ako ti takve reči izlaze iz usta, onda huliš na Boga. Bezbožno je od tebe da govoriš takve stvari, bez obzira na to da li to činiš namerno ili ne. Uopšte nemaš bogobojažljivo srce. Pridružuješ se drugima i govoriš bogohulne reči da bi ugodio drugima i pridobio ih. Kako si samo bezbožan; valjaš se u blatu s đavolima! Možeš li tek tako proizvoljno da se poigravaš s Bogom, da Ga osuđuješ, ograničavaš, i da bogohuliš? Užasno je činiti nešto takvo! Ako kažeš nešto pogrešno i to uvredi Božju narav, onda si osuđen na propast. Ovo je pogubna stvar! Neki ljudi misle: „Ljude u religiji sveštenici i starešine navode na pogrešan put, i većina njih je rekla stvari koje su bogohuljenje i koje sude Njegovom delu i osuđuju ga. Neki od njih su prihvatili Božje delo poslednjih dana i pokajali se. Hoće li onda Bog zaista spasiti te ljude? Kad bi ih Bog sve napustio, bilo bi premalo ljudi koji bi bili spašeni; gotovo da niko ne bi bio spašen.” Ne vidiš ovo jasno, zar ne? Božja narav je pravednost, i On je pravedan prema svima. U Nojevo doba, samo osmoro ljudi je ušlo na arku i bilo spašeno; ostali behu uništeni. Usuđuješ li se da kažeš da je Bog nepravedan? Ljudski rod je duboko iskvaren. Svi su oni od Sotone; svi se opiru Bogu, svi su niski i beskorisni. Ako ne mogu da prihvate Božje delo, biće isto tako uništeni. Neki ljudi možda u sebi pomisle: „Ako nikog od nas Bog ne može da spasi, zar onda Božje delo ne bi bilo uzaludno? Onako kako ja to vidim, Bog ne može bez ljudi u Svom delu spasenja čovečanstva; bez čoveka, ne bi bilo Božjeg upravljanja.” Grešiš. Čak i bez jednog jedinog čoveka, Bog će svejedno nastaviti sa Svojim planom upravljanja. Ljudi precenjuju sebe. Bez bogobojažljivog srca, ljudi nisu nimalo pobožni pred Bogom, ne ponašaju se pristojno. Pošto ljudi žive pod Sotoninom vlašću i pošto su od Sotone, podložni su tome da osuđuju Boga i da hule na Njega bilo kad i bilo gde. Ovo je užasna stvar – uvreda protiv Božje naravi!

Odlomak 2

Oni koji veruju u Boga moraju dokučiti neke ključne stvari. Makar moraju da znaju u svom srcu šta znači verovati u Boga; koje istine oni koji veruju u Boga treba da shvate; kako treba primenjivati pokoravanje Bogu; a takođe, prilikom pokoravanja Bogu, koje istine i koje Njegove reči treba da razumeju i kakvu stvarnost treba da poseduju da bi Mu udovoljili. Ako imaš takvu veru i takvu rešenost, onda čak i ako ponekad imaš neke predstave i gajiš izvesne namere, biće ti lako da ih otpustiš. Oni koji nemaju ovakvu veru uvek će biti probirljivi u svom pokoravanju i ponekad će biti skloni cepidlačenju, biće svadljivi, gajiće ozlojeđenost i mumlati pritužbe… S vremena na vreme pokazivaće svakakvo buntovničko ponašanje! Nije to samo povremeni slučaj ili dva, niti je prolazna misao, već je pre sposobnost da se izgovaraju buntovničke reči i rade buntovničke stvari. To ukazuje na posebno ozbiljnu buntovničku narav. Ljudi imaju iskvarene naravi i čak i ako imaju rešenost da se pokore Bogu, njihova pokornost je ograničena; ona je relativna, a isto tako i povremena, prolazna i uslovna. Nije apsolutna. Uz iskvarenu narav, njihovo buntovništvo je posebno veliko. Oni priznaju Boga, ali ne mogu da Mu se pokore; voljni su da slušaju Njegove reči, ali ne mogu da im se pokore. Oni znaju da je Bog dobar i žele da Ga vole, ali ne mogu. Ne mogu u potpunosti da saslušaju Boga, ne mogu da Mu dopuste da sve orkestrira i još uvek imaju sopstvene izbore, gaje sopstvene namere i motive i imaju sopstvene spletke, zamisli i način na koji rade stvari. Ako imaju svoj način na koji rade stvari, sopstvene metode, znači da se nikako neće pokoriti Bogu. Mogu samo da postupaju u skladu sa sopstvenim zamislima i da ustaju protiv Boga. Takvi su buntovni ljudi! Dakle, ljudska priroda nisu samo obične iskvarene naravi, kao što su površna samopravednost, umišljenost, ponos ili povremene laži i prevrtljivost prema Bogu, nego je ljudska suština već postala suština Sotone. Kako je arhanđel izdao Boga u ono vreme? A šta je sa današnjim ljudima? Iskreno, prihvatili vi to ili ne, današnji ljudi ne samo da u potpunosti izdaju Boga kao što je to nekad Sotona, već su direktno neprijateljski nastrojeni prema Bogu u svojim srcima, mislima i ideologijama. Tako je Sotona iskvario ljudski rod da budu đavoli; ljudi su zaista postali Sotonin nakot. Možda ćete reći: „Nismo mi neprijateljski nastrojeni prema Bogu. Slušamo sve što Bog kaže.” To je samo naizgled – čini se kao da slušaš sve ono što Bog kaže. Zapravo, kad zvanično besedim i govorim, mnogi ljudi nemaju predstave i pristojni su i poslušni, ali kad govorim ili radim stvari u normalnoj ljudskosti ili živim i delam u normalnoj ljudskosti, pojavljuju se njihove predstave. Iako žele da naprave mesta za Mene u svom srcu, ne mogu u njih da Me smeste i ma kako se podelila istina, oni nisu u stanju da otpuste svoje predstave. To pokazuje da se čovek pokorava Bogu samo relativno, ne apsolutno. Ti znaš da je On Bog i znaš da ovaploćeni Bog mora da ima normalnu ljudskost, pa zašto onda ne možeš da se Bogu pokoriš apsolutno? Bog se ovaplotio u Hristu, Sinu čovečjem; On ima i božanstvo i normalnu ljudskost. Spolja gledano, On ima normalnu ljudskost, ali Njegovo božanstvo živi i dela unutar te normalne ljudskosti. Bog se sada ovaplotio kao Hristos i poseduje i božanstvo i ljudskost. Pa ipak, neki ljudi mogu da se pokore samo nekim Njegovim božanskim rečima i delu, mogu da prihvate samo Njegove božanske reči i duboke izraze kao Božje reči, dok zanemaruju neke Njegove reči i delo u normalnoj ljudskosti. Neki čak imaju neke zamisli i predstave u svojim srcima i veruju da je samo Njegov božanski jezik reč Božja, a da Njegov ljudski jezik nije. Mogu li takvi ljudi da prihvate sve istine koje Bog izražava? Mogu li biti pročišćeni i usavršeni od strane Boga? Ne mogu, jer takvi ljudi shvataju na apsurdan način i ne mogu da zadobiju istinu. Ukratko, unutrašnji svet čoveka je izuzetno kompleksan i takve buntovničke stvari su posebno komplikovane – nema svrhe raspredati o ovome. Ljudi su u stanju da se pokore Božjem božanstvu, ali ne mogu da se pokore delu i rečima Njegove normalne ljudskosti, što pokazuje da se oni nisu istinski pokorili Bogu. Ljudsko pokoravanje Bogu uvek je uslovno; oni slušaju sve ono što veruju da je ispravno i razumno, a ne žele da slušaju ono što veruju da je neispravno i nerazumno. Oni se ne pokoravaju onome što ne žele da slušaju ili onome što nisu u stanju da urade. Može li se to nazvati istinitim pokoravanjem? Apsolutno ne. To pokazuje da ljudske naravi nisu dobre, da su im naravi posebno podle i loše – to je ključno! To znači da čak i kad se ljudi iole pokore Bogu, uvek se radi o selektivnom i uslovnom pokoravanju, a nikad o apsolutnom pokoravanju Bogu. Kad se kaže da neko sluša i pokorava se, to je onda tek relativno rečeno, jer se nisi dotakao njegovih interesa niti si ih istinski, otvoreno i direktno orezao. Kad ih jednom istinski orežeš, oni će se okrenuti protiv tebe i biti namrgođeni čitav dan. Ako ih nešto pitaš, neće ti odgovoriti, a ako im kažeš da nešto urade, oni to neće hteti da urade. Kad im kažeš da urade nešto što oni nisu voljni da urade, počeće da lome stvari i da pokazuju tvrdoglavost prema tebi. Koliko loša može da postane ljudska narav! Ako znaš da je On Bog, zašto se tako ophodiš prema Njemu? To nije ništa drugačije od onog što su u prošlosti radili fariseji i Pavle. Da li je Pavle znao da je Isus Bog? Zašto je progonio Isusove učenike? Zašto je uhapsio toliko njih? Na kraju je Isus video da je Pavle otišao predaleko u svojim progonima i, na putu za Damask, On je Pavla oborio na zemlju. Svetlost je zasijala oko njega i Pavle je pao na zemlju. Kad je pao, upitao je Isusa: „Ko si ti, gospodine?”, a Isus mu je rekao: „Ja sam Isus koga ti progoniš” (Dela apostolska 9:5). Od tada je Pavle bio mnogo poslušniji. Da ga Isus nije „prosvetlio” i oborio ga na zemlju, Pavle ne bi prihvatio Isusa, a kamoli propovedao za Njega. Šta to dokazuje? To dokazuje da su ljudske prirode izrazito loše.

Ljudi često kažu: „Mi, ljudi, svi imamo iskvarene naravi; niko od nas ne može da udovolji Bogu” i „Ljudi su toliko samopravedni i umišljeni. Oni uvek veruju da su dobri, da su bolji od drugih!” Zapravo, ovo je najpovršnije razumevanje; ovo je samo mali aspekt iskvarene naravi. Zašto ne diskutuješ o onim buntovničkim mislima i namerama protiv Boga i opiranju Bogu u svojoj sopstvenoj prirodi? Bog zahteva da nešto radiš na jedan način, a ti to moraš da uradiš na drugi način. Bog deluje na jedan način, a ti moraš da zahtevaš da On dela na drugi način. Nije li to borba sa Bogom? Svako ima ovakvu narav; niko ne može da je izbegne. Možda će neki ljudi reći: „To se ne odnosi na mene, ja nisam znao!” To je zato što nisi došao u kontakt sa Bogom. Kad se to bude desilo, i nakon nedelju dana postepenog upoznavanja sa Njim, zasigurno ćeš se promeniti i otkriti istinskog sebe. To nije preterivanje niti je potcenjivanje tebe. Danas, ljudi ne samo da imaju iskvarene naravi, već su im i prirode iskvarene. Njihova normalna ljudskost je već toliko iskvarena da je iskidana u paramparčad i sasvim izgubljena; to jest, ljudi više nemaju normalnu ljudskost. Ovaploćeni Bog ima normalnu ljudskost, ali svi ljudi imaju iskvarene naravi i nemaju puno normalne ljudskosti, što čini nemogućim da budu u harmoniji sa Bogom. Oni će sigurno imati neslaganja i rasprave sa Bogom po mnogim pitanjima. Čak će ići dotle da pokazuju neprijateljstvo prema Njemu. Razlog tome je što ljudi nemaju bogobojažljiva srca niti srca koja se pokoravaju Bogu. Ne može se zahtevati od ljudi sledeće: „Pošto priznaješ da je On Bog, moraš mu se pokoriti ma šta On rekao”, a još manje se može zahtevati da se predaš Bogu po svakom pitanju. Tu nije reč o predavanju; ljudi su stvorena bića, i na kraju krajeva, Bog je Bog, a čovek je čovek – mora postojati granica između njih. Kako je Avramov sluga molio Boga Jahvea u Doba zakona? „O, Bože Jahve moga gospodara Avrȃma” (1. Mojsijeva 24:12). On je jasno pravio razliku u rangu, dok ljudi danas veruju: „Bog se ne razlikuje tako mnogo od nas. I on ima normalnu ljudskost i ima potrebe, pun spektar emocija, život i aktivnosti normalne ljudskosti. Iako On obavlja božansko delo, Njegova normalna ljudskost je neizostavna!” Čim ljudi u sebi steknu takvu sliku o „normalnoj ljudskosti”, postaće skloni da Božje delo, Njegove reči i Njegovu narav pripisuju normalnoj ljudskosti, poričući Njegovu božansku suštinu. To je ogromna greška; zato je nemoguće spoznati Boga, zar ne? Niste došli u kontakt s Bogom; ko se od vas usuđuje da kaže: „Kada bih bio u kontaktu sa Bogom godinu dana, garantujem da ne bih uopšte bio buntovan”? Niko ne može biti tako siguran. Većina ljudi veruje u Boga više od 10 ili 20 godina, a ipak niko od njih ne može da dostigne istinitu pokornost prema njemu. To dovoljno pokazuje da su ljudi duboko iskvareni od strane Sotone i da je sotonska narav već ukorenjena u ljudskom srcu; postoje neke iskvarene stvari koje čak ni ne možete sami otkriti. Mnogo sam reči izgovorio, izrazio mnoge istine, a ipak, malo njih zaista razume istinu. Ljudi se danas tvrdoglavo drže pogrešnih stavova; oni su glupi i tupi do krajnjih granica. Oni ne samo da su pomalo glupi – njihove buntovničke naravi su se već formirale, ali vi to još uvek niste jasno uočili.

Neki ljudi, kad se sretnu sa Hristom na dan ili dva, ne prepoznaju Ga i osećaju se nekako uzdržano: „Ovo ovde je Bog!” Tu misao imaju u srcu, ali nakon 10 dana ili dve nedelje kontakta sa Njim, oni Ga polako upoznaju i približavaju Mu se, postaju manje uzdržani u svojim srcima i više ne prave razliku između svog i Njegovog statusa. Kao da je reč o potpunoj ravnopravnosti, bez ikakve hijerarhije; oni smatraju da je umesno da Bog deli život i radost sa njima. Ponekad razmišljam, kako ti ljudi mogu da budu takvi? Kada bih ih stalno orezivao i opominjao, sigurno bi se lepo ponašali i bili pokorni. Ponekad, kad razgovaram s nekim kao da smo jednaki, oni pomisle: „Aha, kako je Bog dobar prema meni!” To što sam dobar prema tebi ne dokazuje da ti nemaš buntovničku narav niti da ti je priroda-suština dobra. Zar nije tako? Neki ljudi, kad se prema njima malo bolje ophodim i nasmešim im se, zaborave svoje mesto u vaseljeni, zaborave odakle potiču i ko su i kakva je njihova suština – sve to zaborave. Ljudske prirode su istinski izrazito loše; oni nemaju nimalo razuma! Ako neki smatraju da su dobri, onda samo izvoli i stupi u interakciju sa Bogom neko vreme i vidi kako sve buntovništvo i opiranje u tebi biva razotkriveno. Sarađuj sa Bogom neko vreme – neću te podsećati, neću ti prigovarati niti te orezivati i niko ti neće držati besede; iskusićeš sam, a mi ćemo videti do koje mere to možeš. Bez zadobijanja istine, sigurno nećeš uspeti i sigurno ćeš bedno propasti, a posledice će biti nezamislive. Buntovnička narav ljudi je previše ozbiljna; njihova srca ne mogu u sebe da prime nikog drugog! Tvoja buntovnička narav, sotonska priroda i nadmeno srce ne mogu u sebe da prime druge ljude. Možda neki ljudi, nakon što budu u interakciji sa Mnom neko vreme, dođu do nekih netačnih razmišljanja; ako se ona ne reše, pa postanu predstave ili sudovi, takvi ljudi će se naći u opasnosti. Neki kažu: „To je zato što si Ti previše običan i normalan. Moja vera u Gospoda Isusa nije takva.” Isto je i kada je reč o tvom verovanju u Isusa. Kada biste živeli u eri Isusa, ne biste bili ništa bolji od fariseja i glave bi vam bile pune predstava. Nemojte misliti da biste bili bolji od Jude. On je bio u stanju da izda Gospoda i ukrade Njegov novac zarad svoje koristi; možda Ga ti ne bi izdao niti bi nemarno trošio crkveni novac, ali ne bi bio neko ko se pokorava Gospodu i sigurno bi bio pun predstava, buntovništva i opiranja. Reči i delo Gospoda Isusa su pojava i delo Boga. Zašto se Juda protivio Gospodu? Njegova priroda je bila isuviše loša; nije mogao da primi Isusa u sebe i nastavljao je da se prema Njemu ponaša neprijateljski. Zar Petar takođe nije puno propatio u to vreme? Na kraju, zato što je njegova ljudskost bila malo bolja u poređenju sa drugima u to vreme i zato što je bio u stanju da teži ljubavi prema Bogu, konačno je bio usavršen. U to vreme, i on je imao neke predstave i mišljenja o Isusu, ali zbog toga što je bio u stanju da teži ljubavi prema Gospodu, na kraju je stekao neko razumevanje Gospoda Isusa. Dakle, ne hvali se; ne garantuj da možeš da uspeš i dostigneš savršen rezultat u nečemu što nisi iskusio. To nije ni istinito ni realno. Moraš to prvo da iskusiš; tek onda će znanje i uvidi koje deliš biti praktična. Ne govori: „Bože, dođi u moju kuću, obećavam da Te neću razljutiti kao drugi. Obećavam da neću biti nečovek kao drugi.” To nije sigurno jer su elementi normalne ljudskosti u ljudima već uništeni; njihova normalna ljudskost je nestala, kao i njihova savest i razum – zdrav razum normalne ljudskosti, sposobnost da se govori jednostavno i iskreno, da se sluša i bude pokoran, sve su ove pozitivne stvari već nestale iz ljudi. Stoga, načela nekih ljudi po pitanju načina življenja i njihovi ciljevi u životu već su izmenjeni; svi se oni drže sotonske filozofije i njima dominira sotonska priroda. Njihov način govora je prepreden i lažljiv, oni se okreću kako vetar duva i odlični su u pričanju umilnih stvari – oni misle da je sjajno živeti na takav način. Zašto se kaže da su ljudi duboko iskvareni? Budući tako duboko iskvareni, imaju li ljudi još uvek bar imalo normalne ljudskosti? Ti veruješ da imaš iskvarenu narav, i misliš da je ona samo u tome da si donekle nadmen, samopravedan i ponosan, da si donekle lažljiv kad govoriš ili si donekle površan u obavljanju dužnosti – i to je sve. Ali to saznanje je previše plitko; to je tek grebanje po površini. Ključno je to da je čovek zao po prirodi, svi ljudi poštuju zlo i odriču se Boga i opiru Mu se i njihova normalna ljudskost je već nestala s lica zemlje. Zar nije tako? Dakle, šta bi ljudi trebalo da rade kako bi dostigli standarde potrebne da budu stvorena bića? Ključno je to da nađu put primene, odgovarajući metod primene, iz Božjih reči. Svi vi znate da ne postoje izuzetno dobri ljudi u okviru ljudskog roda. Pa, zašto se onda danas kaže da neki ljudi imaju ljudskost dok je drugi nemaju? Mogu li ljudi koji imaju ljudskost zaista da sprovedu ove istine u delo? Ni oni ne mogu da ih sprovedu u delo; oni su, relativno govoreći, samo malo ljubazniji i nežniji u srcu i malo su više odgovorni u svom radu, ali sve je to relativno, a ne apsolutno. Ako procenjujete nekog i kažete da je ta osoba apsolutno dobra i da nema mane niti je buntovna, da je sasvim popustljiva i pokorna i da nimalo nije površna u obavljanju svojih dužnosti, zar to ne bi bilo preterivanje? Da li je to u skladu sa činjenicama? Postoji li zaista takva osoba? Ako tako shvatate stvari, onda je to izopačeno. Ali ako verujete u sledeće: „Za nas, ljude, nema nade. Niko od nas nije dobar, pa čemu onda verovanje u Boga? Prosto ću prestati da verujem i čekaću sopstvenu smrt!”, to je takođe apsurdno. Uvek idete iz krajnosti u krajnost, kao da ne razumete ljudski jezik; uvek naginjete na jednu ili na drugu stranu. Ako govorim nežnije i umilnije, vi nećete spoznati sebe, ali ako govorim strože i oštrije, vi ćete spustiti glave, postati negativni i čak odustati od sebe. Kad neki ljudi čuju Božje reči suda i osude, oni se odmah parališu i veruju da je s njima svršeno, da ne postoji nada za njihovo spasenje. Upravo takve ljude je najteže spasiti jer ne shvataju ljudski jezik! Sad kad Bog govori i razotkriva ljude, to je zato da bi ih naveo da razumeju uzroke ljudske iskvarene prirode i da razumeju zašto je čovek u stanju da ustane protiv Boga. Razotkrivanje takvih stvari ljudima donosi korist. Ako takve stvari ne bi bile razotkrivene, verovao bi do kraja ne spoznavši sebe, uvek bi govorio da je arhanđel pun sebe ili bi govorio da je ta osoba nadmena, a neka druga je buntovna. A šta je sa tobom? Postoje takođe ljudi koji uvek kažu: „Mi smo zaista buntovni prema Bogu”, ali i dalje ne znaju uzrok svog buntovništva i ne proziru niti shvataju suštinu tih stanja. To znači da oni ne mogu da se promene i ne mogu da budu spaseni. Jeste li u stanju da shvatite ove reči? (Da.)

Postoje dva glavna aspekta onoga što sam upravo podelio sa vama. Jedan aspekt je taj da verujući u Boga, čovek treba da dostigne istinsku pokornost, da u potpunosti zadovolji standarde stvorenog bića. Drugi je taj da razotkrivanje buntovništva u ljudima i razotkrivanje njihove prirode omogućava da spoznaju sebe. Ako ne budu ovako razotkriveni i naterani da spoznaju sebe, onda će svako reći za sebe da je dobar i bolji od drugih. Na primer, neki ljudi kažu: „I ja sam tako duboko iskvaren”, ali kad su u interakciji sa drugima neko vreme, oni veruju da su i dalje bolji od drugih misleći: „Ja uopšte nisam dobar; vidim da ni ti nisi bolji. Zapravo si čak gori od mene!” Nemoj misliti da si bolji od drugih. Ni u mašti nisi bolji od drugih; buntovne prirode ljudi su kod svih iste. Je li to sve jasno? Sad kad smo završili ovu besedu, šta vi svi mislite? Da li razmišljate ovako: „Verujem u Boga toliko godina i mislio sam da sam neko ko se pokorio Bogu. Danas, kad je Bog završio svoju besedu, konačno shvatam da se nisam istinski pokorio Bogu i da se i dalje ne ophodim prema Njemu kao prema Bogu. Čak ne uspevam ni da se pokorim Bogu – potpuno sam bez razuma i zbunjen sam u svojoj veri!” Ako ste zaista došli do ovakve spoznaje, onda postoji nada da krenete pravim putem verovanja u Boga i postanete neko ko Mu se pokorava; tek onda možete steći spasenje.

Odlomak 3

Veliki broj ljudi u svojoj veri u Boga ne pridaje značaj promeni svoje život-naravi; umesto toga, fokusiraju se na Božji stav prema njima i na to da li mogu da zauzmu mesto u Božjem srcu, pa o tome brinu. Uvek pokušavaju da pogode kako izgledaju u Božjim očima i da li su na nekom položaju u Njegovom srcu. Mnogi ljudi gaje takve misli, pa i ako se nađu licem u lice sa Bogom, uvek motre na to da li je On zadovoljan ili ljut kada im se obraća. A ima i onih koji uvek pitaju druge: „Je li Bog pominjao moje muke? Šta on uopšte misli o meni? Brine li za mene?” Neki imaju još ozbiljnije probleme – ako ih Bog makar i letimično pogleda, oni kao da uoče neki novi problem: „O ne, Bog me je upravo pogledao, i po izrazu u Njegovim očima nije izgledalo da je zadovoljan; to nije dobar znak.” Ljudi pridaju veliki značaj takvim stvarima. Neki kažu: „Bog u kojeg mi verujemo je ovaploćeni Bog, pa ako On ne obraća pažnju na nas, nije li to naš kraj?” Time misle sledeće: „Ako u Božjem srcu nema mesta za nas, zašto uopšte da se trudimo da verujemo? Treba jednostavno da prestanemo da verujemo!” Nije li to odsustvo razuma? Da li oni znaju zašto ljudi treba da veruju u Boga? Ljudi nikad ne razmišljaju o tome da li Bog ima mesto u njihovim srcima, a ipak žele mesto u Božjem srcu. Kako su nadmeni i umišljeni! To je deo njih kojem najviše nedostaje razboritosti. Ima čak i onih koji su tako nerazumni da, kada Bog upita za nekog drugog, a ne pomene njihova imena, ili pokaže zabrinutost ili brigu za druge a ne za njih, osete nezadovoljstvo i počnu da gunđaju i da se žale na Boga, govoreći da je nepravedan i da nije čak ni pravičan ni razuman. To je neki problem sa njihovim razumom, a i um im je donekle nenormalan. Pod uobičajenim okolnostima, ljudi uvek tvrde da će se pokoriti Božjim uređenjima i orkestracijama, da se nikada neće žaliti bez obzira na to kako se Bog prema njima ophodi, i da nemaju ništa protiv toga da ih Bog orezuje, da im sudi, ili da ih grdi, ali kada se susretnu sa tim stvarima u stvarnosti, ne prihvataju ih. Jesu li ljudi razumni? Imaju tako visoko mišljenje o sebi i smatraju da su tako važni da, ako im se samo učini da ih je Bog popreko pogledao, osećaju da nema nade da će se spasti, a da i ne pričamo o tome kako bi reagovali da ih Bog oreže. Ili, ako im Bog nešto kaže malo oštrijim tonom i time ih u srce ubode, postanu negativni i počnu da misle da nema smisla verovati u Boga. Misle: „Kako da nastavim da verujem u Boga ako se On na mene ne obazire?” Nekima nedostaje moć raspoznavanja ove vrste ljudi i čak misle: „Tako su pažljivi! Čak mogu da pročitaju značenje jednog jedinog pogleda Božjeg. Vidiš, zaista su se uverili u Boga na zemlji i zaista se prema Bogu odnose kao prema Bogu.” Je li zaista tako? Ovi ljudi su tako zbunjeni i ništa ne vide jasno! Ljudski rast je premali, i oni zaista otkrivaju svakojaku ružnoću. Tako slab razum imaju – njihovi zahtevi prema Bogu su prebrojni i prekomerni, i čak nemaju ni trunke razuma. Ljudi uvek zahtevaju da Bog učini ovo ili ono i nisu u stanju da Mu se u potpunosti pokore ni da Ga obožavaju. Umesto toga, postavljaju nerazumne zahteve Bogu na osnovu svojih sklonosti, zahtevajući od Njega da bude velikodušan, da se nikada ni zbog čega ne ljuti, i da se, kad god vidi ljude, uvek smeši i uvek sa njima razgovara, te da im podari istinu i sa njima razgovara u zajedništvu o istini. Zahtevaju i da uvek bude strpljiv i da, kada je sa njima, uvek ima prijatan izraz lica. Ljudi imaju previše zahteva; odveć su hiroviti! Treba da proučite ova pitanja. Ljudski razum je tako slab, zar nije? Ljudi ne samo da nisu u stanju da se u potpunosti pokore Božjim orkestracijama i uređenjima ili da prihvate sve što od Boga dolazi, već Mu, naprotiv, nameću dodatne zahteve. Kako neko sa takvim zahtevima može da bude odan Bogu? Kako može da se pokori Božjim uređenjima? Kako može da voli Boga? Svi ljudi imaju zahteve o tome kako Bog treba da ih voli, da ih podnosi, da pazi na njih, da ih štiti i da pokazuje brigu i stara se o njima, a nemaju nikakve zahteve u vezi sa tim kako oni treba da vole Boga, kako da misle na Boga, da budu obzirni prema Bogu, da udovolje Bogu, da imaju Boga u srcima, i da obožavaju Boga. Da li te stvari postoje u ljudskim srcima? To su stvari koje ljudi treba da dostignu, pa zašto se onda ne unose srcem u te stvari? Neki ljudi se privremeno mogu zaneti, donekle napustiti neke stvari i dati se Bogu, ali to ne traje; kada nalete na najmanju prepreku, mogu se zbog nje obeshrabriti, izgubiti nadu i jadikovati. Ljudi imaju mnogo teškoća i premalo ih je koji streme ka istini i nastoje da vole Boga i da Mu udovolje. Sasvim im fali razboritosti; zauzimaju pogrešan stav. Osim toga, vide sebe kao posebno vredne. Ima i onih koji kažu: „Bog nas vidi kao zenicu oka Svoga. Nije oklevao da dozvoli da Njegov jedini Sin bude prikovan na krst da bi iskupio čovečanstvo. Bog je platio visoku cenu da nas otkupi – neverovatno smo vredni i imamo mesto u srcu Božjem. Mi smo posebna grupa ljudi i imamo mnogo viši položaj od nevernika – mi smo ljudi carstva nebeskog.” Sebe smatraju vrlo uzvišenima i veličanstvenima. Mnoge starešine su u prošlosti razmišljale na taj način; nakon što su unapređeni, verovali su da imaju određeni status i položaj u Božjoj kući. Mislili su: „Bog me ceni i ima dobro mišljenje o meni; On mi je dozvolio da služim kao starešina. Moram da dam sve od sebe dok jurim naokolo i radim za Njega.” Bili su strašno zadovoljni sobom. Ali, s vremenom, uradili su nešto loše i pokazali pravo lice. Potom su smenjeni, pa su se snuždili i oborili glavu. Kada je njihova ružnoća raskrinkana i orezana, postali su još negativniji i nisu bili u stanju da istraju u veri. U sebi su mislili: „Ovo što Bog radi je tako neuviđavno prema mojim osećanjima, uopšte Mu nije stalo da sačuva moj ponos. Kažu da Bog ima razumevanja za ljudske slabosti, pa zašto sam onda ja odbačen zbog nekakvih sitnih prestupa?” Tada su se obeshrabrili i hteli da napuste svoju veru. Da li takvi ljudi imaju istinsku veru u Boga? Ako ne mogu da prihvate čak ni da budu orezani, premalog su rasta i neizvesno je da li će moći da prihvate istinu u budućnosti. Takvi su ljudi u opasnosti.

Ljudi nisu mnogo zahtevni prema sebi, ali su veoma zahtevni prema Bogu. Mole Ga da im ukaže posebnu dobrotu i da bude strpljiv i predusretljiv prema njima, da ih voli i štiti, da ih snabdeva, i da im se nasmeši, da bude tolerantan prema njima, da bude popustljiv prema njima i da se brine za njih na mnoge načine. Očekuju da ne bude nimalo strog prema njima i da ne uradi ništa što bi ih iole uznemirilo; zadovoljni su samo ako im šapuće nežne reči baš svaki dan. Ljudi su tako nerazboriti! Nije im jasno šta treba da rade, šta treba da dostignu, kakva stanovišta treba da imaju, u koji položaj treba da se postave da bi služili Bogu i koji je primeren položaj da se u njega postave. Ljudi sa nekakvim statusom imaju veoma visoko mišljenje o sebi, a i oni bez statusa prilično dobro misle o sebi. Ljudi sebe nikada ne poznaju. U svojoj veri u Boga moraš doći do te tačke da, kako god da On govori sa tobom, koliko god da je strog prema tebi i da se na tebe ne obazire, ti ipak budeš u stanju da nastaviš da veruješ, da nemaš žalbi i da nastaviš da obavljaš svoju dužnost kao i obično. Tada ćeš biti zreo i iskusan čovek i zaista ćeš imati nekakav rast i delić razuma normalne osobe. Nećeš postavljati zahteve Bogu, nećeš više imati ekstravagantne želje i nećeš više ništa tražiti ni od drugih ni od Boga polazeći od svojih sklonosti. To će pokazati da poseduješ nešto od ljudskog obličja. Vi trenutno imate previše zahteva, ti zahtevi su preterani, i imate previše sopstvene volje. To dokazuje da nisi zauzeo ispravan položaj; položaj koji si zauzeo previše je uzvišen i sebe vidiš kao izuzetno časnog – kao da nisi na mnogo nižem položaju od Boga. Zato je s tobom teško izaći na kraj, a upravo to i jeste priroda Sotone. Ako u tebi postoje takva stanja, sigurno ćeš češće biti negativan, a ređe normalan, pa će tvoj napredak u životu biti spor. Suprotno tome, drugi ljudi su čistog srca i manje hiroviti, pa lako prihvataju istinu i brže napreduju. Oni koji su čistog srca ne pate toliko, a ti si veoma sentimentalan, previše si hirovit i uvek nešto zahtevaš od Boga, pa su pred tobom velike prepreke u prihvatanju istine i tvoj napredak u životu odvija se sporo. Neki ljudi nastavljaju da tragaju za istinom uprkos tome što ih drugi napadaju i isključuju – to na njih ni najmanje ne utiče. Takvi su ljudi velikodušni, pa malo manje pate i manje je prepreka pred njihovim život-ulaskom. Ti si hirovit i na tebe uvek utiče ovo ili ono – ko te je popreko pogledao, ko te je pogledao s visine, ko te nije primetio, ili šta je Bog rekao što te je izazvalo, ili grube reči koje je On rekao a koje su ti probole srce i povredile samopoštovanje, ili šta je dobro dao nekom drugom a ne tebi – pa postaješ negativan i čak pogrešno razumeš Boga. Takvi ljudi su hiroviti i pomalo nerazumni. Ma kako s njima razgovarali u zajedništvu o istini, oni je ipak neće prihvatiti i njihovi problemi će ostati nerešeni. Sa takvim je ljudima najteže izaći na kraj.

Često vas čujem kako na ovaj način razgovarate u zajedništvu: „Posrnuo sam u jednoj stvari, a onda sam kasnije, pošto sam malo propatio, stekao nešto malo razumevanja.” Većina ljudi doživljava stvari na ovaj način – ta vrsta iskustva je tako površna. Možda se do to malo razumevanja stiglo nakon godina iskustva i ljudi su možda mnogo propatili i prošli kroz sito i rešeto samo da bi nešto malo razumeli i promenili se. Kako je to jadno! Toliko je nečistoća u ljudskoj veri, toliko im je naporno da veruju u Boga! Do dana današnjeg, u svakom čoveku još uvek ima mnogo nečistoća i svaki još uvek postavlja Bogu mnogo zahteva – sve to su ljudske nečistoće. Činjenica da u sebi imaju sve te nečistoće dokazuje da postoji problem sa njihovom ljudskošću i otkriva njihove iskvarene naravi. Mora se napraviti razlika između primerenih i neprimerenih zahteva koje čovek postavlja Bogu – to se mora jasno raspoznati. Mora nam biti jasno kakav stav čovek treba da zauzme i kakav razum treba da poseduje. Primetio sam da se neki uvek fokusiraju na Moj izraz kad sam sa ljudima i uvek proučavaju prema kome se Bog dobro, a prema kome loše ponaša. Ako vide da ih Bog gleda sa nezadovoljnim izrazom, ili čuju kako ih raskrinkava ili osuđuje, ne mogu to da otpuste – kako god da sa njima razgovaraš, ne pomaže i, koliko god vremena da prođe, ne mogu da se preobrate. Izriču sami sebi presudu, drže se za tu jednu u prolazu izgovorenu rečenicu i koriste je da odrede kakav odnos Bog ima prema njima, i valjaju se u negativnosti. Kako god neko sa njima razgovarao u zajedništvu o istini, oni nisu voljni da je prihvate. To je prosto nerazumno. Jasno je da čovek nema nimalo znanja o pravednoj naravi Božjoj i da je uopšte ne razume. Ukoliko su ljudi sposobni da se pokaju i promene, promeniće se i Božji odnos prema njima. Ako se tvoj stav prema Bogu ne promeni, može li se promeniti Njegov odnos prema tebi? Ako se tvoj stav promeni, promeniće se Božji, ali ako tvoj ne promeni, neće ni Božji. Neki ljudi, i dan danas, nisu upoznati s tim šta Bog mrzi, šta voli, niti išta znaju o Njegovoj radosti, ljutnji, tuzi i sreći, o Njegovoj svemoći i Njegovoj mudrosti, a ne mogu da govore ni o nekom znanju na osnovu opažanja – zato je čovekom tako teško upravljati. Ljudi ne mogu da zapamte iskrene i strpljive reči koje im Bog uputi, ali ako On napravi ijednu strogu primedbu ili ih nekom rečenicom oreže ili osudi, to im se ureže u srce. Zašto ljudi ne shvataju ozbiljno reči pozitivnog usmeravanja, a ljute se, postaju negativni i ne mogu da se oporave kada čuju reči suda i orezivanja? Na kraju će im, da se preobrate, možda biti potreban dug period kontemplacije, i tek kada to uklope sa utešnim rečima koje su od Boga dobili, probudiće se. Bez tih utešnih reči ne bi bili u stanju da se izdignu iz svoje negativnosti. Dok ljudi tek stiču iskustvo Božjeg dela, imaju mnogo pogrešnog znanja i pogrešnih shvatanja o Bogu. Uvek smatraju da su u pravu, uvek se drže sopstvenih predstava i, šta god da drugi kažu, oni to ne usvajaju. Tek kada steknu tri do pet godina iskustva, postepeno počinju da shvataju, da stiču uvid, da prepoznaju da nisu u pravu i da osećaju kako je teško izaći na kraj s njima. Kao da tek tada odrastu. Što više iskustava stiču, dolaze do bogospoznaje, dok njihovo nerazumevanje Boga opada; više se ne žale, već počinju da normalno veruju u Boga. Njihov rast, u poređenju sa prošlošću, pomalo je nalik rastu odrasle osobe. Bili su kao deca – skloni durenju, negativnosti i, u bilo kom trenutku, držanju na odstojanju od Boga. Možda su se žalili kada bi naišli na bilo koju stvar, stvarali predstave čitajući bilo koji odlomak Božjih reči, i možda su u bilo kom trenutku počeli da sumnjaju u Boga – tako je to kad je neko premalog rasta. Sada kada su toliko toga doživeli i nekoliko godina čitali Božje reči, uznapredovali su i postali mnogo stabilniji nego što su u prošlosti bili. Sve je to posledica razumevanja istine – to je dejstvo koje istina ima na njih. Stoga, ukoliko ljudi razumeju istinu i u stanju su da je prihvate, nema te teškoće koju ne mogu da savladaju i uvek će nešto dobiti, kolika god da je dužina njihovog iskustva. Naravno, neće biti dobro ako njihovo iskustvo bude prekratko trajalo, ali dok god žanju plodove svakog svog iskustva, brzo će rasti u životu.

Činjenica da vas sada odgajaju dok služite kao starešine, delatnici ili nadzornici, ili obavljate važne dužnosti, nije dokaz da imate veći rast. To znači samo da ste malo boljeg kova od prosečnog čoveka, da se malo više zalažete u svom traganju, i da se nešto više isplati odgajati vas. To ne znači da ste u stanju da se pokorite Bogu niti da se prepustite milosti Božjih orkestracija, niti znači da ste ostavili po strani svoje mogućnosti i očekivanja. Vi još uvek nemate tu vrstu razboritosti. Svi vi sa sobom u svom radu nosite neku negativnost, a takođe je moguće i da nosite namere i očekivanja da steknete blagoslove, pa čak i ljudske predstave i uobrazilju. Istovremeno, dok radite svoj posao, nosite i neki teret, kao da pokušavate da se sticanjem zasluga iskupite za grehe iz prošlosti, a ne da radite iz srećne spremnosti da to činite. Isto tako, još uvek niste došli do tačke kada se, bez obzira na to kako se Bog ophodi prema vama, brinete samo za to da postupate u skladu sa Njegovim namerama i Njegovim zahtevima. Da li možete to da postignete? Vi nemate tu razboritost. Želite da pročitate Boga, misleći: „Kakav tačno odnos Bog ima prema meni? Da li me koristi da služim ili me čuva i usavršava?” Svi vi želite da Ga pročitate na taj način, samo se ne usuđujete da to kažete. Činjenica da se ne usuđujete to da kažete dokaz je da vama još uvek vlada jedna misao: „Nema smisla govoriti o tome – to je jednostavno moja priroda i ne može se promeniti. Dok god uspevam da ne radim ništa loše, to je dovoljno – ne tražim previše od sebe.” Vi ograničavate sebe na najniži mogući položaj i na kraju nikada ne napredujete, a istovremeno nosite sa sobom površan način razmišljanja dok obavljate svoje dužnosti. Tek kada se sa vama nekoliko puta porazgovara u zajedništvu, svi počinjete da razumete delić istine i spoznajete delić istina-stvarnosti. Nije važno da li te koriste niti kakav je Božji stav prema tebi − te stvari nisu važne. Ključ je u tvojim subjektivnim naporima, u putu kojim izabereš da kreneš i u tome da li si, na kraju krajeva, sposoban da se promeniš – to su najvažnije stvari. Koliko god dobar stav da Bog ima prema tebi, ako se ne promeniš, to neće biti dovoljno. Ako posrneš kad god te nešto zadesi i nemaš ni najmanje odanosti, tada, koliko god da Bog ima dobar stav prema tebi, od toga neće biti nikakve koristi. Put kojim izabereš da ideš od ključnog je značaja. Bog te je u prošlosti možda prokleo i izgovori reči mržnje i gnušanja prema tebi, ali ako si se ti sada promenio, promeniće se i Njegov stav prema tebi. Ljudi su uvek puni straha i nelagode i nedostaje im prave vere, što ukazuje na to da i dalje ne razumeju Božje namere. Sada kada ste stekli neko razumevanje, hoćete li opet postati negativni i slabi kada vas, u budućnosti, budu zadesile neke stvari? Hoćete li biti u stanju da primenjujete istinu i budete postojani u svedočenju? Hoćete li biti u stanju da se istinski pokorite Bogu? Ako to budete mogli da ostvarite, imaćete razum normalne ljudskosti. Da li sada imate neko znanje o iskvarenoj naravi čovečjoj, o Božjem spasenju i o Njegovim namerama? Imate barem okvirnu ideju. Kada, jednoga dana, budete u stanju da proniknete u neke realnosti svih aspekata istine, u potpunosti ćete proživeti normalnu ljudskost.

Odlomak 4

Najvažniji deo traganja za istinom je usredsređivanje na čitanje Božjih reči. Koliko toga neka osoba može steći od čitanja Božjih reči zavisi od njene sposobnosti razumevanja. Iako Božje reči svi čitaju, neki ljudi su u stanju da dokuče njihov pravi smisao i da u njima pronađu svetlost, te će stoga, dokle god čitaju Božje reći, iz njih nešto zadobijati. Drugi, međutim, nisu takvi. Oni se, dok čitaju Božje reči, usredsređuju isključivo na razumevanje doktrina. Posledica toga je da oni, nakon višegodišnjeg čitanja Božjih reči, razumeju mnoge doktrine, ali zato nisu u stanju da reše nijedan od problema sa kojima se susreću; ništa od onoga što su naučili nije im od koristi. O čemu se ovde radi? Mada svi ljudi čitaju Božje reči, rezultati su im različiti. Oni koji vole istinu u stanju su da je prihvate, dok oni koji istinu ne vole nisu spremni ni da je prihvate, čak i ako čitaju Božje reči. Na bilo koji problem da naiđu, oni u Božjim rečima neće tražiti istinu. Kad čitaju Božje reči, ljudi koji imaju neko iskustvo mogu da raspravljaju o praktičnim stvarima i da govore o svojim praktičnim znanjima o istini – to je razumevanje istine. Nasuprot tome, ljudi bez ikakvog iskustva u stanju su da dokuče samo doslovno značenje Božjih reči i nemaju ni trunke iskustvenog znanja – to se ne može smatrati razumevanjem istine. Pojedine starešine drugima često govore kako u crkvu idu s naročitim ciljem da pruže istinu. Da li je to tačno? Izraz „pružati istinu” ne bi trebalo olako izgovarati. Ko poseduje istinu? Ko se usuđuje da tvrdi da pruža istinu? Nije li takva tvrdnja preterana? Ako verujete u Boga i sledite Ga, vi ste naprosto ljudi koji istinu prihvataju i tragaju za njom. Ako ste u stanju da to činite, već i to je sasvim dobra stvar. Međutim, čak i ako neka osoba može da razume nešto od istine i da govori o nekom iskustvenom znanju o istini, za tu se osobu ipak ne može reći da istinu pruža, zato što nijedno ljudsko biće ne poseduje istinu. Kako bi se pričanje o nekom iskustvenom znanju moglo nazvati pružanjem istine? Stoga se starešine i delatnici mogu opisati jedino kao osobe koje obavljaju rad na zalivanju i koje su naročito odgovorne za život-ulazak svoje braće i sestara. Za njih se ne može reći da pružaju istinu. Čak i ako neka osoba poseduje određeni rast, za nju se još uvek ne može reći da druge ljude snabdeva istinom. To se nikako ne može kazati. Koliko ima onih koji razumeju istinu? Da li neku osobu vlastiti rast čini podobnom za pružanje istine? Čak se ni za ljude koji poseduju određeno iskustvo i znanje o istini ne može reći da pružaju istinu. To se nikako ne može reći, jer bi to bilo isuviše nerazumno. Neki ljudi su ponosni zbog toga što poje crkvu i što pružaju istinu, misleći da razumeju veliki deo istine: oni, međutim, nisu u stanju da raspoznaju lažne starešine i antihriste. Zar to nije protivrečno? Ako na pitanje šta je istina odgovaraš rečima „Božja reč je istina; istina je Božja reč”, da li ti onda zaista razumeš istinu? Ti si u samo stanju da izgovaraš reči i doktrine, ali ti nedostaje iskustveno znanje o tome šta je istina, te stoga nisi podoban da druge ljude snabdevaš istinom. U ovom trenutku, svima onima koji služe kao starešine nedostaje iskustvo; oni samo poseduju nešto malo kvaliteta i spremnost da tragaju za istinom. Pogodni su za negovanje i obučavanje, i mogu da preuzmu vođstvo u obavljanju dužnosti. Čak i ako su u stanju da u zboru besede o nekom svom znanju, kako bi moglo da se kaže da oni pružaju istinu? Većina starešina i delatnika može da priča o nekom znanju, ali to ne znači da oni poseduju istina-stvarnost. Uostalom, oni su godinama slušali propovedi i poseduju ponešto površnog znanja; spremni su da u zboru pričaju o istini i donekle mogu da budu od pomoći drugima, ali se ipak ne može reći da pružaju istinu. Jesu li starešine i delatnici u stanju da pruže istinu? Naravno da nisu. Starešine i delatnici propovedaju i zalivaju crkvu; što je najvažnije, oni moraju biti u stanju da rešavaju praktične probleme, jer jedino na taj način mogu istinski da zalivaju crkvu. U ovom trenutku, većina starešina i delatnika još uvek nije u stanju da rešava mnoge praktične probleme. Čak i ako mogu da u zajedništvu razgovaraju o određenom znanju u vezi sa istinom, oni uglavnom i dalje izgovaraju samo doktrinarne reči i fraze. Ako nisu u stanju da jasno govore o istina-stvarnosti, mogu li oni zaista da rešavaju probleme? Većina starešina i delatnika naprosto poseduje nešto malo sposobnosti razumevanja, ali još uvek nema mnogo praktičnog iskustva. Može li se reći da oni više od drugih ljudi razumeju istinu i da poseduju više istina-stvarnosti? Ne može se reći da su oni u tome bolji od drugih. Promovisanje nekih starešina i delatnika vrši se čisto u cilju njihovog negovanja; dopušta im se da praktično deluju zato što poseduju izvesne kvalitete i sposobnost razumevanja, i zato što žive u prikladnom porodičnom okruženju. Promovisanje takvih ljudi ne znači da oni poseduju istina-stvarnost i da mogu da pružaju istinu. To naprosto znači da oni koji tragaju za istinom stiču prosvećenje i svetlost pre drugih ljudi, ali to slabašno svetlo još uvek ne dopire do istine; ono nije sastavni deo istine, već je samo u skladu sa istinom. Istina je samo ono što Bog neposredno izražava. Prosvećenje Svetog Duha je samo privrženo istini, jer Sveti Duh ljude prosvećuje u skladu s njihovim rastom. On ljudima istinu ne saopštava neposredno. Umesto toga, daje im svetlost koju su u stanju da steknu. Moraš to da razumeš. Ako neka osoba poseduje izvestan uvid u Božje reči i određeno iskustveno znanje, da li se to računa u istinu? Ne. U najboljem slučaju bi se moglo reći da ta osoba donekle razume istinu. Prosvećujuće reči Duha Svetoga ne predstavljaju Božje reči, one ne predstavljaju istinu i one nisu istina. Može se samo reći da takva osoba donekle razume istinu i da je dobila neko prosvećenje od Svetoga Duha. Ako neka osoba stekne izvesno razumevanje istine i zatim počne da je pruža drugim ljudima, time će im ona pružiti samo svoje vlastito iskustveno razumevanje. Nikako se ne može reći da ona time drugima pruža istinu. Ispravno je reći da ona sa drugima u zajedništvu razgovara o istini; to je sasvim prikladan opis. Zašto ovo kažem? Zato što ono o čemu ti u zajedništvu razgovaraš s drugima predstavlja tvoje razumevanje istine; to se nikako ne može nazvati samom istinom. Prema tome, možeš samo da kažeš kako u zajedništvu razgovaraš o izvesnom iskustvenom razumevanju; kako bi uopšte mogao da kažeš da druge snabdevaš istinom? Snabdevanje istinom nije jednostavna stvar. Ko je dostojan da za sebe nešto takvo kaže? Jedino je Bog sposoban da ljude snabdeva istinom. Jesu li ljudi za to sposobni? Tu stvar, dakle, morate jasno da sagledate. Ovde se ne radi samo o korišćenju pogrešnih reči; suština je u tome da time kršite i izvrćete činjenice. Vaša je tvrdnja naprosto preterana. Ljudi mogu steći izvesno iskustveno razumevanje u vezi s Božjim rečima, ali se na osnovu toga ne može reći da oni poseduju istinu, niti da su sazdani od istine. To se nikako ne može reći. Ma koliko razumevanja da ljudi steknu od istine, ne može se reći da oni zbog toga poseduju život istine, a kamoli da su sazdani od istine. To se ni u kom slučaju ne može reći. Ljudi razumeju samo delić istine, poseduju tračak svetlosti i određene načine praktičnog delovanja. Oni poseduju tek ponešto od stvarnosti pokoravanja i istinske promene. Ali se na osnovu toga ne može reći da su zadobili istinu. Izražavajući istinu, Bog ljudima pruža život. On od ljudi ujedno zahteva da razumeju istinu i da zadobiju istinu kako bi Mu služili i udovoljavali. Čak i ako nastupi dan kada će ljudi Božje delo iskusiti u tolikoj meri da će zaista zadobiti istinu, ni tada neće moći da se kaže da su ljudi sazdani od istine, a kamoli da istinu poseduju. To je zato što je, čak i za ljude s dugogodišnjim iskustvom, količina istine koju su u stanju da zadobiju ograničena i veoma mala. Istina je najdublja i najtajnovitija stvar; to je ono što Bog ima i što jeste. Čak i ako tokom svog života ljudi iskuse istinu, ono što mogu od nje da zadobiju biće veoma ograničeno. Oni nikada neće biti u stanju da istinu u potpunosti zadobiju, da je potpuno razumeju, niti da je u potpunosti prožive. Upravo na to Bog misli, kad kaže da će ljudi u Njegovom prisustvu zauvek ostati odojčad.

Neki misle da će, čim budu stekli iskustvo i znanje o istinama koje Bog izražava, čim budu temeljno razumeli svaki aspekt istine i čim budu bili u stanju da deluju u skladu s istinom, odmah moći i da tu istinu izraze. Misle da će na taj način živeti kao hristos, baš kao što je Pavle rekao: „Hristos je za mene život” (Filipljanima 1:21). Da li je takvo njihovo stanovište ispravno? Nije li to, naprosto, još jedno prihvatanje argumenta „bogočoveka”? Ovakvo je gledište potpuno pogrešno! Ljudi moraju razumeti jednu stvar: ma koliko znanja i iskustva o istini da poseduješ, čak i ako si zakoračio u istina-stvarnost, u stanju si da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima i možeš da se pokoriš Bogu i daš svedočanstvo za Boga – ma koliko da je temeljan ili dubok tvoj život-ulazak, tvoj život je i dalje ljudski život, a ljudsko biće nikada ne može postati Bog. To je apsolutna činjenica i ljudi moraju da je razumeju. Čak i ako, naposletku, stekneš iskustvo i razumevanje svakog aspekta istine i dozvoliš Bogu da te orkestrira, i postaneš usavršena osoba, ni tada još uvek neće moći da se kaže da si sazdan od istine. Čak i ako si u stanju da govoriš o pravom iskustvenom svedočenju, to i dalje ne znači da možeš da izražavaš istinu. Ranije je, unutar verskih grupa, bilo sasvim uobičajeno da se za nekoga kaže kako poseduje „Hristov život u sebi”. To je pogrešna i nejasna tvrdnja. Mada ljudi više ne govore takve stvari, njihovo razumevanje ovog pitanja i dalje je ostalo nejasno. Neki ovako razmišljaju: „Budući da smo stekli istinu i da je ona u nama, to znači da mi istinu posedujemo, da je nosimo u svojim srcima i da smo takođe u stanju da je izražavamo.” Zar nije i ovakvo mišljenje pogrešno? Ljudi često pričaju o tome da li poseduju istinu ili ne, pri čemu uglavnom misle na to imaju li iskustvo i znanje o istini, te da li su u stanju da praktično deluju u skladu s istinom. Svako doživljava istinu, ali stanje koje svaki čovek doživljava je drugačije, kao i ono što svaki čovek zadobije od istine. Čak i kad bi se objedinilo iskustveno razumevanje svih, ono ipak ne bi u potpunosti dosegnulo suštinu istine. Toliko je istina duboka! Zašto kažem da ono što si zadobio i tvoje razumevanje ne mogu da zamene istinu? Nakon što drugi čuju tvoju besedu o tom deliću iskustvenog razumevanja koje imaš, oni to shvate i nije im potreban dug period iskustva da bi to u potpunosti razumeli i zadobili. Čak i ako je to nešto malo dublje, neće im trebati nekoliko godina iskustva. Međutim, kad je reč o istini, ljudi je ne mogu temeljno doživeti ni za ceo život. Čak i kad bi se svi sabrali zajedno, ne bi to mogli. Kao što se može videti, istina je previše duboka. Reči nisu u stanju da temeljno objasne istinu. Rečeno ljudskim jezikom, istina je za ljude prava istina. Ljudi neće nikada moći da je temeljno dožive i nikada neće moći u potpunosti da prožive istinu. To je zato što čak i da ljudi provedu hiljade godina, neće u potpunosti doživeti ni jednu jedinu istinu. Bez obzira na to koliko godina ljudi doživljavaju, istina koju razumeju i zadobiju i dalje će biti ograničena. Može se reći da je istina za ljudski rod večni izvor života, Bog je izvor istine, a ulazak u istina-stvarnosti je beskrajan proces.

Istina je život Boga Sȃmoga; ona predstavlja Njegovu narav, Njegovu suštinu, ono što On ima i što jeste. Ako kažeš da si, time što imaš određeno iskustveno razumevanje, došao u posed istine, da li to onda znači da si postao osvećen? Zašto onda i dalje ispoljavaš iskvarenost? Zašto ne možeš da raspoznaš različite tipove ljudi? Zašto ne možeš da daš svedočanstvo za Boga? Čak i ako razumeš ponešto od istine, možeš li da predstavljaš Boga? Možeš li da proživiš Božju narav? Možeš da imaš neko iskustveno razumevanje u vezi sa određenim aspektom neke istine i možeš da budeš u stanju da podeliš neku svetlost, ali ono što možeš da pružiš ljudima je izuzetno ograničeno i nipošto nije nešto što može da opstane. To je zato što ono što si razumeo i svetlost koju si zadobio ne predstavljaju suštinu istine i ne predstavljaju celokupnost istine. To je samo jedna strana, jedan mali aspekt istine, to je samo nivo koji ljudi mogu da dostignu i to je još uvek daleko od suštine istine. Ta mrvica svetlosti, prosvećenja i iskustvenog razumevanja nikada ne može da zameni istinu. Čak i da svi ljudi postignu neke rezultate u doživljavanju ove istine, i da se sve njihovo iskustveno razumevanje sabere, to i dalje ne bi dostiglo celokupnost i suštinu čak ni jedne jedine rečenice istine. Prethodno sam rekao: „Sve sam to sažeo u jedan aforizam namenjen ljudskom svetu: Među ljudima nema onih koji Me vole.” Ova rečenica predstavlja istinu, pravu suštinu života, najdublju stvar i izraz Boga Sȃmoga. Ti prolaziš kroz iskustva, i nakon tri godine iskustva, ti ćeš možda imati malo površnog razumevanja, dok će nakon sedam ili osam godina tvoje razumevanje možda biti nešto veće, ali to tvoje razumevanje nikada neće moći da zameni ovu crticu istine. Neko drugi će posle dve godine možda steći nešto malo razumevanja, ili će nešto više razumeti posle deset godina, ili će pak njegovo razumevanje pred kraj života biti relativno veliko, ali čak ni vaše kolektivno razumevanje ne može da zameni tu crticu istine. Ma koliko uvida, svetlosti, iskustva i znanja da vas dvojica kolektivno posedujete, to nikada neće moći da zameni tu crticu istine. Drugim rečima, ljudski život će zauvek biti ljudski život. Koliko god da je tvoje razumevanje u skladu sa istinom, Božjim namerama i Božjim zahtevima, ono nikada ne može da zameni istinu. Reći da ljudi poseduju istinu znači da oni zaista razumeju istinu, da proživljavaju nešto od stvarnosti Božjih reči, da imaju ponešto stvarnog znanja o Bogu, te da su u stanju da Boga veličaju i da za Njega svedoče. Ne može se, međutim, reći da ljudi već poseduju istinu, zato što je istina isuviše duboka. Da bi iskusili makar jednu jedinu crticu Božje reči, ljudima može biti potreban čitav životni vek, ali ni kroz celoživotna iskustva nekoliko generacija, pa čak ni za hiljade i hiljade godina, oni tu jednu crticu Božje reči neće moći da u celosti iskuse. Jasno je da je proces razumevanja istine i bogopoznanja zaista beskrajan, te da postoji ograničenje u pogledu količine istine koju čovek u svom celoživotnom iskustvu može razumeti. Neki ljudi će, odmah nakon što su razumeli tekstualno značenje Božje reči, tvrditi kako su došli u posed istine. Zar to nije besmislica? Kako u pogledu svetlosti tako i u pogledu znanja, postoji pitanje dubine. Istina-stvarnosti u koje neka osoba tokom svog života verovanja može da zakorači, ograničene su. Prema tome, to što posedujete izvesnu količinu znanja i svetlosti ne znači da posedujete i istina-stvarnosti. Glavna stvar koju morate razmotriti jeste da li se ta svetlost i to znanje dotiču suštine istine. To je najvažnije. Nekim ljudima se čini da poseduju istinu, na osnovu toga što su u stanju da prosipaju svetlost ili da ponude malo površnog razumevanja. To ih čini srećnim, pa postaju samoljubivi i uobraženi. A zapravo su još uvek daleko od ulaska u istina-stvarnost. Koju istinu ljudi poseduju? Mogu li ljudi koji poseduju istinu bilo gde i bilo kada posrnuti? Ako poseduju istinu, kako onda mogu da još uvek prkose Bogu i da Ga izdaju? Ako tvrdiš da poseduješ istinu, to dokazuje da je u tebi Hristov život – što je zaista nečuveno! Postao si Gospod, postao si Hristos, šta li? Radi se o apsurdnoj tvrdnji, koju su u potpunosti izmislili ljudi; ona se tiče ljudskih predstava i maštarija i ne predstavlja održivi stav prema Bogu.

Kad je reč o ljudskom razumevanju istine i o tome da istinu imaju kao svoj život, šta u tom kontekstu „život” zapravo označava? On znači da istina vlada njihovim srcem, da su u stanju da žive prema Božjim rečima, te da poseduju stvarno znanje o Božjim rečima i da zaista razumeju istinu. Kada ljudi u sebi imaju taj novi život, to se u celosti postiže kroz primenu i doživljavanje Božjih reči, zasnovano je na temelju istine Božjih reči i postiže se njihovim životom u carstvu istine; sve što ljudski život u sebi sadrži jeste njihovo znanje i iskustvo istine. To je opseg unutar koga se to nalazi; zadobijanje života se odnosi na zadobijanje istine. Kad se za nekoga kaže da je u stanju da živi u skladu sa istinom Božjih reči, to ne znači da je u njemu život istine, niti se time kaže da neko ko istinu poseduje kao svoj život samim tim postaje istina, da njegov unutrašnji život postaje život istine, a kamoli da je on sȃm istina i život. Na kraju krajeva, njegov je život i dalje život ljudskog bića. Drugim rečima, ako si u stanju da živiš prema Božjim rečima i poseduješ znanje o istini, ako se to znanje ukoreni u tebi i postane tvoj život i istina koju si zadobio doživljavanjem postane temelj tvog postojanja, ako živiš prema tim Božjim rečima, niko ne može da te promeni i Sotona ne može da te zaludi niti da te iskvari, to onda znači da si zadobio istinu i život. Drugim rečima, tvoj život sadrži samo istinu, tvoje razumevanje i doživljavanje istine; i, ma šta da radiš, živećeš prema tim istinama i nećeš izlaziti van njihovog opsega. Tada ćeš posedovati istina-stvarnosti, a upravo takve ljude Bog želi da naposletku zadobije kroz Svoje delo. Ipak, ma koliko istina ljudi razumeli, njihova je suština i dalje ljudska i uopšte se ne može porediti s Božjom suštinom. To je zato što oni nikako ne mogu da dožive celokupnu istinu i što oni istinu ni na koji način ne mogu u celosti da prožive; jedino što oni mogu da prožive jeste krajnje ograničeni delić istine koji je ljudskim bićima dostižan. Kako bi oni onda mogli da se pretvore u Boga? Kada bi lično Bog usavršio neku grupu ljudi i od njih stvorio veće i manje Bogove, zar ne bi nastao haos? Osim toga, takvo nešto je nemoguće i krajnje apsurdno – to je samo čovekova smešna zamisao. Bog je stvorio nebo i zemlju i sva stvorenja, a zatim je stvorio čoveka, kako bi Mu čovek bio pokoran i klanjao Mu se. Božje stvaranje čoveka je bilo od najvećeg značaja. Bog je stvorio samo čoveka; On nije stvorio Bogove. Iako Bog preuzima lik ovaploćenog tela u Svom delu, to nije isto što i stvaranje nekog Boga. Bog ne stvara samoga Sebe; On ima Svoju vlastitu suštinu, koja je nepromenljiva. Ljudi ne poznaju Boga, te bi stoga trebalo da čitaju što više Božjih reči; ljudi mogu da razumeju istinu samo ako je često traže. Ne bi trebalo da pričaju besmislice zasnovane na vlastitim maštarijama. Ako imaš iole iskustva s Božjim rečima i ako živiš u skladu s pravim iskustvenim znanjem o istini, Božje će reči postepeno postati tvoj život. Uprkos tome, ne možeš da kažeš da je istina tvoj život, niti da ono što izražavaš predstavlja istinu; grešiš ako tako misliš. Ako poseduješ tek ponešto iskustva u vezi s nekim konkretnim aspektom istine, može li to samo po sebi značiti da poseduješ istinu? Može li se to smatrati sticanjem istine? Jesi li u stanju da istinu detaljno objasniš? Možeš li da na osnovu istine otkriješ Božju narav i ono što Bog ima i što jeste? Ako nisi postigao takve efekte, to je dokaz da se doživljavanje samo nekog određenog aspekta istine ne može smatrati pravim razumevanjem istine, niti bogopoznanjem, a kamoli sticanjem istine. Svako poseduje iskustvo u samo jednom pojedinačnom aspektu i opsegu istine; ljudi to doživljavaju unutar svog ograničenog opsega i ne mogu da dosegnu do svih nebrojenih aspekata istine. Mogu li ljudi proživeti prvobitno značenje istine? Dokle zapravo doseže tvoje neznatno iskustvo? Ono je tek zrnce peska na obali mora; kap vode u okeanu. Prema tome, ma koliko dragoceno bilo to tvoje znanje i sva ta osećanja koja si iz svojih iskustava zadobio, oni se i dalje ne mogu smatrati istinom. Za njih se jedino može reći da su u skladu sa istinom. Istina dolazi od Boga, a unutrašnje značenje i stvarnosti istine pokrivaju veoma širok opseg, i nju niko ne može ni da dokuči ni da opovrgne. Dokle god poseduješ stvarno razumevanje istine i Boga, ti ćeš neke istine razumeti; niko neće moći da opovrgne ta stvarna razumevanja, a svedočenja koja u sebi sadrže istina-stvarnosti zauvek će biti održiva. Bog odobrava ljude koji poseduju istina-stvarnosti. Dokle god tragaš za istinom, dokle god možeš da se u doživljavanju Božjih reči oslanjaš na Boga i u stanju si da istinu prihvatiš kao svoj život, bez obzira na to u kakvom se okruženju nalaziš, imaćeš svoj put i bićeš u stanju da opstaneš i da dobiješ Božje odobravanje. Iako je ono malo što ljudi stiču usklađeno sa istinom, ne može se reći da to predstavlja istinu, a još manje se može reći da su oni zadobili istinu. Taj tračak svetla koji su ljudi stekli prikladan je samo za njih same, ili za neke druge ljude unutar određenog opsega, ali neće biti prikladan u nekom drugačijem opsegu. Ma koliko da je iskustvo neke osobe duboko, ono je i dalje ograničeno i nikada neće dosegnuti dubinu istine. Svetlost i razumevanje koje neka osoba poseduje nikada se ne mogu porediti sa istinom.

Ako neka osoba poseduje izvesno iskustvo u vezi s Božjim rečima, ako razume neke istine i ponešto od Božjih namera, ako donekle poznaje Boga i ako joj je narav donekle izmenjena i očišćena, za nju se i dalje može reći samo to da predstavlja osobu i stvoreno ljudsko biće, ali tu se upravo radi o onoj vrsti normalnih osoba koje Bog želi da zadobije. Kojoj, dakle, vrsti osoba pripadaš? Neki kažu: „Ja sam osoba koja poseduje istinu.” Ne bi bilo prikladno tako nešto kazati. Ti jedino možeš da kažeš sledeće: „Ja sam osoba koju je Sotona iskvario i koja je iskusila sud i grdnju Božjih reči. Konačno sam razumeo istinu i moja je iskvarena narav očišćena. Ja sam naprosto osoba koju je Bog spasao.” Ukoliko bi pak rekao: „Ja sam osoba koja poseduje istinu. Iskusio sam sve Božje reči i sve sam ih razumeo. Znam značenje svega što Bog govori, kao i kontekst i okolnosti pod kojima su te reči izgovorene. Sve ja to znam. Zar to onda ne znači da posedujem istinu?” ti bi ponovo pogrešio. To što imaš nekog iskustva u vezi s Božjim rečima i što si iz njih zadobio malko svetlosti ne čini te osobom koja poseduje istinu. A oni koji su u stanju samo da razumeju neke doktrine i da o njima raspravljaju, još su manje merodavni da iznose takve tvrdnje. Ljudi moraju jasno da shvate kakav položaj neka osoba treba da zauzme pred Bogom i pred istinom, šta su zapravo ljudi, kakav je život unutar čoveka i kakav je Božji život. Ljudi moraju razumeti šta je čovekova suština. Nekima se čini da poseduju istinu na osnovu toga što su par dana doživljavali Božje delo i što su razumeli nekoliko reči i doktrina. Takvi ljudi spadaju među najnadmenije i potpuno su lišeni razuma. Stoga je ovo pitanje neophodno detaljno razmotriti, kako bi ljudi uistinu mogli da razumeju sami sebe i da spoznaju ljudski rod, kako bi razumeli šta je iskvareno čovečanstvo, koji nivo ljudi mogu da dostignu nakon što konačno budu usavršeni, te kako im se na prikladan način obraćati i nazivati ih. Ljudi bi trebalo da znaju te stvari, umesto da se prepuštaju svakakvim maštarijama. Ljudima bi bolje bilo da budu realističniji u svom vladanju, jer će na taj način biti barem donekle stabilniji. Neki od onih koji veruju u Boga stalno tragaju za vlastitim snovima i hteli bi da prožive Božjim životom i likom. Da li je to realistično? Ljudi oduvek žele da poseduju Božji život – zar to nije opasna stvar? To je nadmena ambicija ljudskih bića, koja neodoljivo podseća na Sotoninu nadmenu ambiciju. Neki ljudi, nakon što su neko vreme radili u crkvi, počinju ovako da razmišljaju: „Kad velika crvena aždaja bude svrgnuta s vlasti, treba li mi da postanemo carevi i da preuzmemo vlast? Koliko bi gradova svako od nas trebalo da stavi pod svoju kontrolu?” Strašno je kad neka osoba otkriva takve stvari. Ljudi koji nemaju nikakvog iskustva vole da pričaju o doktrinama i da se prepuštaju fantazijama. Pritom čak za sebe misle da su pametni, kao da su verujući u Boga ostvarili nekakav uspeh, kao da žive poput Hrista i Boga. Sve su to Pavlovi učenici i svi oni koračaju putem kojim je išao Pavle. Ukoliko se ne pokaju, svi ti ljudi će postati antihristi i biće strogo kažnjeni.

Odlomak 5

Kada slušate ove reči koje je izgovorio Bog, da li ih upoređujete sa sobom ili ih, pak, samo slušate kao doktrinu, provučete ih kroz svoj um jednom, tako da shvatite šta znače i to je sve? Sa kakvim stavom i sa kakvim namerama ih slušate? Ako zaista razumete šta je Bog rekao – da će biti uklonjeni oni koji ne primenjuju istinu; da oni koji ne primenjuju istinu u očima Boga nisu dobri, već zli ljudi – onda treba da se preispitate i da uvidite koji od vaših postupaka nisu u skladu sa primenom istine i koje se vaše prakse i stavovi u Božjim očima smatraju ispoljavanjem neprimenjivanja istine. Da li ste ikada pokušali da promislite o ovim stvarima? Da li ste se preispitali? Nije dovoljno da samo letimično pročitate Božje reči; morate da znate kako da promišljate o njima i da se preispitujete, upoređujući svoje misli i dela sa razotkrivajućim Božjim rečima i dostižući samospoznaju. Samo na taj način možete da se istinski pokajete i promenite. Ako čitate Božje reči, a ne znate kako da promislite o njima ili da se preispitujete, već se samo koncentrišete da razumete doktrinu, onda nećete imati život-ulazak kroz svoju veru u Boga, niti ćete proći kroz ikakav stvarni preobražaj. Stoga je od najveće važnosti da znate kako da promislite, da tražite istinu i da se preispitujete dok čitate Božje reči. Šta su Božje reči? One su stvarnost svih pozitivnih stvari, one su istina, one su put, one su život koji je Bog podario ljudima. Božje reči nisu doktrina, nisu parole, nisu nekakva teorija i učenje, niti su filozofsko znanje; one su zapravo istina koju ljudi moraju da shvate i zadobiju, i one su život koji ljudi moraju da zadobiju. Stoga su Božje reči u prisnoj vezi sa životima ljudi, sa njihovim životom, sa putem kojim ljudi treba da idu i sa njihovim ishodom i odredištem. Ako neko zaista razume istinu i zadobio je istinu, sve u vezi s njim će se promeniti u skladu sa tim. Ako neko nikad ne može da shvati istinu ili da živi prema Božjim rečima, ni na koji način neće moći da postigne istinsku promenu niti da zadobije Božje odobrenje. Ishod i odredište za tu osobu mogu biti samo da doživi propast i bude uništena. Eto koliko su ljudima važne Božje reči i istina koju On izražava. Ako čitaš Božje reči, a ne znaš kako da o njima promisliš, da se preispituješ, niti ih dovodiš u vezu sa sopstvenim stvarnim problemima i teškoćama, onda je sve što uspeš da shvatiš veoma površno, dok istinu nikako ne možeš da shvatiš, niti da dokučiš Božje namere. Zato moraš da naučiš kako da promišljaš o Božjim rečima da bi razumeo istinu. To je od suštinske važnosti. Ima mnogo načina da promisliš o Božjim rečima: možeš tiho da ih čitaš i da se moliš u srcu, tražeći prosvećenje i prosvetljenje od Svetog Duha; možeš i da razgovaraš u zajedništvu i molitveno čitaš u društvu onih koji streme ka istini; i naravno, možeš da objediniš besede i propovedi sa svojim promišljanjem kako bi produbio svoje shvatanje i razumevanje Božjih reči. Ima mnogo raznovrsnih načina. Ukratko, ako želiš da dostigneš razumevanje Božjih reči dok ih čitaš, onda je ključno da promišljaš o Božim rečima i molitveno ih čitaš. Molitveno čitanje Božjih reči nema za cilj da budeš u stanju da ih recituješ, niti da ih naučiš napamet; cilj je da zadobiješ ispravno razumevanje ovih reči nakon što si ih molitveno čitao i promišljao o njima, i da spoznaš značenje ovih reči koje je izgovorio Bog, kao i Njegove namere. Cilj je da u njima pronađeš put praktičnog delovanja i izbegneš skretanje na sopstveni put. Pored toga, cilj je da možeš da raspoznaš raznorazna stanja i vrste ljudi koji su razotkriveni u Božjim rečima i da se prema svakoj vrsti ljudi odnosiš u skladu sa načelima, istovremeno izbegavajući da zastraniš. Tek kada naučiš kako da molitveno čitaš Božje reči i da o njima promišljaš, i kada to radiš često, tada se Božje reči mogu ukoreniti u tvom srcu i postati tvoj život.

Odlomak 6

U poslednjim danima, Stvoritelj je javno izgovorio mnogo reči i time otkrio svakojake vrste ljudi. Sada kada se razne vrste ljudi suočavaju sa istinom, istinitim putem i izjavama Stvoritelja, otkrivaju se raznovrsni glasovi i stavovi. Ima nekih čije su misli i stavovi iskrivljeni, nekih koji su samopravedni i nadmeni i nekih koji su konzervativni, privrženi tradicionalnoj kulturi i zatvoreni, a mnogi su glupi i neuki. Čak ima i ljudi koji mrze istinu i neprijateljski se odnose prema njoj, koji se pomamno obrušavaju poput besnih pasa, donose sud olako i bezobzirno osuđuju istinu i pozitivne stvari. Oni besramno sude i osuđuju svaku pozitivnu stvar i svaki izraz istine, ne trude se da prepoznaju da li je to ispravno ili pogrešno, niti da li ima istine u tome. Takvi ljudi su životinje i đavoli. Kada se ljudi suoče sa istinom i istinskim putem, kroz različite stavove koje ispoljavaju otkriva se i razotkriva sotonska ružnoća njihove ograničenosti, tvrdoglavosti, nepopustljivosti i nadmenosti. Morate da naučite da budete razboriti, da pokušate da zadobijete uvid iz toga, te da istovremeno tragate za nekom istinom kroz to. Ako se ove stvari otkrivaju kod onih koji ne veruju i koji nisu prihvatili Božje delo poslednjih dana, da li onda i vi sami pokazujete iste osobine? Ponekad ih pokazujete na drugačiji način i stvari koje izgovarate su drugačije, ali vi zapravo otkrivate iste naravi kao i oni. Nalik onome kada neki ljudi koji prihvataju Gospoda Isusa veruju da su svi pod suncem, koji ne prihvataju Gospoda Isusa, inferiorni. Oni veruju da su superiorni zato što su prihvatili spasenje krsta Gospoda Isusa, te gledaju na sve ostale sa visine. Kakva je to narav? Njima nedostaje uvid; suviše su ograničeni i posebno su nadmeni i samopravedni. Oni vide da drugi ljudi otkrivaju svoje iskvarene naravi, ali ne vide da i oni sami otkrivaju iste iskvarene naravi. Da li i vi, dakle, ispoljavate takve osobine? Svakako ih ispoljavate. Sve ljudske iskvarene naravi su potpuno iste i razlike u priroda-suštinama, traganjima i čežnjama svake vrste ljudi postoje samo zbog Božjeg dela i spasenja, potreba Njegovog dela ili Njegovog određenja. Neki ljudi nemaju srca ni duha. To su mrtvi ljudi i zveri koji ne shvataju veru. Ovi ljudi su, od čitavog čovečanstva, na najnižem stupnju i ne mogu se smatrati ljudima. Oni koji prihvataju Božje novo delo razumeju više istine, njihov uvid i razumevanje Boga su veći, a njihove teorije i stavovi su na višem nivou. Baš kao što oni koji veruju u hrišćanstvo više razumeju Boga i imaju veći uvid u stvaranja i dela Stvoritelja od onih Jahveovih vernika koji se pridržavaju zakona, oni koji prihvataju treću etapu dela imaju dublje razumevanje Boga od hrišćanskih vernika. S obzirom da je svaka etapa Božjeg dela viša od prethodne, sledi, naravno, da će i razumevanje ljudi svakako postajati sve veće. Međutim, ako posmatrate to iz druge perspektive, iskvarene naravi koje otkrivate nakon što prihvatite ovu etapu dela su suštinski iste kao iskvarene naravi koje otkrivaju religiozni ljudi. Jedina razlika je u tome što ste vi već prihvatili ovu etapu dela, poslušali brojne propovedi, razumeli mnoge istine, zadobili istinsko shvatanje vaše priroda-suštine i na neki način se istinski promenili tako što ste prihvatili i primenili istinu. Tako da, kada pogledate ponovo kako se ponašaju oni koji su religiozni, vi mislite da su oni iskvareniji od vas. Ali, u stvari, kada biste stali rame uz rame sa njima, vaši stavovi prema Bogu i istini bi bili isti kao njihovi. Svi se vi ponašate shodno svojim predstavama i uobraziljama i prema svojim sklonostima i vaše iskvarene naravi su iste. Da su i oni prihvatili ovu etapu dela, poslušali ove propovedi i razumeli ove istine, ne bi ni bilo neke velike razlike među vama i njima. Šta iz ovoga možete zaključiti? Možete videti da istina menja ljude, da su ove reči koje Bog govori i ove propovedi koje propoveda spasenje za celo čovečanstvo i da su to stvari koje su čitavom čovečanstvu potrebne. Namena tih stvari nije samo da zadovolji ljude određene grupe, etničke pripadnosti, kategorije ili boje kože. Sotona je iskvario celokupno čovečanstvo i svi ljudi imaju sotonske naravi. Nema velike razlike u pogledu njihove iskvarene suštine; samo njihova boja kože, etničko poreklo, okruženje i društveni sistem u kom su odrasli nisu isti ili postoje male razlike u njihovoj tradicionalnoj kulturi, poreklu i obrazovanju koje su stekli. Ali to samo tako spolja izgleda – jedan Sotona je iskvario celokupno čovečanstvo i njihova iskvarena priroda-suština je ista. Stoga, ove reči koje Bog izgovara i ovo delo koje On čini nisu usmereni na ljude iz određene etničke grupe ili zemlje, već na celo čovečanstvo. Čak i kada postoje razlike u kulturi i poreklu različitih etničkih grupa ili razlike u stečenom obrazovanju, u Božjim očima njihove iskvarene naravi su potpuno iste. Tako da, iako se jedna etapa Njegovog dela odvija tek na jednom mestu, prvo kao model da bi se Njegovo delo proširilo na druga mesta, ona se može primeniti na celokupno čovečanstvo i može spasiti i opskrbiti celokupno čovečanstvo. Neki ljudi kažu: „Evropljani i ljudi iz drugih zemalja nisu potomci velike crvene aždaje, pa zar nije neprikladno da Bog kaže da je čitavo čovečanstvo duboko iskvareno?” Da li su ove reči tačne? (Ne, nisu. Čitavo čovečanstvo ima istu priroda-suštinu koju je Sotona iskvario.) Tako je – „potomci velike crvene aždaje” samo je naziv za ljude jedne etničke grupe; to ne znači da ljudi koji se tako zovu i ljudi koji se ne zovu tako imaju različite suštine. Zapravo, njihove suštine su i dalje iste. Čitavo čovečanstvo leži pod rukom zlikovca; sve ljude je Sotona iskvario i njihove iskvarene priroda-suštine su potpuno iste. Sad, kada Kinezi čuju ove reči koje Bog izgovara, oni se bune i pružaju otpor i imaju svoje predstave i uobrazilje; to je ono što oni ispoljavaju. Kada se ove reči ponove ljudima iz neke druge etničke grupe, oni takođe imaju svoje uobrazilje i predstave, pribegavaju buntovništvu, nadmenosti, samopravednosti i čak i pružaju otpor – potpuno je isto. Čitavo čovečanstvo, bez obzira na etničku pripadnost i kulturnu pozadinu, pokazuje ništa drugo do ispoljavanja iskvarenih ljudi koje je Bog razotkrio.

Iskvarene naravi su zajedničke čitavom čovečanstvu; sve su iste, sa mnogo sličnosti i bez očiglednih razlika. Ove reči koje Bog izgovara i istine koje izražava ne spašavaju samo jednu etničku grupu, jednu zemlju ili jednu grupu ljudi – Bog spašava čitavo čovečanstvo. Šta vam to pokazuje? Da li postoji iko u ljudskom rodu ko nije podvrgnut Sotoninoj iskvarenosti i pripada drugoj kategoriji ili vrsti ljudi? Da li postoji iko ko nije predmet Božje suverenosti? (Ne, ne postoji.) Šta znače ove reči koje izgovaram? Bog drži suverenost nad celim čovečanstvom i jedan Bog stvorio je čitavo čovečanstvo. Bez obzira na to kojoj etničkog grupi pripadaju, koja su vrsta ljudi ili koliko su sposobni, sve ih je stvorio Bog. U očima čoveka, neki ljudi se razlikuju od drugih i superiorni su, ali u Božjim očima svi su isti; svaki čovek je isti u očima Boga. Gde to vidite? Razlike u boji kože i jeziku su puka spoljašnost, ali su ljudske iskvarene naravi i njihove priroda-suštine iste; to je prava istina. Božje reči mogu postići rezultate za sve ljude koji imaju iskvarene sotonske naravi, Njegove reči su usmerene na njihove iskvarene naravi i mogu rešiti sve njihove iskvarene naravi. To pokazuje da su sve Božje reči istina, da one mogu da opskrbe, pročiste i spasu ljudski rod; to je neosporno. Sada, reči koje Bog izražava u poslednjim danima već su se proširile po svim zemljama i etničkim grupama sveta – to je činjenica! I kakva je reakcija ljudskog roda? (Bilo je mnogo različitih reakcija.) I na šta sve te razne reakcije ukazuju ili šta odražavaju o suštini ljudskog roda danas? Ukazuju na to da je priroda-suština ljudskog roda danas ista, njihove reakcije su iste kao kod fariseja i Jevreja kada je Gospod Isus došao da obavi delo, te da ljudski rod oseća odbojnost prema istini, pun je sopstvenih predstava i uobrazilja o Bogu, i veruje u Njega a istovremeno živi unutar svojih iluzornih uobrazilja i predstava. Celokupno čovečanstvo ne poznaje Boga i opire Mu se. Nakon što čuju Božje reči, njihova prva reakcija, ili ono što po svojoj priroda-suštini prirodno otkrivaju, jesu otpor i neprijateljstvo prema Bogu; to je nešto što im je svima zajedničko. Sve njihove negativne reakcije i svi njihovi stavovi, kada se suoče sa istinama koje Bog izražava, proizilaze iz priroda-suštine iskvarenog čovečanstva i predstavljaju ovu ljudsku rasu. Njihove predstave i uobrazilje su nalik predstavama i zamislima koje su glavni sveštenici, pisari i fariseji imali o Bogu kada je Gospod Isus došao; nisu se promenili. Pripadnici religije nose krst već 2000 godina, ali su i dalje isti kao pre, ni najmanje se nisu promenili. Kada ljudi ne zadobiju istinu, to je ono što prirodno otkrivaju i što proizilazi iz njih instinktivno, a to je i njihov stav prema Bogu. Ako osoba, dakle, veruje u Boga, ali ne traga za istinom, može li se njena iskvarena narav rešiti? (Ne, ne može.) Bez obzira na to koliko dugo veruje, neće moći da reši problem svoje iskvarene naravi ako ne traga za istinom. Pre dve hiljade godina, fariseji su mahnito pružali otpor, osudili Gospoda Isusa i razapeli Ga na krst. Sada se sveštenici, starešine, oci i episkopi u religioznom svetu i dalje mahnito opiru i osuđuju ovaploćenog Boga, baš kao što su to činili fariseji. Ako bi neko i otišao među njih i svedočio da je Bog ovaploćen, mogao bi biti uhvaćen i pogubljen, a ako bi ovaploćen Bog otišao na mesta bogosluženja svake glavne religije da propoveda, sigurno bi Ga opet razapeli na krst ili bi Ga predali onima na vlasti. Sigurno ne bi bili blagi prema Njemu jer su priroda-suštine iskvarenih ljudi sve iste. Da li imate bilo kakvu reakciju kada čujete ove reči? Da li mislite da su oni koji su godinama verovali u Boga, ali nisu ni na koji način tragali za istinom, prilično zastrašujući? (Donekle.) To je vrlo zastrašujuća stvar! Držati Bibliju i krst, oslanjati se na zakon, nositi odeću fariseja ili odore sveštenika i javno se opirati Bogu i osuđivati Ga u hramovima – zar to nije ono što vernici u Boga rade usred bela dana? Gde su ljudi koji osuđuju Boga i opiru Mu se? Ne treba daleko tražiti. Bilo ko među Njegovim vernicima ko ne prihvata istinu i oseća odbojnost prema istini je protivnik Boga, antihrist i farisej.

Ako ljudi ne tragaju za istinom i ne mogu je zadobiti, nikada neće spoznati Boga. Kada ljudi ne poznaju Boga, uvek će ostati neprijateljski raspoloženi prema Njemu i za njih je nemoguće da budu u skladu sa Njim. Bez obzira na to koliko tvoje srce subjektivno želi da voli Boga i ne želi da Mu se opire, ti nemaš nikakve koristi od toga. Beskorisno je da samo imaš želju i da hoćeš da se suzdržiš. To se dešava na nesvesnom nivou i određeno je ljudskom prirodom. Moraš, dakle, da težiš da postaneš osoba koja ima istinu, koja stremi da primeni istinu, koja odbacuje svoju iskvarenu narav, ulazi u istina-stvarnosti i postiže usklađenost sa Bogom; to je pravi put. Morate da znate u svom srcu da je najvažniji deo verovanja u Boga traganje za istinom. Morate biti u stanju da dokučite praktične stvari u pogledu toga sa kojim aspektima treba da počnete i šta treba da radite kada tragate za istinom, kako da pristupite svojim dužnostima, kako da pristupite svim vrstama ljudi oko sebe, kako da pristupite raznim stvarima, koji stav treba da zauzmete kada im pristupate i koji pristup je u skladu sa istina-načelima. Ako ne tražiš istinu ili ne razumeš istina-načela i jedino si sposoban da primenjuješ propise i definišeš stvari prema propisima, kao i shodno logici, predstavama i uobraziljama, onda je način na koji primenjuješ istinu pogrešan, i to dokazuje da si, tokom godina verovanja u Boga, samo doslovno sledio propise, ali nisi dokučio istinu i nemaš stvarnost. Slediti propise i živeti u skladu sa predstavama i uobraziljama je iscrpljujuće i naporno za tebe, ali sve je to uzaludan trud i Bog ti to uopšte neće odobriti. Čak i ako umreš od iscrpljenosti, tako ti i treba! Ako poseduješ duhovno razumevanje i imaš jasno shvatanje kada čitaš Božje reči ili slušaš propovedi i razgovore u zajedništvu, što više iskusiš, to ćeš više razumeti i zadobiti, i sve stvari koje dokučiš biće praktične i u skladu sa istinom. Tada ćeš zadobiti istinu i zadobićeš život. Ako je ono što si zadobio i dokučio nakon što si verovao u Boga dugi niz godina i dalje stvar doktrine i propisa, i dalje stvar predstava i uobrazilja, i pravila i propisa koji te obavezuju, onda si potpuno gotov. To dokazuje da nisi zadobio istinu i da nemaš život. Ma koliko godina da si verovao u Boga i ma koliko reči i doktrina možeš da propovedaš, ti si i dalje smešna i zbunjena osoba. Iako ne zvuči lepo reći to na taj način, to je činjenica. Mnogi ljudi godinama veruju u Boga, ali ne vide da istina i Hristos imaju moć u Božjoj kući i da Sveti Duh ima suverenost nad svim. Ovakvi ljudi nemaju baš nikakvu sposobnost da dokuče stvari i nalik su slepcima. Neki vide Boga kako sudi ljudima i grdi ih, kako je usavršio jednu grupu ljudi, ali je mnoge druge uklonio, te tako sumnjaju u Božju ljubav, pa čak i u Njegovu pravednost. Da li takvi ljudi imaju sposobnost razumevanja? Da li ovakvi ljudi imaju ikakvu sposobnost da dokuče stvari? Pravedno je reći da su to budalasti ljudi koji uopšte nisu u stanju da išta dokuče. Apsurdni ljudi uvek gledaju na stvari na besmislen način; samo oni koji razumeju istinu mogu da sagledaju stvari tačno i u skladu sa činjenicama.

Odlomak 7

Neki ljudi koji propovedaju jevanđelje, koji prenose Božje delo i svedoče o njemu, prave ozbiljnu grešku – oni izbacuju one reči Božje na osnovu kojih religiozni ljudi najlakše razvijaju predstave, čime se mogućem primaocu jevanđelja nudi skraćena, koncizna verzija reči Božjih. Rade to pod izgovorom da time sprečavaju ljude da razviju predstave i nesporazume, a da li je to ispravno? Sve su reči Božje istina. Bez obzira da li ljudi imaju predstave i da li te reči prihvataju ili vole, istina je istina; oni koji je prihvate mogu da budu spaseni, dok će oni koji je ne prihvate propasti. Svako ko odbije istinu zaslužuje da umre i propadne. Kakve to ima veze sa onima koji propovedaju jevanđelje? Oni koji propovedaju jevanđelje trebalo bi da dozvole ljudima da čitaju originalne reči Božje, umesto da ih skraćuju iz straha da će ljudi imati predstave. Kada ljudi istražuju istiniti put, oni žele da vide kako se originalne reči Božje izgovaraju, kakav je njihov sadržaj i koje su najoriginalnije Božje izjave o određenim pitanjima. Ljudi žele da znaju: „Kad kažete da je Bog Stvoritelj, koje su to reči koje On izgovara? Koji je Njegov stil govora?” Vi insistirate na promeni onih Božjih reči koje nisu u skladu sa ljudskim predstavama, kao što je sve što religiozni ljudi kažu kada objašnjavaju Bibliju usklađeno sa ljudskim predstavama; vi insistirate da ljudima predstavite izmenjenu verziju Božjih reči i ne dozvoljavate im da vide Njegove reči u njihovom originalnom obliku. O čemu se tu radi? Da li i vi imate predstave o tim rečima Božjim? Da li vi, kao religiozni ljudi, verujete da Njegove reči koje nisu u skladu sa ljudskim predstavama nisu istina, već da su istina samo one reči koje se uklapaju u ljudske predstave? Ako je tako, to je ljudska greška. Kako god da su reči Božje izgovorene i bez obzira da li su u skladu sa čovekovim predstavama, one su istina. Samo zato što iskvareni ljudi nemaju i ne poznaju istinu, oni razvijaju predstave u vezi sa rečima Božjim – u tome su čovekova glupost i neznanje. Vi ne vidite jasno da su Božje reči naročito praktične i konkretne u postizanju nekog konkretnog efekta, a još ste manje svesni koliko je čovek slabog kova i kako je ljudima teško da razumeju Božje reči kada su one previše koncizne i teoretske. Setite se, kada se Gospod Isus pojavio da obavi Svoje delo, mnogi učenici nisu mogli da razumeju Njegove reči i morali su od Njega da traže primere i da im ispriča parabole kako bi oni shvatili značenje tih reči. Zar nije tako? Kada ja danas suviše detaljno i osobeno govorim, žalite se da je predugo. Kada idem u dubinu, ne razumete, a kada uopštavam ili teoretišem, prihvatate to kao doktrinu. Ljudi su komplikovani po tom pitanju. Po rečima Božjim, sada uz ljudski postoji i božanski jezik, postoje i jasnoća i specifičnost i ima mnogo primera koji otkrivaju različita ljudska stanja. Onima koji već razumeju istinu čini se da su neke reči suviše detaljne, ali su one novim vernicima baš kakve treba da budu i bilo bi teško postići rezultate bez toliko detalja i specifičnosti. To je poput roditelja koji podižu decu. Dok su deca mala, roditelji moraju podrobno da rade mnoge stvari, ali mogu da prestanu s tim kada deca postanu razumna i sposobna da se brinu o sebi. Budući da ljudi to razumeju, kako ne mogu da razumeju pitanje Božjeg dela? Novi vernici moraju da pročitaju reči koje su površnije i potkrepljene primerima, reči koje su srazmerno detaljne i koje zalaze u tančine. Oni koji veruju u Boga godinama i razumeju neke istine moraju da čitaju reči koje su srazmerno duboke i koje mogu da dokuče. Kako god da Bog govori, to sve ima za cilj da dozvoli ljudima da razumeju istinu, da odbace svoje iskvarene naravi i da uđu u istina-stvarnost. On govori kako bi to postigao. Bilo da su Njegove reči duboke ili površne, bilo da ljudi mogu da ih dosegnu ili ne, razumevanje istine i ulazak u istina-stvarnost nisu jednostavni. Nemoj misliti da, samim tim što si dobrog kova i što možeš da dokučiš dublje istine, već poseduješ površne istine i stvarnost. Da li se o tome radi? Biti poštena osoba dovoljna je istina za čitav životni vek iskustva. Bez obzira koliko su Božje reči površne, bez obzira koliko primera On daje, možda nećeš ući u stvarnost čak ni nakon deset ili osam godina iskustva. Zato je, kada se pristupa rečima Božjim, pogrešno gledati koliko su one duboke. To je pogrešno gledište. Najbolje je obratiti veliku pažnju na stvarnost; nije da ti imaš stvarnost samo zato što imaš sposobnost razumevanja i zato što možeš da razumeš istinu. Ako ne možeš da primeniš istinu, čak i najbolje razumevanje za tebe će biti samo isprazna doktrina. Moraš da primeniš istinu, da imaš iskustveno znanje – samo to je realnost. Svako ko se žali da su reči Božje isuviše detaljne ili trivijalne nadmen je, samopravedan i nema nimalo istina-stvarnosti. Može li čovek da dokuči mudrost reči i misli Božjih? Mnogi ljudi su previše nadmeni ili neznalice u svom stavu prema rečima Božjim; ponašaju se kao da imaju mnogo istina-stvarnosti, dok zapravo ne primenjuju istinu i uopšte ne mogu istinito da svedoče. Oni samo mogu da govore isprazne reči iz teorije; teoretičari su i prevaranti. Kako bi oni koji istinski tragaju za istinom trebalo da čitaju reči Božje? Trebalo bi da tragaju za istinom. Traganje za istinom obuhvata i uključuje mnoge stvari, pa da li se onda o tome može govoriti ne ulazeći u detalje? Da li se mogu postići rezultati ako se ne govori specifično i sveobuhvatno? Da li ljudi mogu zaista da razumeju bez pomoći brojnih primera? Mnogi ljudi smatraju da su neke Božje reči isuviše površne – dobro, u koliko tih površnih reči si ti ušao? Koje iskustveno svedočenje možeš da podeliš? Ako nisi ušao čak ni u te površne, da li možeš da dokučiš duboke reči? Da li možeš zaista da ih razumeš? Ne umišljaj da si pametan, ne budi nadmen i samopravedan!

Vratimo se na pitanje prepravljanja Božje reči. Božja kuća je izdala standardizovanu verziju izdanja „Reč se pojavljuje u telu” i niko nema dozvolu da pravi ni najmanje izmene. Niko ne sme da menja nijednu standardnu verziju Božjih reči, a ako ih neko i izmeni, to će se onda tretirati kao prepravljanje Njegovih reči. Oni koji prepravljaju Njegove reči ni najmanje ne razumeju žudnju svih onih koji vape za istinom i željno čekaju da čitajue reči Božjih. Ti ljudi žele da čitaju preciznu, standardnu verziju Njegovih reči, koje su originalne reči Božje, izrazi Njegovih prvobitnih značenja i namera. Takvi su svi ljudi koji vole istinu. Ljudi ne razumeju prvobitnu Božju nameru, svrhu i značenje izvođenja celokupnog ovog dela ni zašto On izgovara sve te reči, niti razumeju zašto On govori tako detaljno. Ljudi ne razumeju, ali ipak analiziraju i sumiraju u svojim glavama, da bi na kraju prepravljli one Božje reči koje nisu u skladu sa ljudskim predstavama. To dovodi do toga da je ljudima, kada završe čitanje tih izmenjenih reči Božjih, teško da razumeju Njegova prvobitna značenja. Zar to ne utiče na njihovo razumevanje istine i njihov život-ulazak? U čemu je ovde problem? Radi se o tome da onima koji menjaju Božje reči nedostaje bogobojažljivo srce. To je metod bezvernika; čim nešto urade, njihova sotonska narav se sama razotkrije. Oni uvek imaju neka mišljenja i ideje u vezi sa tim šta je Bog uradio ili rekao i oni uvek žele da upravljaju tim stvarima, da ih obrade, da ispruže svoje crne đavolske kandže i da reči Božje preobrate u vlastite izreke. To je Sotonina narav – nadmenost. Kada Bog govori neke stvarne reči, neke svakodnevne reči koje su bliske čovečanstvu, ljudi ih dočekuju sa omalovažavanjem, gledaju na njih s visine i prilaze im sa prezrivim stavom. Oni stalno žele da koriste ljudsko znanje i maštu kako bi načinili neke revizije i promenili stil. Zar to nije odvratno? (Jeste.) Ni u kom slučaju ne smete to da radite. Morate se ponašati poslušno. Reči Božje su reči Božje i, bez obzira na to kako ih On izgovara, one moraju da zadrže svoj originalni oblik i ne smeju se menjati. Jedino se propovedi uživo mogu donekle reorganizovati, pod uslovom da se radi o neznatnim izmenama i da se ne menja prvobitno značenje. Prvobitno značenje nikako ne sme biti promenjeno. Ukoliko ti ne poseduješ istinu, nemoj da ga menjaš; svako ko ga menja moraće da preuzme odgovornost. Božja kuća zadužuje nekoliko ljudi da organizuju propovedi i razgovore u zajedništvu, ali oni ih moraju organizovati u skladu sa načelima i nikako ne smeju ništa da menjaju. Oni koji nemaju duhovno razumevanje i koji ne razumeju istinu ne bi smeli da se mešaju, da se ne bi suočili sa kaznom. Pošto si ti jedan od pripadnika Božjeg izabranog naroda, trebalo bi marljivo da čitaš Njegove reči, da se fokusiraš na razumevanje istine i ulazak u stvarnost i da ne sumnjaš u reči Božje, niti u istinu. Pre svega, nemoj da koristiš svoj um i znanje da ispituješ reči Božje. Nije dobro da stalno činiš zle stvari; jednom kada uvrediš Božju narav, biće ti veoma teško. Neki ljudi razumeju jedan manji deo biblijskog znanja; izučavaju teologiju nekoliko dana, pročitaju nekoliko knjiga i onda misle da razumeju istinu, da su postali stručnjaci i da su sposobni. Ali čemu služi to malo tvoje sposobnosti? Da li možeš da svedočiš o Bogu? Da li imaš istina-stvarnost? Da li možeš da dovedeš ljude u prisustvo Boga? To malo tvoje teorije i učenosti nikako ne predstavlja istinu. Bog u Svojoj čovečnosti izgovara neke reči koje omogućavaju ljudima da dokuče značenje, neke reči koje je ljudskom rodu lakše da razume, ali ljudi ostaju neuvereni i žele da izmene Njegove reči. Žele da izmene Njegove reči kako bi ih uskladili sa vlastitim predstavama, kako bi one odgovarale njihovim ukusima i željama, kako bi prijale ušima, očima i srcu. Kakva je to narav? To je nadmena narav. Raditi nešto bez bilo kakvih istina-načelai postupati u skladu sa Sotoninim načinima delovanja lako će prekidati i ometati delo Božje kuće. To je veoma opasna stvar! Jednom kada uvrediš Božju narav, to će biti veliki problem veli postoji opasnost da ćeš biti uklonjen.

Neki ljudi osećaju odbojnost kada vide da se u Božjim rečima detaljno govori o putu praktičnog delovanja za život-ulazak. Ako je tako, zar ne bi osetili još veću odbojnost kada bi videli sve te zakone, odluke i statute koje je Bog objavio u Starom zavetu? I zar ne bi, ako bi zatim čitali još detaljnije reči prvobitnih zapovesti u Bibliji, razvili predstave? Pomislili bi: „Ove reči su suviše trivijalne. Ono što se može jasno reći u jednoj, razvučeno je na tri ili četiri rečenice. Te reči bi trebalo da budu konciznije i direktnije, kako bi ljudi mogli da na prvi pogled sve vide i razumeju nakon što čuju samo jednu rečenicu. Kako bi bilo sjajno da nisu tako duge, već jednostavne, lako razumljive i lako primenjive. Zar kao takve ne bi bolje svedočile o Bogu i slavile Boga?” Ovakvo mišljenje deluje ispravno, ali da li misliš da bi čitanje Božjih reči trebalo da bude kao čitanje romana – što lakše, to bolje? Božje reči su istina; one zahtevaju duboko razmišljanje i čovek mora da ih primenjuje i doživi kako bi razumeo i zadobio istinu. Što su Božje reči manje u skladu sa ljudskim predstavama, to je više istine u njima. Zapravo, nijedan aspekt istine nije u skladu sa ljudskim predstavama; Božje reči nisu nešto što su ljudi ranije videli ili doživeli, već su sveže. Međutim, kada ih više godina čitaš i doživljavaš, znaćeš da su sve Božje reči istina. Neki ljudi uvek imaju predstave o Božjim rečima. Odakle potiče ovaj problem? U čemu oni greše? Ovaj problem pokazuje da ljudi nisu upoznati sa Božjim delom niti sa Njegovom naravi. Svaka rečenica koju On izgovara praktična je i činjenična, napisana svakodnevnim ljudskim jezikomi ne upotrebljava jezik teoretičara i učenjaka. To je veoma korisno za ljudsko razumevanje istine. Ne postoji niko ko može jasno da dokuči ovo pitanje – samo su Božje delo i Njegove reči najpraktičniji i najstvarniji. Ljudi u govoru priznaju: „Sve Božje reči su tačne. Njegove reči pomažu ljudima, ali ljudi ne razumeju Boga. On najbolje zna koje su ljudske potrebe i kako da govori da bi Ga oni razumeli. Lakše je prihvatiti način na koji On opominje ljude i govori im. Bog zna unutrašnju strukturu ljudi i kakve misli i predstave imaju, a još bolje zna šta je ljudima najpotrebnije, dok sami ljudi nemaju pojma o tome.” Ali, kada pogledaš Božje reči, želiš da ih pojednostaviš i promeniš, kako bi se uskladile sa čovekovim predstavama i ukusima. Mogu li onda Božje reči još uvek biti istina? Mogu li još uvek biti Njegove reči? Zar ne bi onda postale čovekove reči? Zar ovakav način razmišljanja nije previše nadmen i samopravedan? Božje reči su istina, bez obzira na to da li se poklapaju sa čovekovim predstavama i uobraziljama. Bez obzira na to koliko reči On kaže i koliko su one detaljne, Božje reči se ne izgovaraju uzalud. Ako On doda jednu rečenicu, to je zato da bi pomogao ljudima da bolje razumeju, što im donosi korist. Kada bi izostavio jednu rečenicu, ljudi ne bi tako dobro razumeli i Sotoni bi onda bilo lakše da iskoristi tu situaciju. Većina ljudi je lošeg kova i ne mogu da dokuče reči ako ih Bog ne objasni i detaljno ne obrazloži. Svi ljudi su tupavi i glupi, tako da nijedna rečenica ne sme da bude izostavljena. Kada se o nekom aspektu ne bi govorilo detaljno, ljudi ga ne bi razumeli. Možda bi ga ti razumeo, ali neko drugi ne bi. Možda bi vas više razumelo, ali neki drugi ne bi. Uvek će biti onih koji ne razumeju. Bog se ne obraća samo tebi; On se obraća celokupnom ljudskom rodu, svima koji imaju uši i koji mogu da razumeju šta im Bog govori. Da li je tvoje gledište preusko? Ljudi mogu da vide samo ono što je tik ispred njih i misle: „Razumem ovu rečenicu; zašto Bog i dalje mora da je objašnjava tako detaljno?” Ako je previše jednostavna, ljudi dobrog kova će je razumeti, ali oni prosečnog kova to neće moći; ako Bog detaljno izlaže nekoliko rečenica za ljude prosečnog kova, ti negoduješ. Da li to znači da si ti neko ko prihvata istinu? Odakle onda dolaze te tvoje primedbe? Zar to nije sotonska nadmena narav? Kada Bog radi nešto što makar malo odstupa od tvojih predstava, kada otkrije samo mali deo onoga što On ima i što On jeste – negovanje, razumevanje, pružanje ljubavi ljudima, zabrinutost i sveobuhvatnu brigu o njima – ti misliš da je Bog preopširan, da previše govori, da troši vreme na beznačajne stvari, te da ne treba to da radi. Upravo je to ono što u svojim predstavama misliš. To je tvoj utisak o Bogu, koliko Ga poznaješ i kako Ga vidiš. Dakle, da li je puka doktrina tvoje uverenje: „sve što Bog radi je ispravno, Bog najbolje razume čoveka”? Tebi je to postalo doktrina; tvoje poznavanje Boga se ne podudara sa onim što On otkriva, te dve stvari nisu u korelaciji. Štaviše, ne ponašaš se tako prema Bogu; prema Njegovim rečima i delu odnosiš se shodno svojim predstavama i uobraziljama, shodno svojoj nadmenoj naravi. Da li si čovek koji prihvata istinu? Ti nisi neko ko prihvata istinu, niti si neko čije je srce bogobojažljivo. Kada se suočiš sa Božjim rečima i delima, možeš da sudiš, da se žališ, da nagađaš, sumnjaš, poričeš, da se opireš i da biraš. Da li si ti neko ko je iskreni vernik u Boga? Ako ne možeš da se pokoriš Njegovom delu, da li možeš da zadobiješ istinu? Ako se tako odnosiš prema Božjim rečima, Njegovom delu, istini, svemu što On ima i što jeste, i svemu što od Njega potiče, da li onda možeš dostići Njegovo spasenje? Ako ne možeš da zadobiješ istinu, bićeš kažnjen.

U svom pristupu Božjim rečima, nemoj da ih analiziraš niti ispituješ, ne budi prepreden, ne sumnjaj, ne razbijaj glavu. Odnosi se prema njima kao prema istini – to je najpametniji pristup. Šta god da radiš, nemoj sebi da kažeš: „Ja sam moderna osoba, imam dobro znanje i obrazovanje, znam gramatiku, diplomirao sam ovo ili ono, imam određene veštine ili zanimanje, razumem, mogu da shvatim. Bog ne zna. Iako Bog razume ceo ljudski rod, On nema ništa osim istine, ne razume stručne stvari, ni u čemu nije dobar, jedino zna da izrazi istinu.” To je tačno. Bog jedino može da izrazi istinu i može sve da prozre, jer On je istina. On ima suverenost nad sudbinom ljudskog roda i On kontroliše tvoju sudbinu. Niko ne može da izbegne Božju suverenost i uređenja. Kakav treba da bude stav ljudi prema Božjim rečima? Trebalo bi da slušaju, pokoravaju se, prihvate i primenjuju do poslednjeg slova – takav bi stav ljudi trebalo da imaju. Šta god radili, ne ispitujte. Mnogo toga sam vam rekao, ali vi možete da prihvatite samo deo toga. Ne prihvatate nikakve reči koje nisu u skladu sa ljudskim predstavama – čak im se u svom srcu opirete i opovrgavate ih. Prihvatate jedino reči koje su u skladu sa ljudskim predstavama, a odbacujete one koje nisu. Da li tako možete da zadobijete istinu? Da li reči koje se ne poklapaju sa ljudskim predstavama zaista nisu istina? Da li se usuđuješ da to tvrdiš? Onda moram da te pitam koliko istine razumeš? Koje istine poseduješ? Podeli svedočenje o svim istinama koje razumeš i dozvoli da svako odluči da li su one zaista istina ili nisu. Ako možeš da priznaš da nemaš istinu, to znači da imaš razum. Ako zaista imaš razum, da li i dalje smeš da zaključiš da reči koje nisu u skladu sa ljudskim predstavama nisu istina? Da li i dalje smeš da se kockaš sa Bogom? Kao stvoreno ljudsko biće, nemoj da budeš previše nadmen i samopravedan, nemoj da imaš tako visoko mišljenje o sebi. Ti uopšte na poznaješ istinu; tokom svog života, ne bi mogao potpuno da doživiš niti jednu rečenicu Božjih reči, niti bi mogao da ih razumeš i proživiš u svom životnom veku. Ako možeš da razumeš neke od njih i primeniš ih, to je dobar početak. Ljudi su veoma osiromašeni i jadni – tako stoje stvari. Budući da su tolikoosiromašeni i jadni, zašto su onda tako nadmeni i samopravedni? To je ono što ih čini i jadnim i podlim. Ljudima savetujem da poslušno čitaju Božje reči, da odbace svoje predstave čim se one pojave i da se prema Božjim rečima odnose kao prema istini, da daju sve od sebe da dobro razmisle o njima i da ih onda iskuse. Možda će onda moći da razumeju šta je istina. Ne brinite o tome koliko su Božje reči detaljne ili opširne. Ako možeš da ih razumeš i iskusiš, a zatim da svedočiš o njima, samo tada se možeš smatrati sposobnim. To je slično vrlo određenom stavu koji ljudi imaju prema hrani koju jedu, verujući da je neka ukusna, dok druge nisu. Šta proizlazi iz toga? Ukusna hrana nije nužno hranjiva, dok hrana koju ne volite nije neophodno manje hranjiva – možda je čak bogatija hranljivim i boljim sastojcima. Ljudima je teško da razluče šta jeste, a šta nije istina, šta potiče od Boga i šta potiče od čoveka. Tek nakon što razumeju istinu, mogu da raspoznajuponešto od toga. Oni koji ne razumeju istinu ne mogu ništa da prozru. Ako si svestan da ti nedostaje opažanje, budi skroman, uzdržan i više tragaj za istinom. To radi pametna osoba. Ako ne umeš ništa da raspoznaš, ali nastavljaš sa slepom nadmenošću, usuđuješ se da sudiš o svemu i kritikuješ svakoga ko govori, ti uopšte nemaš razum. Zar se ne slažete da tako stoje stvari? Šta god da čovek radi, on ne sme da pokaže zube u prisustvu istine. Mora da se postara da mu srce ostane bogobojažljivo i da traži istinu u svim stvarima. Jedino je takva osoba zaista pametna i mudra.

Odlomak 8

Kakva je priroda problema neovlašćenog menjanja Božjih reči? Ako menjaš Božje izjave i poigravaš se Njegovim rečima, to je ravno najozbiljnijem protivljenju Bogu i huljenju na Njega. Samo oni sotonskog soja mogu činiti ovakvo zlo delo, i isti su kao arhanđel. Arhanđel je rekao: „Bože, ti možeš da stvaraš nebesa i zemlju i sva stvorenja, možeš da proizvodiš znamenja i čuda – i ja to mogu. Ti si seo na presto, i ja ću isto učiniti. Ti vladaš bezbrojnim narodima, ali vladam i ja. Ti si stvorio ljude, ali ja njima upravljam!” Toliko je arogantan arhanđel; nema trunke razuma. Priroda poigravanja Božjim rečima ista je kao i postupci arhanđela, tako da je poigravanje Božjim rečima direktno suprotstavljanje Bogu i huljenje protiv Boga. Ljudi koji se poigravaju Božjim rečima upravo su oni koji Mu se najviše suprotstavljaju, i oni direktno vređaju Njegovu narav. Bog nikoga ne mrzi kao one koji se poigravaju Njegovim rečima. Može se reći da je poigravanje Božjim rečima huljenje protiv Boga i protiv Svetog Duha, te da je neoprostiv greh. Osim poigravanja Božjim rečima, ima još nešto što vređa Božju narav, a to je kada se ljudi nonšalantno drznu da menjaju radne aranžmane, i potom ih prosleđuju crkvi kako bi Božji izabrani narod naveli na stranputicu, prekidajući i ometajući rad crkve. Ovo je takođe manifestacija direktnog suprotstavljanja Bogu i nešto što vređa Božju narav. Neki ljudi uopšte nemaju bogobojažljivo srce. Oni veruju da je čovek napisao radne aranžmane, da oni potiču od čoveka, i gde god se oni ne podudaraju sa predstavama koje ovi ljudi imaju, oni ih menjaju po sopstvenom nahođenju. Da li vi znate koje se Božje upravne odluke ovim krše? (7. „U crkvenom poslu i u crkvenim pitanjima, pored pokoravanja Bogu, u svemu sledi uputstva čoveka koga koristi Sveti Duh. Neprihvatljiv je i najmanji prekršaj. Povinuj se u potpunosti i nemoj analizirati šta je ispravno, a šta pogrešno; ono što je ispravno ili pogrešno nema nikakve veze sa tobom. Tvoje je da se pobrineš jedino za potpunu pokornost” („Reč”, 1. tom, „Božja pojava i delo”, „Deset upravnih odluka kojih se Božji izabrani narod mora pridržavati u Doba carstva”).) Ono čime se krše upravne odluke stvari su koje vređaju Boga. Zar vam ovo nije jasno? Neki ljudi su izuzetno drski u svojim stavovima prema radnim aranžmanima Višnjeg. Prema njihovom verovanju, „višnji uređuje radne aranžmane, a mi obavljamo posao u crkvi. Neke reči i neki poslovi mogu se obavljati na fleksibilan način i na nama je da odlučimo kako će se konkretno izvršavati. Višnji samo govori i uređuje radne aranžmane, a mi smo ti koji ih praktično obavljamo. Dakle, pošto nam višnji dodeli radne zadatke, možemo da ih obavljamo po sopstvenom nahođenju. Ma kako da budu obavljeni, u redu je. Niko nema pravo da se meša”. Postupaju prema sledećim načelima: ako veruju da je nešto ispravno ili ako im se nešto sviđa, oni to prihvataju; ako veruju da je nešto neispravno ili im se ne sviđa, onda to ne prihvataju, čak i ako je u skladu sa istina-načelima. Njihova načela i merila su ono u šta god oni veruju. Ako se nešto ne slaže sa njihovom voljom, veruju da je to pogrešno. Ne samo da to odbijaju da prihvate, već mu se i opiru i postaju nepomirljivo suprotstavljeni drugima. Ako se reči ili uređenja Višnjeg ne slažu sa njihovom voljom, žele da ih promene, i prosleđuju ih tek kada se sa njima slože. Bez njihovog pristanka, niko te reči ne prenosi dalje. I dok se radni aranžmani Višnjeg u drugim oblastima prenose u izvornom obliku, ti ljudi ih crkvama za koje su zaduženi prenose u sopstvenoj, izmenjenoj verziji. Ti ljudi uvek žele da Boga odgurnu u stranu; žude da sve druge navedu da u njih veruju, da ih slede i da im se pokore. Po njihovom mišljenju, postoje neki aspekti u kojima im Bog nije dorastao – oni sami bi trebalo da budu bog, a drugi bi trebalo da veruju u njih. Ovo je priroda te stvari. Ako ste ovo razumeli, da li biste i dalje plakali kad oni budu otpušteni? Da li biste ih i dalje sažaljevali? Da li biste i dalje mislili: „Višnji nije postupio kako treba. Ne postupa korektno prema ljudima. Kako je mogao da smeni osobu koja se toliko namučila?” Oni koji ovako govore nisu pronicljivi. Za koga se oni muče? Boga radi? Zarad crkvenog posla? Oni se muče kako bi konsolidovali svoj status; muče se kako bi osnovali svoja nezavisna kraljevstva. Služe li Bogu? Obavljaju li svoje dužnosti? Jesu li odani i pokorni Bogu? To su jednostavno Sotonine sluge i, kada oni delaju, đavoli su ti koji vladaju. Oni škode Božjem planu upravljanja i ometaju Božje delo. Pravi su antihristi! Neki ljudi kažu: „Dosta su propatili. Potrebno je dosta truda da bi se sve ovo napisalo i da bi se prenelo dalje crkvama.” Onda Mi dozvolite da vas pitam da li je to što oni pišu poučno za ljude? Koji je to tačno cilj koji žele da postignu? Raspoznaješ li ti ove stvari? Koje će biti posledice ako te navedu na pogrešan put? Jesi li o tome razmišljao? Poneko ove ljude sažaljeva, govoreći: „Oni su se mnogo namučili, nije lako napisati sve ove stvari, tako da Božja kuća treba da im oprosti ako su neke stvari izmenili ili izobličili u onome što su napisali.” Zašto je problematično ovako govoriti? Može li čovek zaista dobiti odobravanje od Boga samo zato što se mnogo namučio? U čiju korist se ti ljudi tako muče? Ako to ne čine kako bi udovoljili Bogu i proslavili Ga, već samo da bi stekli status za sebe, onda, ma koliko se mučili, ima li to ikakvog značaja i vrednosti? Ovakva patnja je sebična i niska, rđava i besramna! Koje će biti posledice ako ova vrsta antihrista ne bude otpuštena? Ljudi će ometati rad crkve kako im se prohte i postaće protivnici Boga pre nego što to i primete. Zar to nije narušavanje i ometanje Božjeg posla? Ti ljudi se malo namuče u poslu da bi postigli svoje ciljeve, ali da li im to daje pravo da se protive Bogu? Da li onda treba da Mu se protive i da ustanu protiv Njega? Da li treba da budu proizvoljni i bezobzirni i da li treba da odbiju da Mu se pokore? Mogu li tek tako da rade šta god požele? Oni ne poseduju istinu, a ipak se ne pokoravaju Bogu već samo naslepo deluju, misleći da je sve što rade razumno i ispravno. Oni su čisti đavoli i zaista su Sotonine sluge koje dolaze da narušavaju i ometaju rad crkve! Ako ti, ne samo da nisi u stanju da prepoznaš ovakve ljude, već i saosećaš sa njima, plačeš zbog njih i braniš ih, onda si i ti, takođe, ništarija, smetenjak i gluperda. Ti možda misliš: „Višnji nema obzira prema njihovim osećanjima. Ta je osoba se toliko namučila, a višnji je tek tako smenio.” Ako ovo govoriš, onda si i ti Sotonin sluga i sâm si od đavola. Mnogo je ljudi koji žive po Sotoninim filozofskim pogledima, koji nikad ne razotkrivaju i ne ukazuju na lažne vođe i antihriste, sve dok jednog dana neki antihrist ne uradi nešto katastrofalno i onda oni konačno shvate da je antihrist ljude naveo na stranputicu. Neki ljudi, pak, i dalje ovako razmišljaju: „Bog je svemoguć, tako da ovaploćeni Bog treba da zna koliko antihrista ima u crkvi. Da li zaista ima potrebe da mi ukazujemo na njih?” Zar ljudi koji ovo govore nisu nerazumni? Ovog trenutka Bog deluje među ljudima, a čovek koga Bog koristi je običan čovek, tako da, ako on nije ostvario direktan kontakt sa pitanjima crkve, kako onda može znati nešto o ovim stvarima? Mnogo puta, kad je bilo incidenata sa antihristima, problemi su bili rešeni tek kad su neki ljudi ukazali i razotkrili antihriste, i kad je Višnji naložio istragu. Božje delo i usmeravanje ljudi u normalnoj ljudskosti nije natprirodno i vrlo je praktično – ali On osvaja, poražava i ponižava Sotonu. Jedino na ovaj način se Njegova svemoguća priroda i mudrost mogu otkriti. Toliko je praktično Božje delo; On uređuje sve ove ljude, događaje i stvari, tako da Njegovi izabranici mogu izvući pouke i steći razboritost i spoznaju. Kad Njegovi izabranici budu stekli razboritost, lažne starešine, antihristi i zli ljudi neće moći da izbegnu „dugu ruku zakona”. Bog će upotrebiti činjenice da ih razotkrije i da omogući svim Svojim izabranicima da jasno vide i shvate. Zar mnogi zli ljudi i antihristi nisu u prošlosti bili otkriveni i eliminisani? Zar još ne možeš ovo jasno da vidiš? Onda si isuviše smeten!

Iako neki ljudi ne razumeju delove radnih aranžmana Božje kuće, oni su ipak u stanju da se pokore govoreći: „Sve što Bog radi ispravno je i ima smisla. Ako ne razumemo radne aranžmane u potpunosti, treba prvo da im se pokorimo. Ne možemo suditi Bogu! Treba i dalje da poštujemo radne aranžmane, čak i onda kad nisu u skladu s našim predstavama, jer smo mi ljudi, a šta to ljudski um može da dokuči? Treba samo da se pokorimo Božjim aranžmanima; doći će dan kad ćemo ih razumeti. Čak i ako, kad dođe taj dan, i dalje ne možemo da ih razumemo, treba da nastavimo da im se voljno pokoravamo. Mi smo ljudi, te bi trebalo da se pokoravamo Bogu. To je ono što treba da radimo.” Ali, neki ljudi su drugačiji, i kad vide radne aranžmane Božje kuće, oni će ih prvo proučavati, govoreći: „Ovo bog govori i ovo su njegovi zahtevi. Prva stavka izgleda prihvatljivo, ali druga nije baš odgovarajuća. Ja ću to da promenim.” Da li ovakvi ljudi imaju bogobojažljivo srce? Ti menjaš radne aranžmane po svojoj volji, pa kakva je priroda ovog problema? Zar to nije narušavanje i ometanje rada Božje kuće? Jesu li stvari koje poseduješ istina? Ako zaista imaš istinu, zašto je onda ne iskažeš? Zašto menjaš Božje reči? Kakvu narav otkrivaš radeći ovo? To su nadmenost i samopravednost i odbijanje da se ikome pokoriš. Ti se čak usuđuješ da biraš šta ti se sviđa kad se radi o Božjim radnim aranžmanima. To pokazuje da postoji ozbiljan problem u tvom načinu razmišljanja i u tvojoj naravi. Božji izabranici bi trebalo lako da prepoznaju ovakve ljude. Najpre, ovakvi ljudi ne mogu razgovarati s drugima o istini da bi razrešili probleme, ali ipak veruju da oni razumeju istinu i neće nikoga da poslušaju. Drugo, kad imaju predstave o radnim aranžmanima, ne pominju ih Božjoj kući, već ih umesto toga samo prenose dalje. Treće, kad imaju predstave o Bogu i o radu Božje kuće, ne samo da ih ne razrešavaju, već pokušavaju da podstaknu Božji izabrani narod da i oni, takođe, razvijaju predstave o Njemu, da ustanu i bore se protiv Njega, kako bi ga prisilili da se ponaša u skladu s njihovim željama, i kako bi na kraju Njega naveli da popusti. Na osnovu ova tri načina ponašanja, čovek sa sigurnošću može utvrditi kakva su stvorenja ovi ljudi. Jesu li to ljudi koji traže istinu i pokoravaju se Bogu? Nisu nikako. Oni uopšte ne traže istinu, a takođe osećaju ogorčenost prema Bogu. Imaju predstave o Bogu i šire ih drugima, navodeći sve ostale da steknu predstave o Bogu, da ustanu da se bore protiv Boga i da Mu se suprotstavljaju. Na osnovu ovoga, oni mogu biti okarakterisani kao pravi, kompletni antihristi. Kako treba postupati sa ovakvim ljudima? Treba li im pomoći iz ljubavi? To je uzaludno jer oni ne prihvataju istinu. A da budu orezani? To je, takođe, uzaludno, jer oni ne prihvataju istinu. Ako oni koji veruju u Boga ne mogu da prihvate istinu, onda je to ozbiljan problem i užasna stvar! Ako ovu stvar posmatraš isuviše pojednostavljeno i veruješ da to nije mnogo važno, onda će doći dan kad ćeš uvrediti Boga. Video sam ovakve ljude, i iako još uvek nisu bili uklonjeni, njihova sudbina je već bila utvrđena: oni će biti isključeni.

Oni koji veruju u Boga moraju barem imati bogobojažljivo srce. A šta znači bojati se Boga? Ljudi se moraju bojati Boga, sve moraju raditi s pažnjom i brigom, ostavljajući sebi neki manevarski prostor, a ne samo da rade ono što žele. Na primer, kad Božja kuća otpusti neke lažne vođe, neki ljudi kažu: „Nisam baš siguran o čemu se ovde radi. Ne znamo šta su oni tačno uradili, ali čak i kad bismo znali, ne bismo mogli iscrpno da razumemo prirodu onoga što su uradili. Sve što Bog čini ispravno je, i doći će dan kad će nam On pojasniti stvari i dozvoliti nam da razumemo Njegovu nameru.” Ako ne razumeš zašto Božja kuća ovako radi neke stvari, ali se ipak možeš pokoriti, ti si onda prilično pobožna osoba i može se reći da si donekle bogobojažljivog srca. Ako ne razumeš, i čak se okrećeš protiv Boga i ometaš rad crkve, onda si u nevolji. Kad god crkva otpusti neke lažne starešine i protera neke antihriste, uvek postoje neki njihovi tvrdokorni sledbenici koji ustanu da ih brane, javno sudeći Bogu zbog ovoga, govoreći da je On nepravedan, i tražeći od Svetog Duha da otkrije ove činjenice. Za ovakve ljude, koliko god velik bio njihov doprinos u propovedanju jevanđelja i obavljanju dužnosti, sve to ništa ne vredi. Jedna izdaja će zauvek odrediti tvoju sudbinu. Moraš jasno sagledati suštinu izdaje; nemoj misliti da to nije važno. Može se reći da ste se svi vi usprotivili Bogu, da ste svi prestupili. Međutim, priroda stvari o kojoj sam upravo govorio je drugačija. Vrlo je ozbiljna i predstavlja javnu osudu i suprotstavljanje Bogu. Neki ljudi uvek vole da pišu spise i pisma i bezobzirno ih dele u crkvi. Da li je ovo u skladu s načelima? Da li su stvari koje oni pišu pravo svedočanstvo? Predstavljaju li one životno iskustvo? Jesu li poučne za Božje izabranike? Ako nisu, a ovi ljudi nastavljaju da ih bezobzirno dele po crkvi, onda oni ljude navode na stranputicu, šireći krivoverje i zablude, izvrćući činjenice, pretvarajući crno u belo i izgovarajući gomilu totalnih besmislica. Neki ljudi čak žele da napišu i sopstvenu knjigu, te da je onda pošalju u crkvu i postanu slavni. Zar ljudi nisu izvukli duboko poučnu lekciju iz Pavlovog primera? Ti i dalje želiš da napišeš knjigu, da napišeš „autobiografiju slavne ličnosti” i da napišeš „Sažetak istine”. Ti si potpuno nerazuman! Ako si u stanju, onda napiši nekoliko dela iskustvenog svedočenja. Zar nisi prošao kroz dovoljno suda i patnje u ovih nekoliko godina od kad veruješ u Boga? Zar još uvek ovo ne možeš jasno da sagledaš? Šta ljudi razumeju? Reči i doktrine koje izgovaraš ne mogu razrešiti čak ni tvoje sopstvene probleme, a ti i dalje hoćeš druge da snabdevaš njima. Nemaš ni trunku samosvesti! Zašto Božja kuća štampa i šalje knjige na jednoobrazan način? Zato što većinu tih knjiga čine knjige Božjih reči, a ostatak su knjige istinitih iskustvenih svedočenja Božjeg izabranog naroda. Ovo su sve pozitivne stvari koje su Božjim izabranicima potrebne, tako da su sve knjige koje Božja kuća jednoobrazno izdaje potrebne za rad crkve i za život-ulazak Božjih izabranika. Ovo se takođe radi pod smernicama Svetog Duha. Svi vi možete jasno videti da su knjige koje jednoobrazno izdaje Božja kuća najvrednije i najneophodnije. Vi takođe veoma dobro znate kakve koristi možete steći od slušanja propovedi. Stoga, ako raspoznajete stvari koje šire lažne starešine i antihristi, vi ćete istinski moći da raspoznate ko su lažne starešine i antihristi. Ali, sa vašim sadašnjim rastom, vi samo razumete mnoge doktrine o verovanju u Boga, a istina vam još uvek nije jasna. Još uvek postoje neke važne stvari koje ne možete razumeti u potpunosti, koje vam se čine neodređene i nejasne. Stoga vi još uvek ne posedujete nijednu od istina-stvarnosti, i rasuđivanje vam i dalje nije najbolje. Bez obzira na to kako se bilo ko u crkvi ponaša ili govori, vama nedostaje jasan sud o tome. Neki ljudi veruju da, dokle god ljudi govore elokventno, oni mogu svedočiti o Bogu, i da oni koji ne govore elokventno ne mogu govoriti o iskustvenom svedočenju čak i ako ga poseduju. Jesu li oni ovde u pravu? U ozbiljnoj su zabludi. Ako neko ima iskustveno svedočenje, onda je sve što kaže praktično, a kad neko nema iskustveno svedočenje, ono što govori nije praktično, bez obzira na to koliko dobro može da govori o doktrinama. Zašto je to tako? Izgovaranje reči i doktrina ne znači da čovek poseduje istina-stvarnost, a čak i ako razume malo istine, ovo razumevanje je i dalje prilično plitko i ograničeno, i on nikako ne može napisati iskustveno svedočenje. Ako čovek ne poseduje iskustveno svedočenje, a ipak drsko izgovara reči i doktrine i drži ljudima lekcije, onda on postaje licemerni farisej. Može samo da smišlja lažna svedočenja da bi ljude naveo na stranputicu. Bog ovo proklinje. Da li neko može ili ne može istinito da svedoči ne zavisi od toga da li je ta osoba elokventna ili ne. Pogledajte koliko je iskustvenog svedočanstva Petar imao, ali koliko je pisama napisao? Koliko je članaka o svedočenju napisao? Možda samo nekoliko, ali je Bog odobrio Petra kao osobu koja Ga je najbolje poznavala i iskreno volela. Ako zaista imaš iskustveno svedočenje, onda ćeš se definitivno promeniti i ponašanje će ti se značajno popraviti. Nećeš više raditi ove stvari koje su te zanosile, stvari za koje si mislio da su ispravne. Kad shvatiš koliko je čovek beznačajan, sirot i jadan, nećeš se usuditi da postupaš samovoljno, niti ćeš se usuditi da pišeš knjigu ili autobiografiju. Oni koji žele da pišu knjige ili autobiografije, ili da grade svoj ugled u ime davanja nekakvog doprinosa, nadmeni su, uobraženi i ambiciozni ljudi koji precenjuju svoje sposobnosti. Oni nemaju bogobojažljivo srce i njima se dopada da prate sopstvenu volju u onome što rade. Svi ljudi koji istinski streme ka istini pridaju veliki značaj tome da dobro obavljaju svoje dužnosti, razumevaju istinu i postupaju u skladu sa načelima. Oni misle da su pravilno obavljanje dužnosti, promena naravi, ulazak u istina-stvarnost i posedovanje pravog iskustvenog svedočenja važniji od bilo čega drugog. Oni koji mogu da streme na ovaj način, najpametniji su i najrazumniji ljudi.

Odlomak 9

Što se tiče Noja, Avrama i Jova, koji su zabeleženi u Starom zavetu Biblije, kakve su bile osobine njihove ljudskosti? Zbog kojih njihovih osobina normalne ljudskosti ih je Bog smatrao prihvatljivim? (Naročito su posedovali savest i razum.) To je potpuno tačno. Jov je doživeo veliku starost, a da mu se Bog uopšte nije lično obratio niti mu se ukazao, ali je Jov mogao da razume i oseti sve što je Bog činio. Na kraju, zaključio je s rečima koje pokazuju njegovu spoznaju Boga: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). Šta znače ove reči? Znače sledeće: „Jahve je Bog, On je Stvoritelj, On je moj Bog i, kada On govori, čak i ako razumem samo polovinu onoga što kaže, moram to da slušam i doslovno sledim.” Bog je Jova smatrao prihvatljivim tek kada je Jovovo bogopoznanje dostiglo ovaj nivo. Jov je imao takva iskustva i mogao je ujedno da prihvati kušnje kojima ga je Bog podvrgnuo i da im se pokori – sve je ovo postigao na osnovu toga što je imao savest i razum normalne ljudskosti. Bez obzira da li je video Boga, bez obzira na to šta mu je Bog činio i da li ga je Bog kušao ili mu se ukazivao, on je uvek verovao: „Jahve je moj Bog, i moram se pridržavati onoga što Bog nalaže i u čemu uživa, bez obzira da li to razumem ili ne; moram slediti Njegov put, moram Ga slušati i pokoravati Mu se.” U Knjizi o Jovu zabeleženo je da bi Jovova deca često pravila gozbe, a da Jov nikada ne bi učestvovao u njima, već bi se umesto toga molio i prinosio paljenice za njih. Činjenica da je Jov često to činio dokazuje da je znao u svojoj duši da Bog prezire čovekovo preterivanje u jelu, piću i veselju, i čovekov život u gozbama. Jov je u svojoj duši razumeo da je ovo istina i, iako nije neposredno čuo da Bog tako kaže, znao je u svojoj duši da Bog upravo to želi. Kad je Jov znao šta Bog želi, mogao je da Ga sluša i da Mu se pokorava, držeći se toga u svako doba, i nikada nije učestvovao u jelu, piću i gozbama. Da li je Jov razumeo istinu? Nije. Mogao je to uraditi zato što je imao savest i razum normalne ljudskosti. Pored savesti i razuma, najvažnije je bilo to što je imao istinsku veru u Boga. To jest, u dubini duše prepoznao je da je Bog Stvoritelj, i da ono što Stvoritelj kaže jeste Božja volja. Današnjim jezikom rečeno, to je istina, to je najviše uputstvo, i to je ono čega čovek mora da se pridržava. Bez obzira da li čovek može da shvati Božju želju, ili je Bog izgovorio samo nekoliko reči, čovek bi to trebalo da prihvati i da se toga pridržava. Upravo je to razum koji čovek treba da poseduje. Kada čovek poseduje ovakav razum, postaje mu mnogo lakše da se pridržava Božje reči, da je primenjuje, i da se Njegovoj reči pokorava. Neće biti poteškoća ni patnje, a još manje će biti ikakvih prepreka u takvom postupanju. Da li je Jov razumeo veći deo istine? Da li je spoznao Boga? Da li je imao znanje o Božjim odlikama i biću ili o Njegovoj narav-suštini? U poređenju sa današnjim ljudima, nije Ga spoznao, i vrlo je malo razumeo. Međutim, imao je jedno: primenio je sve što je razumeo. Nakon što bi nešto razumeo, bio je poslušan i pridržavao se toga. To je bila najplemenitija osobina njegove ljudskosti, ali i ono što su ljudi najviše odbacivali. Ljudi misle: „Zar se Jov nije samo suzdržavao od gozbi? Zar nije samo redovno prinosio paljenice Bogu? Današnjim rečima, zar se nije samo uzdržavao od uživanja u telesnim zadovoljstvima?” Ovo su samo spolja ispoljene stvari, ali kada pogledaš Jovovu narav-suštinu i ljudskost koji stoje iza tih stvari, shvatićeš da to nisu jednostavne stvari, niti ih je tako lako postići. Ako bi obična osoba izbegavala gozbe kako bi uštedela novac, to bi bilo lako postići. Ali Jov je bio bogat čovek u to vreme. Koji bi bogat čovek izabrao da nema gozbe? Zašto je, onda, Jov mogao da se uzdržava od gozbi? (Znao je da su Bogu mrske. Mogao je da se boji Boga i kloni zla.) Tačno tako. Bojeći se Boga i kloneći se zla, šta je tačno Jov primenjivao? Znao je da su sve stvari koje Bog prezire zlo, pa se pridržavao Božje reči i nije činio ništa što bi Bog prezirao. Ni u kom slučaju ne bi činio ove stvari, bez obzira na to šta bi bilo ko drugi rekao. To znači da se Jov bojao Boga i klonio se zla. Zašto je Jov mogao da se boji Boga i kloni zla? Šta je razmišljao u svom srcu? Kako je mogao da ne čini ta zla dela? Imao je bogobojažljivo srce. Šta znači imati bogobojažljivo srce? To znači da se u svom srcu plašio Boga, da je mogao da poštuje Boga kao velikog, i da je u njegovom srcu bilo mesta za Boga. Jov se nije klonio zla zato što se bojao da će Bog to videti ili da će se Bog naljutiti zbog toga. Naprotiv, u svom srcu je poštovao Boga kao velikog, bio je voljan da udovolji Bogu, i bio je voljan da se čvrsto drži Božje reči. Zato je mogao da se boji Boga i kloni zla. Svi sada mogu izgovarati frazu „bojati se Boga i kloniti se zla”, ali ne znaju kako je Jov to postigao. Zaista, Jov je izraz „bojati se Boga i kloniti se zla” smatrao najosnovnijim i najvažnijim za veru u Boga. Zbog toga je mogao da se čvrsto drži ovih reči, kao da se drži zapovesti. Slušao je Božje reči jer je u svom srcu poštovao Boga kao velikog. Bez obzira koliko su reči Božje bile neprimetne u očima čoveka, čak i kada su to bile samo obične reči, u Jovovom su srcu te reči poticale od vrhovnog Boga; bile su to najveće, najvažnije reči. Čak i ako su to reči koje ljudi omalovažavaju, sve dok su Božje reči, ljudi bi trebalo da ih se pridržavaju. Čak i ako ih neko ismeva ili kleveta, moraju poštovati Njegove reči. Čak i ako se suoče s nedaćom ili ako ih progone, moraju se do kraja čvrsto držati Njegovih reči i ne smeju odustati od njih. Upravo to znači bojati se Boga. Moraš se čvrsto držati svake reči koju Bog zahteva od čoveka. Što se tiče onih stvari koje Bog zabranjuje, ili onih kojih se Bog gnuša, ako ti ne znaš za njih, onda neka tako bude, ali kada jednom saznaš za njih, onda bi trebalo da si sposoban da ih nikako ne činiš. Trebalo bi da izdržiš, čak i ako te porodica odbaci, ako te nevernici zadirkuju ili ti se bližnji rugaju i ismevaju te. Zašto treba da budeš čvrst? Koja je tvoja motivacija? Koja su tvoja načela? Ovako glase: „Moram se čvrsto držati Božjih reči i delovati u skladu s Njegovim željama. Biću odlučan u činjenju onih stvari koje Bog voli, i čvrst da napustim ono što je Bogu mrsko. Ako ne poznajem Božju nameru, to je u redu, ali ako znam i razumem Njegovu nameru, biću odlučan u slušanju i pokoravanju Njegovim rečima. Niko neće moći da me spreči i neću posustati čak ni do kraja sveta.” Upravo to znači bojati se Boga i kloniti se zla.

Preduslov koji je neophodan da bi ljudi mogli da odbace zlo jeste da imaju bogobojažljivo srce. Kako nastaje bogobojažljivo srce? Tako što se poštuje Božja veličina. Šta znači poštovati Boga kao velikog? To znači da je čovek u stanju da sve proceni koristeći Božje reči i da Njegove reči uzima kao svoje merilo i kriterijum, zato što zna da Bog ima suverenost nad svim stvarima i zato što se boji Boga u svom srcu. To znači poštovati Boga kao velikog. Jednostavno rečeno, poštovati Boga kao velikog znači imati Boga u svom srcu, držati Boga u svojim mislima, ne isticati sebe u stvarima koje radiš, i ne pokušavati da ideš sâm svojim putem, već da pustiš Boga da preuzme kontrolu. O svemu ovako razmišljate: „Verujem u Boga i sledim Boga. Ja sam samo sitno stvoreno biće koje je Bog izabrao. Trebalo bi da se odreknem gledišta, preporuka i odluka koje proističu iz moje volje, i da pustim Boga da preuzme kontrolu. Bog je moj Gospod, moja stena, i svetlo koje me vodi u svemu što radim. Moram da postupam prema Njegovim rečima i željama, a ne da stavljam sebe na prvo mesto.” To znači imati Boga u svom srcu. Kada želiš nešto da uradiš, ne postupaj impulsivno ni bezobzirno. Prvo razmisli šta kažu Božje reči, da li bi Bog prezreo tvoje postupke, i da li su tvoji postupci u skladu sa Njegovim namerama. U svom srcu, prvo se zapitaj, razmisli i promisli; ne budi brzoplet. Biti brzoplet znači biti impulsivan, znači da te pokreće usijana glava i ljudska volja. Ako si uvek brzoplet i impulsivan, to pokazuje da Bog nije u tvom srcu. Tada, kada kažeš da poštuješ Boga kao velikog, zar to nisu prazne reči? Gde je tvoja stvarnost? Nemaš stvarnost i ne možeš poštovati Boga kao velikog. Sâm preuzimaš kontrolu nad svime, postupajući po sopstvenoj volji na svakom koraku. U tom slučaju, ako kažeš da imaš bogobojažljivo srce, zar to nije besmisleno? Varaš ljude ovim rečima. Koja je konkretna manifestacija osobe koja ima bogobojažljivo srce? To je poštovanje Boga kao velikog. Konkretna manifestacija poštovanja Boga kao velikog jeste to što Bog ima mesto u srcu te osobe – a to je najvažnije mesto. Ta osoba u svom srcu dopušta Bogu da bude njen Gospodar i da ima vlast. Stoga, kada se nešto dogodi, ima srce koje se pokorava Bogu. Nije bezobzirna niti impulsivna, i ne postupa ishitreno; već je u stanju da se smireno suoči s tim, i umiri se pred Bogom da bi tražila istina-načela. Da li postupaš prema Božjoj reči ili prema svojoj volji, i da li dopuštaš svojoj volji ili Božjoj reči da preuzme kontrolu, zavisi od toga da li je Bog u tvom srcu. Kažeš da je Bog u tvom srcu, ali kada se nešto dogodi, postupaš slepo, dajući sebi poslednju reč i gurajući Boga u stranu. Da li je ovo ispoljavanje držanja Boga u svom srcu? Postoje ljudi koji mogu da se mole Bogu kada se nešto dogodi, ali, nakon molitve, oni razmišljaju o stvarima, misleći: „Mislim da bi trebalo ovo da uradim. Mislim da bi trebalo ono da uradim.” Uvek slediš svoju volju i ne slušaš nikoga bez obzira na to ko s tobom razgovara u zajedništvu. Zar ovo nije pokazatelj odsustva bogobojažljivog srca? Pošto ne tražiš istina-načela niti istinu sprovodiš u delo, kada kažeš da poštuješ Boga kao velikog i da imaš bogobojažljivo srce, to su samo prazne reči. Ljudi koji u svom srcu nemaju Boga i koji nisu u stanju da poštuju Boga kao velikog – su ljudi koji nemaju bogobojažljivo srce. Ljudi koji nisu u stanju da traže istinu kada se nešto dogodi i koji nemaju srce koje se Bogu pokorava, svi odreda su ljudi koji nemaju savest i razum. Ako neko zaista ima savest i razum, on će, kada se nešto dogodi, prirodno biti u stanju da traga za istinom. Prvo mora da pomisli: „Verujem u Boga. Došao sam da težim Božjem spasenju. Zbog sopstvene iskvarene naravi, i zato što uvek sebe smatram jedinim autoritetom u svemu što radim i uvek se suprotstavljam Božjim namerama, moram da se pokajem. Ne mogu da nastavim da se protivim Bogu na ovaj način. Moram da naučim da budem pokoran Bogu. Moram tražiti šta Božje reči kažu, i šta su istina-načela.” Ovo su misli i rešenost koje proizlaze iz razuma normalne ljudskosti. Ovo su načela i stav s kojima treba da obavljate stvari. Kada poseduješ razum normalne ljudskosti, tada imaš ovaj stav; kada ne poseduješ razum normalne ljudskosti, tada nemaš ovaj stav. Zato je posedovanje razuma normalne ljudskosti ključno i veoma važno. Neposredno je povezano s razumevanjem istine i postizanjem spasenja.


Reči o traženju i primenjivanju istine

Odlomak 10

Ima dosta ljudi koji, čim postanu previše zauzeti obavljanjem dužnosti, prestaju da doživljavaju i ne mogu da održe normalno stanje, što ih dovodi do toga da neprestano traže okupljanje i da o istini razgovaraju u zajedništvu. O čemu se ovde radi? Oni ne razumeju istinu i nisu na pravi način postavili temelje za istiniti put. Takve ljude pokreće revnost u obavljanju svoje dužnosti i oni ne mogu dugo da ustraju. Kad ljudi ne razumeju istinu, nema načela ni u čemu što rade. Ako im se poveri da nešto učine, oni zabrljaju, nemarni su, ne traže načela i nema pokornosti u njihovim srcima – što dokazuje da ne vole istinu i da nisu u stanju da dožive Božje delo. Bez obzira šta radite, prvo treba da razumete zašto to radite, sa kojom namerom, kakav je značaj u tome što radite, šta je suština, i da li je ono što radite pozitivna ili negativna stvar. Morate posedovati jasno razumevanje svih tih pitanja; to je neophodno kako biste mogli da postupate na temelju načela. Ako radite nešto što se može svrstati pod obavljanje dužnosti, onda bi trebalo da se upitate: kako da ispunim svoju dužnost dobro da je ne bih obavljao površno? U tom slušaju, treba da se moliš i približiš Bogu. Moli se Bogu da bi tražio istinu, da bi tražio način na koji ćeš postupati, želje Božje i način na koji ćeš Bogu udovoljiti. Molitva služi da sve ovo postignemo. Molitva Bogu, približavanje Bogu i čitanje Božjih reči nisu religiozne ceremonije niti spoljašnje radnje. Svrha molitve je da, nakon traženja Božje volje, praktično postupaš u skladu sa istinom nakon traženja Božjih namera. Ako uvek kažeš „Bogu hvala”, pre nego što postupiš, možda izgledaš vrlo duhovno i razborito. Međutim, kada dođe vreme za delovanje, a ti i dalje radiš po svojoj volji i uopšte ne tražiš istinu, onda je to „Bogu hvala” puka mantra i lažna duhovnost. Kada obavljaš svoju dužnost, uvek pomisli: „Kako da obavim tu dužnost? Šta je Božja želja?” Oni koji se mole i približavaju Bogu u potrazi za načelima i istinom za svoja dela tragaju za Božjim željama u svom srcu i ne odstupaju od Božjih reči ili istina-načela ni u čemu što rade – ti ljudi su jedini koji istinski veruju u Boga, dok je ljudima koji ne vole istinu sve to nedostižno. Mnogo je ljudi koji slede svoje ideje u svemu što rade, koji posmatraju stvari veoma pojednostavljeno i ne traže istinu. Načela su potpuno odsutna, a oni u svojim srcima ne razmišljaju o tome kako da postupe u skladu s onim što Bog traži niti na koji način da udovolje Bogu, već znaju samo da tvrdoglavo slede sopstvenu volju. Za Boga nema mesta u srcima takvih ljudi. Neki ljudi kažu: „Molim se Bogu samo kad naiđem na poteškoće, ali ipak ne osećam da to ima nekog efekta – zato sada, kada mi se nešto desi, obično se ne molim Bogu, jer od molitve Bogu nema koristi.” Bog je potpuno odsutan iz srca takvih ljudi. Oni ne traže istinu bez obzira šta radili u običnim vremenima; oni samo slede svoje ideje. Pa, postoje li onda načela u njihovim delima? Definitivno ne postoje. Oni sve vide pojednostavljeno. Čak i kada ljudi s njima podele istina-načela, oni nisu u stanju da ih prihvate, zato što nikada nije bilo načela u njihovim delima, zato što za Boga nema mesta u njihovim srcima, već su im srca ispunjena samo njima samima. Oni smatraju da su njihove namere dobre, da ne čine zlo, da se za njih ne može reći da krše istinu, misle da bi postupanje prema sopstvenim namerama trebalo da bude sprovođenje istine, da se tako postupajući pokoravaju Bogu. U stvari, oni istinski ne traže i ne mole se Bogu po ovom pitanju, već deluju impulsivno, prema sopstvenim revnosnim namerama; oni ne vrše svoju dužnost kako Bog traži, nemaju bogoposlušno srce, kod njih ne postoji takva želja. Ovo je najveća greška u praktičnom delovanju ljudi. Ako veruješ u Boga, ali On nije u tvom srcu, zar to nije pokušaj da obmaneš Boga? I kakav efekat može imati takva vera u Boga? Šta time dobijaš? I šta je smisao takve vere u Boga?

Kada učiniš nešto što se ne dopada Bogu i što krši istina-načela, kako da se preispitaš i da pokušaš da spoznaš sebe? Pre nego što si to učinio, jesi li Mu se molio? Jesi li se ikada zapitao: „Da li je to u skladu s istinom? Kako bi Bog gledao na taj čin kad bi Mu on bio predočen? Da li bi bio srećan ili ozlojeđen kad bi to znao? Da li bi On taj čin mrzeo ili bi ga se gnušao?” Nisi ga potražio, zar ne? Čak i kad bi te drugi opominjali, ti bi i dalje mislio da to nije ništa strašno, da ne kršiš nikakva načela i da ne činiš greh. Kao rezultat toga, uvredio bi narav Božju i izazvao Njegov gnev, čak i doveo do toga da te On mrzi. Ovo je posledica ljudskog buntovništva. Stoga bi trebalo da tražiš istinu u svemu. Ovo moraš slediti. Ukoliko predano pristupiš Bogu i moliš se unapred, a zatim potražiš istinu u skladu sa Božjim rečima, nećeš pogrešiti. Može se dogoditi da odstupiš od sprovođenja istine u delo, ali to je teško izbeći, i ispravno ćeš postupati nakon što stekneš neko iskustvo. Međutim, ako znaš kako treba postupati u skladu s istinom, ali to ipak ne primenjuješ, problem je u tome što ne voliš istinu. Oni koji ne vole istinu nikada je neće tražiti, bez obzira na to šta im se sve može dogoditi. Samo oni koji vole istinu poseduju bogobojažljiva srca, pa čak i kad se dogode stvari koje ne razumeju, oni su u stanju da traže istinu. Kada ne možeš da dokučiš Božje namere i ne znaš kako praktično da postupaš, onda bi trebalo da potražiš zajedništvo sa onima koji razumeju istinu. Ako ne možeš da nađeš one koji razumeju istinu, pronađi nekoliko ljudi koji poseduju čisto razumevanje i molite se Bogu zajedno, jednodušno i istomisleno, tražite od Boga, iščekujte Božje vreme, i čekajte da vam Bog otvori put. Dokle god svi čeznete za istinom, tražite istinu, i u zajedništvu razgovarate o istini, može doći trenutak kada će neko od vas smisliti dobro rešenje. Ako se svi složite da je rešenje prikladno i da je to odgovarajući put, onda bi to moglo biti zahvaljujući prosvećenju i prosvetljenju Svetog Duha. Ako zatim nastavite da razgovarate kako biste pronašli jasniji put praktičnog delovanja, to će sigurno biti u skladu s istina-načelima. Ako u sopstvenom postupanju otkriješ da je tvoj način praktičnog delovanja još uvek pomalo neprikladan, moraš ga brzo ispraviti. Ukoliko je greška mala, Bog te neće osuditi jer su tvoje namere ispravne i ti praktično postupaš u skladu s istinom. Jednostavno si malo zbunjen oko načela i napravio si grešku u primeni, što nije neoprostivo. Međutim, većina ljudi, kada nešto rade, rade to na osnovu svojih zamisli. Oni ne koriste Božje reči kao osnovu za razmišljanje o tome kako da praktično postupe u skladu sa istinom ili kako da steknu Božje odobravanje. Umesto toga, oni samo razmišljaju o sopstvenoj koristi, o tome kako da nateraju druge da se ugledaju na njih i da im se dive. Oni deluju samo na osnovu sopstvenih ideja i čisto da bi udovoljili sebi, što je problematično. Takvi ljudi nikada neće delovati u skladu s istinom, pa će ih se Bog uvek gnušati. Ako si zaista neko ko poseduje savest i razboritost, onda bi, šta god da se desi, trebalo da možeš da dođeš pred Boga da se moliš i tražiš, trebalo bi da budeš u stanju da ozbiljno preispitaš motive i nečistost svojih dela, da možeš da odrediš šta je prema Božjim rečima i prema onome što Bog traži od tebe prikladno činiti, i da stalno premeravaš i razmišljaš o tome koja dela su ugodna Bogu, kojih dela se Bog gnuša i koja dela zaslužuju Božje odobravanje. Ovim se pitanjima neprestano moraš vraćati sve dok ih jasno ne razumeš. Ako znaš da imaš sopstvene motive za nešto što si učinio, onda moraš razmisliti o tome koji su to motivi, da li da udovoljiš sebi ili da udovoljiš Bogu, da li je tako nešto korisno za tebe ili za Božji izabrani narod i koje su posledice toga… Ako u svojim molitvama tragaš i više razmišljaš na ovaj način, ako postavljaš sebi više pitanja da bi tragao za istinom, onda će odstupanja u tvojim delima biti sve manja i manja. Samo ljudi koji na ovaj način mogu da traže istinu vode računa o Božjim namerama i boje se Boga, jer oni tragaju u skladu sa zahtevima Božjih reči i sa pokornim srcem, pa će zaključci do kojih dođu ovakvim traganjem biti usaglašeni sa istina-načelima.

Ako vernikova dela nisu u dodiru sa istinom, onda je on isto što i nevernik. To je tip osobe u čijem srcu nema Boga i koja se od Boga udaljava. Takve osobe su poput najamnika koji u Božijoj kući obavi neke uzgredne poslove za svog gospodara, primi za to malu nadoknadu i ode. To jednostavno nije osoba koja veruje u Boga. Kada radiš nešto, prva stvar koju treba da razmotriš i kojoj treba da stremiš jeste kako da zadobiješ Božje priznanje; to bi trebalo da bude načelo i svrha tvog delovanja. Razlog zašto treba da utvrdiš da li je to što radiš u skladu s istinom je taj da, ako to jeste u skladu s istinom, onda je svakako usaglašeno i sa Božjim namerama. To ne znači da je na tebi da procenjuješ je li nešto ispravno ili pogrešno, da li se slaže sa uverenjem svih ostalih, niti da li je u skladu sa tvojim sopstvenim željama; tačnije, ti treba da utvrdiš da li je to što radiš u skladu s istinom i da li koristi radu i interesima crkve ili ne. Ako sve ovo uzmeš u razmatranje, sve ćeš se bolje usklađivati sa Božjim namerama u svom delovanju. Ako ove aspekte ne uzmeš u razmatranje u svojim postupcima, već se osloniš samo na svoju volju, onda je zagarantovano da ćeš raditi pogrešno, jer volja čoveka nije istina i, naravno, u neskladu je sa Bogom. Ako želiš da te Bog prizna, onda moraš da postupaš u skladu sa istinom, a ne u skladu sa sopstvenom voljom. Neki se ljudi bave određenim privatnim stvarima u ime obavljanja svojih dužnosti. Njihova braća i sestre smatraće da je to neprikladno i zameraće im zbog toga, ali takvi ljudi ne prihvataju krivicu. Oni smatraju da je to lična stvar koja ne uključuje crkveni rad, finansije ili ljude, i koja nije zlodelo. Prema tome, ljudi ne bi trebalo da se mešaju. Može ti izgledati da su neke stvari privatne, te da ne uključuju nikakvo načelo niti istinu. Međutim, ako se sagleda to što si uradio, bio si veoma sebičan. Ti nisi vodio računa o radu crkve, o interesima Božje kuće, niti o tome da li bi se to svidelo Bogu; razmišljao si samo o sopstvenoj koristi. Ovo već obuhvata kako ispravnost svetaca tako i ljudskost čoveka. Iako ono što si radio nije obuhvatalo interese crkve, niti istinu, to što se, dok tvrdiš da obavljaš svoju dužnost, zapravo baviš privatnim stvarima nije u skladu sa istinom. Bez obzira na to šta radiš, koliko bilo veliko ili malo, te da li je to tvoja dužnost u Božjoj porodici ili tvoja privatna stvar, moraš razmotriti da li je to što radiš usaglašeno sa Božjim namerama, kao i da li je to nešto što bi čovek sa ljudskošću trebalo da radi. Ako tako tražiš istinu u svemu što radiš, onda si osoba koja zaista veruje u Boga. Ako se ovako ozbiljno odnosiš prema svakoj stvari i prema svakoj istini, onda ćeš moći da ostvariš promene u svojoj naravi. Ima onih koji misle: „Sasvim je dovoljno da postupam prema istini u obavljanju svoje dužnosti. Međutim, kad obavljam svoje privatne stvari, nije me briga šta istina ima da kaže – uradiću šta hoću, uradiću šta god je potrebno da bih ostvario korist.” U ovim rečima se vidi da oni nisu ljubitelji istine. Njihova dela ne slede načela. Učiniće sve što je od koristi njima samima, bez razmišljanja o tome kako će to uticati na Božju kuću. Kao posledica toga, kada učine nešto, Bog nije prisutan u njima, nesrećni su i uznemireni, i ne znaju šta se dešava. Zar nisu dobili šta su zaslužili? Ako svojim delima ne sprovodite istinu već sramotite Boga, onda ste grešni prema Njemu. Ako neko ne voli istinu i često postupa po svojoj volji, onda će često vređati Boga. Takvih će se Bog gnušati, odbaciće ih i ostaviti po strani. Ono što takve osobe čine Bog često ne priznaje, a ako ne znaju da se pokaju, onda kazna nije daleko.

Odlomak 11

Da biste nešto uradili dobro, potrebno je da tragate za istina-načelima. Dok nešto radite, treba usredsređeno razmišljati o tome kako da to dobro uradite, a potrebno je i da se utišate pred Bogom da biste se molili i tražili. Pre nego što nešto uradite, potrebno je da razgovarate u zajedništvu sa drugima, a ako nemate s kim razgovarati u zajedništvu, morate sami promišljati, moliti se i tražiti način da to uradite dobro. To znači utišati se pred Bogom. Utišati se pred Bogom ne znači da ni o čemu ne misliš; moraš istovremeno postupati i promišljati, dok tražiš odgovarajući način da se nosiš sa ovim pitanjem i neguješ stav traganja i čekanja u svom srcu. Ako nemaš ni najmanju predstavu o tome, pronađi nekoga koga možeš pitati i kod koga se možeš raspitati. Kakav stav treba da imaš tokom raspitivanja? Zapravo, trebalo bi da tragaš za istinom i da čekaš, posmatrajući kako Bog dela. Sveti Duh te neće prosvetiti i voditi tako što će odjednom upaliti svetlo i prosvetliti tvoje srce. Bog često koristi neku osobu ili neki događaj da te podstakne i pomogne ti da razumeš. Postoji mnogo načina da se traga za istinom koji ne podrazumevaju strogo klečanje u molitvi satima; time se odlažu sva druga pitanja. Ponekad možete promišljati o nečemu dok negde idete; ponekad, kada se nešto dogodi, možete pohitati da o tome razgovarate u zajedništvu s drugima; ponekad možete tražiti od Višnjeg; ponekad možete sami čitati Božje reči; ako je pitanje hitno, možete požuriti da razumete realnost situacije, a zatim tragati za istinom, postupajući prema načelima, dok se ujedno molite i tražite u svom srcu. Morate biti u stanju da postupate na ovaj način – to je onda zrelost! Ako vas obuzmu nervoza i panika ili vas preplave osećanja kad god nešto iskrsne, to pokazuje da ste suviše malog rasta, da niste iskusili mnogo stvari ranije, pa morate da iskusite stvari i uvežbate sebe da biste uvećali svoj rast. Morate naučiti nekoliko načina traganja za istinom: kada ste zauzeti ispunjavanjem svoje dužnosti, tragajte za istinom u skladu sa time koliko ste zauzeti; kada imate vremena, tragajte za istinom i čekajte u skladu sa okolnostima koje vam pruža slobodno vreme. Postoji više različitih načina. Ako ima dovoljno vremena da se čeka, onda sačekajte malo. Ne možeš se ponašati ishitreno kada su u pitanju velike stvari; Ako postupiš ishitreno i napraviš grešku, posledice bi bile nezamislive. Da bi postigao najbolje rezultate, moraš da sačekaš, da vidiš šta će se sledeće dogoditi ili da li će te podstaknuti neko ko poseduje znanje o toj situaciji. Sve ovo su načini traganja za istinom. Bog ne koristi samo jednu metodu da prosveti ljude; ne može te prosvetiti samo Božja reč niti Bog može uvek omogućiti da ti ljudi oko tebe pruže vođstvo. Kako te Bog prosvećuje o pitanjima koja su van tvoje ekspertize, o stvarima sa kojima se nikada ranije nisi susreo? Ponekad, On te samo prosvećuje kroz različite ljude, događaje i stvari, i u tom slučaju moraš potražiti stručnjaka ili nekoga ko razume materiju da te posavetuje. Moraš brzo naći bilo koga ko razume materiju, dobiti par smernica od njih, a zatim delati u skladu sa načelima, a Bog će te voditi dok to radiš. Ipak, moraš donekle razumeti zanimanje ili specijalnost o kojima je reč i imati neku predstavu o tome; Bog će te prosvetiti na ovoj osnovi i pokazaće ti šta da radiš.

Šta god da neko radi, može razmišljati, osmišljavati, planirati, konsultovati se i raspitivati se o tome kod raznih izvora da bi utvrdio izvodljivi put, ali uspeh ipak zavisi od Boga. Postoji izreka koja kaže: „Čovek predlaže, Bog raspolaže”. Ova izreka je tačna. Nije mala stvar to što su nevernici kroz iskustvo formulisali ovu izreku, a ako onaj ko veruje u Boga to ne može jasno da vidi, onda je previše neuk i ne razume ni delić istine. Ljudi u svojim srcima moraju čvrsto verovati da Bog ima suverenost nad svim stvarima i da će Bog blagosloviti ono što čovek želi da uradi ako je to u skladu sa Božjim namerama. Moraš imati ovo pravilo u svom srcu, moraš znati da je Bog suveren nad svime i da čovek nema poslednju reč. Zato, šta god nameravaš da učiniš, moraš se prvo moliti Bogu da bi video da li ti je to ganulo srce, a potom moraš tražiti istinu da bi video da li je takvo postupanje u skladu sa istinom i da li je izvodljivo. Ako se to ne može odmah utvrditi, moraš da čekaš. Ne žuri sa delanjem. Sačekaj dok ne razumeš stvar u potpunosti, dok ne osetiš da je pravo vreme, da više ne moraš da čekaš, već da možeš to da uradiš i da u tvom srcu ima dovoljno sigurnosti da to uradiš – onda možeš da delaš. Ako nisi uspeo da stekneš temeljno razumevanje te stvari, ako te, nakon nekoliko dana čekanja, ta stvar više ne zanima i nisi siguran da će biti uspešna, to dokazuje da je ova stvar potekla od ljudske volje i da je Bog nije odobrio, pa bi trebalo brzo da odustaneš od nje. Kada nešto dolazi od Boga, uvek ćeš verovati u to i ta vera neće oslabiti bez obzira na situacije koje se pojave. Na kraju, tvoje srce će sticati sve veću jasnoću, kao da si jasno sagledao tu stvar. Tako izgleda kada nešto dolazi od Boga. Bog traži od ljudi da čekaju, a to znači čekanje da ti Bog otkrije stvari, nakon čega ti stvar postaje jasna, pa je ovo čekanje neophodno. Međutim, kada je reč o onome sa čime treba da sarađuješ, tu moraš da delaš i da se raspituješ, a tokom procesa raspitivanja, Bog ti činjenice može saopštiti kroz neku osobu ili događaj. Ako se ne raspituješ, i u srcu osećaš zabunu i nesigurnost, nećeš znati šta su činjenice. Ali, ako se raspituješ, otkrićeš činjenice i to je ono što ti Bog omogućava da znaš. Zar Božja dela nisu praktična? Bog te vodi i prosvećuje kroz ljude, događaje i stvari. On te usmerava tako da, u procesu sticanja iskustva, razumeš i stekneš uvid u stvari, a pokazuje ti i kako da postupaš. Bog ti ne daje neku izjavu, misao ili ideju iz vedra neba; Bog to ne radi. Kada si se raspitao i otkrio sve činjenice o određenoj situaciji, znaćeš zašto si ranije imao takve misli i osećanja, razumećeš to u svom srcu. Zar do ovog ishoda ne dolazi čim prestaneš da se raspituješ? Kada je reč o tome kako treba da postupaš, Bog se neće mešati u to; ti ćeš već znati kako da postupaš. Tako Bog deluje i vodi ljude, na način koji je istovremeno čudesan i praktičan, koji nije ni najmanje natprirodan. Lenji ljudi uvek žele da im se to dogodi na natprirodan način, žele da im Bog direktno kaže šta da rade, žele da idu prečicom i da Bog to uradi za njih. Oni ne traže i ne tragaju proaktivno, i uopšte ne sarađuju, pa se njihove želje ne ostvaruju. Pobožni ljudi i ljudi koji vole istinu, žive pred Bogom u svim stvarima i umiruju svoja srca pred Bogom. Kada im se nešto desi i ne znaju šta da rade, oni mogu da se mole Bogu, da traže od Boga i da vide šta Bog namerava. Oni imaju srce koje traga, pa ih Bog vodi u tim pitanjima. I kada se na kraju otkrije rezultat, onda mogu videti orkestracije Božje ruke, i mogu videti da to nisu prazne reči kad se kaže da Bog ima suverenost nad svim stvarima. Prema tome, kada iskusiš više takvih stvari, uvidećeš da Bog nije fiktivan, da On nije mit i da On nije prazan, već da je odmah tu kraj tebe; moći ćeš da osetiš Njegovo postojanje, da osetiš Njegovo usmeravanje, kao i orkestracije i uređenja Njegove ruke. Na taj način ćeš sve više i više spoznavati Božju stvarnost i praktičnost. Ali, ako nisi sposoban da na ovaj način stičeš iskustvo, nikada nećeš moći da osetiš ove stvari. Mislićeš: „Da li Bog postoji ili ne? Gde je? Verujem u Boga toliko godina i svi kažu da On postoji, pa kako Ga onda nikada nisam video? Svi kažu da Bog spasava ljude, i govore kako On deluje na čoveka, pa kako onda to nikada nisam osetio?” Nikada nećeš osetiti ove stvari, pa nikada nećeš osetiti spokoj u svom srcu. Tek kada sâm to osetiš, moći ćeš da potvrdiš da je Bog postigao ono što drugi kažu i doživljavaju. Božji postupci su čudesni i nedokučivi, ali su i praktični; moraš da dokučiš ta dva aspekta. To što su oni čudesni i nedokučivi znači da je sve što Bog radi mudro i nedostižno čoveku; određeno je Božjim identitetom i Njegovom suštinom. Ali postoji još jedan aspekt, a to je da su Božja dela neverovatno praktična. Šta to „praktična” znači? To znači da čovek može da dokuči Božja dela, da čovekovo razmišljanje, um, misli, inteligencija, kao i instinkti i kov koji poseduje mogu da razumeju Božja dela, koja nisu natprirodna niti prazna. Kada nešto uradiš ispravno, Bog će ti pokazati da je to ispravno, i imaćeš potvrdu; kada uradiš nešto pogrešno, Bog će ti postepeno pomoći da to shvatiš, prosvetiće te i naterati da shvatiš da si pogrešio i da je to otkrovenje tvoje iskvarene naravi. Tada ćeš osetiti dug prema Bogu. Odlika „praktično” upravo to znači.

Odlomak 12

Kada se čovek suoči sa određenim pitanjima, veoma je važno da potraži istinu. Ako tragaš za istinom, ne samo da ćeš uspeti da rešiš problem, već ćeš ujedno moći da primenjuješ i stekneš istinu. Ako ne tragaš za istinom, već insistiraš na sopstvenom rasuđivanju i uvek postupaš u skladu sa sopstvenim mišljenjem, onda ne samo da nećeš uspeti da rešiš problem sopstvene iskvarenosti, već ćeš i svesno činiti greh, i to je put opiranja Bogu. Recimo, na primer, da te u obavljanju tvojih dužnosti orezuju i da ne tragaš za istinom, već tvrdoglavo ističeš sopstveno rezonovanje. Možda ćeš pomisliti: „Ja sam uradio svoj posao, nisam učinio ništa očito loše. A opet, ne samo da sam orezan zbog nekoliko grešaka, već sam i razotkriven i ponižen, što je jasan znak da me ne vole. Gde je Božja ljubav? Zašto je ne vidim? Kaže se da Bog voli ljude, kako onda to da Bog voli druge, ali mene ne?” Sav jed počinje da izbija. Da li ljudi u takvom stanju mogu da steknu istinu? Ne mogu. Kada se pojave problemi u tvom odnosu sa Bogom a ti se, umesto da ih rešavaš, potpuno promeniš i ostaviš po strani svoja pogrešna uverenja i zatucane ideje, tvrdoglavo opireš Bogu, onda jedini ishod može da bude da te Bog napusti i da Mu i ti okreneš leđa. Bićeš pun jeda na Boga i sumnjaćeš i poricaćeš Njegovu neprikosnovenost i odbijaćeš da se povinuješ Njegovim uređenjima. Da stvar bude gora, poricaćeš da je Bog istina i pravednost, a to je najteži oblik otpora Bogu. Ali ako tragaš za istinom u svemu, shvatićeš Božje namere i ukazaće ti se put kojim možeš da ideš. Time ćeš ne samo potvrditi da je Bog u kog veruješ istina, put, život i ljubav, već i da je sve što Bog radi ispravno, da su Njegove kušnje i oplemenjivanje čoveka ispravni i da su u svrhu čovekovog spasenja i pročišćenja. Steći ćeš znanje o Božjoj pravednosti i svetosti i istovremeno ćeš spoznati Božje delo i veličinu Njegove ljubavi. Kako je to velika nagrada! Možeš li da zadobiješ takvu nagradu ako ne budeš tragao za istinom i ako se uvek budeš ophodio prema Bogu i Njegovom delu na osnovu sopstvenih predstava i uobrazilja? Naravno da ne. Pošto je Sotona do srži iskvario čoveka, svi njegovi postupci i dela i sve što čovek ispoljava su Sotonina narav i sve je u suprotnosti sa istinom i neprijateljski nastrojeno prema Bogu. Čovek nije sposoban da uživa u velikoj Božjoj ljubavi, a ipak, Bog se i dalje brine za čoveka, svakog dana mu daruje blagodat i priređuje za njega svakojake ljude, događaje i stvari da bi ga oplemenjivao i kušao, kako bi čovek mogao da se promeni. Bog otkriva čoveka stavljajući ga u različita okruženja, pa ovaj onda razmišlja i upoznaje sebe, shvata istinu i zadobija život. Bog toliko voli čoveka i Njegova ljubav je toliko stvarna, da čovek može da je vidi i da je opipa. Ako si sve to doživeo, možeš da osetiš da Bog sve radi zarad čovekovog spasenja i da je to najistinskija ljubav. Da Bog ne čini te praktične stvari, ko zna koliko bi nisko čovek pao! A ipak, brojni su oni koji ne vide pravu Božju ljubav, koji i dalje streme ka slavi, dobiti i statusu, koji traže da budu nadmoćni u odnosu na ostale i žele uvek da obrlate i kontrolišu druge. Zar se na taj način ne postavljaju kao rivali Bogu? Ako budu nastavili tim putem, posledice će biti nezamislive! Bog, svojim delom suda razotkriva čovekovu iskvarenost tako da je sam čovek spozna. Bog prekida čovekova pogrešna stremljenja i to odlično radi! Time što Bog razotkriva čoveka i sudi mu, On ga ujedno spasava. To je prava ljubav. Kada i sâm to budeš iskusio, zar time nećeš steći taj aspekt istine? Kada čovek sâm to doživi i dostigne takvo razumevanje i kada shvati te istine, da li će se i dalje žaliti na Boga? Ne, više neće. Tada će moći da se rado i nepokolebljivo pokori Božjim orkestracijama i uređenjima. Sledeći put kada dođe do kušnje ili oplemenjivanja, ili pak orezivanja, čovek će brzo shvatiti da je ono što Bog radi ispravno i da ga Bog razotkriva i spasava. Uskoro će moći to da prihvati i da se pokori, da se pokori Bogu bez isticanja sopstvenog razuma, bez ikakvih predstava ili pritužbi. Ako su ljudi u stanju da se u toj meri pokore, to je zato što su mnogo puta iskusili oplemenjivanje i usavršavanje delovanjem Svetog Duha.

Odlomak 13

Brojni su danas ljudi koji su usredsređeni na stremljenje ka istini i koji su sposobni da tragaju za istinom kada ih nešto zadesi. Ako želiš da razrešiš pogrešne motive i nenormalna stanja u sebi, moraš da tragaš za istinom. Za početak, moraš da naučiš da se otvoriš u razgovoru u zajedništvu zasnovanom na Božjim rečima. Naravno, treba da odabereš odgovarajućeg slušaoca za otvoreni razgovor u zajedništvu, nekog ko makar voli i prihvata istinu, nekog ima relativno dobru ljudskost i ko je relativno pošten i čestit. Bilo bi, naravno, bolje ako bi mogao da izabereš nekog ko razume istinu, nekog čija bi ti beseda pomogla. Bilo bi korisno pronaći takvog čoveka, kojem bi mogao da se otvoriš u razgovoru i prebrodiš svoje poteškoće. Ako odabereš nekoga ko nije ispravna osoba, ko ne voli istinu, već ima samo nekakav dar ili talenat, ta osoba će ti se rugati, prezreti te i poniziti. To ti neće biti od koristi. Sa jedne strane, pravi pristup kada dolaziš Bogu i moliš Mu se jeste da se otkriješ i pokažeš. I upravo tako treba sa drugima razgovarati u zajedništvu o istini. Nemoj ništa da držiš u sebi i razmišljaš: „Imam svoje motive i poteškoće, unutrašnje stanje mi nije dobro, već negativno. Neću se nikom poveriti. Zadržaću sve u sebi.” Ako probleme stalno držiš u sebi i ne rešavaš ih, postaćeš još negativniji i tonućeš sve dublje. Nećeš biti voljan da se moliš Bogu. Takvo stanje je teško preokrenuti. I zato, u kakvom god stanju bio, bilo da si negativan ili da te zadese nedaće, kakvi god bili tvoji lični motivi ili planovi, šta god si spoznao ili shvatio prilikom ispitivanja, moraš da naučiš da se otvoriš i razgovaraš u zajedništvu, jer tada Sveti Duh deluje. A kako Sveti Duh deluje? Prosvećuje te i prosvetljuje, i omogućava ti da sagledaš ozbiljnost problema, da postaneš svestan glavnog uzroka problema i njegove suštine, da bi ti zatim, malo po malo, shvatio istinu i Njegove namere. On ti omogućava da vidiš put primene i da uđeš u istina-stvarnost. Kada je neko u stanju da otvoreno razgovara u zajedništvu, to znači da ima pošten odnos prema istini. Nečije poštenje meri se njegovim odnosom prema istini. Kada se pošten čovek suoči sa poteškoćama, ma koliko bio negativan ili slab, uvek će se pomoliti Bogu i potražiti druge ljude sa kojima će razgovarati u zajedništvu, u potrazi za rešenjem i u pokušaju da svoj problem ili poteškoću reši kako bi udovoljio Božjim namerama. Takav čovek ne traži nekog kome bi se požalio zbog neke unutrašnje nelagode: on traži rešenje, jer mu je teško da uđe u istina-stvarnost i da iz nje izađe. Skrivanje nerešenih negativnih stvari u čovekovom srcu direktno utiče na njegovo obavljanje dužnosti i na njegov život-ulazak. Ako nisi čist i otvoren prema Bogu, već neprestano u svom srcu gajiš lažljivost, to je veoma opasno. Šta god da ih zadesi, lažljivi ljudi umeju vešto da se pretvaraju i, kakve god predstave imali ili kakvo god nezadovoljstvo osećali, oni nikada ne razgovaraju u zajedništvu. Spolja deluju normalno, ali im je, u stvari, srce toliko preopterećeno negativnostima da jedva mogu da ustanu, a da ti to ne možeš primetiti. Čak i ako sa njima razgovaraš u zajedništvu, neće ti reći istinu. Nikome neće reći koliko su puni pritužbi, pogrešnih shvatanja i predstava. Svoje probleme drže u strogoj tajnosti, u strahu da će ih drugi manje ceniti zbog toga i odbaciti ih jednom kada ih prozru. Iako obavljaju svoje dužnosti, oni nemaju život-ulazak i ne tragaju za istina-načelom u onome što rade. Spolja deluju ravnodušno – niti imaju snage da napreduju, niti su u zaostatku, a to nagoveštava krizu. Srce onih koji ne streme ka istini je bolesno. Srce im je obolelo i oni strahuju da budu izloženi svetlosti. Sve zadržavaju u najdubljoj tajnosti i nikada se ne otvaraju pred drugima. Život ne teče u njima, srce im oboljeva i postaje maligni tumor, i to za njih postaje opasno. Ako čovek ne može da bude čist i da otvoreno prihvati istinu, i ako nije u stanju da reši svoje probleme razgovorom u zajedništvu o istini, onda ne može pravilno da obavlja svoju dužnost i, pre ili kasnije, biće razotkriven i isključen.

Odlomak 14

Kakvi god da su problemi na koje nailazite, morate da tragate za istinom da biste ih rešili; nipošto ne smete da se pretvarate niti da drugima predstavljate lažnu sliku. Bilo da se radi o vašim nedostacima, vašim manama, vašim slabostima ili vašim iskvarenim naravima, morate da se otvorite i da o svemu tome razgovarate u zajedništvu. Nemojte ih prikrivati. Naučiti kako da se otvoriš jeste prvi korak ka život-ulasku i to je prva prepreka, ona koju je najteže savladati. Jednom kad savladaš tu prepreku, biće lako ući u istinu. Kad preduzmeš taj korak, šta će to značiti? To će značiti da otvaraš svoje srce i da ogoljuješ i otvaraš svaki deo sebe – bilo dobar ili loš, pozitivan ili negativan – i da ga iznosiš na svetlost dana da ga drugi ljudi vide i da ga Bog vidi, ne skrivajući i ne prikrivajući ništa od Boga, ne koristeći nikakvo pretvaranje, prevaru ili obmanu prema Bogu, i da si na isti takav način iskren prema drugim ljudima. Tako ćeš živeti u svetlosti; ne samo da će te Bog ispitivati, već će i drugi ljudi videti da u tvojim postupcima postoje načela i transparentnost. Ne moraš da koristiš nikakve metode da bi zaštitio svoj ugled, obraz i status, niti treba da skrivaš ili prikrivaš svoje greške. Ne treba u to da ulažeš te beskorisne napore. Ako te stvari možeš da otpustiš, život će ti postati veoma opušten, bez ikakvih ograničenja i bola i u potpunosti ćeš živeti u svetlosti. Prvi korak ka život-ulasku jeste da naučiš da se otvoriš kada razgovaraš u zajedništvu. Dalje, moraš da naučiš da raščlaniš svoje misli i postupke da bi video koji su od njih pogrešni i koji se ne sviđaju Bogu, te moraš odmah da ih preinačiš i ispraviš. Šta je cilj tog ispravljanja? Cilj je da prihvatiš i usvojiš istinu, istovremeno otklanjajući iz sebe stvari koje su od Sotone i nadomeštajući ih istinom. Ranije si sve činio u skladu sa svojom varljivom naravi, koja je lažljiva i prevrtljiva, i mislio si da ništa ne možeš da postigneš bez laganja. Sada, kada razumeš istinu i gnušaš se načina na koji Sotona postupa, više se tako ne ponašaš, već postupaš sa mentalitetom poštenja, čistote i pokornosti. Ako ne zadržavaš ništa u sebi, ako se ne pretvaraš, ne glumataš i ne prikrivaš stvari, ako se potpuno otvoriš braći i sestrama, ne kriješ svoje najdublje ideje i misli, već dopuštaš drugima da vide tvoj pošten stav, onda će se istina postepeno ukoreniti u tebi, procvetaće i iznedriti plodove i, malo-pomalo, doneti rezultate. Ako ti je srce sve poštenije i sve više okrenuto Bogu, ako znaš da štitiš interese Božje kuće dok obavljaš svoju dužnost i savest ti je uznemirena kada ne zaštitiš te interese, to je onda dokaz da je istina ostvarila uticaj u tebi i da je postala tvoj život. Jednom kad istina postane tvoj život, ako vidiš da neko huli na Boga, da se ne boji Boga, da je površan dok izvršava svoju dužnost ili da prekida i ometa crkveni rad, prema njemu ćeš moći da se ophodiš u skladu sa istina-načelima; raspoznavaćeš one koje treba raspoznati i razotkrivaćeš one koje treba razotkriti. Ako istina nije postala tvoj život i još uvek živiš u svojim sotonskim naravima, onda ćeš se, kad budeš video da zli ljudi i đavoli izazivaju prekide i ometanja u crkvenom radu, praviti da to ne vidiš, na to ćeš se oglušiti i to ćeš zanemariti, ne osećajući nikakvu grižu savesti. Još ćeš i pomisliti da, bez obzira na to ko ometa crkveni rad, to nema nikakve veze s tobom. Koliko god štete da je naneto crkvenom radu i interesima Božje kuće, za to nećeš mariti, nećeš se raspitivati o tome, niti ćeš osećati ikakvu grižu savesti. U tom slučaju, ti si čovek koji nema savesti ni razuma, bezvernik, službenik. Jedeš ono što je Božje, piješ ono što je Božje i uživaš u svemu što dolazi od Boga, a ipak osećaš da nikakva šteta koja je naneta interesima Božje kuće nema nikakve veze s tobom – to te čini izdajnikom koji staje na stranu tuđina na štetu svojih, onim tipom stvorenja koje ujeda ruku koja ga hrani. Ako ne štitiš interese Božje kuće, da li si ti uopšte čovek? Ti si demon koji se ušunjao u crkvu. Pretvaraš se da veruješ u Boga, pretvaraš se da si jedan od pripadnika Božjeg izabranog naroda i želiš da živiš na račun Božje kuće – više ne ličiš na ljudsko biće i očigledno si bezvernik. Oni koji istinski veruju u Boga, čak i ako tek treba da zadobiju istinu i život, makar će u svom govoru i u svojim postupcima stati na Božju stranu; oni makar neće stajati skrštenih ruku kad vide da se nanosi šteta interesima Božje kuće. Budu li to pokušali da ignorišu, osetiće grižu savesti i nelagodu, pa će reći sebi: „Ne mogu samo da sedim skrštenih ruku. Moram da ustanem i kažem nešto, moram da ispunim svoju odgovornost. Moram da istupim da bih razotkrio i zaustavio ovo zlo delo, da bih zaštitio interese Božje kuće od štete i postarao se da crkveni život ne bude ometan.” Ako je istina postala tvoj život u tvom srcu, onda ne samo da ćeš imati tu hrabrost i odlučnost, već ćeš biti i u stanju da tu stvar prozreš. Štaviše, bićeš u stanju da ispuniš svoj deo odgovornosti za Božje delo i za interese Njegove kuće, i time će tvoja dužnost biti ispunjena. Ako prema svojoj dužnosti možeš da se odnosiš kao prema sopstvenoj odgovornosti i obavezi, i kao prema Božjem nalogu, i ako osećaš da jedino na taj način živiš u skladu sa sopstvenom savešću i ne izneveravaš Boga, zar onda nećeš proživljavati integritet i dostojanstvo normalne ljudskosti? Tvoja dela i tvoje ponašanje biće isto što i „bojati se Boga i kloniti se zla” o čemu Bog govori. Primenjivaćeš suštinu ovih reči i proživljavaćeš njihovu stvarnost. Kad istina postane čovekov život, on je tada u stanju da proživljava te stvarnosti. Ali, ako još nisi ušao u tu stvarnost, onda, kada otkriješ lažljivost, obmanu ili pretvaranje, ili kada vidiš zle sile antihrista kako ometaju i prekidaju rad Božje kuće, ne osećaš ništa i ne opažaš ništa. Čak i kada ti se to dešava pred nosom, i dalje si u stanju da se smeješ, i dalje jedeš i spavaš mirne savesti i baš nimalo sebi ne zameraš. Koji od ova života birate da proživite? Zar nije očigledno koji je od ta dva života pravo ljudsko obličje, stvarnost pozitivnih stvari, a koji predstavlja rđavu demonsku prirodu ili negativne stvari? Kada istina ne postane čovekov život, onda je život koji čovek proživljava prilično jadan i tužan. Takav čovek nije u stanju da primenjuje istinu, iako bi hteo; nije u stanju da voli Boga, iako bi želeo; i nema snagu da se daje za Boga, iako za time žudi – on nije u stanju da nad tim ima kontrolu – to su jad i tuga iskvarenih ljudskih bića. Da bi rešio taj problem, čovek mora da prihvati istinu i da stremi ka njoj; da bi imao novi život, on mora da primi istinu u svom srcu. Ma šta oni sami radili ili mislili, oni koji nisu u stanju da prihvate istinu ujedno su nesposobni da je primenjuju, pa čak i ako se spolja čini da je sve sa njima kako treba, to je i dalje pretvaranje i obmana – i dalje je licemerje. Prema tome, ako ne stremiš ka istini, nećeš dobiti život i u tome je glavni uzrok problema.

Većina ljudi je spremna da stremi ka istini i želi da primenjuje istinu, ali uglavnom imaju samo odlučnost i želju da to učine; međutim, u njima samima, istina nije postala njihov život. Stoga, kad naiđeš na zle sile koje ometaju i sabotiraju crkveni rad – na primer, kad se suočiš s lažnim vođama koji obavljaju stvari kršeći načela i ne obavljaju stvaran posao, ili sa zlim ljudima i antihristima koji čine zlo i ometaju crkveni rad i time nanose štetu Božjem izabranom narodu – ti nemaš hrabrosti da ustaneš i progovoriš. Zašto nemaš tu hrabrost? Da li zato što si plašljiv ili nisi rečit, ili se ne usuđuješ da progovoriš jer ne vidiš stvari jasno? Ni zbog jedne od tih stvari; to je prvenstveno posledica toga što te sputavaju tvoje iskvarene naravi. Jedna od iskvarenih naravi koju ispoljavaš jeste lažljiva narav: kad se nešto dogodi, prvo što razmatraš jesu tvoji interesi, posledice tvojih postupaka i to da li će ti oni doneti koristi. To je lažljiva narav, zar ne? Druga je sebična i niska narav. Razmišljaš: „Šta ja imam s tim što oni štete interesima Božje kuće? Nisam vođa, pa zašto bih se u to uplitao? To nema nikakve veze sa mnom i to nije moja odgovornost.” Takve misli i reči nisu nešto što ti namerno smišljaš, već ih nesvesno proizvodiš – to su iskvarene naravi koje ljudi ispoljavaju kad naiđu na problem. Ove iskvarene naravi upravljaju tvojim mislima, vezuju ti ruke i noge i kontrolišu ono što govoriš. U svom srcu, ti želiš da ustaneš i da progovoriš, ali imaš bojazni, a čak i ako progovoriš, okolišaš i ostavljaš sebi odstupnicu, ili izvrdavaš i naprosto ne govoriš istinu. Ljudi sa sposobnošću raspoznavanja to mogu da vide, a zapravo i sâm u svom srcu znaš da nisi rekao sve što je trebalo, da nisi postigao rezultate, da si samo otaljavao stvari i da problem nije rešen. Nisi ispunio svoju odgovornost, a ipak samopravedno kažeš da jesi, ili tvrdiš da u tom trenutku nisi jasno video stvari. Da li te tvrdnje odgovaraju činjenicama? Da li je to ono što zaista misliš? Zar nisi potpuno pod kontrolom svojih sotonskih naravi? Čak i ako je nešto od onoga što govoriš u skladu sa činjenicama, na ključnim mestima i povodom presudnih pitanja, ti lažeš i obmanjuješ ljude. To je dovoljno da dokaže da si lažov i neko ko živi prema svojim sotonskim naravima. Sve što govoriš i o čemu razmišljaš obrađuješ u svojim mislima. Kao rezultat toga, sve stvari koje govoriš su neistine, prazne reči i laži – u stvarnosti, sve su suprotne činjenicama, reči izgovorene da bi sebe opravdao koristeći lažnu argumentaciju, reči koje idu tebi u korist. Kada si sve zaludeo i naveo ih da ti veruju, osećaš da si postigao svoj cilj. To je tvoj način govora, a to ujedno predstavlja i tvoju narav. U potpunosti si pod kontrolom svojih sotonskih naravi. Nemaš vlast nad onim što govoriš i radiš. Ne možeš da kažeš ono što zaista misliš niti da kažeš istinu, čak i ako to želiš; ne možeš da primenjuješ istinu, čak i ako to želiš; ne možeš da ispuniš odgovornosti koje bi trebalo, čak i ako bi to hteo. Sve što govoriš, sve što radiš i svako ponašanje u koje se upuštaš jesu obmana, i sve je to površno. U potpunosti si okovan svojim sotonskim naravima i pod njihovom si kontrolom. Čak i ako želiš da prihvatiš i primenjuješ istinu, nisi svoj gospodar. Tvoje sotonske naravi te kontrolišu, pa stoga živiš prema tim naravima i govoriš i radiš ono što ti se prohte. U potpunosti si postao marioneta iskvarenog tela; postao si Sotonino oruđe. Posle se kaješ što si još jednom sledio iskvarenu telesnost i što nisi primenjivao istinu. Pomisliš: „Ne mogu samostalno da prevaziđem telesnost, moram da se pomolim Bogu. Nisam se usprotivio onima koji su ometali rad crkve i grize me savest. Odlučio sam da, kada se to ponovo desi, moram da ustanem i orežem one koji bezobzirno čine nedela u obavljanju dužnosti i ometaju rad crkve, ne bi li se doveli u red i prestali da se bezobzirno ponašaju.” Pošto konačno skupiš hrabrost da se oglasiš, ti se uplašiš i povučeš čim se druga osoba naljuti i lupi šakom o sto. Da li si sposoban da budeš glavni? Čemu ti služe odlučnost i rešenost? Ničemu. Sigurno ste doživeli mnoge incidente ove vrste: kada naiđete na poteškoće, vi dignete ruke, osećate da ne možete ništa da uradite i smatrate da ste beznadežan slučaj, predajete se beznađu i utvrđujete da za vas nema nade i da ste ovoga puta potpuno isključeni. Kad priznaješ da ne stremiš ka istini, zašto se ne pokaješ? Da li si primenjivao istinu? Nemoguće je da ništa nisi razumeo nakon što si godinama slušao propovedi. Zašto nimalo ne primenjuješ istinu? Nikada ne tražiš istinu, a kamoli da je primenjuješ. Jedino što se stalno moliš, izražavaš odlučnost, donosiš odluke i u srcu daješ obećanja. I kakav je ishod? I dalje udovoljavaš ljudima, nisi spreman za probleme na koje nailaziš, nije te briga za zle ljude kada ih vidiš, ne reaguješ kada neko čini zlo ili prouzrokuje ometanje i ostaješ po strani kada nisi lično pogođen. Misliš: „Ne oglašavam se o onome što me se ne tiče. Ne obazirem se apsolutno ni na šta što ne škodi mojim interesima, mojoj taštini ili imidžu. Moram da pazim, jer grom uvek u najviše drvo udara. Neću da pravim gluposti!” Ti si pod čvrstom i nepopustljivom kontrolom tvojih iskvarenih naravi zlobe, lažljivosti, nepomirljivosti i odbojnosti prema istini. Teže ih podnosiš od zlatnog venca[a] koji steže glavu kralju majmuna. Tako je mučno i nesnosno živeti pod kontrolom iskvarenih naravi! Šta vi kažete na to: zar je lako odbaciti sopstvenu iskvarenost ako ne stremite ka istini? Da li se taj problem može rešiti? Kažem vam: ako ne stremite ka istini i ako ste smeteni u svojim uverenjima, ako godinama slušate propovedi, a ne primenjujete istinu, i ako do samoga kraja verujete, ali možete da izgovorite samo nekoliko reči i doktrina da biste druge obmanuli, onda ste vi do srži najobičniji verski šarlatani; vi ste licemerni fariseji i na taj način ćete i skončati. To će biti vaš kraj. Ako si još gori od toga, onda ti se može desiti da padneš u iskušenje, da napustiš svoju dužnost i da postaneš osoba koja izdaje Boga – u tom slučaju ćeš zaostati i biti isključen. Tako je kada si uvek na ivici ponora! Dakle, u svakom slučaju, nema ničeg važnijeg od stremljenja ka istini. Nema ničeg boljeg od primenjivanja istine.

a. Zlatni venac kralja majmuna je važan predmet koji se pojavljuje u klasičnom kineskom romanu „Putovanje na zapad”. U toj priči, zlatni venac korišćen je za kontrolu misli i postupaka kralja majmuna: svaki put kada bi bio neposlušan, venac bi mu bolno stegao glavu.



Odlomak 15

Ako ljudi imaju srce koje voli istinu, imaće snage da streme ka istini, moći će da rade na primenjivanju istine. Oni mogu da ostave ono što bi trebalo ostaviti i da otpuste ono što treba otpustiti. Naročito je potrebno otpustiti stvari koje se odnose na sopstvenu slavu, korist i status. Ukoliko od njih ne odustaješ, to znači da ne voliš istinu, niti imaš snage da stremiš ka njoj. Kada god ti se nešto bude dešavalo, moraš da tražiš istinu i da je primenjuješ. Ukoliko u trenucima potrebe primenjivanja istine budeš sebičnog srca, nemoćan da odustaneš od svojih interesa, nećeš biti kadar da primenjuješ istinu. Ako nikada ne tražiš ili ne primenjuješ istinu koje god da su okolnosti u pitanju, ti nisi osoba koja voli istinu. Ma koliko godina verovao u Boga, nećeš doći do istine. Neki ljudi uvek teže slavi, koristi i ličnom interesu. Koji god posao crkva da im uredi, oni uvek vagaju, misleći: „Da li će mi ovo koristiti? Ako hoće, uradiću to; ako neće, onda neću.” Ovakve osobe ne primenjuju istinu – mogu li onda valjano da obavljaju svoju dužnost? Zasigurno ne mogu. Čak i ako nisi učinio zlo, još uvek nisi onaj koji primenjuje istinu. Ako ne stremiš ka istini, ne voliš pozitivne stvari i stalo ti je samo do sopstvenog ugleda, statusa, ličnog interesa i koristi bez obzira na to šta te zadesi, onda si osoba koja je vođena samo ličnim interesom i koja je sebična i ništavna. Ovakva osoba veruje u Boga zarad sopstvene dobrobiti i koristi, a ne da bi došla do istine ili Božjeg spasenja. Prema tome, ljudi ove vrste su bezvernici. Ljudi koji iskreno veruju u Boga su oni koji mogu da traže i primenjuju istinu, kao što u svojim srcima prepoznaju da je Hristos istina i da treba da slušaju Božje reči i veruju u Boga onako kako On to zahteva. Ukoliko želiš da primenjuješ istinu onda kada ti se nešto desi, ali pritom uzimaš u obzir svoj ugled i status, kao i svoj obraz, onda će ti to biti teško. U situaciji kao što je ova, kroz molitvu, traženje, promišljajući o sebi i postajući samosvesni, oni koji vole istinu, moći će da odbace lični interes i korist, primenjuju istinu i pokore se Bogu. Takvi ljudi su oni koji iskreno veruju u Boga i vole istinu. A šta je sa ljudima koji uvek misle na sopstveni interes, koji uvek pokušavaju da zaštite sopstveni ponos i sujetu, i koji otkrivaju iskvarenu narav, a ipak ne traže istinu da bi je popravili? Takvi nemaju život-ulazak, niti istinsko iskustveno svedočenje. A to je opasno, zar ne? Ako nikada ne primenjuješ istinu, ako nemaš iskustveno svedočenje, onda ćeš u dogledno vreme biti razotkriven i uklonjen. Kakva je korist od ljudi bez iskustvenog svedočenja u Božjoj kući? Oni će zasigurno loše ispuniti bilo koju dužnost i ništa neće moći da urade kako treba. Zar oni nisu samo običan ološ? Ako ljudi, i nakon višegodišnjeg verovanja u Boga, nikada ne primenjuju istinu, oni su bezvernici; oni su zli ljudi. Ako nikada ne primenjuješ istinu i ako se tvoji prestupi umnožavaju, onda je tvoj kraj zapečaćen. Jasno se vidi da se svi tvoji prestupi, pogrešan put kojim ideš, kao i tvoje odbijanje da se pokaješ, nadovezuju na mnoštvo zlih dela; i tako ćeš završiti u paklu – bićeš kažnjen. Da li mislite da je ovo beznačajna stvar? Ako nisi kažnjen, nećeš znati koliko je to strašno. Kada dođe dan da se zaista suočiš sa nesrećom i smrću, biće prekasno za žaljenje. Ako u svojoj veri u Boga ne prihvatiš istinu i ako godinama veruješ u Boga, ali u tebi nema promena, u krajnjem ishodu ćeš biti uklonjen i napušten. Svi čine prestupe. Ključ je u sposobnosti traženja istine kako bi se ti prestupi ispravili, a to će sigurno smanjiti njihov broj. Čak i ako nekada – kad god to bilo – budeš otkrio svoju iskvarenu narav, a pritom si neprestano u stanju da se moliš Bogu i da se osloniš na Njega, u stanju si da tražiš istinu da bi tu narav popravio i možeš da pročistiš svoju iskvarenu narav, onda nećeš počiniti zlo. Na ovaj način vernici treba da reše problem iskvarene naravi, i to je ono što iskusiti Božje delo znači. Ako se nikada ne moliš Bogu i nikada ne tražiš istinu kada te nešto zadesi, ili ako razumeš istinu, ali je ne primenjuješ, koji će biti krajnji rezultat? To je jasno. Koliko god lukav i uglađen govornik bio, možeš li da pobegneš od ispitivanja Božjeg oka? Možeš li da izbegneš orkestracije Božje ruke? To je nemoguće. Mudri ljudi moraju da dođu pred Boga i pokaju se, moraju da se uzdaju u Njega, da se oslone na Njega, da poprave svoje iskvarene naravi i primene istinu. Onda ćeš prevazići telo i iskušenja Sotone. Čak i ako više puta ne uspeš, moraš da istraješ. Kada istraješ uprkos svemu, doći će vreme kada ćeš doživljavati uspehe i zadobijaćeš Božju blagodat, Njegovu milost i Njegov blagoslov, i moći ćeš da hodaš putem traganja za istinom, da valjano izvršavaš svoje dužnosti i da udovoljiš Bogu.

Kada vas nešto zadesi, koliko često primenjujete istinu i čuvate Božje delo? (Ne često. Većinu vremena gledam kako da održim svoj ugled ili sopstveni interes, i to shvatam kasnije, ali nije lako pobuniti se protiv samog sebe. Ako postoji neko ko razmenjuje sa mnom istinu, to mi daje malo snage i mogu donekle da se pobunim protiv samog sebe. Ali kada nema nikoga da sa mnom razmenjuje istinu, ja se udaljim od Boga i sve vreme živim u tom stanju.) Teško je pobuniti se protiv tela, a još teže primenjivati istinu, pošto imate sotonsku prirodu koja vas sputava i iskvarenu narav koja vas ometa, a to se ne može popraviti bez razumevanja istine. Koliko vremena dnevno možete da provedete u tišini u prisustvu Boga? Koliko dana može da prođe a da ne pročitate Božje reči pre nego što osetite duhovnu prazninu? (Osećam da ne može da prođe ni dan a da ne pročitam Božje reči. Moram da pročitam odlomak Božje reči ujutru i da razmišljam o tome. Zbog ovoga se osećam bliže Bogu. Ako tokom samo jednog dana užurbano jurim okolo i radim i ne jedem i ne pijem reči Božje, niti se mnogo molim, osećam da sam se veoma udaljio od Boga.) Ako osećate da će za vas biti loše ako se udaljite od Boga, onda još uvek ima nade za vas. Ukoliko ste vernik i želite da dođete do istine, ne možete biti pasivni i uvek čekati nekoga drugog da sa vama razmenjuje istinu. Morate da naučite da aktivno jedete i pijete reči Božje, da se molite Bogu i tražite istinu. Ako budete čekali da vam duh postane mračan i ostanete bez sposobnosti da osetite Boga pre nego što pojedete i popijete Njegove reči i molite Mu se, onda možete samo da održite status kvo. Biti u stanju da održavate „veru” reda radi je već sasvim dobra stvar, ali neće biti napretka u vašem životu, i kada vam se duh osuši i otupi, i kada se previše udaljite od Boga, bićete u opasnosti. Dovoljno je jedno iskušenje da te obori; Sotona te je lako zarobio. Ako uopšte nemaš iskustva, ne razumeš istinu, ne fokusiraš se ni na čitanje Božjih reči niti na slušanje propovedi i nedostaje ti normalan duhovni život, onda će ti biti teško da napreduješ rastom, a tvoj napredak će svakako biti prespor. Koji su razlozi ovog sporog napretka? Kakve su njegove posledice? Moraš da shvatiš ove stvari. Bez obzira na način na koji Bog razotkriva iskvarenost ljudi, oni treba da mu se pokore i prihvate ga. Treba da razmišljaju o sebi i uporede se sa Božjim rečima, kako bi mogli da postignu samospoznaju i postepeno shvate istinu. To je ono što najviše prija Bogu i Sveti Duh će sigurno delovati u njima, i oni će sigurno razumeti Božje namere. Moraš čuvati Božje reči i istinu u srcu u svakom trenutku, tako da kada naiđeš na problem u stvarnom životu, možeš da ga povežeš i uporediš sa Božjim rečima i istinom. Kada to uradiš, problem ćeš lako rešiti. Na primer, svako želi zdravo telo bez bolesti; svi tome teže, ali kako to primeniti u svom svakodnevnom životu? Pre svega, moraš da imaš redovne navike, da ne jedeš ono što je nezdravo ili zabranjeno i da vežbaš u odgovarajućoj meri. Kada kombinuješ sve ove metode, i kada se sve što praktikuješ vrti oko fizičkog zdravlja kao glavnog cilja, postepeno ćeš videti rezultate. Posle par godina ćeš biti zdraviji od drugih i postići ćeš dobre rezultate. Kako si došao do tih rezultata? Oni su posledica usklađenosti tvojih postupanja i ciljeva, kao i usklađenosti tvoje prakse i teorije. Isto je i sa verovanjem u Boga. Ukoliko težiš tome da postaneš osoba koja voli istinu i primenjuje istinu i da budeš osoba promenjene naravi, onda, kada te događaji zadese, moraš da ih povežeš sa ciljevima kojima težiš i istinama koje su vezi sa njima. Ako su ciljevi kojima težiš, kakvi god bili, upravo ono što Bog traži od čoveka, onda je to pravac i cilj kojem vernik mora stremiti. Na primer, slediti Božji put: bojati se Boga i kloniti se zla. Kada budeš imao ovo usmerenje, ovaj cilj, moraš da pronađeš način da ga odmah potom primeniš. Kada kažem „sledeći Božji put”, šta znači „Božji put”? Bojati se Boga i kloniti se zla, to znači. A šta je to bojati se Boga i kloniti se zla? Kada procenjuješ nekoga, na primer – to se odnosi na to da li se ta osoba boji Boga i kloni zla. Kako to procenjuješ? (Moramo biti iskreni, pravični i pošteni, i naše reči ne smeju biti zasnovane na našim osećanjima.) Kada kažeš baš ono što misliš i tačno ono što si video, onda si pošten. Pre svega, to što primenjujemo poštenje je usaglašeno sa time što sledimo Božji put. To je ono čemu Bog uči ljude; to je Božji put. Šta je Božji put? Bojati se Boga i kloniti se zla. Da li poštenje spada u strah od Boga i sklanjanje od zla? I da li se time sledi Božji put? (Da, tako je.) Ako nisi pošten, onda ono što si video i što misliš nije istovetno onome što izlazi iz tvojih usta. Kada te neko pita: „Šta misliš o toj osobi? Da li je ona odgovorna u delovanju crkve?”, i ti odgovoriš: „On je sjajan. Odgovorniji je od mene, boljeg je kova i njegova ljudskost je takođe dobra. On je zreo i stabilan.” A da li tako misliš u svom srcu? Zapravo vidiš da je taj čovek, iako dobrog kova, u stvari nepouzdan, vrlo varljiv i prilično proračunat. To je ono što stvarno misliš, ali kada dođe vreme da progovoriš, pomisliš: „Ne mogu da kažem istinu. Ne smem nikoga da uvredim”, pa zato brzo kažeš nešto drugo i izabereš lepe stvari koje ćeš o njemu reći, ali ništa od onoga što izgovaraš zapravo ne misliš; sve su to laži i pretvaranje. Da li ovo pokazuje da slediš Božji put? Ne. Pošao si Sotoninim putem, putem đavola. Šta je Božji put? To je istina, to je osnova prema kojoj ljudi treba da se vladaju, i to je način kako da se boje Boga i klone zla. Iako govoriš drugoj osobi, Bog takođe sluša; On gleda tvoje srce i ispituje ga. Ljudi slušaju ono što govoriš, ali Bog ispituje tvoje srce. Da li su ljudi sposobni da ispituju srce čoveka? U najboljem slučaju, ljudi mogu da vide da ne govoriš istinu; mogu da vide ono što je na površini, ali samo Bog može da pronikne u dubine tvog srca. Samo Bog može da vidi ono što misliš, šta planiraš, i kakve male intrige, podmuklosti i aktivne misli imaš u svom srcu. Kada Bog vidi da ne govoriš istinu, šta on može da misli o tebi i kako da te oceni? Tako da ne slediš Božji put po ovom pitanju zato što nisi rekao istinu. Da si postupao prema Božjim zahtevima, ti bi rekao istinu: „On ima kova, ali je nepouzdan.” Bez obzira na to da li je tvoja procena tačna, to bi bilo pošteno i iz srca, i to su stanovište i pozicija koje je trebalo da izraziš. Ali nisi – da li si, onda, sledio Božji put? (Ne.) Ukoliko ne kažeš istinu, koja je korist od toga što naglašavaš da slediš Božji put i da udovoljavaš Bogu? Da li se Bog obazire na parole koje uzvikuješ? Da li Bog gleda kako vičeš, koliko glasno vičeš i koliko je velika tvoja rešenost? Da li vidi koliko često vičeš? To nisu stvari koje On gleda. Bog gleda da li primenjuješ istinu, vidi izbore koje praviš i način na koji primenjuješ istinu kada te nešto zadesi. Ako biraš da očuvaš veze, da očuvaš sopstveni interes i ugled, sve se svodi na samoočuvanje i Bog vidi da takav stav i stanovište zauzimaš kada te nešto zadesi, onda će te On ovako proceniti: reći će da nisi neko ko sledi Njegov put. Kažeš da hoćeš da stremiš ka istini i da slediš Božji put, zašto onda to ne primeniš kada te nešto zadesi? Reči koje izgovaraš mogu da budu iz srca i mogu da prenesu tvoju rešenost i želje, ili ti srce može biti ganuto, pa uzvikuješ iskrene reči dok gorko plačeš. No, da li iskrenost na rečima znači da primenjuješ istinu? Da li to znači da istinski svedočiš? Ne nužno. Ako budeš stremio ka istini, moći ćeš da je primenjuješ; ako ne voliš istinu, samo ćeš govoriti stvari koje ljudi žele da čuju, i to će predstavljati kraj. Fariseji su najbolje propovedali doktrine i uzvikivali parole. Često su stajali na ulicama i uzvikivali „O, bože moćni!” ili „Poštovani bože!” Iako su drugima delovali naročito pobožno i nisu činili ništa protivzakonito, da li ih je Bog odobrio? Nije. Kako ih je osudio? Tako što ih je nazvao licemernim farisejima. Pre toga su fariseji bili poštovana klasa u Izraelu; kako su onda označeni ovim imenom? Tako što je ime farisej počelo da se koristi za određeni tip osobe. Koje su osobine ovih osoba? Vešti su u glumatanju, u kitnjastom govoru, u pretvaranju; glume veliku uzvišenost, svetost, poštenje, kao i upadljivu pristojnost, a parole koje uzvikuju zvuče lepo, ali se ispostavlja da nimalo ne primenjuju istinu. Koje to dobre postupke imaju? Čitaju svete spise i propovedaju; uče druge tome da se pridržavaju zakona i pravila i da se ne opiru Bogu. Sve je to dobro ponašanje. Sve što govore zvuči dobro, no ipak potajno kradu priloge kada drugi ne gledaju. Gospod Isus je rekao da oni „proceđuju piće kad im komarac upadne u čašu, a kamilu gutaju” (Matej 23:24). To znači da je njihovo dobro ponašanje samo privid – oni razmetljivo uzvikuju parole, iznose uzvišene teorije i njihove reči prijatno zvuče, ali su dela njihova u potpunom neredu i opiru se Bogu. Njihovo ponašanje je svo pretvorno i prevarantsko; u njihovim srcima nema ni najmanje ljubav prema istini niti prema pozitivnim stvarima. Oni imaju odbojnost prema istini, prema pozitivnim stvarima i prema svemu što dolazi od Boga. Šta vole? Da li vole pravičnost i pravednost? (Ne.) Kako znaš da ne vole te stvari? (Gospod Isus je širio jevanđelje po carstvu nebeskom, koje ne samo da su odbili da prihvate, već su ga i osudili.) Da li bismo ih prozreli da ga nisu osudili? Ne. Pojavljivanje i delo Gospoda Isusa je razotkrilo sve fariseje, i samo su njihova osuda i otpor Gospodu Isusu drugima pokazali njihovo licemerje. Da nije bilo pojavljivanja i dela Gospoda Isusa, niko ne bi razaznao fariseje, i da su ljudi gledali samo njihovo ponašanje, čak bi im i zavideli. Nisu li fariseji postupali neiskreno i lažljivo kada su koristili lažno dobro ponašanje da steknu poverenje ljudi? Da li takvi lažljivi ljudi mogu da vole istinu? Nipošto. Šta su krili iza patvorenog dobrog ponašanja? Najpre su hteli da nasamare ljude. Potom su hteli da ih navedu na stranputicu i pridobiju kako bi ih oni cenili i poštovali. I naposletku – hteli su da budu nagrađeni. Kakva je to prevara bila! Da li su to bili vešti trikovi? Da li su takvi ljudi voleli pravičnost i pravednost? Zasigurno ne. Voleli su status, slavu i korist, a ono što su hteli bile su nagrada i kruna. Nikada nisu primenjivali reči kojima je Bog podučio ljude i nikada ni najmanje nisu proživeli istina-stvarnosti. Krili su se iza dobrog ponašanja i nasamarivali i pridobijali ljude svojim licemerjem kojim su osiguravali svoj status i reputaciju – njih su onda koristili da bi izmamili novac i zarađivali za život. Nije li to dostojno prezira? Iz njihovog ponašanja se vidi da, prema svojoj suštini, oni nisu voleli istinu, kao što je nikada nisu ni primenjivali. Šta dokazuje da nisu primenjivali istinu? Evo krunskog dokaza: Gospod Isus je došao da obavi delo spasenja i sve reči koje je Gospod Isus izgovorio istina su i imaju autoritet. Kako su fariseji reagovali na to? Iako su rečima Gospoda Isusa priznali autoritet i moć, ne samo da ih nisu prihvatili, već su ih osudili i blatili. Zašto su to radili? Zato što nisu voleli istinu, prema kojoj su, u svojim srcima, osećali odbojnost i koju su mrzeli. Priznali su da je Gospod Isus bio u pravu za sve što je rekao, da su Njegove reči imale autoritet i moć, da ni u čemu nije pogrešio niti da za to imaju ikakav dokaz protiv Njega. No, oni su hteli da osude Gospoda Isusa, zato su većali i kovali zavere, pa su rekli „Razapnite ga. Ili on, ili mi,” i tako su fariseji prkosili Gospodu Isusu. U to vreme niko nije razumeo istinu, niti mogao da prepozna Gospoda Isusa kao ovaploćenog Boga. Iz perspektive čoveka, Gospod Isus je ipak izrekao mnoge istine, izgnao demone i iscelio bolesne. Učinio je mnoga čuda, nahranio 5000 ljudi sa pet hlebova i dve ribe, učinio brojne dobre stvari i podario ljudima toliko blagodati. Kad je tako malo toliko dobrih i pravednih ljudi, zašto su fariseji hteli da osude Gospoda Isusa? Zašto su toliko hteli da ga razapnu? Činjenica da su hteli da puste razbojnika umesto Gospoda Isusa pokazuje koliko su fariseji religijskog sveta zli i zlonamerni bili. Kako su samo rđavi bili! Razlika između zlih lica koja su fariseji pokazivali i njihove lažne spoljašnje dobronamernosti bila je tolika da mnogi ljudi nisu mogli da razaznaju šta je istina, a šta laž, ali su pojavljivanje i delo Gospoda Isusa razotkrili sve njih. Fariseji su se obično tako dobro pretvarali i izgledali tako pobožno, da niko ne bi mogao ni da pomisli da bi toliko surovo mogli da se odupiru i progone Gospoda Isusa. Da činjenice nisu otkrivene, niko ne bi mogao da ih prozre. Izraz istine ovaploćenog Boga toliko toga može da otkrije o čoveku!

Odlomak 16

Svrha toga da ljudi razumeju i primenjuju istinu jeste u tome da žive istinu, da žive u ljudskom obličju i da istine koje razumeju i koje su u stanju da sprovedu u delo učine svojim životom. Šta znači učiniti ih svojim životom? To znači da one postaju temelj i izvor nečijih postupaka, življenja, vladanja i postojanja – one menjaju način na koji neko živi. Po čemu su ljudi ranije živeli? Bilo da su imali veru ili ne, živeli su po sotonskim naravima, a ne po rečima Božjim ili po istini. Da li je to obličje kakvo bi trebalo da ima stvoreno biće? (Ne.) Šta Bog traži od čoveka? (Da čovek živi po Njegovim rečima.) Živeti po rečima Božjim – zar to nije cilj koji bi trebalo da imaju ljudi koji istinski veruju u Njega? (Jeste.) Živeti po rečima Božjim jeste obličje kakvo bi trebalo da ima stvoreno biće. U Božjim očima, takvi ljudi su istinska stvorena bića. Stoga, u svom svakodnevnom životu, vi morate da promišljate o tome koje od vaših reči, postupaka, načela vladanja, ciljeva postojanja i načina ophođenja sa svetom jesu u skladu sa istina-načelima – to jest, sa Božjim zahtevima – a koje od njih nemaju nikakve veze s Njegovim rečima i zahtevima. Ako često promišljate o ovim stvarima, postepeno ćete zadobiti ulazak. Ako o ovim stvarima ne promišljate i samo ulažete površne napore, od toga nema nikakve koristi; obavljanje posla reda radi, pridržavanje pravila i obavljanje formalnosti na kraju vam neće doneti ništa. Dakle, šta je zapravo vera u Boga? Vera u Boga je zapravo proces postizanja Božjeg spasenja, kao i proces promene iz ljudskog bića koje je iskvario Sotona u ono što je u Božjim očima istinsko stvoreno biće. Ako neko nastavi da živi po svojoj sotonskoj naravi i prirodi, da li je on, u Božjim očima, u skladu s merilom kao stvoreno biće? (Ne.) Ti tvrdiš da veruješ u Boga, ti priznaješ Boga, priznaješ Božju suverenost i priznaješ da ti Bog sve daje, ali da li živiš Božje reči? Da li živiš u skladu sa Božjim zahtevima? Da li slediš put Božji? Može li stvoreno biće poput tebe da dođe pred Boga? Možeš li da živiš zajedno s Bogom? Da li imaš bogobojažljivo srce? Da li su ono što živiš i put kojim hodiš u skladu s Bogom? (Ne.) Pa, koji je smisao tvoje vere u Boga? Da li si stupio na pravi put? Tvoja vera u Boga je samo u formi i na rečima. Ti veruješ u ime Božje i priznaješ ga, i priznaješ da je Bog tvoj Stvoritelj i Suveren, ali u suštini nisi prihvatio Božju suverenost niti Božje orkestracije, i ne možeš da budeš u potpunosti u skladu s Bogom. To znači da smisao tvoje vere u Boga nije u potpunosti ostvaren. Iako veruješ u Boga, nisi odbacio svoju iskvarenost i postigao spasenje, i nisi ušao u istina-stvarnost u koju je trebalo da uđeš u svojoj veri u Boga. To je zaista tvoja greška. Gledano na ovaj način, vera u Boga nije jednostavna stvar.

Sada, da li u svom srcu osećate da je važno razumeti reč Božju i primenjivati istinu? (Osećamo.) Znate da je važno primenjivati istinu, ali to nije jednostavna stvar – to podrazumeva mnoge teškoće. Kako se one mogu razrešiti? Morate da dolazite pred Boga u molitvi svaki put kad naiđete na teškoće i morate da tragate za istinom u rečima Božjim, kako biste mogli da razrešite sopstvene teškoće, razrešite sopstvene slabosti i razne spoljašnje izazove te da postignete sprovođenje istine u delo. Doživljavajući ovo, imaćete nadu da ćete zadobiti Božje odobravanje. Samo razumevanjem više istine i sposobnošću da primenjuješ istinu možeš postati neko ko sledi put Božji, i time će tvoja vera zadobiti Božje odobravanje. Ako kažeš da priznaješ ime Božje i da veruješ da On ima suverenost nad svim stvarima i da je Stvoritelj, ali ne postoji nijedan aspekt tvog života koji je povezan s istinom, sa Božjim zahtevima ili s onim što bi stvoreno biće trebalo da čini, zar onda tvoj ishod u konačnici neće biti problematičan? Može li neko doći pred Boga ako njegov život nema nikakve veze s ovim stvarima? Ti kažeš da možeš doći pred Boga, ali da li Bog odobrava takvu veru kao što je tvoja? Ne odobrava, a šta to znači? To znači da Bog niti priznaje stvoreno biće poput tebe niti mu je ono potrebno. Ako Bog ne priznaje i ne odobrava tvoju veru, može li onda da te odobri? (Ne može.) S tobom će biti gotovo. Bog te neće spasti i tvoj ishod će biti odlučen! Da li je to ishod koji želite za sebe? (Ne.) Kakav ishod želite? (Da imamo Božje odobravanje.) Da bi te Bog odobrio, šta prvo moraš da razumeš? U šta prvo moraš da uđeš? Pre svega, moraš da znaš šta Bog voli da ljudi rade, a šta ne voli. Prvo sumiraj te stvari, tako da ih jasno razumeš, i onda ćeš se osećati sigurno kad nešto radiš. To je jednostavno kada se izrazi rečima. Da li je lako sumirati takve stvari? Veoma je lako. Od onih koji su u prošlosti činili zlo i bili eliminisani, sumiraj stvari koje su radili, a koje Bog prezire, sumiraj lekcije koje možeš naučiti iz njihovih neuspeha i nemoj činiti nijednu od tih loših stvari. Zatim, sumiraj dobra ispoljavanja onih koje je Bog odobrio i čini više takvih stvari. Na taj način, moći ćeš da dobiješ Božje odobravanje. Moraš da promišljaš o tome kako da postupaš i primenjuješ da bi najviše bio u skladu s Božjim namerama, i moraš u svom srcu da razumeš koje ljude i stvari Bog najviše prezire, a kojim ljudima i stvarima se Bog najviše raduje. Moraš da znaš kako da ih raspoznaš, i najbolje je da ih klasifikuješ i sumiraš kako bi ti u srcu bile jasne. Najvažnija stvar je da u svom srcu imaš to merilo i tu granicu. S tim načelom, tim merilom, tom granicom, imaćeš načela za obavljanje stvari i moći ćeš da obavljaš stvari u skladu s načelima. Ako nemaš to načelo i to merilo, tvoji postupci će biti nepredvidivi – ne zna se kad ćeš činiti zlo, a kad dobro. Možda osećaš da nešto nije zlo, ali u Božjim očima jeste; ili možda osećaš da je nešto dobro, dok je u Božjim očima zlo. Ako je sve što radiš takvo, zar to nije problematično? Ako insistiraš na tome da radiš ono što Bog ne odobrava i čini se da nikad ne prestaješ, a jedva da činiš išta od onoga što Bog odobrava i još misliš da si mnogo uradio, zar nisi smeten? Ako se većina stvari koje radiš u Božjim očima smatra zlim, može li te On i dalje odobriti? (Ne može.) Znajući da Bog te stvari ne odobrava, da li treba da ih radite ili ne? (Ne treba.) Pa ako ih radiš, da li su to zla dela ili dobra dela? (Zla dela.) Ako ih prepoznaješ kao zla dela, nikada više ne treba da ih činiš. Kako se to zove? Napuštanje nasilja u svojim rukama – to je ispoljavanje istinskog pokajanja. Ako znaš da si učinio zlo i siguran si da Bog to ne odobrava, onda treba da imaš pokajničko srce. Ako ne promišljaš o sebi i umesto toga braniš i racionalizuješ svoja zlodela, onda si u nevolji: sigurno ćeš biti eliminisan i više nećeš biti kvalifikovan da obavljaš svoju dužnost. Dakle, koje je načelo koje treba savladati i put kojim treba ići u obavljanju svoje dužnosti? S kakvom namerom treba to raditi da bi se dobilo Božje odobravanje? (S namerom traganja za istinom i dokučivanja Božjih namera u svim stvarima.) Svi to znaju, ali da li to što znaš znači da možeš to i da sprovedeš u delo? Da li to što razumeš znači da možeš to i da sprovedeš u delo? (Ne.) Šta onda treba da radiš? Moraš da se moliš Bogu i da se oslanjaš na Njega, moraš da patiš zarad istine i da otpustiš svoje ambicije, želje, namere i telesne udobnosti. Ako ih ne otpustiš, a i dalje želiš da zadobiješ istinu, zar se ne prepuštaš maštarijama? Neki ljudi žele da razumeju istinu, da zadobiju istinu i takođe da se daju za Boga, ali ne mogu ništa da ostave. Ne mogu da ostave svoje izglede za budućnost, ne mogu da ostave telesne udobnosti, svoje porodično zajedništvo, svoju decu i roditelje, niti mogu da ostave svoje namere, ciljeve ili želje. Bez obzira na okolnosti, oni uvek sebe stavljaju na prvo mesto. Svoje poslove i svoje sebične želje stavljaju na prvo mesto, a istinu na poslednje; zadovoljavanje svojih telesnih interesa i svojih iskvarenih sotonskih naravi im je na prvom mestu, dok je primenjivanje reči Božje i udovoljavanje Bogu sporedno i na poslednjem mestu. Mogu li takvi ljudi naići na Božje odobravanje? Kada oni uopšte mogu ući u stvarnost istine na ovaj način? Kada oni uopšte mogu udovoljiti Božjim namerama? (Nikada.) Ako ste spolja obavljali svoju dužnost i niste bili besposleni, ali vaša iskvarena narav uopšte nije rešena, može li se to nazvati sleđenjem puta Božjeg? (Ne.) Vi svi razumete ove stvari, ali kad dođe do sprovođenja istine u delo, smatrate to teškim. Moraš da upotrebiti svoju patnju i žrtvu za primenjivanje istine, a ne za pridržavanje pravila i obavljanje posla reda radi. Koliko god da patiš zarad istine, vredno je toga. Patnja koju podnosiš radi primenjivanja istine da bi udovoljio Božjim namerama Njemu je prihvatljiva i On je odobrava.

S kojim se problemima sada suočavate? Jedan je taj što ne razumete detalje mnogih istina i nemate u svom srcu merilo kojim biste ih razlikovali; štaviše, teško vam je da istine koje razumete sprovedete u delo. Pretpostavimo da je, tokom perioda u kojem pokušavate da primenjujete istinu, u početku teško, ali što je više primenjujete, to postaje lakše; što je više primenjujete, to manje preovladava vaša iskvarena narav; istina sve više zadobija prevlast, kao i vaša odlučnost da primenjujete istinu; vaše stanje postaje sve normalnije; a vaše sebične telesne želje i vaše ljudske ideje postaju sve manje dominantne. To je normalno i postoji nada da ćete zadobiti Božje odobravanje. Ali pretpostavimo da već dugo primenjuješ istinu, a ipak tvoji lični interesi, sebične želje, namere i iskvarena narav i dalje vode glavnu reč, dominirajući svakim aspektom i detaljem tvog života. Primenjivanje istine ti ostaje jednako teško kao i uvek, i iako obavljaš svoju dužnost, većina onoga što radiš nije povezana s primenjivanjem istine. Zar to neće dovesti do nevolje? Sigurno hoće! U kojoj god da si crkvi, kakvo god da je tvoje okruženje – te stvari nisu važne. Važno je da li se tvoje stanje stremljenja ka istini poboljšava, da li tvoj odnos s Bogom postaje sve normalniji, da li tvoja savest, razum i ljudskost postaju normalniji i da li se tvoja odanost i pokornost Bogu povećavaju. Ako se pozitivne stvari u tebi povećavaju i preovlađuju, postoji nada da ćeš zadobiti istinu. Ako u tebi nikada nije bilo ni traga ovim pozitivnim stvarima, onda nisi ni najmanje napredovao i tvoja narav se nimalo nije promenila. Kako možeš imati život-ulazak ako uopšte ne primenjuješ istinu? Neki ljudi kažu: „Primenjivao sam je i naprezao se. Kako to da ne vidim rezultate?” Šta znači taj nedostatak rezultata? To znači da nisi primenjivao istinu. Bez obzira na to koliko puta si pokušao da je primeniš, krajnja posledica je da tvoja iskvarena narav i sotonska priroda i dalje pobeđuju, što znači da nisi uspeo da iskoristiš stvarnost istine i reč Božju da nadvladaš svoju iskvarenu sotonsku narav. Može li se tako reći? (Može.) Da li si onda pobednik ili promašaj? (Promašaj.) Ti si promašaj, a ne pobednik. Kada primenjuješ istinu, u tvom srcu se vodi borba. Ne možeš da otpustiš svoje namere, ali razumeš šta istina kaže i koji su Božji zahtevi. Dok se borba vodi, ti napuštaš istinu; ne primenjuješ je. Na kraju, i dalje utoljavaš sopstvene sebične želje, otkrivaš svoju iskvarenu narav, a ono što živiš i dalje je tvoja sotonska priroda, bez primenjivanja istine. Koja je krajnja posledica? (Neuspeh.) Pretpostavimo da na kraju ne pobediš u borbi i da nastaviš da živiš po svojoj sotonskoj naravi kao i pre. Ti biraš da ne postupaš po rečima Božjim, tvoji lični interesi su na prvom mestu, ti utoljavaš svoje želje i sebične namere, ali ne udovoljavaš Bogu, i ne stojiš na strani istine. To znači da si potpuni promašaj, i to je jedan od načina na koji se borba može završiti. Kako bi se drugačije mogla završiti? Kada ih zadese događaji, ljudi takođe doživljavaju unutrašnje borbe. Osećaju se uznemireno, bolno i slabo; čak su i njihovo dostojanstvo i ponos izazvani, a njihova sujeta ne može biti zadovoljena. Štaviše, mogu se suočiti s tim da budu orezani, ili da ih drugi preziru, ili da budu poniženi, gubeći i svoje dostojanstvo i svoj ponos. Ali kada se suoče s takvom situacijom, oni mogu da se mole Bogu, i nakon što to učine, njihova srca bivaju ojačana i oni prozrevaju te stvari tragajući za istinom. Oni će primenjivati istinu s izuzetnom snagom, čvrsti u svojoj odluci: „Ne marim za svoj ponos, niti želim status niti da zadovoljim svoju sujetu. Čak i ako me drugi preziru i pogrešno me razumeju, ovog puta biram da udovoljim Bogu i biram da primenim istinu, kako bi me Bog odobrio i bio zadovoljan mnome u ovoj stvari, i kako ne bih povredio srce Božje.” Oni će konačno napustiti svoj ponos i sujetu, svoje namere, svoje ambicije i sebične namere, a zatim će stati na stranu Boga, istine i pravde. Nakon što primene istinu, njihova srca su veoma zadovoljna, istinski spokojna i puna radosti. Osećaju blagoslov Božji i osećaju da je tako dobro primenjivati istinu. Primenjivanjem istine, njihova srca dobijaju zadovoljstvo i hranu, i osećaju da žive u obličju ljudskog bića, umesto da budu kontrolisani i zarobljeni svojim iskvarenim sotonskim naravima, i da su u toj stvari svedočili o Bogu i bili postojani u svedočenju i na položaju na kojem bi stvoreno biće trebalo da stoji. U svom srcu osećaju duševni mir, uživanje i sreću. To je drugi način na koji bi se borba mogla završiti. Šta mislite o takvom kraju? (Dobar je.) Ali da li se to „dobro“ lako postiže? (Ne.) To „dobro“ se mora osvojiti borbom; moguće je da se ljudi upuste u borbu jednom ili dvaput i na kraju ne uspeju, ali neuspeh donosi lekcije. Zbog neuspeha ljudi osećaju osudu svoje savesti što ne primenjuju istinu, on ih ostavlja s osećajem duga prema Bogu i donosi im unutrašnju muku i bol. Zatim, kada se kasnije suoče s takvim okolnostima, a da toga nisu ni svesni, postaće sve bolji i bolji u nadvladavanju svojih iskvarenih sotonskih naravi; postepeno će apsolutno birati da primenjuju istinu kako bi udovoljili Božjem srcu. To je normalan proces nadvladavanja iskvarene sotonske naravi i primenjivanja istine radi udovoljavanju Božjim namerama.

Da li vam je sada teško da primenjujete istinu? Ili je teško slediti sopstvenu volju, ne primenjujući istinu? (Primenjivanje istine je teško.) A šta je sa sleđenjem svoje volje? (To je lako.) Ovo otkriva vaš stvarni rast: nimalo se niste promenili i još uvek niste u stanju da primenjujete istinu. Kako je jadan taj rast! Svi osećate da je primenjivati istinu teško, a lako slediti sopstvenu volju, što dokazuje da još uvek niste u stanju da primenjujete istinu. Sleđenje svojih telesnih sklonosti postalo vam je druga priroda; toliko ste navikli na to da je praktično postalo pravilo. Stoga, osećate da je preteško primenjivati istinu. U stalnom ste strahu da ne nanesete štetu svom ponosu i statusu, pa ne primenjujete istinu, već postupate po sopstvenim idejama. Jednom jedinom mišlju, čovek postaje kukavica, promašaj zarobljen svojom iskvarenom sotonskom naravi, i gubi svoje svedočenje i Božje odobravanje. Eto koliko je to lako. Ali da li je isto tako lako postati neko ko primenjuje istinu i svedoči o Bogu? To zahteva proces. Kada neko počne da prihvata istinu, u njegovom umu uvek postoji borba, stvari se kolebaju napred-nazad, vuku u različitim pravcima. Vodi se stalna unutrašnja borba, ali se prašina na kraju slegne: oni koji vole istinu primenjuju je, svedoče i postaju pobednici, dok oni koji ne vole istinu, koji su previše samovoljni, čija je ljudskost preslaba i koji su niskog karaktera i podli, biraju da utole sopstvene sebične želje i prohteve i potpuno su kontrolisani svojom iskvarenom sotonskom naravi. Kada vam se stvari dešavaju u svakodnevnom životu, da li pobeđujete svoju iskvarenu sotonsku narav? Ili ste njome zarobljeni i kontrolisani? U kakvom ste stanju većinu vremena? Na osnovu ovoga se može proceniti da li si ti osoba koja primenjuje istinu ili ne. Ako većinu vremena možeš da nadvladaš svoju iskvarenu sotonsku narav i postaneš neko ko svedoči, onda si ti onaj ko primenjuje i voli istinu. Ako većinu vremena utoljavaš sopstvene sebične želje i nisi u stanju da nadvladaš svoju iskvarenu sotonsku narav i staneš na stranu istine, da primeniš istinu i udovoljiš Bogu, onda si ti onaj ko ne primenjuje istinu niti ima istina-stvarnost. Oni koji nemaju istina-stvarnost su oni koji veruju u Boga, ali nemaju život-ulazak – to je očigledno. Zato, procenite sami sebe: da li većinu vremena stojite na strani tela ili na strani istine? Male stvari koje ne uključuju istinu se ne računaju, ali kada se dese velike stvari koje zahtevaju da ti izabereš, da li stojiš na strani istine ili na strani tela? (U početku stojimo na strani tela; ali posle borbe, kroz molitvu i traženje, razumemo nešto od istine i onda stajemo na stranu istine.) Tačno je reći da možeš stati na stranu istine kada je razumeš, ali bunt protiv tela ne znači nužno da ti primenjuješ istinu. Nije da je bunt protiv tela i nesleđenje sopstvene volje jednako primenjivanju istine; naprotiv, samo pridržavanjem i primenjivanjem načela istine vi zaista primenjujete istinu. Dakle, kako je to obično za vas? (Ono što mi zovemo buntom protiv tela nije stvarno primenjivanje istine; to je zapravo praktikovanje samokontrole.) Čini se da je to slučaj s većinom ljudi, zar ne? (Jeste.) U kakvom ste onda stanju sada? Još niste ušli u istina-stvarnost, zar ne? (Nismo.) Verovati u Boga bez život-ulaska znači da još niste ušli u istina-stvarnost; to je stanje u kojem se nalazite, pa niste u stanju da raspoznate mnoge stvari. Zašto ne možete da ih jasno raspoznate? Zato što razumete samo reči i doktrine i ne razumete istinski istinu. To dokazuje da još niste ušli u istina-stvarnost. Kada se suočite s mnogim situacijama, još uvek ne znate kako da ih doživite ili da tragate za istinom, pa ne uspevate da prozrete stvari i, iako želite da razgovarate u zajedništvu o istini, ne možete je jasno izraziti. Tako je to. Šta god da je u pitanju, moraš to sâm da doživiš, a pošto si to doživeo, znaćeš koji su detalji. Postojaće detalji u tvojim osećanjima, mislima i procesu tvog iskustva, a ti detalji su praktične stvari. Ako nemaš te stvari, a imaš samo površno znanje, onda samo ponavljaš kao papagaj. Površno znanje znači da si se zaustavio na doslovnom razumevanju; još ga nisi učinio svojim i još si daleko od ulaska u istina-stvarnost. Može li se tako reći? (Može.) Morate da primenjujete u skladu s današnjim razgovorom u zajedništvu i morate da naučite da promišljate. Da bi primenjivao istinu, takođe moraš da promišljaš, i promišljajući dok primenjuješ i primenjujući dok promišljaš, razumećeš sve više i više detalja istine, tvoje znanje o istini će postajati sve dublje i dublje, i na taj način, ti možeš istinski da doživiš šta je istina-stvarnost. Tek kada je doživiš, možeš da poseduješ istina-stvarnost.

Odlomak 17

Svi misle da je sprovođenje istine u delo prilično teško, ali zašto su onda neki ljudi u stanju da to čine? Ključ je u tome da li čovek voli istinu. Neki kažu da svi oni koji primenjuju istinu imaju dobru ljudskost. Ta izjava je tačna. Neki ljudi imaju dobru ljudskost i u stanju su da primene deo istine. Međutim, ljudskost nekih ljudi je relativno loša i teško im je da primenjuju istinu, što znači da moraju donekle da pate da bi to učinili. Recite Mi, da li neko ko ne primenjuje istinu traga za istinom u svojim postupcima? On uopšte ne traga. Kad im se jave sopstvene ideje i pomisle da je dobro i korisno za njih da tako postupe, oni onda i postupe u skladu sa tim svojim idejama. Ne tragaju za istinom zato što nešto nije u redu s njihovim srcem – srce im nije ispravno. Ne tragaju niti istražuju i ne dolaze pred Boga da se mole; samo tvrdoglavo postupaju u skladu sa sopstvenim idejama. Takav tip čoveka naprosto ne voli istinu. Iako ne voli istinu, neke stvari koje radi i dalje su u skladu s načelima i ne krše ih. Međutim, to što ne krši načela ne znači da je tragao za Božjim namerama – može se samo reći da je to neka vrsta slučajnosti. Neki ljudi postupaju smeteno, bez traganja, ali su posle u stanju da ispitaju sebe. Ako otkriju da takvo postupanje nije u skladu s istinom, sledeći put neće tako postupiti. Za to se može reći da imaju izvesnu ljubav prema istini. Takav pojedinac je sposoban da doživi određeni stepen promene. Oni bez ljubavi prema istini niti tragaju za njom u datom trenutku, niti ispituju sebe naknadno; nikad ne istražuju da li su stvari koje rade zaista ispravne ili ne, pa tako uvek krše načela i istinu. Čak i ako neke stvari koje rade ne krše načela, one i dalje nisu u skladu s istinom, a to takozvano „nekršenje načela” naprosto je pitanje pristupa. Dakle, u kakvom je stanju takav čovek kad postupa u skladu sa sopstvenim idejama? On ne postupa bez jasnosti; nije da mu je nejasno da li je takvo postupanje u skladu s istinom ili ne. To nije stanje u kom se nalazi; naprotiv, on tvrdoglavo istrajava u tome da postupa po sopstvenim idejama. Odlučio je da postupa na taj način, bez ikakve namere da traga za istinom. Kad bi istinski tragao za Božjim namerama, onda bi, pre nego što u potpunosti shvati Božje namere, razmotrio sledeće: „Prvo ću postupiti ovako. Ako je to u skladu s istinom, nastaviću tako; ako nije, odmah ću to ispraviti i prestati tako da postupam.” Kad bi bio u stanju da traga na ovaj način, mogao bi da se promeni u budućnosti. Bez takvog srca, neće moći da se promeni. Čovek sa srcem će u datoj stvari pogrešiti samo jednom, najviše dvaput – jednom ili dvaput, ne tri ili četiri puta; to je normalno poimanje. Ako čovek tri ili četiri puta počini istu grešku, to dokazuje da nema ljubavi prema istini, niti traga za istinom. Takav čovek definitivno nije pojedinac s ljudskošću. Ako, nakon što jednom ili dvaput pogreši, u njegovom srcu nema nikakve reakcije, ako nema svesti u njegovoj savesti, onda će to moći da uradi i treći i četvrti put. Takav čovek naprosto ne može da se promeni. On je baš takav čovek; potpuno je otpisan. Ako, nakon što jednom pogreši, oseti da je to što je uradio bilo pogrešno, pa mrzi sebe zbog toga i oseća krivicu u sebi – ako je to stanje u kom se nalazi – onda će postupiti bolje kad ponovo bude radio istu stvar i postepeno više neće činiti istu grešku; čak i ako mu se ta misao i dalje javi u srcu, neće postupiti po njoj. To je jedan aspekt promene. Možda ćeš reći: „Moja iskvarena narav ne može da se promeni.” Da li je istina da ne može da se promeni? Stvar je u tome što ti nisi voljan da se promeniš. Kad biste bili voljni da primenjujete istinu, zar se i dalje ne biste mogli promeniti? Ljudi koji ovo govore nemaju odlučnost. Svi su oni beskičmeni bednici, ljudi koji nisu voljni da trpe teškoće. Nisu voljni da primenjuju istinu, već umesto toga govore da istina ne može da ih promeni. Zar takvi ljudi nisu veoma prevrtljivi? Oni su ti koji nisu u stanju da primenjuju istinu, njihova ljudskost je problematična, a ipak nikad ne spoznaju sopstvenu prirodu, pa čak često sumnjaju da li Božje delo može ili ne može da upotpuni ljude. Takav čovek nikad nije nameravao da preda svoje srce Bogu, nikad nije nameravao da trpi teškoće. Jedini razlog zašto ostaje ovde jeste puka nada da će mu se u budućnosti posrećiti s blagoslovima. Takav čovek je lišen ljudskosti. Ako neko ima ljudskost, da li će on činiti loše stvari čak i onda kad Sveti Duh očigledno ne deluje u njemu i on ne razume mnogo istine? Čovek s ljudskošću neće činiti loše stvari bez obzira na to da li Sveti Duh deluje na njemu ili ne. Neki ljudi bez ljudskosti mogu da čine neke dobre stvari samo pod uslovom da Sveti Duh deluje na njima. Kad Sveti Duh ne deluje na njima, njihova priroda se razotkriva. Na kome Sveti Duh može uvek da deluje? Neki među nevernicima imaju dobru ljudskost; na njima ne deluje Sveti Duh, a ipak ne čine nikakva posebno nemoralna dela. Kao vernik u Boga, kako onda možeš da činiš nemoralna dela? Ovo pokazuje da je to pitanje prirode. Kad Sveti Duh ne deluje na ljudima, njihova priroda se razotkriva. Kad Sveti Duh deluje na njima, Sveti Duh ih pokreće, darujući im prosvetljenje i prosvećenje, dajući im nalet snage, tako da su u stanju da učine neke dobre stvari. Kad to čine, to nije zato što je njihova priroda dobra; to je, naprotiv, rezultat postignut delom Svetog Duha. Ali kad Sveti Duh ne deluje na njima, oni vole da slede sopstvene ideje, što ih navodi da nesvesno čine neke loše stvari. Samo to je istinsko otkrivenje njihove prirode.

Kako se može rešiti ljudska priroda? Prvo, ljudi moraju da steknu znanje o suštini svoje prirode; moraju da je detaljno analiziraju u skladu s Božjim rečima da bi videli da li je pozitivna ili negativna i da li se opire Bogu ili Mu se pokorava. Moraju to da čine sve dok ne prozru kakva je zaista njihova priroda-suština, a onda mogu istinski da zamrze sebe i da se pobune protiv svog tela. Pored toga, moraju da razumeju Božje namere i zahteve. Koji je tvoj cilj u stremljenju ka istini? Morate da postignete promene u svojoj život-naravi. Jednom kad ti se narav promeni, zadobićeš istinu. Sa vašim trenutnim rastom, kako možete da steknete kontrolu nad sobom da ne činite zlo, da se ne opirete Bogu i ne radite stvari koje krše istinu? Moraš da razmišljaš o ovim stvarima ako želiš da se promeniš. Što se tiče problema loše prirode, morate da shvatite koje iskvarene naravi imate i šta ste sve u stanju da uradite. Moraš da shvatiš koje mere treba preduzeti i kako u praksi kontrolisati sopstvene iskvarene naravi. To su ključna pitanja. Kad vam u srcu vlada zbrka, a u duhu tama, morate da znate kako da tragate za istinom da biste to rešili, kako da ispunite svoje dužnosti i kako da idete pravim putem. Morate da uspostavite načelo za sebe. To zavisi od odlučnosti pojedinca i od toga da li je on osoba koja želi Boga ili ne. Bio je jednom jedan čovek koji je često umeo da plane. Napravio je ploču na kojoj je napisao reči: „Obuzdaj gnev”. Zatim ju je okačio na zid svoje radne sobe kao način da se obuzda i kao upozorenje samom sebi. Možda je to bilo od neke koristi, no, da li je u potpunosti moglo da reši problem? Nipošto nije. Uprkos tome, ljudi treba da se obuzdavaju. Najvažnije je rešiti problem njihovih iskvarenih naravi. Da bi rešili probleme sa svojom prirodom, moraju da počnu tako što će upoznati sebe. Samo ako prozru suštinu svoje iskvarene naravi, mogu da zamrze sebe i da se pobune protiv tela. Bunt protiv tela takođe zahteva posedovanje načela. Može li se neko pobuniti protiv tela ako je smeten? Čim naiđe na problem, predaje se telu. Neki od vas se možda zaustave u mestu kad vide lepu ženu; u tom slučaju, treba da uspostaviš moto za sebe. Kad vam lepa žena priđe, da li treba da odete ili šta treba da uradite? Šta treba da uradiš ako ona krene da te uhvati za ruku? Ako nemaš načela, spotaknućeš se u takvoj situaciji. Kako da rešiš to kada te zaslepi pohlepa čim ugledaš novac? Treba posebno da razmišljaš o ovom problemu i da se usredsrediš na to da vežbaš ne bi li to i rešio, pa ćeš vremenom postepeno moći da se pobuniš protiv tela. Da biste rešili svoju iskvarenu prirodu, postoji jedno prilično ključno načelo, a to je da u svemu treba da dođete pred Boga i da se preispitujete. Pored toga, svake večeri morate da ispitujete svoja stanja tokom tog dana i da proveravate sopstveno ponašanje: koje su stvari urađene u skladu s istinom, a koje su kršile načela? To je još jedno načelo. Ova dva načela su najvažnija. Prvo je da morate da razmišljate o sebi kad se vaša iskvarenost otkrije. Drugo je da nakon toga morate da razmišljate o sebi i da tragate za istinom. Treće je da morate da shvatite i da vam postane jasno šta znači primenjivati istinu i postupati po načelima. Ako zaista možete da razumete ove stvari, onda možete tačno da obavljate stvari. Ako se pridržavate ova tri načela, možete se obuzdati, sprečavajući svoju iskvarenu prirodu da se ispolji ili da deluje. To su osnovna načela za rešavanje vaše prirode. Ako, kad Sveti Duh ne deluje na vas ili kad vam niko dugo ne govori u zajedništvu, uz ova načela i dalje možete da ostanete u normalnom stanju tako što težite ka istini, onda ste osoba koja voli istinu i buni se protiv tela. Oni koji uvek zavise od drugih da im u zajedništvu govore o istini i da ih orezuju jesu robovi. Takvi ljudi su hendikepirani i nesposobni da žive samostalno. Bez orezivanja i posle nekog vremena bez razgovora u zajedništvu, oni koji postupaju bez načela postupaće nepromišljeno i svojevoljno i izgubiće kontrolu nad sobom. Kako Bog može biti spokojan zbog takvih ljudi? Dakle, morate se pridržavati ova tri načela da biste rešili problem prirode. To će vas sačuvati od činjenja velikih prestupa i zasigurno se nećete opirati Bogu niti Ga izdati.

Odlomak 18

Mnogi ljudi su pomenuli isti problem: nakon što saslušaju besedu Višnjeg, sve im je jasno, postaju motivisani i više nisu negativni, ali to stanje traje samo desetak dana, a zatim ponovo postaje nenormalno – gube motivaciju i ne znaju kako da nastave i šta da rade. Kakav je to problem? Koji je njegov koren? Da li ste vi ikada razmišljali o tome? Neki kažu da je koren u tome što se ljudi ne usredsređuju na istinu. Pa, kako to da ti imaš normalno stanje nakon što saslušaš besedu? Zašto se osećaš naročito srećno i oslobođeno nakon što čuješ istinu? Neki kažu da je to zbog dela Svetog Duha. Zašto onda Sveti Duh više ne deluje nakon desetak dana? Neki kažu da je to zato što ljudi više ne teže napretku i što su postali lenji. Zašto onda Sveti Duh i dalje ne deluje na ljude koji teže napretku? Zar i ti ne težiš napretku? Zašto Sveti Duh ne deluje? Nijedan od razloga koje ljudi navode nije u skladu sa stvarnošću. U ovome leži problem: bez obzira na to da li Sveti Duh deluje ili ne, čovekova saradnja se ne može zanemariti. Kad čovek koji voli istinu jasno shvati istinu, on će uvek održavati normalno stanje, bez obzira na to da li je to period kada Sveti Duh deluje ili ne. Ali za nekoga ko ne voli istinu, čak i ako naročito jasno razume istinu i čak i ako Sveti Duh snažno deluje, istina koju on može da primenjuje i dalje će biti ograničena. On će moći da primenjuje samo malo istine u kratkom vremenskom periodu dok je srećan. Većinu vremena, on će i dalje postupati u skladu sa sopstvenim sklonostima i često će ispoljavati svoje iskvarene naravi. Dakle, da li je čovekovo stanje normalno i da li on može da primenjuje istinu ne zavisi u potpunosti od dela Svetog Duha. Takođe ne zavisi u potpunosti od toga da li je istina čoveku jasna. Umesto toga, to zavisi od toga da li čovek voli istinu i da li je voljan da je primenjuje. U normalnim okolnostima, nakon što čovek čuje propovedi i besede, njegovo stanje je neko vreme prilično normalno. To je rezultat shvatanja istine; istina te navodi da spoznaš sopstvenu iskvarenu prirodu, osećaš se srećno i oslobođeno, i tvoje stanje se popravlja. Ali nakon nekog vremena, iznenada se suočiš s nečim neobičnim i ne znaš kako to da proživiš, tvoje srce više nije bistro kao pre i ti istinu nesvesno potiskuješ; ne trudiš se da tražiš Božje namere u svojim postupcima, u svemu postupaš samovoljno i nemaš baš nikakvu nameru da primenjuješ istinu. Kako vreme prolazi, gubiš istinu koju si nekada razumeo. Takođe nastavljaš da ispoljavaš sopstvenu iskvarenu narav. Kad se susretneš sa stvarima, ne tražiš Božje namere – čak i kad se približiš Bogu, to je samo formalnost. U trenutku kad to shvatiš, tvoje srce je već daleko odlutalo od Boga, i već si učinio mnogo stvari kojima se opireš Bogu, pa si čak i hulio na Boga. To je problematično. Ako su okolnosti relativno blage, ljudi još uvek mogu da budu spaseni, ali ako su okolnosti ozbiljne – ako su otišli toliko daleko da su hulili na Boga, da su pokušavali da se takmiče s Bogom za nadmoć i da su pokušavali da se nadmeću s Bogom za status, hranu i odeću – onda im nema spasa. Cilj jasne besede o istini jeste da se ljudima omogući da razumeju i primenjuju istinu i da postignu promene u svojim naravima. Cilj nije naprosto u tome da se unese svetlost i malo sreće u njihova srca kad jednom shvate istinu. Ako razumeš istinu, ali je ne primenjuješ, onda se gubi značaj besede o istini i njenog razumevanja. U čemu je problem kad ljudi razumeju istinu, ali je ne sprovode u delo? To je dokaz da oni ne vole istinu, da u svom srcu ne prihvataju istinu, u kom slučaju će propustiti Božje blagoslove i priliku za spasenje. Kad je reč o tome da li su ljudi u stanju da postignu spasenje, ključno je da li su u stanju da prihvate i primenjuju istinu. Ako sprovedeš u delo istine koje razumeš, dobićeš prosvećenje, prosvetljenje i vođstvo Svetog Duha, i moći ćeš da uđeš u istina-stvarnost, da postigneš dublje razumevanje istine i na kraju zadobiješ istinu i Božje spasenje. Neki ljudi nisu u stanju da primenjuju istinu i uvek se žale da ih Sveti Duh ne prosvećuje niti prosvetljuje, da im Bog ne daje snagu. To je pogrešno; to je pogrešno razumevanje Boga. Prosvećenje i prosvetljenje Svetog Duha izgrađeni su na temelju ljudske saradnje. Ljudi moraju da imaju iskreno srce i da budu voljni da primenjuju istinu, i bez obzira na to da li je njihovo razumevanje duboko ili površno, moraju biti u stanju da istinu sprovode u delo. Tek tada će ih Sveti Duh prosvetiti i prosvetliti. Ako ljudi razumeju istinu, ali je ne sprovode u delo, i samo čekaju da Sveti Duh deluje i primora ih na to, zar nisu izuzetno pasivni? Bog nikada nikoga ne primorava ni na šta. Ako ljudi razumeju istinu, ali nisu voljni da je sprovode u delo, to pokazuje da ne vole istinu, ili da je njihovo stanje nenormalno i da ih nešto u tome sprečava. Ali ako su ljudi u stanju da se mole Bogu, i Bog će delovati; prava briga je ako nisu voljni da primenjuju istinu i takođe se ne mole Bogu, jer tada Sveti Duh nema načina da u njima deluje. Zapravo, bez obzira na to kakvu teškoću ljudi imaju, ona se uvek može rešiti; ključno je da li su u stanju da postupaju u skladu sa istinom ili to nisu. U ovom trenutku, problemi iskvarenosti u vama nisu rak, nisu neizlečive bolesti. Ako možete da rešite da primenjujete istinu, primićete delo Svetog Duha, i biće moguće da se te iskvarene naravi promene. Sve zavisi od toga da li ti možeš da rešiš da primenjuješ istinu – to je ključno. Ako ti primenjuješ istinu i ideš putem stremljenja ka istini, tada ćeš moći da primiš delo Svetog Duha i sigurno ćeš moći da budeš spasen. Ako je put kojim ideš pogrešan, tada ćeš izgubiti delo Svetog Duha; jedan pogrešan korak vodiće ka drugom, i sve će za tebe biti gotovo, i bez obzira na to koliko godina nastaviš da veruješ, nećeš moći da postigneš spasenje. Na primer, kad rade, neki ljudi nikada ne razmišljaju o tome kako da rade na način koji koristi delu Božje kuće i koji je u skladu s Božjim namerama. Kao rezultat toga, čine mnoge stvari koje su sebične i podle, navlače na sebe Božje gnušanje i mržnju, i tako bivaju otkriveni i eliminisani. Ako su ljudi u stanju da u svim stvarima traže istinu i da postupaju u skladu sa istinom, tada su već stupili na pravi put vere u Boga, i tako imaju nadu da postanu neko ko je u skladu s Božjim namerama. Neki ljudi razumeju istinu, ali je ne sprovode u delo. Umesto toga, veruju da istina nije ništa posebno i da nije u stanju da reši problem njihove sopstvene volje i iskvarenih naravi. Zar takvi ljudi nisu zaista smešni? Zar nisu krajnje apsurdni? Zar ne misle za sebe da su veoma pametni? Ako su ljudi u stanju da postupaju u skladu sa istinom, tada se njihove iskvarene naravi mogu promeniti. Ako su njihova vera i služenje Bogu u skladu s njihovom prirodnom ličnošću, tada niko od njih neće moći da postigne promene u svojim naravima. Postoje neki ljudi koji provode ceo dan gušeći se u teskobi koju su izazvali sopstvenim pogrešnim izborima. Iako su im istine lako dostupne, oni ih ne istražuju niti pokušavaju da ih sprovedu u delo, već istrajavaju u tome da izaberu sopstveni put. Kakav apsurdan način postupanja! Oni zaista ne znaju kako da uživaju u blagoslovima koje imaju; rođeni su da pate. Primenjivanje istine je tako jednostavno; sve se svodi na to da li je primenjuješ ili ne. Ako si ti neko ko ima odlučnost da primenjuje istinu, tada će tvoja negativnost, slabost i iskvarena narav postepeno biti rešeni i promenjeni; to zavisi od toga da li tvoje srce voli istinu, da li si u stanju da prihvatiš istinu, da li možeš ili ne možeš da patiš i platiš cenu da bi zadobio istinu. Ako zaista voliš istinu, moći ćeš da istrpiš svakojaku bol da bi je zadobio – bez obzira na to da li to znači da će te ljudi klevetati, osuđivati ili odbacivati, sve to treba da podneseš sa strpljenjem i tolerancijom. Bog će te štititi i blagosloviti, On te neće napustiti niti ignorisati – to je neupitno. Ako se moliš Bogu s bogobojažljivim srcem, oslanjaš se na Boga i gledaš ka Bogu, neće postojati teškoća koju ne možeš prebroditi. Možda imaš iskvarenu narav i možda činiš prestupe, ali ako imaš bogobojažljivo srce i ako oprezno ideš putem stremljenja ka istini, tada ćeš nesumnjivo moći da ostaneš postojan, i Bog će te nesumnjivo voditi i štititi.

Postoje neki ljudi koji se opremaju istinama samo da bi radili i propovedali, da bi opskrbljivali druge, a ne da bi rešavali sopstvene probleme, a kamoli da bi te istine primenjivali. U pogledu razumevanja, njihova beseda je čista i u skladu sa istinom, ali je ne povezuju sa sobom, niti je primenjuju ili proživljavaju. U čemu je ovde problem? Da li su oni zaista prihvatili istinu kao svoj život? Ne, nisu. Doktrina koju čovek propoveda, ma koliko čista bila, ne znači da taj čovek poseduje istina-stvarnost. Da bi se čovek opremio istinom, mora prvo sâm u nju da uđe, i mora da sprovede istinu u delo kad je razume. Ako se čovek ne usredsredi na sopstveni ulazak, već želi da se razmeće propovedajući istinu drugima, njegova namera je pogrešna. Postoje mnoge lažne starešine koje rade na ovaj način, neprestano besedeći s drugima o istinama koje razumeju, opskrbljujući novovernike, podučavajući ljude tome da primenjuju istinu, da dobro obavljaju svoje dužnosti, da ne budu negativni. Sve su to ispravne reči, i te lažne starešine se mogu smatrati punim ljubavi, ali zašto oni sami ne primenjuju istinu ili nemaju život-ulazak? Šta se ovde zaista dešava? Da li osoba poput ove zaista voli istinu? Teško je reći. Tako su fariseji u Izraelu tumačili Sveto pismo drugima, a oni sami ipak nisu mogli da se drže Božjih zapovesti. Kad se Gospod Isus pojavio i delovao, čuli su Božji glas, ali su se opirali Gospodu. Razapeli su Gospoda Isusa i Bog ih je prokleo. Prema tome, sve ljude koji ne prihvataju ili ne primenjuju istinu Bog će osuditi. Kako su samo bedni! Pošto reči i doktrine koje propovedaju mogu pomoći drugima, zašto ne mogu pomoći njima samima? Dobro bismo učinili da takvu osobu nazovemo licemerom koji nema stvarnost. Oni drugima pružaju reči istine i navode druge da je primenjuju, ali sami ne primenjuju ni najmanji deo toga. Zar takva osoba nije bestidna? Oni nemaju istina-stvarnost, a ipak i dalje propovedaju reči i doktrine drugima kako bi se pretvarali da su neko ko poseduje istina-stvarnost. Zar to nije namerno zavođenje ljudi i nanošenje štete ljudima? Ako takva osoba bude otkrivena i eliminisana, moći će da krivi samo sebe. Neće biti vredna sažaljenja. Može li neko ko samo propoveda reči i doktrine, ali ne primenjuje istinu, postići istinsku promenu? Zar ne obmanjuju druge i ne nanose štetu samima sebi? Ključ stremljenja ka istini leži u njenom sprovođenju u delo. Svrha primenjivanja istine je da se reše sopstvene iskvarene naravi i da se proživi istinsko ljudsko obličje, ali oni uopšte ne prepoznaju svoje iskvarene naravi, niti znaju kako da koriste istinu da reše svoje teškoće. Dakle, bez obzira na to kako zalivaju, opskrbljuju ili podržavaju druge, nikada neće postići stvarne rezultate jer nemaju put za život-ulazak ili promenu naravi. Ako besedom o istini ne mogu da reše ljudske teškoće niti bilo koji problem, zar onda stvari koje govore nisu samo reči i doktrine koje su prijatne za uho ali su nepraktične? Ako želiš da postigneš promenu u svojoj naravi, moraš se prvo usredsrediti na primenjivanje i proživljavanje Božjih reči. Bez obzira na to koje aspekte istine razumeš, moraš se usredsrediti na njihovo sprovođenje u delo. Samo ćeš kroz sopstvenu primenu i proživljavanje istine otkriti probleme, a posebno ćeš moći da prepoznaš kad se tvoje iskvarene naravi ispolje. Ako možeš da tražiš istinu da rešiš te probleme, ući ćeš u istina-stvarnost, i tvoja život-narav će se promeniti. Ti ćeš tada imati put kad budeš razgovarao o primenjivanju istine, i moći ćeš da rešavaš probleme kad budeš besedio o istini. To pokazuje da ćeš, sve dok si voljan da primenjuješ istinu, posedovati istina-stvarnost, i da ćeš, sve dok si voljan da primenjuješ istinu, biti podoban da opskrbljuješ druge. Zauzvrat, Bog će te odobravati, a ljudi će te hvaliti.


Reči o spoznaji Božjeg dela i naravi

Odlomak 19

Većina ljudi ne razume Božje delo i stoga im je vera previše oskudna. Nije lako poznavati Božje delo; osoba prvo mora da zna da postoji plan za svako Božje delo i da se sve dešava po vremenu koje je Bog odredio. Čovek nikada ne može da dokuči šta i kada Bog dela; Bog obavlja određeno delo u određeno vreme i ne odlaže ga; niko ne može da uništi Njegovo delo. Delanje shodno Njegovom planu i shodno Njegovim namerama načelo je po kom On sprovodi Svoje delo, i niko to ne može promeniti. U tome treba da vidiš Božju narav. Božje delo nikoga ne čeka i kad je vreme da se dela, to se mora učiniti. Svi ste vi iskusili Božje delo u poslednjih nekoliko godina. Ko može da uništi način na koji On opskrbljuje ljude, ili da Ga spreči da kaže Svoje reči kad ih je potrebno reći i da sprovede Svoja dela kad je potrebno da se to čini? Kad su ljudi isprva počeli da propovedaju jevanđelje, većina njih je delila knjige s Božjim rečima ljudima u crkvama i religioznim ljudima. Šta je bio ishod toga? Veoma malo tih ljudi je proučilo Božje reči; većina njih volela je da kleveta, osuđuje i napada. Neki su palili te knjige, neki su ih zaplenjivali, neki su tukli delatnike jevanđelja i primoravali ih da priznaju svoju krivicu, a neki su čak zvali i policiju da ih uhapsi i sudski goni. U to vreme, sve veroispovesti su se mahnito opirale, ali naposletku, jevanđelje carstva je ipak bilo razglašeno širom kineskog kopna. Ko može da poremeti sprovođenje Božje volje? Ko može da zaustavi širenje jevanđelja carstva Božjeg? Božje stado sluša Božji glas i oni koje treba da budu zadobijeni od strane Boga to će pre ili kasnije i biti. To je nešto što niko ne može da uništi. To je poput rečenice iz Priča Solomonovih koja kaže: „Srce je carevo, kao korito reke, u rukama Jahvea, koji ga vodi kud je Njemu volja” (Priče Solomonove 21:1). Ovo još više važi za one nevažne ljude, zar ne? Bog ima Svoje planove i uređenja kad će koje delo učiniti. Neki ljudi uvek prosuđuju da je nemoguće da Bog radi ovo ili ono, ali takve ideje su samo zamišljanja ljudi. Koliko god štete ljudi naneli i koliko god nevolja Sotona izazvao, od toga neće biti ništa, i neće moći da zaustave Božje delo. Delo Svetog Duha određuje sve i ljudi ništa ne mogu postići bez dela Svetog Duha. Kakvu razboritost bi ljudi trebalo da poseduju po ovom pitanju? Kad osoba shvati da Sveti Duh ne deluje, treba da otpusti sopstvene predstave i da pazi da ne učini nešto nepromišljeno. Mudar izbor je tragati za Božjim namerama i čekati trenutak koji je odredio Bog. Neki ljudi se uvek oslanjaju na sopstvene ljudske predstave i zamišljanja pa preduhitre Boga, i ishod toga bude da Sveti Duh ne deluje i da su im napori bili uzaludni. Međutim, ljudi moraju da rade to što treba i moraju da ispune svoju dužnost. Ne možeš dokono čekati iz straha da ne uradiš nešto pogrešno, i svakako ne možeš reći: „Bog to nije još uradio i Bog još uvek nije rekao šta želi da ja uradim, tako da neću ništa zasad raditi.” Zar to nije neispunjavanje dužnosti koju imaš? Moraš o tome promisliti jer to nije nebitna stvar, i samo jedna greška u razmišljanju može ti uništiti izglede i upropastiti te.

U Božjem planu upravljanja, koje god delo da Bog čini, čini ga po rasporedu, u pravo vreme, veoma precizno i nikako shodno zamišljanjima ljudi koji kažu: „Ovo neće uspeti, ono neće uspeti, ovo te nikuda ne vodi!” Bog je svemoguć i za Boga ništa nije teško. Od Doba zakona preko Doba blagodati sve do Doba carstva, svaki korak Božjeg dela učinjen je nasuprot predstavama ljudi koji misle da je sve to neizvodljivo. Uprkos tome, na kraju sve uspe i Sotona bude potpuno osramoćen i izgubi, a ljudi prekriju usta. Šta ljudi mogu da rade? Ne mogu čak ni da primenjuju istinu, ali ipak mogu da budu nadmeni i uobraženi, misleći da mogu da postignu sve. Srca su im puna preteranih želja i uopšte ne svedoče istinski. Ima čak i ljudi koji misle: „Božji dan dolazi uskoro, nećemo više morati da patimo, imaćemo dobar život i nazire se kraj.” Da vam kažem, takvi ljudi se samo šlepaju i zabavljaju, i na kraju će samo biti kažnjeni i ništa neće zadobiti! Da li verovanje u Boga samo da bi se video Božji dan i izbegle velike katastrofe može osobi pomoći da zadobije istinu i život? Svi oni koji veruju u Boga da bi izbegli katastrofe i videli Božji dan, nastradaće. Međutim, oni koji veruju da bi stremili istini i bili spašeni putem promene naravi, preživeće. To su istinski vernici u Boga. Oni zbunjeni vernici naposletku neće ništa zadobiti, samo će uzalud raditi i biti kažnjeni teže. Svi ljudi imaju ozbiljan nedostatak pronicljivosti. Oni koji veruju u Boga, ali ne obavljaju svoje zadatke i uvek misle o rđavim stvarima, oni su zlikovci. Oni su bezvernici i mogu nauditi samo sebi. Zar nisu i vernici i nevernici u Božjim rukama? Ko može pobeći Božjim rukama? Niko ne može pobeći! Oni koji pobegnu moraju se naposletku vratiti Bogu i biti kažnjeni. To je očigledno, zašto ljudi to ne vide jasno?

Neki ljudi nemaju nimalo znanja o svemogućnosti Boga, iako veruju u Svemogućeg Boga. Neprestano ih zbunjuje sledeće pitanje: „Pošto je Bog svemoguć, ima autoritet i u stanju je da ima suverenost nad svim stvarima, zašto je ipak stvorio Sotonu, dozvolio mu da kvari ljudski rod 6000 godina i svet dovede do stanja haosa? Zašto Bog ne uništi Sotonu? Zar ljudi ne bi imali dobar život kad Sotone ne bi bilo?” To je način na koji većina ljudi misli. Možete li sad da objasnite ovo pitanje? Ovo uključuje istinu u pogledu vizija. O tom pitanju su mnogi razmišljali, ali sad kad posedujete neke osnove, zbog toga nećete sumnjati u Boga. Međutim, zabuna oko ovoga mora se pojasniti. Postoje ljudi koji pitaju: „Zašto je Bog dopustio arhanđelu da Ga izda? Da li možda Bog nije znao da je arhanđeo kadar da Ga izda? Da li Bog nije uspeo to da kontroliše, da li je to dozvolio, ili je pak Bog imao neki cilj?” Normalno je da ljudi postavljaju ovo pitanje i treba da znaju da to pitanje uključuje čitav Božji plan upravljanja. Bog je tako uredio da postoji arhanđeo i njegova izdaja Boga i dozvoljena je i uređena od strane Boga – to zasigurno spada u domen Božjeg plana upravljanja. Bog je dozvolio arhanđelu da iskvari ljudski rod koji je On stvorio, nakon što Ga je izdao. Nije u pitanju to da Bog nije mogao da kontroliše Sotonu pa je ljudski rod zavela zmija i iskvario Sotona, već je Bog dozvolio Sotoni da to uradi. Tek nakon što je dao dozvolu da se to desi, Bog je započeo Svoj plan upravljanja i Svoje delo spasavanja ljudskog roda. Može li čovek da dokuči ovu misteriju? Kad je Sotona konačno iskvario ljudski rod, Bog je tad započeo svoje delo upravljanja ljudskim rodom. Prvo delo Mu je bilo Doba zakona u Izrailju. Nakon što je prošlo dve hiljade godina, učinio je delo raspeća u Doba blagodati i ceo ljudski rod je bio iskupljen. Tokom poslednjih dana, On je ponovo otelotvoren da osvoji i spasi grupu ljudi u poslednjim danima. Kakvi su to ljudi koji su rođeni u poslednjim danima? To su oni koji su prošli kroz hiljade godina Sotonine iskvarenosti, koji su toliko duboko iskvareni da više nemaju ljudsko obličje. Nakon što su iskusili sud, grdnju i razotkrivanje Božjih reči, nakon što su osvojeni, stiču istinu iz Božjih reči i Bog ih iskreno uverava; postižu razumevanje Boga i mogu potpuno da se pokore Bogu i udovolje Njegovim namerama. Na kraju, ta grupa ljudi zadobijenih putem Božjeg plana upravljanja biće takvi ljudi. Da li mislite da će oni koje nije iskvario Sotona udovoljiti Božjim namerama, ili će to biti oni koje je iskvario Sotona i koji su naposletku spaseni? Ljudi koji će biti zadobijeni tokom čitavog plana upravljanja jesu grupa koja može da razume Božje namere, koja stiče istinu od Boga, i koja poseduje način života i ljudsko obličje koje Bog zahteva. Kad je Bog isprva stvorio ljude, jedva da su imali ljudsko obličje i ljudski život. Međutim, nisu posedovali istinu koju Bog zahteva od ljudi i nisu mogli da dostignu obličje za koje se Bog oduvek nadao da će ga ljudi imati. Grupa ljudi koji će naposletku biti zadobijeni, to su oni koji će ostati do kraja, i to su oni koje Bog zadobija, kojima je zadovoljan i koji ga usrećuju. Tokom dela upravljanja koje je trajalo hiljadama godina, ti ljudi koje je konačno spasao najviše su zadobili; istina koju su ovi ljudi zadobili upravo je ono zalivanje i hranjenje koje im je Bog obezbeđivao kroz Svoj rat sa Sotonom. Ljudi iz te grupe su bolji od onih koje je Bog stvorio na samom početku; iako su bili iskvareni, to je bilo neizbežno i to je stvar koja spada u domen Božjeg plana upravljanja. To u potpunosti otkriva Njegovu svemoć i mudrost, kao i to da je sve što je Bog uredio, isplanirao i postigao najbolje od svega. Ako te posle ponovo pitaju: „Ako je Bog svemoguć, kako to da Ga je arhanđeo ipak izdao? Potom ga je Bog izgnao dole na zemlju gde mu je dozvolio da iskvari ljudski rod. Koji je značaj toga?” ti na to možeš da kažeš: „To pitanje spada u Božje predodređenje i to je najznačajnije. Čovek ne može u potpunosti da ga dokuči, ali s nivoa koji čovek može da shvati i dostigne, može se videti da je to što je Bog uradio vrlo smisleno. Ovim se svakako ne misli da Bog povremeno načini propust, ili da izgubi kontrolu i ne može da upravlja stvarima pa onda okrene Sotonine trikove protiv njega samog govoreći: ’Arhanđeo je ionako pribegao izdaji pa mogu i da nastavim, a ljudski rod ću jednostavno spasiti nakon što ih sve iskvari.’ To nikako nije slučaj.” Ljudi bi barem trebalo da znaju da to pitanje spada u domen Božjeg plana upravljanja. Kog plana? U prvoj etapi, postojao je arhanđeo; u drugoj etapi, arhanđeo je pribegao izdaji; u trećoj etapi, nakon izdaje arhanđela, on je došao među ljudski rod da ga iskvari i onda je Bog započeo svoje delo upravljanja ljudskim rodom. Kad ljudi veruju u Boga onda moraju da razumeju viziju Božjeg plana upravljanja. Neki nikada ne shvate ovaj aspekt istine i uvek imaju osećaj da postoji mnogo nerešivih protivrečnosti. Kad nešto ne razumeju, osećaju se neuvereno, a kad su neuvereni, nemaju energije da idu napred. Bez istine, teško je ostvariti ikakav napredak, pa je dosta teško baviti se onima koji ne tragaju za istinom kad se suoče s nekim problemom. Da li vam je ovaj razgovor u zajednici pomogao da razumete? Tek nakon izdaje arhanđela, Bog je uspostavio plan upravljanja da spase ljudski rod. Kad je arhanđeo započeo svoju izdaju? Sigurno su postojale neke stvari koje su otkrivale njegovu izdaju, postojao je proces arhanđelove izdaje, to svakako ne može biti tako jednostavno kao što se iz zapisanog čini. To je kao kad je Juda izdao Isusa – bio je to čitav proces. Nije on prosto izdao Isusa nakon što ga je kratko sledio. Juda nije voleo istinu, žudeo je za novcem i stalno je krao. Bog ga je dao Sotoni, Sotona mu je usadio ideje, i onda je Juda počeo da izdaje Isusa. Juda je postepeno postajao bezbožan i pod određenim okolnostima, kad je došlo vreme, izdao je Isusa. Postoji uredan obrazac bezbožnosti ljudi, nije ona tako jednostavna kao što ljudi misle. Trenutno, ljudi mogu da razumeju stvari iz Božjeg plana upravljanja samo do te granice, ali moći će dublje da pojme njegov značaj kad povećaju svoj rast.

Odlomak 20

Sva iskvarena ljudska bića imaju sotonsku prirodu i sotonske naravi i mogu da izdaju Boga bilo kad i bilo gde. Neki ljudi pitaju: „Bog je stvorio ljude i oni su u Božjim rukama. Zašto Bog ne zaštiti ljude umesto što im dopušta da Ga izdaju? Zar Bog nije svemoguć?” Reč je zaista o pitanju. Koji problem možeš da vidiš u ovome? Bog ima svemoguću stranu, a ima i praktičnu stranu. Ljudi bi mogli da izdaju Boga i da nisu iskvareni od strane Sotone. Iskvareni ljudi nemaju sopstvenu subjektivnu volju i ne mogu da donose ispravne odluke kad je reč o tome kako treba da obožavaju Boga, kako treba da odbace Sotonu i da se s njim ne udružuju, kako treba da se pokore Bogu, kao ni u pogledu činjenice da Bog ima istinu, život i put i da je Bog neuvredljiv… Ljudi nemaju te stvari u sebi, ne uviđaju ono što je u Sotoninoj prirodi i ne razumeju nikakvu istinu, pa mogu da izdaju Boga bilo kad i bilo gde. Štaviše, nakon što su ljudi iskvareni od strane Sotone, oni u sebi imaju Sotonine stvari i verovatnije je da će izdati Boga. U tome je problem. Ako ti vidiš samo praktičnu stranu Boga, a ne i Njegovu svemoguću stranu, verovatno je da ćeš izdati Boga i videti Hrista kao običnog čoveka, pa nećeš znati kako On može da izrazi toliko istina da bi spasao ljudski rod. Ako vidiš samo svemoguću stranu Boga, a ne i Njegovu praktičnu stranu, takođe je verovatno da ćeš se opirati Bogu. Ako ne vidiš nijednu stranu, još je verovatnije da ćeš se opirati Bogu. Prema tome, zar poznavanje Boga nije najteža stvar na svetu? Što više ljudi poznaju Boga, to više razumeju Božje namere i shvataju da je sve što Bog čini smisleno. Ako imaju istinsko znanje o Bogu, ljudi mogu da postignu takve rezultate. Iako Bog ima praktičnu stranu, ljudi nikada ne mogu u potpunosti da Ga spoznaju. Bog je prevelik, On je čudesan i nedokučiv, dok je ljudsko razmišljanje previše ograničeno. Zašto se kaže da je čovek pred Bogom zauvek novorođenče? To je ono što to znači.

Kad Bog nešto govori ili čini, ljudi uvek pogrešno razumeju: „Kako Bog to može da uradi? Bog je svemoguć!” Ljudi uvek imaju sopstvene predstave. U pogledu toga da Bog doživljava ovozemaljsku patnju, neki ljudi misle: „Zar Bog nije svemoguć? Treba li On da doživljava ovozemaljsku patnju? Zar Bog ne zna kakva je ovozemaljska patnja?” Ovim je obuhvaćena praktična strana Božjeg dela. U Dobu blagodati, Isus je bio raspet radi iskupljenja čovečanstva, ali čovek ne poznaje Boga i uvek gaji neke predstave o Njemu, govoreći: „Da bi iskupio celo čovečanstvo, Bog je samo trebalo da kaže Sotoni: ’Ja sam svemoguć. Zar se usuđuješ da Mi uskraćuješ čovečanstvo? Moraš Mi ga dati.’ S tih nekoliko reči, sve je moglo biti rešeno. Zar Bog nije imao autoritet? Sve što je bilo potrebno jeste da Bog kaže da je čovečanstvo iskupljeno i da su gresi čoveka oprošteni, i tada čovek ne bi imao greha. Zar se o ovim stvarima ne može odlučiti jednom jedinom Božjom rečju? Bog je izgovorio reč, i nastali su nebo i zemlja i sve stvari, pa kako Bog nije mogao da reši ovo pitanje? Zašto je Bog lično bio raspet?” Ovim su obuhvaćene i Božja svemoguća strana i Njegova praktična strana. Prema praktičnoj strani, Bog se ovaplotio, živeo je na zemlji trideset tri i po godine, pretrpeo je mnogo patnje i na kraju je raspet, pretrpevši najtežu patnju. Zatim je uskrsnuo iz mrtvih, a Njegovo uskrsnuće bilo je Božja svemoguća strana. Bog nije dao znak, niti je prolio malo krvi ili pustio da padne malo kiše i rekao da je to žrtva za greh. Nije učinio ništa slično, već se umesto toga lično ovaplotio da bi iskupio čovečanstvo i bio je prikovan za krst, i time je čovečanstvo postalo svesno te činjenice. Kroz tu činjenicu, čovečanstvo je spoznalo da je Bog zaista iskupio čoveka i to je bio dokaz. Svaki put kad se Bog ovaploti da bi izvršio delo ili kad Duh direktno dela, sve je to neophodno. To znači da je delanje na ovaj način najvrednije i najznačajnije, i samo delanje na ovaj način može biti od koristi čovečanstvu. Razlog tome jeste to što je celo čovečanstvo predmet Božjeg upravljanja. Ranije je rečeno da je cilj toga da se vodi rat sa Sotonom i da bi se on ponizio. Ali zapravo, nije li to na kraju za čovekovo dobro? Za čoveka je ovo događaj za pamćenje i to je najvrednija i najznačajnija stvar. Budući da Bog želi da stvori grupu ljudi koji su isplivali iz patnje, koji poznaju Boga i koje je Bog usavršio, koji su prošli kroz Sotoninu iskvarenost, od suštinske je važnosti da se ovo delo izvrši na ovaj način. Bog bira koji će metod delanja primeniti u svakoj fazi Svog dela na osnovu potreba čovečanstva; apsolutno nije slučaj da će bilo koji metod poslužiti. Međutim, ljudi imaju izbor i imaju sopstvene predstave. Kao i sa Isusovim raspećem, ljudi misle: „Kakve veze to što je Bog raspet ima sa nama?” Oni misle da nema nikakve veze, ali Bog je morao biti raspet da bi spasao čovečanstvo. Biti raspet bila je najteža patnja tog vremena. Da li je Duh mogao biti raspet? Duh nije mogao biti raspet i nije mogao biti praobraz Boga, a još manje proliti krv i biti žrtvovan. Samo je ovaploćeni Bog mogao biti raspet, i to je bio dokaz žrtve za greh. Njegovo telo je preuzelo obličje grešnog tela i podnelo patnju za ljudski rod, dok Duh nije mogao da podnese patnje za ljudski rod niti je mogao da okaje grehe ljudi. Isus je bio raspet radi ljudskog roda. To je praktična strana Boga. Bog je mogao to da učini i da voli ljude na taj način, dok ljudi to nisu mogli. To je svemoguća strana Boga.

Sve što Bog čini obuhvata i Njegovu svemoguću stranu i Njegovu praktičnu stranu. Božja svemogućnost je Njegova suština, a Njegova praktičnost je takođe Njegova suština; ove dve strane su neodvojive. To što Bog čini stvari na praktičan način jeste Njegova praktična strana, a to što On može da dela na ovaj način takođe pokazuje Njegovu svemoguću stranu. Ne možeš reći: „Zato što Bog dela na praktičan način, On je stoga praktičan; to je Njegova praktična strana i u njoj nema svemogućnosti”; ako to kažeš, to će postati pravilo. To je praktična strana, a to je i svemoguća strana. Sve što Bog čini sadrži obe ove strane – Njegovu svemogućnost i Njegovu praktičnost – i sve se to čini na osnovu Njegove suštine; to je izraz Njegove naravi, kao i otkrovenje Njegove suštine i onoga što On jeste. Ljudi misle da je u Doba blagodati Bog bio milostiv i pun ljubavi; ali On je i dalje imao Svoju gnevnu stranu i Svoju stranu suda. To što je Bog proklinjao fariseje i ceo jevrejski narod – nije li time pokazao Svoj gnev i Svoju pravednost? Ne možeš reći da je Bog bio samo milostiv i pun ljubavi tokom Doba blagodati, da On uopšte nije izrazio nikakav gnev, sud ili kletve – reći to pokazuje da ljudi nemaju razumevanja za delo Božje. Božje delo u Doba blagodati bilo je u potpunosti izraz Njegove naravi. Sve što je Bog učinio, a što je čovek mogao da vidi, dokazalo je da je On Sâm Bog i da je svemoguć, dokazalo je da On Sâm ima suštinu Božju. U ovoj fazi, Bog vrši delo suda i grdnje – može li to značiti da On nema milosti ili ljubavi? Ne, On ima i milosti i ljubavi. Ako sažmeš suštinu Božju u samo jednu rečenicu ili jednu izjavu, suviše si nadmen i samopravedan, glup i neuk, i to pokazuje da ne poznaješ Boga. Neki ljudi kažu: „Podelite sa nama istinu o poznavanju Boga, objasnite je jasno.” Šta će reći osoba koja poznaje Boga? Reći će: „Stvar poznavanja Boga je toliko duboka da je ne mogu jasno objasniti u nekoliko rečenica. Ne mogu je učiniti razumljivom, kako god da je sročim. Dovoljno je samo shvatiti smisao. Čovek nikada ne može u potpunosti da spozna Boga.” Nadmena osoba koja ne poznaje Boga reći će: „Znam kakav je On Bog, poznajem Boga predobro.” Zar to nije hvalisanje? Svako ko to kaže je krajnje nadmen! Postoje neke stvari koje ljudi – ako ne iskuse i nisu videli neke činjenice – ne mogu zaista da spoznaju ili iskuse, pa osećaju da je poznavanje Boga prilično apstraktno. Onima koji ne razumeju, reč je samo o nekoj vrsti izjave; oni je razumeju doktrinarno, ali nemaju stvarno znanje. To što je ti ne razumeš ne znači da nije istina. Poznavanje Boga je apstraktno za one koji nemaju iskustva, ali zapravo nije apstraktno. Ako osoba zaista ima iskustva, moći će da poveže reči Božje sa odgovarajućim kontekstima i da ih primeni i sprovede u delo – to pokazuje da razume istinu. Možeš li razumeti istinu ako samo slušaš doslovno značenje Božjih reči, a nemaš nikakvo praktično znanje? Treba da ih sprovedeš u delo i iskusiš. Nije lako razumeti istinu.

Bog je iskupio ceo ljudski rod u Dobu blagodati; to je Božja svemoguća strana. Ova svemogućnost obuhvata to da Bog vrši Svoje delo na praktičan način – osvaja ljude vršenjem Svog dela, pri čemu svi ljudi padaju ničice pred Boga i u stanju su da Ga prihvate. Ako se o Božjoj svemogućnosti i Božjoj praktičnosti govori samo kao o dve odvojene strane, ljudi neće moći temeljno da ih razumeju. Ljudi moraju da spoznaju obe strane istovremeno, i tek tada mogu da postignu rezultate. Bog dela praktično, izražavajući istinu da bi pročistio i rešio čovekovu iskvarenost, i direktno vodeći ljude – to je Božja praktična strana. Bog izražava Svoju narav i ono što On jeste, i On može da izvršava delo koje ljudi ne mogu – u tome je Božja svemoguća strana. Bog ima autoritet: On govori, i to postane; On naredi, i to biva postojano; On govori, i to se ostvari. Dok Bog govori, otkriva se Njegova svemogućnost. Bog ima suverenost nad svim stvarima, upravlja Sotonom da Mu služi, uređuje okruženja da bi kušao i oplemenjivao ljude, i pročišćavao i preobražavao njihove naravi – sve su to ispoljavanja Božje svemoguće strane. Suština Božja je i svemoguća i praktična, i ove dve strane dopunjuju jedna drugu. Sve što Bog čini jeste izraz Njegove naravi i otkrovenje onoga što On jeste. Ono što On jeste obuhvata Njegovu svemogućnost, Njegovu pravednost i Njegovo veličanstvo. Dok dela, Bog uvek otkriva Svoju suštinu i izražava ono što On jeste. Njegova suština ima dve strane: jedna je Njegova svemoguća strana, a druga je Njegova praktična strana. Bez obzira na to koju fazu Božjeg dela gledate, možete videti ove dve strane; u svemu što Bog čini, ove dve strane su prisutne. To je jedan put ka spoznaji Boga.

Odlomak 21

Bilo da Bog Svoje delo obavlja putem Svog ovaploćenja ili putem Svog Duha, sve se to čini u skladu sa Njegovim planom upravljanja. To se ne radi ni po kakvim otvorenim ili skrivenim metodama, niti u skladu sa ljudskim potrebama, već u potpunosti prema Njegovom planu upravljanja. Delo poslednjih dana Bog ne može da obavi kako god Mu se prohte. Ova etapa se obavlja na temelju prethodne dve etape Njegovog dela. Delo Doba blagodati, druga etapa Njegovog dela, omogućilo je čovečanstvu da se iskupi, a to je učinjeno ovaploćenjem. Nije nemoguće da Duh izvrši trenutnu etapu Božjeg dela. On je u stanju da to učini, ali je mnogo prikladnije da to izvrši ovaploćeno telo – time se mnogo efikasnije mogu spasiti ljudi. Uostalom, izjave ovaploćenog tela efikasnije osvajaju ljude nego što to čine neposredne izjave Svetog Duha, i one pomažu ljudima da spoznaju Boga. Dok deluje, Duh ne može uvek da bude sa ljudima. Nije moguće da Duh živi direktno sa ljudima i da razgovara sa njima licem u lice, kao što to sada radi ovaploćenje, a postoje trenuci kada Duh ne može da otkrije šta se krije u ljudima kao što to ovaploćenje može. U ovoj etapi, glavni zadatak ovaploćenja jeste da osvoji ljude i da ih zatim usavrši, kako bi oni mogli da spoznaju Boga i da Mu se klanjaju. To je Delo okončanja jedne ere. Da se u ovoj etapi ne radi o osvajanju ljudi, već samo o tome da se njima da do znanja da Bog stvarno postoji, onda bi Duh mogao to da izvede. Možda mislite da bi Duh, kada bi On obavljao ovu etapu, mogao da zameni telo i da obavi isti posao, te da bi se, pošto je Bog svemoguć, postigli isti rezultati, bez obzira da li posao obavlja telo ili Duh. Međutim, grešite ako tako mislite. Bog deluje prema Svom upravljanju, prema Svom planu i koracima usmerenim ka čovekovom spasenju. Ne radi se o tome da je, kao što zamišljaš, Duh svemoguć, da je telo svemoguće i da je sam Bog svemoguć, tako da može da radi šta god želi. Bog deluje prema Svom planu upravljanja i svaka etapa Njegovog dela sastoji se od određenih koraka. Takođe je isplanirano kako treba da se izvrši ova etapa, kao i detalji koji treba da budu uključeni. Prva etapa Božjeg dela obavljena je u Izraelu, dok se ova poslednja etapa izvršava u Kini, u zemlji velike crvene aždaje. Neki ljudi kažu: „Zar Bog to ne može da uradi u nekoj drugoj zemlji?” Prema planu upravljanja za ovu etapu, to se mora uraditi u Kini. Ljudi u Kini su zaostali, žive dekadentnim životom, lišeni ljudskih prava i sloboda. To je zemlja u kojoj vlada Sotona, zli đavo. Svrha pojavljivanja i delovanja u Kini jeste spasavanje ljudi koji žive u najmračnijem delu sveta i koje je Sotona najdublje iskvario. Time se zaista pobeđuje Sotona i potpuno stiče slava. Ako bi se Bog pojavio i delovao u nekoj drugoj zemlji, to ne bi bilo toliko značajno. Neophodno je da se izvrši svaka etapa Božijeg dela, a Bog je izvodi na način na koji ona mora biti izvršena. Neke stvari se mogu postići delovanjem tela, a neke delovanjem Duha. Bog bira da deluje putem tela ili putem Duha u zavisnosti od toga koja će od tih metoda dati najbolje rezultate. Nije da bi, kao što ste vi sugerisali, bilo koji način delovanja bio ispravan; nije da bi Bog mogao da deluje tako što bi neformalno poprimio ljudski oblik, niti bi Duh mogao to da uradi bez susreta sa ljudima licem u lice. Time nijedna od ovih metoda ne bi mogla postići određene rezultate. Ne smete ovo pogrešno da razumete. Bog je svemoguć, ali ima i praktičnu stranu, a ljudi to ne vide. Ljudi vide Boga kao izrazito natprirodnog i ne mogu da Ga dokuče, pa razvijaju predstave i sve vrste nerealnih ideja o Njemu. Vrlo malo ljudi vidi da su Božje reči i delo istina, da su praktične, da su najrealnije stvari i da ih čovek može dodirnuti i videti. Ako su ljudi zaista takvog kalibra i ako imaju sposobnost razumevanja, trebalo bi da, nakon što su iskusili nekoliko godina Božijeg dela, budu u stanju da vide da su sve reči koje Bog izražava istina-stvarnosti, da postoje istine i načela u svim delima i stvarima koje On čini, kao i da sve što On čini ima veliki značaj. Sve što Bog čini ima smisla, neophodno je i može postići najbolje rezultate. Sve to ima određenu svrhu, plan i značaj. Da li misliš da je Božje delo zasnovano na nepromišljeno izgovorenim rečima? On ima svemoćnu, ali takođe i praktičnu stranu. Vaše znanje je jednostrano. Postoje greške u vašem razumevanju svemoguće strane Boga, da ne govorimo o vašem razumevanju Njegove praktične strane, gde su vaše greške mnogo veće.

Od tri etape Božjeg dela, prvu obavlja Duh, dok preostale dve obavlja ovaploćenje, a svaka etapa Njegovog dela je veoma bitna. Uzmimo raspeće za primer – da je Duh razapet na krstu, to ne bi imalo nikakvog smisla, jer ljudi Duh ne mogu ni da vide ni da dodirnu, a Duh ne može ništa da oseća niti da trpi bol. Samim tim, takvo raspeće ne bi imalo nikakvog smisla. Etapa koja se odigrava u poslednjim danima bavi se osvajanjem ljudi, a to je delo koje telo može da uradi. Kada je reč o ovom delu, Duh ne može da zameni ovaploćenje, dok delo koje Duh obavlja telo ne može da izvrši. Kada Bog bira telo ili Duh kako bi izvršio neku etapu svog dela, apsolutno je neophodno napraviti izbor i sve se to radi da bi se postigli najbolji rezultati i ostvarili ciljevi Njegovog plana upravljanja. Bog ima svemoćnu i praktičnu stranu. On radi na praktičan način u svakoj etapi Svog delovanja. Ljudi zamišljaju da Bog ne govori, da ne misli, već da radi šta god želi, ali to nije slučaj. On ima mudrost, ima sve što On jeste, i to je Njegova suština. Kada deluje, On treba da otkrije i izrazi Svoju narav, Svoju suštinu, Svoju mudrost i sve ono što On ima i što jeste, kako bi ljudi mogli da razumeju, spoznaju i dostignu te stvari. On ne deluje iznenada i neočekivano, a pogotovo ne deluje na osnovu ljudske mašte. On postupa u skladu sa potrebama dela i sa rezultatima koje treba postići. On govori na praktičan način, On deluje i pati iz dana u dan, a kada pati, oseća bol. Nije da je Duh prisutan kada ovaploćenje deluje i govori niti Duh odlazi kada ovaploćenje ne deluje i ne govori. Da je tako, onda On ne bi patio i to ne bi bilo ovaploćenje. Ljudi ne mogu da vide Božju praktičnu stranu, pa Ga zato ne poznaju dobro već Ga samo površno razumeju. Kažu da je Bog praktičan i normalan, ili da je Bog svemoguć i svemoćan – sve su te reči naučili od drugih, jer nemaju pravo znanje niti pravo iskustvo. Kada je reč o ovaploćenju, zašto se toliko naglašava suština ovaploćenja? Zašto ne Duha? Fokus je na delovanju tela, dok delo Duha pomaže i pridonosi, čime se postižu rezultati delovanja tela. Ljudi u svakoj etapi mogu da saznaju pomalo o Bogu, ali nisu u stanju da proniknu i da dopru do tog saznanja, kada žele da saznaju nešto više o Njemu; kada Bog kaže malo, ljudi razumeju malo, ali njihovo znanje o Njemu još uvek nije sasvim jasno i ne mogu lako da shvate suštinski deo toga. Ako mislite da Duh može da učini sve što i telo, i da Duh može da zameni telo, onda nikada nećete spoznati značaj i delo tela, niti ćete spoznati šta je ovaploćenje.

Odlomak 22

Sadržaj knjige „Reč se pojavljuje u telu” posebno je bogat, podrazumeva različite aspekte istine, kao i neke proročke izjave koje predviđaju stanje dolazećih doba. Tačnije, proročanstva su vrlo uopštena, a većina reči sadržana u ovoj knjizi razmatra život-ulazak, razotkrivajući ljudsku prirodu, govoreći nam o tome kako da spoznamo Boga i Njegovu narav. Što se tiče toga koje doba je pred nama, koliko će ih biti, u kakvim će se okolnostima čovečanstvo naći, zar nije tačno da u ovoj knjizi nema nekog konkretnog plana, konkretnog uputstva, ili, pak, konkretnog razdoblja? Ideja je da ljudi ne treba da se bave dobom koje dolazi; to vreme još nije stiglo, već je još uvek vrlo daleko. Čak i kad bih vam govorio o tim stvarima, ne biste ih razumeli, a pored toga, ljudima nije ni potrebno da to sada razumeju. Te stvari imaju vrlo malo značaja za njihovu promenu život-naravi. Sve što treba da razumete jesu one reči koje razotkrivaju ljudsku prirodu. To je dovoljno. U prošlosti je bilo proročanstava kao što je Hiljadugodišnje carstvo, Bog i čovek zajedno idu na počinak, ali ono i vezano za Doba reči. Sve reči proročanstva odnose se na vreme koje će uskoro doći; ono što se ne pominje još uvek je vrlo daleko. Ne morate učiti o dalekim stvarima; ono što ne treba da znate neće vam biti rečeno; ono što treba da znate cela je istina koja dolazi od Boga – na primer, Božja narav pokazana čoveku, šta Bog ima i šta Bog jeste, iskazano Božjim rečima, razotkrivanje ljudske prirode kroz sud i grdnju, kao i životni pravac koji Bog pruža ljudima jer Božje delo spasavanja ljudi u svojoj biti sadrži sve ovo.

Bog prvenstveno upućuje ove reči dok obavlja delo upravljanja čovečanstvom da bi osvojio ljude i spasio ih, kao i da bi promenio čovekovu narav. Trenutno, Doba reči predstavlja realistično doba; to je doba u kome istina osvaja i spasava čoveka; biće još Božjih reči kasnije – ima mnogo toga što je ostalo neizrečeno. Neki ljudi misle da ove do sad izgovorene reči predstavljaju celokupan Božji izraz, što je veoma pogrešna interpretacija jer je Bog delo Doba reči tek započeo u Kini, a biće još reči nakon što se On bude javno pojavio i delao u budućnosti. Kakvo će biti Doba carstva, koje će biti odredište čovečanstva, šta će se desiti po dolasku na to odredište, kako će tada izgledati život čovečanstva, do kog nivoa se može uzdići ljudski instinkt, kakvo će vođstvo i kakve odredbe biti potrebni itd. – sve ovo sadržano je u delu Doba reči. Sveobuhvatnost Boga nije, kao što zamišljate, samo u delu „Reč se pojavljuje u telu”. Može li izraz Božje naravi i Božje delo biti tako jednostavni kao što zamišljate? Božja sveobuhvatnost, sveprisutnost, svemoć i uzvišenost nisu samo prazne reči – ako kažeš da knjiga „Reč se pojavljuje u telu” predstavlja sve što Bog jeste i da ove reči okončavaju Božje delo upravljanja, onda je tvoje sagledavanje Boga previše skučeno; zar i ovo ne znači postavljanje granica Bogu? Morate znati da su ove reči samo jedan mali deo Božje sveobuhvatnosti. Ceo verski svet je sveo Boga na Bibliju. A zar ga i vi, takođe, danas ne svodite u uže granice? Zar ne znate da postavljanje granica Bogu znači ponižavanje Boga? Da to znači blasfemiju i osudu Boga? U ovom trenutku, mnogo ljudi razmišlja ovako: „Sve što je Bog rekao tokom poslednjih dana sadržano je u knjizi ’Reč se pojavljuje u telu’, nema drugih Božjih reči; to je sve što je Bog rekao”, zar ne? Velika je greška razmišljati na ovaj način! Reči sadržane u knjizi „Reč se pojavljuje u telu” predstavljaju samo uvodnu reč za Božje delo poslednjih dana, samo su deo reči ovog dela. Te reči se uglavnom bave istinom vizija. Kasnije će biti i reči vezanih za mnogobrojne detalje praktičnog delovanja. Zato, javno objavljivanje dela „Reč se pojavljuje u telu” ne znači da je završena jedna faza Božjeg dela, a još manje znači da je Božje delo suda u poslednjim danima neosporno završeno. Bog i dalje ima da izrazi mnoge reči, a čak i kada one budu izgovorene, ne može se reći da je Božje delo upravljanja završeno. Kad delo čitavog univerzuma bude završeno, moći će da se kaže samo da je završen plan upravljanja od šest hiljada godina; ali, hoće li u univerzumu i dalje postojati ljudi u tom trenutku? Dokle god postoji život, dokle god postoji čovečanstvo, mora se odvijati i Božje delo upravljanje. Kad plan upravljanja od šest hiljada godina bude završen, dokle god postoji čovečanstvo, život i ovaj univerzum, Bog će i dalje njima upravljati, ali se to više neće zvati plan upravljanja od šest hiljada godina. Sada se to zove Božje upravljanje. Možda će to u budućnosti nositi neko drugo ime; to će biti drugi život za čovečanstvo i za Boga i neće moći da se kaže da će Bog pri usmeravanju ljudi i dalje koristiti iste reči koje koristi danas, jer te reči odgovaraju samo ovom vremenskom razdoblju. Zato, nikada nemojte svoditi Božje delo u uže granice. Neki kažu „Bog čoveku daje samo ove reči i ništa više; Bog samo to ima da kaže”. To takođe predstavlja svođenje Boga na određenu meru. To je isto kao da su se u Doba carstva koristile reči koje su govorene u vreme Isusa – da li bi to bilo prikladno? Neke od ovih reči bi se i dalje koristile, dok bi neke druge bile ukinute, tako da ne možeš reći da Božja reč nikad ne može biti ukinuta. Da li ljudi olako svode stvari u uže granice? Vrlo je verovatno da će svoditi Boga u uže granice po nekom pitanju. Možda ćeš jednog dana čitati „Reč se pojavljuje u telu” kao što ljudi danas čitaju Bibliju, ne držeći korak s Bogom. Sad je pravi trenutak da se čita „Reč se pojavljuje u telu”; ne može se reći za koliko godina će čitanje ove knjige biti kao gledanje u stari kalendar, zato što će tada nešto novo zameniti staro. Ljudske potrebe nastaju i razvijaju se u skladu sa Božjim delom. Tada će ljudska priroda, instinkti i osobine koje ljudi treba da poseduju biti donekle promenjeni; posle tih promena u svetu, potrebe čovečanstva biće drugačije. Neko će pitati: „Da li će Bog progovoriti kasnije?” Neki će svoditi Boga u uže granice, govoreći: „Bog neće biti u stanju da govori jer, kad se delo Doba reči okonča, neće biti moguće ništa više reći i svaka druga reč biće lažna.” Nije li i ovo pogrešno? Ljudi lako naprave tu grešku da Boga svode u uže granice; ljudi su skloni da se drže prošlosti i da Boga svode u uže granice. Oni Ga očito ne poznaju, ali Njegovo delo ipak besmisleno svode u uže granice. Ljudska priroda je tako nadmena! Ljudi uvek žele da se drže prevaziđenih predstava iz prošlosti i da u svom srcu čuvaju davno prošle dane. Koriste ih kao svoj kapital, tako nadmeni i uobraženi, misle da sve razumeju, drsko se upuštaju u to da Božje delo svode u uže granice. Zar takvim postupanjem ne sude Bogu? Pritom, ljudi ne uzimaju u razmatranje novo Božje delo; to pokazuje da im je teško da prihvate nove stvari, ali se ipak upuštaju u to da slepo svode Boga u uže granice. Nadmenost ljude lišava razuma, te oni nikoga ne slušaju i ne prihvataju čak ni reč Božju. Takva je ljudska priroda: čovek je samopravedan, bez imalo pokornosti. Takvi su bili fariseji kad su osudili Isusa. Mislili su: „Čak i ako si ti u pravu, ja ipak neću ići tvojim stopama – samo je Jahve pravi bog.” I danas ima onih koji kažu: „On je hristos? Ne bih išao njegovim putem čak i da je on zaista hristos!” Da li ovakvi ljudi postoje? Ima mnogo religioznih ljudi koji su takvi. To nam govori da je čovekova narav isuviše iskvarena, da se ljudi ne mogu spasiti.

Jedini sveci koji su kroz vekove zaista spoznali Boga bili su Mojsije i Petar, i njih je Bog odobrio; međutim, da li su oni mogli da dokuče Boga? I njihovo shvatanje je bilo ograničeno. Ni oni sami se nisu usuđivali da kažu da su spoznali Boga. Oni koji su zaista spoznali Boga ne svode Ga u uže granice jer razumeju da je Bog beskonačan i nemerljiv. Upravo oni koji Boga ne poznaju skloni su da u uže granice svode i Njega i ono što On ima i što jeste. Puna im je glava maštarija o Bogu, olako stvaraju predstave o svemu što je Bog uradio. Prema tome, oni koji veruju da su spoznali Boga najviše se opiru Bogu i u najvećoj su opasnosti.

Odlomak 23

Recite Mi, da li je istina da Bog voli čoveka i da je milostiv prema njemu? (Istina je.) Da li je onda istina da Bog ne voli čoveka, već da ga proklinje i osuđuje? (I to je istina.) Zapravo, obe ove izjave su istinite i potpuno tačne. Ali nije jednostavno biti u stanju da kažeš: „Istina je i da Bog ne voli čoveka.” To nije nešto što čovek može lako da izgovori. On može da izgovori takve reči ako je spoznao Božju narav. Kada vidiš da je Bog uradio nešto s ljubavlju prema čoveku, kažeš: „Bog iskreno voli čoveka. To je istina; ovo je Božje delo”, ali kada vidiš da je Bog uradio nešto što nije u skladu sa čovekovim predstavama – kao kada se naljutio i prokleo licemerne fariseje ili antihriste – pomisliš: „Bog ne voli čoveka; On ga mrzi”. Tada imaš predstave o Bogu i poričeš Ga. Koja je od ove dve situacije istina? Neki ljudi to ne mogu jasno da objasne. Da li je u srcima ljudi bolje da Bog voli čoveka ili da ga ne voli? Bez sumnje, svim ljudima se sviđa da Bog voli čoveka i oni kažu da je Božja ljubav prema čoveku istina. Međutim, ne sviđa im se da Bog ne voli čoveka, pa kažu da to što Bog ne voli čoveka nije istina i poriču izreku „istina je i da Bog ne voli čoveka”. Na osnovu čega onda čovek može da razluči da li je ono što Bog radi istina ili ne? Isključivo na osnovu čovekovih predstava i uobrazilje. Bog bi trebalo da radi onako kako bi čovek to želeo, i to je istina samo ako je ono što Bog radi u skladu sa čovekovim predstavama i uobraziljama. Ako se čoveku ne sviđa šta Bog radi, onda to što On radi nije istina. Da li oni koji tako određuju šta je istina poznaju istinu? (Ne.) Koje su posledice toga što stalno svodimo Boga u uže granice u skladu sa čovekovim predstavama? Da li će to dovesti do pokornosti ili opiranja Bogu? Svakako ne do pokornosti – jedino do opiranja. Dakle, da li su oni koji se prema Bogu stalno odnose na osnovu svojih predstava i uobrazilja ljudi koji se pokoravaju Bogu? Ili su oni ti koji se opiru Bogu? (Oni su ljudi koji se opiru Bogu.) To se može ustanoviti i ispravno je raspoznavati na ovaj način. Ljudi misle da Božja ljubav prema čoveku mora da liči na pastira koji miluje jagnje, pružajući ljudima toplinu i uživanje, i ispunjavajući čovekove emotivne i fizičke potrebe. Oni misle da je to Božja ljubav, zar ne? (Da, misle, ali su, zapravo, Božji sud, grdnja i orezivanje korisniji za ljudske živote.) To je i dalje Božja ljubav prema čoveku! Nakon celokupnog razgovora, vi i dalje osećate da je Božja ljubav prema čoveku istina i da nije istina da ga Bog ne voli, zar nije tako? (Istina je i da Bog ne voli čoveka.) Kako onda Bog ne voli čoveka? Šta to „nevoljenje” podrazumeva? Svi vi znate da Bog voli čoveka: Njegova pravedna narav, Njegov sud i grdnja, kao i Njegov prekor i disciplina – sve to spada u ljubav. Šta je onda razlog što Bog ne voli čoveka? (Zbog Njegove pravedne naravi.) Da li su sud i grdnja Božja pravedna narav? (Da.) Ako su sud i grdnja Božja pravedna narav, da li je onda Božja pravedna narav puna ljubavi prema čoveku ili nije? (Puna je ljubavi.) Razumeli ste da je Božja ljubav prema čoveku Njegova pravedna narav, ali da li je i to što Bog ne voli čoveka takođe Njegova pravedna narav? (Jeste.) Kako to što Bog ne voli čoveka može ujedno biti Njegova pravedna narav? Dozvolite mi da vam postavim još jedno pitanje: da li mislite da je moguće da Bog ne voli čoveka? Da li postoji takva mogućnost? (Kada čovek počini razna zlodela i slomi Božje srce, onda Bog ne voli čoveka.) To o čemu govoriš je uslovno i zasnovano na preduslovima, dok je ono što vas ja pitam bez preduslova. Božja ljubav prema čoveku svakako je istina i to svako razume. Ali, ljudi nisu sigurni da li je istina da Bog ne voli čoveka. Ako shvatiš ovo pitanje, shvatio si većinu stvari koje Bog čini i nećeš razviti predstave. Kada je Bog u pitanju, koja su ispoljavanja toga da On ne voli čoveka? (Još uvek nismo svesni tog aspekta.) Niste to osetili i niste to iskusili. Koje reči smo do sada naučili, a koje mogu da objasne da Bog ne voli čoveka? Gnušanje, odvratnost, mržnja i gađenje, kao i napuštanje i odbacivanje sa gnušanjem. To su u suštini te reči. Svako ih razume, a da li se one mogu izjednačiti sa nevoljenjem? (Da.) One se nalaze u ispoljavanju toga da Bog ne voli čoveka, pa da li onda mislite da su one istina? (Da, one su istina.) Po vašem mišljenju, to što Bog ne voli čoveka počiva na premisi: u kontekstu ljubavi prema čoveku, Bog ipak radi stvari bez ljubavi prema njemu – to je istina. Pretpostavimo da ova premisa nema element ljubavi, niti da se zasniva na ljubavi, i da Bog onda radi stvari u kojima nema ljubavi prema čoveku i taj nedostatak ljubavi se ispoljava. Nećete moći da utvrdite da li je istina da Bog ne voli čoveka, niti ćete moći da razumete jasno to pitanje. U tome je srž problema i zato o tome moramo da razgovaramo u zajedništvu.

Da li mislite da nakon što je Bog, Gospod svih stvorenih bića, stvorio ljudski rod, On mora da brine o njemu, da upravlja onim što oni jedu i piju i da upravlja njihovim celokupnim životima i sudbinama? (Ne mora.) Odnosno, ako Bog želi da brine o tebi, On to i čini, a ako ne želi, On može da te ostavi u gomili ljudi ili u nekoj situaciji, ostavljajući te da potoneš ili plivaš. Zar ovo nije u domenu Božje sile? (Jeste.) Pošto je to u domenu Božje sile, da li je istina ako Bog ne brine o čoveku? (Jeste.) To je u skladu sa istinom. Kako možemo da kažemo da je to istina? (Bog je Stvoritelj.) Što se tiče identiteta i statusa Boga, kao i razlike između Boga i ljudskog roda, Bog će se brinuti o tebi ako On to želi, a ako On to ne želi, onda neće. Odnosno, prikladno je da Bog brine o tebi, a razumno je ako ne brine. Od čega to zavisi? Od toga da li je Bog voljan ili nije, i to je istina. Ima onih koji kažu: „Ne, pošto si me Ti stvorio, Ti moraš da brineš o tome šta jedem i pijem. Moraš da brineš o meni celog mog života”. Da li je to u skladu sa istinom? To je nerazumno i nije u skladu sa istinom. Kada bi Bog rekao: „Kad sam te stvorio, odbacujem te i više neću da brinem o tebi”, to je moć Stvoritelja. Pošto te je Bog stvorio, On ima moć da te odbaci, na dobro ili loše mesto. To je Božja sila. Koja je osnova Božje sile? To su Božji identitet i status, tako da On može da brine ili da ne brine o tebi. Kako god da odluči, to je istina. Zašto kažem da je to istina? To je ono što bi ljudi trebalo da razumeju. Kada to razumeš, znaćeš ko si, ko je Bog u kojeg veruješ i koje su razlike između tebe i Boga. Vratimo se na aspekt toga da Bog ne voli čoveka. Da li Bog mora da voli čoveka? (Ne mora.) Pošto ne mora, da li je istina da Bog ne voli čoveka? (Istina je.) Zar nisu sada stvari jasnije? Hajde da pričamo o sledećem: pošto je Sotona iskvario ljudski rod i ima iskvarenu sotonsku narav, ako Bog ne spase ljudski rod i ne dovede ga Sebi, kakav je onda odnos između čoveka i Boga? (Ne postoji nikakav odnos.) To nije tačno, zapravo, postoji neki odnos. Kakav je onda taj odnos? To je neprijateljski odnos. Ti se prema Bogu odnosiš neprijateljski i tvoja priroda-suština je neprijateljska prema Božjoj suštini. Da li je onda razumno da te Bog ne voli? Da li je razumno da te se gnuša, da te mrzi i da mu se gadiš? (Razumno je.) Zašto je razumno? (Jer u nama nema ničega vrednog Božje ljubavi i jer su naše naravi ozbiljno iskvarene.) Bog je Stvoritelj, a ti si stvoreno biće, ali, kao stvoreno biće, ne slediš Boga, niti slušaš Njegove reči; umesto toga, slediš Sotonu i protiviš se Bogu i Njegov si neprijatelj. Bog te voli jer je Njegova suština milostiva: On se smiluje i spašava te. Takva je suština Boga. Bog pokazuje milost i brigu za ljudski rod koji je stvorio. Njegova ljubav prema tebi je otkrivenje Njegove suštine, što je jedan aspekt istine. S druge strane, ljudski rod nije vredan Božje ljubavi. Ljudski rod je nadmen, gnuša se pozitivnih stvari, zao je i podmukao, mrzi Boga i opire Mu se. S obzirom na suštinu Boga – na Njegovu svetost, pravednost, vernost i, povrh svega, vlast – kako On može da voli takav ljudski rod? Da li Bog može da bude kompatibilan sa ovakvim ljudskim rodom? Može li da ga voli? (Ne može.) Pošto ne može, kada Bog dođe u kontakt sa ljudima i želi da ih spase, šta Bog ispoljava? Čim dođe u kontakt sa ljudima, On oseća gađenje, gnušanje i mržnju i gnuša se i odbacuje one koji čine ozbiljno zlo; to nije ljubav. Da li je onda istina da Bog ne voli čoveka? (Jeste.) Istina je da Bog ne voli čoveka. Da li je ispravno da Bog ne voli one koji mu se opiru? (Jeste.) To je pošteno, razumno i određeno Božjom pravednom naravi, tako da je takođe istina da Bog ne voli čoveka. Šta određuje da je ovo istina? Ona je određena suštinom Boga.

Dakle, da zaključimo: da li Bog voli čoveka? (Voli ga.) Zapravo, s obzirom na suštinu i ispoljavanje čoveka, on nije vredan Božje ljubavi, ali Bog ipak može da ga voli veoma mnogo. Recite Mi, da li je Bog istina? Da li je Njegova suština sveta? (Jeste.) S druge strane, pošto je čovek toliko odvratan i duboko iskvaren, može li Bog da voli čoveka bez imalo mržnje? Ako nema malo mržnje, malo odvratnosti ili gađenja, onda to ne bi bilo u skladu sa Božjom suštinom. Bog mrzi ovaj ljudski rod, gnuša ga se, on Mu se gadi i oseća odbojnost prema ovom ljudskom rodu, ali ga i dalje spasava. To je prava Božja ljubav – Božja suština! To što Bog ne voli čoveka posledica je Njegove suštine, kao i to što i dalje može da voli čoveka. Sada kada je to jasno, šta je istina: da Bog voli čoveka ili ne voli čoveka? (I jedno i drugo su istina.) Sada je to rešeno. Onda, da li je čovek u stanju to da uradi? Čovek to ne može da uradi. Ne postoji nijedna osoba koja to može – čak ni ljudi koji imaju sopstvenu decu. Ako te rođeno dete stalno ljuti i slama ti srce, ti ćeš prvo biti ljut, ali vremenom, tvoje srce će osećati odbojnost prema njemu; kada ta odbojnost dovoljno dugo boravi u tvom srcu, ti ćeš potpuno odustati i, na kraju, prekinuti odnose sa njim. Šta je ljudska ljubav? Ona potiče od privrženosti i krvnih veza tela, tako da nema nikakve veze sa istinom. To je ljubav koja nastaje iz potreba ljudskog tela i osećanja. Šta je osnova ove ljubavi? Ona je zasnovana na privrženosti, krvnom srodstvu i interesima i u njoj nema ni trunke istine. Koji je onda razlog tome što čovek ne voli? Nakon što je osetio mržnju prema nekoj osobi, gnušao je se i bio njome zgađen, i nakon što mu je ta osoba slomila srce, on više ne voli; više nije u stanju da voli. Šta mislite, u kojoj meri je ovaj ljudski rod slomio Božje srce? (To se ne može opisati.) Da, to se ne može opisati. Dakle, da li Bog i dalje voli čoveka? Ne znaš da li Bog voli čoveka, ali te Bog čak i sada spasava, stalno radi i govori da bi te vodio i opskrbio. On neće odustati od tebe do poslednjeg trenutka, kada posao bude obavljen. Zar to nije ljubav? (Jeste.) Da li takva ljubav postoji u ljudskom rodu? (Ne postoji.) Kada više nema ljudskih emotivnih potreba, kada je krvno srodstvo prekinuto i kada više ne postoji nikakva veza niti interes između ljudi, oni više ne vole, njihova ljubav je nestala i oni onda odlučuju da odustanu – da više ne „ulažu”. Oni potpuno odustaju. Koje je suštinsko ispoljavanje ljubavi? Da se rade praktične stvari i da se ostvare rezultati i, ako se ove stvari u vezi sa ljubavlju ne dese, onda nema ljubavi. Neki ljudi kažu da Bog mrzi čoveka, ali to nije u potpunosti tačno. Bog te mrzi, ali da li ti se manje obraćao? Da li ti je pružio manje istine? Da li je manje radio u tebi? (Nije.) Dakle, kada kažeš da te Bog mrzi, ti nemaš savest; tvoje reči su nesavesne. Nije netačno da te Bog mrzi, ali te i dalje voli i mnogo je radio u tebi. Činjenica je da te Bog mrzi, ali zašto? Kada bi se pokorio Bogu u svakom smislu i kada bi postao kao Jov, da li bi te Bog i dalje mrzeo? Ne bi te više mrzeo; ništa osim ljubavi prema tebi ne bi osećao. Kako se ispoljava Božja ljubav? Ona ne liči na ljudsku ljubav, gde se neko drži pod staklenim zvonom. Bog ne voli ljude na taj način: On ti dozvoljava da vodiš normalan život stvorenog ljudskog roda; dozvoljava ti da razumeš kako da živiš, kako da preživiš i kako da Ga obožavaš; kako da budeš gospodar među svim stvarima, kako da vodiš smisleni život i da ne radiš besmislene stvari, niti da slediš Sotonu. Zar značaj Božje ljubavi nije trajan i dalekosežan? Veoma je dalekosežan, a kasniji efekti Božjeg delovanja su od ogromne važnosti i od najdalekosežnije vrednosti za celokupan ljudski rod. To je nešto što nijedno ljudsko biće nije u stanju da uradi. To je od neprocenjive vrednosti i čovek to ne može da zameni novcem ili bilo kojim materijalnim stvarima. Vidiš, danas ljudi razumeju neke istine i znaju kako da obožavaju Boga, a da li su išta od toga znali pre 20 ili 30 godina? (Nisu.) Nisu znali kako je nastala Biblija; nisu znali koji je Božji plan upravljanja; nisu znali kako da obožavaju Boga i žive da bi postali stvoreno biće koje je u skladu s merilom. Ništa od toga nisu znali. Ako sada preskočite dvadeset godina, zar neće ljudski rod u tom trenutku u budućnosti biti mnogo bolji od vas sada? (Biće.) Kako će doći do toga? To je zbog Božjeg spasenja i Njegove bezgranične i beskonačne ljubavi kojom On deluje u čoveku. To je zbog toga što On ima toliko strpljenja, tolerancije i milosti prema čoveku, da je čovek i sâm stekao mnoge od tih stvari. Da nema velike Božje ljubavi, čovek ništa ne bi stekao.

Da li mislite da Bog voli čoveka? (Voli ga.) Da li, onda, Bog mrzi čoveka? (Mrzi ga.) Kako? U Svom srcu, Bog se zapravo gadi čoveka i gnuša se njegove priroda-suštine; On se gadi svake osobe. Pa kako onda može i dalje da deluje u čoveku? Zato što ima ljubav i želi da spase te ljude. Da li Njegovo spasavanje ljudi znači da ih On ne mrzi? Mrzi ih; mržnja i ljubav koegzistiraju. On mrzi, gnuša se i gadi – ali u isto vreme, On radi na čovekovom spasenju. Šta mislite, ko to može da izvede? Nijedan čovek nije u stanju to da uradi. Kada ljudi vide nekoga koga se gade ili gnušaju, oni više ne žele da ga gledaju, već je čak i jedna reč razmenjena sa njima previše, ili kako nevernici kažu: „Ako nema zajedničke osnove, i jedna jedina reč je uzaludna”. Koliko je reči Bog izgovorio čoveku? Previše. Da li možeš da kažeš da Bog ne voli čoveka? Ili da ga ne mrzi? (Ne možemo.) Mržnja je činjenica, kao što je to i ljubav. Kada bi ti rekao: „Bog nas mrzi, pa hajde da Mu ne prilazimo. Hajde da Ga ne molimo da nas spase, kako Ga ne bismo stalno žalostili.” Da li je to u redu? (Nije.) Ti ne vodiš računa o Božjem srcu, i ti Ga ne razumeš, niti Ga poznaješ. Zapravo, ako to uradiš, ti se buniš protiv Boga i slamaš Mu srce. Moraš da razumeš zašto Bog mrzi čoveka i koji postupci pokazuju da voli čoveka. Postoje razlozi za Božju ljubav i mržnju; svaki od njih ima pozadinu i načela. Ako kažeš: „Pošto me Bog spasava, sigurno me voli; nemoguće je da me mrzi”, da li je to nerazuman zahtev? (Jeste.) Iako te Bog mrzi, On ne odlaže tvoje spasenje i ipak ti daje priliku da se pokaješ. To nema uticaja na tvoje jedenje i pijenje Božjih reči ili na tvoje obavljanje dužnosti i ti nastavljaš da uživaš u Božjoj milosti, pa zašto se onda još uvek raspravljaš? Božja mržnja prema tebi je opravdana; nju određuje Božja suština, ali On nije odložio tvoje spasenje. Zar ne bi trebalo da ljudi znaju nešto o tome? (Trebalo bi.) Šta bi trebalo da znaju? Moraju da spoznaju Božju pravednu narav i Njegovu svetost. Moraju da spoznaju ove stvari. Kako čovek može da spozna te stvari? Bog toliko mrzi ovaj ljudski rod, ali ga ipak spasava − šta je to? Obilna milost. To je deo Božje pravedne naravi. Samo je Bog u stanju to da uradi; Sotona to neće uraditi. Iako te Sotona ne mrzi, on gazi po tebi. Kada bi te mrzeo, on bi te mučio ceo dan, čak bi te trajno lišio ponovnog uskrsnuća i bacio u osamnaesti krug pakla. Zar to nije ono što Sotona radi? (Jeste.) A da li se Bog odnosi prema ljudima na taj način? Nikako. Bog ljudima daje dovoljno prilika da se pokaju. Zato, nemoj da se plašiš da te Bog mrzi; Njegova mržnja prema tebi određena je Njegovom suštinom. Ne okreći leđa Bogu zato što te On mrzi, misleći: „Nisam vredan Božjeg spasenja, pa Bog jednostavno može da prestane da me spasava i da se spasi muka”, da bi Ga onda napustio. To će naterati Boga da te se gnuša još više, jer si Ga izdao i osramotio i jer si dozvolio Sotoni da ti se smeje. Da li mislite da tako stoje stvari? (Ponekad, kada iskusim odbacivanje ili naiđem na prepreke i neuspehe, osećam da sam slomio Božje srce i da me više neće spasti; moje srce je u stanju izbegavanja Boga.) To što si slomio Božje srce nije nešto što se dogodilo samo jednom; ti si odavno slomio Njegovo srce, i to ne jednom! Ali ako zaista odustaneš od sebe, što je kao da si dozvolio Bogu da potpuno odustane od tebe i da te ne spasi, onda će Božje srce zaista biti slomljeno. Bog neće osuditi ljude na smrt niti donositi sudove o njima na osnovu njihovog trenutnog ponašanja ili njihovog ponašanja tokom nekog perioda. To nije nešto što će On uraditi. Kako ćeš, onda, spoznati Božju narav? Kako bi trebalo da rešiš svoje predstave i pogrešna gledišta? Ti ne znaš šta Bog misli o mnogim stvarima niti znaš kako da ih povežeš sa Njegovom pravednom naravi i Njegovom svetom suštinom. Ne razumeš, ali jedno ne smeš da zaboraviš: šta god da Bog uradi, čovek mora da se pokori; čovek je stvoreno biće, napravljen od prašine i trebalo bi da se pokori Bogu. To je čovekova dužnost, obaveza i odgovornost. Takav stav bi ljudi trebalo da imaju. Kada steknu taj stav, kako bi trebalo da se odnose prema Bogu i prema stvarima koje On radi? Nikada ne osuđuj, da ne bi uvredio Božju narav. Ako imaš predstave, onda ih reši, ali ne osuđuj Boga niti stvari koje On radi. Jednom kada ih osudiš, s tobom je svršeno: to je kao da stojiš nasuprot Bogu, bez ikakve šanse da primiš spasenje. Možeš da kažeš: „Sada nisam u suprotnosti s Bogom, ali Ga pogrešno razumem”, ili „moje srce pomalo sumnja u Boga; moja vera nije jaka, slab sam i negativan”. Sve je to izvodljivo; može se rešiti tako što će se tražiti istina – ali ne osuđuj Boga, šta god radio. Ako kažeš: „To što je bog uradio nije ispravno. To nije u skladu sa istinom, tako da imam razloga da sumnjam, ispitujem i optužujem. Širiću to svuda i ujediniti ljude oko ispitivanja boga”, to će biti mučno. Stav Boga prema tebi će se promeniti i, ako osudiš Boga, s tobom će biti svršeno; postoji mnogo načina na koje Bog može da ti uzvrati. Dakle, ljudi ne bi trebalo da se namerno opiru Bogu. Nije problem ako nehotice uradiš nešto što Mu se opire, jer to nije bilo hotimično ili namerno i Bog ti daje priliku da se pokaješ. Ako to namerno osuđuješ, iako znaš da je to Božje delo, i podstičeš druge da se pobune s tobom, onda je to problematično. I koji će biti rezultat toga? Završićeš kao 250 narodnih glavara koji su se opirali Mojsiju. Dobro si svestan da je to Bog, a ipak se usuđuješ da negoduješ protiv Njega. Bog se ne raspravlja sa tobom: On ima autoritet; On učini da se zemlja raspori i proguta te, i to je to. On te nikada neće videti, niti slušati tvoja opravdanja. To je Božja narav. Šta Božja narav ispoljava u tom trenutku? Ispoljava gnev! Zato ljudi ne bi trebalo da negoduju protiv Boga niti da izazivaju Njegov gnev; ako iko uvredi Boga, rezultat će biti uništenje.

Odlomak 24

Bog voli ljudski rod – ovo je istina i svi priznaju tu činjenicu – pa, kako to Bog voli čoveka? (Bog izražava istinu, daje čoveku istinu, razotkriva, sudi, disciplinuje, kuša i oplemenjuje ga, čime mu omogućava da razume i zadobije istinu.) Ovo ste svi iskusili i videli. Izraz Božje ljubavi prema ljudskom rodu razlikuje se shodno donu u kojem se ljudski rod nalazi – u nekim slučajevima, Božja ljubav se slaže sa ljudskim predstavama i oni mogu odmah da je shvate i priznaju, ali ponekad Božja ljubav stoji u suprotnosti sa ljudskim predstavama i oni nisu voljni da je prihvate. Koji aspekti Božje ljubavi stoje u suprotnosti sa ljudskim predstavama? Božji sud, grdnja, osuda, kazna, gnev, kletve i tako dalje. Niko nije spreman da se suoči sa tim stvarima, niti može da ih prihvati, niti je ikada zamišljao da se Božja ljubav može manifestovati na taj način. Kako su ljudi prvobitno definisali Božju ljubav? Prvobitno su Božju ljubav sveli na to što Gospod Isus isceljuje bolesne, izgoni demone, hrani pet hiljada ljudi sa pet vekni hleba i dve ribe, podaruje im obilje blagodati i traži izgubljene – prema tom njihovom prikazu, Bog tretira ljudski rod kao malo jagnje, koje vrlo nežno miluje. Upravo je to ono što, po njima, čini Božju ljubav. Stoga, kada posmatraju Boga kako govori strogo i deli presude, grdnju, udarce i disciplinu, to im nagriza zamišljenu verziju Boga, te zato stvaraju predstave, postaju buntovni, pa i osporavaju Boga. Ako bi vas Bog prokleo, rekao da vam nedostaje ljudskosti, da ne volite istinu, da niste ništa bolji od zveri i da vas On neće spasiti, šta biste pomislili? Da li biste pomislili da Božja ljubav nije istinita, da Bog ne voli? Da li biste izgubili veru u Njega? Neki kažu: „Bog me osuđuje i grdi da bi me spasao, ali ako me bude proklinjao, neću Ga prihvatiti kao svog Boga. Ako Bog nekoga prokune, zar to ne znači kraj za njega? Zar to ne znači da će biti kažnjen i poslat u pakao? Ako se nikakav ishod ne nazire, koja je svrha verovanja u Boga?” Zar ovo nije iskrivljena predstava? Ako te Bog prokune jednog dana u budućnosti, hoćeš li Ga i tada slediti kao što to činiš sada? Hoćeš li i dalje obavljati svoju dužnost? Teško je reći. Neki ljudi su u stanju da istraju u obavljanju svoje dužnosti; potenciraju stremljenje ka istini i spremni su. Drugi, međutim, ne streme ka istini i ne pridaju značaj napretku u životu – oni zanemaruju te stvari. Sve o čemu misle su nagrade, povlastice i kako biti korisna osoba u Božjoj kući. Kad god vreme dozvoli, oni uvek sumiraju koji su posao nedavno uradili, koje su dobre stvari uradili za crkvu, kakvu su veliku cenu platili i koje nagrade i krune bi trebalo da dobiju. To su stvari koje rezimiraju u slobodno vreme. Kada Bog proklinje takve ljude, zar to nije šokantno i neočekivano za njih? Da li su podložni tome da odmah prestanu da veruju u Boga? Da li je to moguće? (Da.) Jedini stav koji stvoreno biće treba da ima prema Stvoritelju je pokornost, bezuslovna pokornost. To je nešto što neki ljudi danas možda neće moći da prihvate. To je zato što je rast ljudi isuviše mali i oni ne poseduju istina-stvarnost. Ako si u stanju da pogrešno protumačiš Boga ili se čak pobuniš protiv Njega i izdaš Ga kada radi stvari koje su u suprotnosti sa tvojim predstavama – onda si daleko od toga da možeš da se pokoriš Bogu. Dok je čovek opskrbljen i zalivan Božjom reči, on zapravo teži jednom cilju, koji na kraju podrazumeva postizanje bezuslovne, apsolutne pokornosti Bogu. Kad dođeš do ove tačke, ti, ovo stvoreno biće, bićeš u skladu s merilom. Postoje trenuci kada Bog namerno radi nešto što je u sukobu sa tvojim predstavama, i namerno radi nešto što je protiv tvojih želja i što možda izgleda protivno istini, bezobzirno prema tebi i u suprotnosti sa tvojim sklonostima. Možda će ti biti teško da prihvatiš i razumeš ove stvari, i bez obzira na to kako ih analiziraš, one mogu da ti izgledaju kao pogrešne i možda nećeš moći da ih prihvatiš, možda ćeš osećati da je Bog bio nerazuman kada je to uradio – ali zapravo je Bog ovo uradio namerno. Šta je Božji cilj kada čini te stvari? Da te testira i razotkrije, da vidi da li si u stanju da tragaš za istinom, bez obzira na to da li si istinski pokoran Bogu ili ne. Ne traži objašnjenje za sve što Bog radi i zahteva, i ne pitaj zašto. Od pokušaja da predstaviš svoj slučaj Bogu nema koristi. Ti samo treba da shvatiš da je Bog istina i da budeš sposoban za apsolutnu pokornost. Jedino treba da prepoznaš da je Bog tvoj Stvoritelj i tvoj Bog. Ovo je više od bilo kog rasuđivanja, više od bilo koje ovozemaljske mudrosti, više od bilo kog ljudskog morala, etike, znanja, filozofije ili tradicionalne kulture – više čak i od ljudskih osećanja, ljudske pravednosti i takozvane ljudske ljubavi. Više je od svega. Ako ti ovo nije jasno, onda će pre ili kasnije doći dan kada će ti se nešto desiti i ti ćeš pasti. U najmanju ruku, pobunićeš se protiv Boga i hodati stranputicom; ako si na kraju u stanju da se pokaješ i prepoznaš Božju ljubav i značaj Božjeg dela u sebi, onda ćeš i dalje imati nadu u spasenje – ali ako padneš zbog ove stvari i nisi u stanju da se ponovo podigneš, onda za tebe nema nade. Bez obzira da li Bog sudi, grdi ili proklinje ljude, On to čini da bi ih spasao, i oni ne treba da se plaše. Čega bi trebalo da se plašiš? Treba da se plašiš Boga ukoliko kaže: „Gnušam se i odbacujem te.” Ako Bog ovo kaže, ti si u nevolji: to znači da te Bog neće spasiti, da nema nade u spasenje. I tako, u prihvatanju Božijeg dela, ljudi moraju da shvate Božje namere. Šta god da radiš, nemoj da cepidlačiš kada su u pitanju Božje reči, govoreći: „Sud i grdnja su u redu, ali zar osuda, prokletstvo, uništenje neće značiti da je za mene sve gotovo? Koja je svrha biti Božje stvoreno biće? Mene neće biti, a ti više nećeš biti moj Bog.” Ako odbaciš Boga i nisi postojan u svom svedočenju, onda i Bog istinski može da odbaci tebe. Da li vi znate ovo? Ma koliko dugo ljudi verovali u Boga, ma koliko da su puteva prešli, posla uradili ili dužnosti obavljali, sve što su uradili za to vreme bila je priprema za jednu stvar. Koju? Pripremali su se da na kraju dostignu apsolutnu pokornost Bogu, bezuslovnu pokornost. Šta znači „bezuslovna”? To znači da ne tražiš opravdanja i ne govoriš ništa o sopstvenim objektivnim razlozima, to znači da ne cepidlačiš; nisi dostojan toga, jer si stvoreno biće. Kada si sitničav u odnosu prema Bogu, ne znaš gde ti je mesto; kada pokušavaš da predstaviš svoj slučaj Bogu, opet ne znaš gde ti je mesto. Ne raspravljaj se sa Bogom, ne pokušavaj uvek da otkriješ razlog, ne insistiraj na razumevanju pre nego što se pokoriš, kao i na tome da se ne pokoriš kada ne razumeš. Kada to uradiš, pogrešno si shvatio svoje mesto, i u tom slučaju tvoja pokornost Bogu nije apsolutna; to je pokornost koja je relativna i uslovna. Da li su oni koji postavljaju uslove za svoju pokornost Bogu ljudi koji se istinski pokoravaju Bogu? Da li tretiraš Boga kao Boga? Da li obožavaš Boga kao Stvoritelja? Ako to ne radiš, onda te Bog ne priznaje. Šta moraš iskusiti da bi dostigao apsolutnu i bezuslovnu pokornost Bogu? I kako bi to trebalo da iskusiš? Kao prvo, ljudi moraju da prihvate Božji sud i grdnju, i moraju da prihvate orezivanje. Pored toga, moraju da prihvate Božji nalog, moraju da streme ka istini dok obavljaju svoju dužnost, moraju da razumeju različite aspekte istine koji se odnose na život-ulazak, i moraju da dostignu razumevanje Božjih namera. Ponekad ljudi nisu dovoljno dobrog kova niti imaju moć uviđavnosti da bi shvatili istinu, i mogu tek nešto malo da shvate u razgovoru sa drugima ili kroz lekcije kojima ih podučavaju različite, od Boga postavljene, situacije. Ali moraš da znaš da je nužno imati bogopokorno srce, ne smeš pokušavati da predstaviš svoj slučaj Bogu niti da postavljaš uslove; sve što Bog radi upravo je ono što treba da se uradi, jer On je Stvoritelj, a ti si stvoreno biće. Moraš da budeš pokoran, i ne smeš stalno da pitaš šta je razlog niti da govoriš o uslovima. Ako ti nedostaje čak i ona najosnovnija pokornost i podložan si sumnji i obazrivosti prema Bogu, ili tome da u svom srcu pomisliš: „Moram da se vidim da li će me Bog zaista spasiti i da li je Bog zaista pravedan. Svi kažu da je Bog ljubav – u tom slučaju moram da vidim da li zaista ima ljubavi u onom što Bog čini u meni, da li je to zaista ljubav”, ako stalno preispituješ da li je ono što Bog radi u skladu sa tvojim predstavama i ukusima, ili čak sa onim za šta veruješ da je istina, onda si na pogrešnom mestu i u nevolji: verovatno ćeš uvrediti Božju narav. Istine koje se odnose na pokornost su ključne, i nijedna istina ne može biti potpuno i jasno objašnjena u samo nekoliko rečenica; sve se odnose na razna stanja ljudi i iskvarenost. Ulazak u istina-stvarnost se ne može postići za jednu, dve, tri ili pet godina. Moraju se iskusiti razne stvari, mora se iskusiti mnogo suda i grdnje Božijih reči, mnogo orezivanja. Tek kada na kraju dostigneš sposobnost da primenjuješ istinu, tvoje stremljenje ka istini će biti efikasno i tek tada ćeš posedovati istina-stvarnost. Istinsko iskustvo imaju samo oni koji poseduju istina-stvarnost.

Odlomak 25

U prvih nekoliko godina nakon što je ova faza dela započela, bio je jedan čovek koji je verovao u Boga, ali nije stremio ka istini. Sve o čemu je razmišljao bilo je da zaradi više novca, nađe partnerku i vodi život bogataša, pa je napustio crkvu. Neočekivano, nakon što je nekoliko godina lutao, vratio se. Osećao je veliko kajanje i prolio je nebrojene suze. To je dokazalo da njegovo srce nije u potpunosti napustilo Boga. To je bila dobra stvar i on je i dalje imao priliku i nadu da bude spasen. Da je prestao da veruje i postao isti kao nevernici, onda bi bio potpuno gotov. Pošto je mogao istinski da se pokaje, za njega je još bilo nade. To je bilo retko i dragoceno. Bez obzira na to šta Bog čini i kako postupa s ljudima – čak i ako ih mrzi, gnuša ih se ili ih proklinje – ako dođe dan kada mogu da se preokrenu, Ja ću osetiti veliku utehu, jer će to značiti da u srcu i dalje imaju malo mesta za Boga, da nisu u potpunosti izgubili svoj ljudski razum ili svoju ljudskost, da u njima i dalje postoji trag vere i da imaju bar neku nameru da priznaju Boga i da se vrate pred Njega. Sve dok neko istinski ima Boga u svom srcu, bez obzira na to kada je napustio Božju kuću, ako se vrati i u srcu i dalje ima ovu porodicu, onda ću Ja osetiti povezanost i u tome naći neku utehu. Međutim, ako se nikad ne vrate, biće Mi žao. Ako mogu da se vrate i istinski pokaju, onda ću Ja osetiti naročito zadovoljstvo i utehu. To što je ovaj čovek i dalje mogao da se vrati kao da podrazumeva da nije zaboravio Boga i da je u srcu i dalje osećao privrženost Bogu. Zato se i vratio. Bio sam prilično ganut kad smo se sreli. Kad je odlazio, sigurno je bio prilično negativan i u lošem stanju. To što se vratio dokazalo je da i dalje ima veru u Boga. Međutim, da li će moći da nastavi dalje ili ne, to je nepoznanica, jer se ljudi tako brzo menjaju. U Dobu blagodati, Gospod Isus je rekao: „Šta mislite? Ako neki čovek ima stotinu ovaca, a jedna od njih zaluta, neće li on ostaviti onih devedeset devet u brdima i poći da traži onu jednu koja je zalutala?” (Matej 18:12). Ovaj redak nije neka vrsta pravila ili načina postupanja; on, naprotiv, pokazuje Božju hitnu nameru da spase ljude, kao i to koliko je duboka Njegova ljubav prema njima. On predstavlja Božju narav i Njegovu ljubav prema ljudima. Stoga, ako neki ljudi napuste crkvu na šest meseci ili godinu dana, ili imaju ne znam koliko slabosti ili nerazumevanja, a ipak kasnije uspeju da dođu k svesti, steknu spoznaju i naprave preokret, te se vrate na pravi put, to Me istinski teši i donosi Mi malo zadovoljstva. U ovom svetu taštine i zadovoljstva, i u ovom zlom dobu, biti u stanju priznati Boga, vratiti se na pravi put i vratiti se nazad jeste nešto što donosi veliku utehu i što je uzbudljivo. Uzmimo za primer podizanje dece: Bez obzira na to da li je tvoje dete odano ili ne, kako bi se ti osećao ako te ne bi priznalo i napustilo dom, da se nikad ne vrati? Duboko u sebi, i dalje ne bi mogao da ga pustiš i uvek bi se pitao kada će se vratiti da te vidi, jer bi tada osetio da bar još uvek imaš to dete i da ga nisi voleo ili podizao uzalud. Uvek bi tako razmišljao i uvek bi čeznuo da taj dan dođe. Ako se čak i ljudi tako osećaju, koliko se tek onda više tako oseća Bog? Nije li Njegova nada još veća da će ljudi pronaći put nazad nakon što su zalutali i da će se bludni sin vratiti? Ljudi su malog rasta, ali doći će dan kada će razumeti Božju nameru – osim ako u njima nema ni traga istinske vere i ako su bezvernici, u kom slučaju nema potrebe brinuti za njih.

Odlomak 26

Postoje različiti tipovi ljudi, a razlikuju se po tome kakav duh imaju. Neki ljudi imaju ljudski duh i oni su ti koje je Bog predodredio i izabrao. Neki nemaju ljudski duh; oni su demoni koji su ušli na prevaru i nisu bili predodređeni niti izabrani od Boga. Dakle, čak i ako su uspeli da se ušunjaju u Božju kuću, ne mogu biti spašeni, i na kraju će ipak biti razotkriveni i eliminisani. Da li ljudi mogu da prihvate Božje delo i, nakon što ga prihvate, kojim će putem ići i da li mogu da se preobraze, sve zavisi od duha i prirode u njima. Neki ljudi ne mogu a da ne zalutaju; njihov duh ih određuje da budu takva stvorenja i oni se ne mogu promeniti. Kod nekih ljudi Sveti Duh ne deluje, jer ne idu pravim putem; ako bi, međutim, mogli da se preobrate, Sveti Duh će i dalje delovati. Ako to ne urade, onda će za njih sve biti gotovo. Postoje razne vrste situacija, ali Bog je pravedan u svom ophođenju prema svima. Kako bi ljudi trebalo da spoznaju i shvate Božju pravednu narav? Pravednici primaju Njegove blagoslove, a zli su prokleti. To je Božja pravednost. Bog nagrađuje dobro, a kažnjava zlo i svakom daje ono što zaslužuje po delima njegovim. To je tačno, ali postoje neki događaji koji se ne slažu sa ljudskim predstavama; odnosno, postoje oni koji veruju u Boga i obožavaju Ga, a Bog ih je srušio ili prokleo, ili oni koje Bog nikada nije blagoslovio i obratio pažnju na njih; ma koliko Ga obožavali, On ih ignoriše. Ima nekih zlih ljudi koje Bog ne blagosilja niti kažnjava, a ipak poseduju veliko bogatstvo i imaju mnogo dece. Sve im ide dobro i sve je kao podmazano. Da li je to Božja pravednost? Neki ljudi kažu: „Mi obožavamo Boga, pa ipak nismo primili blagoslove od Njega, dok zli ljudi koji ne obožavaju Boga i čak Mu se opiru, žive bolje i uspešnije od nas. Bog nije pravedan!” Šta vidite u tome? Dao sam vam samo dva primera. Koji od njih pokazuje Božju pravednost? Neki ljudi kažu: „Oba su ispoljavanje Božje pravednosti!” Zašto to kažu? Postoje načela u Božjim postupcima – samo što ljudi ne mogu da ih vide jasno, a samo zbog toga što ne mogu da ih jasno vide, ne mogu da kažu da Bog nije pravedan. Ljudi mogu da vide samo ono što je na površini; ne mogu da vide stvari onakvim kakve jesu. Dakle, ono što Bog čini je pravedno, ma koliko malo bilo u skladu sa ljudskim predstavama i zamislima. Mnogo je ljudi koji se neprestano žale da Bog nije pravedan. To je zato što ne shvataju situaciju onakvom kakva je. Lako mogu da pogreše kada uvek gledaju na stvari kroz prizmu svojih predstava i zamisli. Spoznaja ljudi zasniva se na njihovim sopstvenim mislima i gledištima, na njihovim transakcijskim gledištima ili na njihovim perspektivama dobra i zla, ispravnog i pogrešnog, ili logike. Kada neko posmatra stvari iz takvih perspektiva, lako je da pogrešno razume Boga i da stvori predstave, i on će Mu se opirati i žaliti se na Njega. Recimo da postoji siromah koji zna samo da obožava Boga, ali ga Bog jednostavno ignoriše i ne blagosilja ga. Možda mislite: „Čak i da ga Bog ne blagoslovi u ovom životu, sigurno će ga Bog blagosloviti u večnosti i podariti mu deset hiljada puta više. Nije li Bog i dalje pravedan? Bogataš uživa stostruke blagoslove u ovom životu, ali u večnosti se susreće sa uništenjem. Nije li to i dalje pravednost Božja?” Kako čovek treba da razume Božju pravednost? Uzmimo razumevanje Božjeg dela kao primer: da je Bog okončao Svoje delo nakon što je završio Svoje delo u Dobu blagodati i nije izvršio delo suda u poslednjim danima niti je u potpunosti spasao čovečanstvo, dovodeći do potpunog uništenja čovečanstva, da li bi On i dalje posedovao ljubav i pravednost? Da su oni koji obožavaju Boga bačeni u ognjeno i sumporno jezero, dok je onima koji ne obožavaju Boga i čak ni ne znaju da Bog postoji, Bog dozvolio da prežive, kako bi to trebalo protumačiti? Kada govore u kontekstu doktrine, ljudi obično kažu da je Bog pravedan, ali ako se suoče sa ovakvom situacijom, možda neće moći da je raspoznaju i čak mogu da se žale na Boga i da Mu sude kao nepravednom.

Čovek mora do tančina da razume Božju ljubav i pravednost i da ih objasni i shvati na osnovu Božjih reči i istine. Štaviše, čovek takođe mora doživeti istinsko iskustvo i dostići Božje prosvetljenje da bi zaista spoznao Božju ljubav i pravednost. Čovek ne sme da procenjuje Njegovu ljubav i pravednost na osnovu svojih predstava i uobrazilja. Prema ljudskim predstavama, dobro se nagrađuje, a zlo kažnjava, dobri ljudi se nagrađuju dobrim, a zli se nagrađuju zlom, a oni koji ne čine zlo treba da budu nagrađeni dobrim i da prime blagoslov. Reklo bi se da svi ljudi koji nisu zli treba da budu nagrađeni dobrim. To bi bila Božja pravednost. Zar ovo nije ljudska predstava? Ako im se ne vrati dobrim, da li bi onda rekao da Bog nije pravedan? Na primer, u Nojevo vreme, Bog je rekao Noju: „Odlučio sam da okončam život svim ljudima, jer se zemlja ispunila nasiljem zbog njih. Evo, istrebiću ih zajedno sa zemljom!” (1. Mojsijeva 6:13). Zatim je naredio Noju da sagradi barku. Nakon što je Noje prihvatio Božji nalog i sagradio barku, veliki pljusak padao je na zemlju četrdeset dana i noći; ceo svet je bio potopljen i Bog je uništio sve ljude tog doba izuzev Noja i njegovih sedam članova porodice koji su se ukrcali na barku. Šta ti misliš o ovome? Da li bi rekao da Bog nije pun ljubavi? Što se tiče čoveka, koliko god čovečanstvo bilo iskvareno, sve dok ga Bog uništava, to znači da On nije pun ljubavi. Da li je to tačno? Nije li apsurdno? Bog nije voleo one koje je uništio, ali možeš li da kažeš da On nije voleo one koji su preživeli i one koji su dostigli Njegovo spasenje? Petar je beskrajno voleo Boga i Bog je voleo Petra – možeš li da kažeš da Bog nije pun ljubavi? Bog voli one koji Ga istinski vole, a mrzi i proklinje one koji Mu se opiru i tvrdoglavo odbijaju da se pokaju. Bog poseduje i ljubav i mržnju. To je tačno. Ljudi ne bi trebalo da definišu Boga ili da sude o Njemu u skladu sa svojim predstavama i uobraziljama, jer predstave i uobrazilje čovečanstva, odnosno, njihovi načini gledanja na stvari, nemaju nimalo istine. Čovek mora spoznati Boga na osnovu Njegovog odnosa prema čoveku, na osnovu Njegove naravi i suštine. Čovek apsolutno ne sme da pokuša da definiše suštinu Boga na osnovu spoljašnjeg izgleda stvari koje On čini i kojima se bavi. Sotona je tako duboko iskvario čovečanstvo da ljudi uopšte ne poznaju priroda-suštinu iskvarenog čovečanstva, a još manje šta je iskvareno čovečanstvo zaista pred Bogom niti kako bi, u skladu sa Njegovom pravednom naravi, trebalo postupati sa njim. Uzmimo za primer Jova. On je bio pravedan čovek i Bog ga je blagoslovio. To je bila Božja pravednost. Sotona se opkladio sa Jahveom: „Ne plaši li se Jov Boga bez razloga? Zar ti nisi ogradio njega i kuću njegovu i sve što poseduje unaokolo? Blagoslovio si delo njegovih ruku i njegov se posed proširio po zemlji. Ali pruži ruku svoju i dirni mu u sve to što ima – neće li te u lice prokleti!” (Knjiga o Jovu 1:9-11). Jahve Bog reče: „Sve što ima neka je u tvojoj vlasti; samo nemoj dizati ruku na njega” (Knjiga o Jovu 1:12). Tako je Sotona otišao kod Jova, napao ga i iskušavao, a Jov se suočio sa kušnjama. Sve što je imao bilo mu je oduzeto – izgubio je svoju decu i imovinu, a celo mu je telo bilo prekriveno čirevima. Da li su Jovove kušnje predstavljale pravednu narav Božju? Ne možete to jasno da kažete, zar ne? Čak i ako si pravedna osoba, Bog ima pravo da te podvrgne kušnjama i da te navede da svedočiš o Njemu. Božja narav je pravedna; On se prema svima odnosi jednako. Ne radi se o tome da pravedni ljudi ne treba da budu podvrgnuti kušnjama jer ih mogu podneti niti da pravedni ljudi moraju biti zaštićeni. Nije tako. Bog ima pravo da stavi pravedne ljude na kušnju. To je otkrovenje pravedne Božje naravi. Konačno, nakon što je okončano Jovovo podvrgavanje kušnjama i on je dao svedočenje o Jahveu, Jahve ga je blagoslovio još više nego ranije, još bolje nego ranije i dao mu je dvostruko više blagoslova. Štaviše, Jahve mu se ukazao i obratio glasom iz vihora, a Jov Ga je video kao da stoji pred njim. To je bio blagoslov koji mu je dao Bog. To je bila Božja pravednost. A šta da se, nakon što je Jov prošao kroz kušnje i nakon što je Jahve video kako je Jov svedočio o Njemu u Sotoninom prisustvu i osramotio Sotonu, Jahve okrenuo i ignorisao ga, te da Jov kasnije nije primio blagoslove – da li bi u tome bila Božja pravednost? Bez obzira na to da li je Jov posle kušnji bio blagoslovljen ili ne i da li mu se Jahve ukazao ili ne, to sadrži Božju dobru nameru. Pojavljivanje Jovu bila je Božja pravednost, a i nepojavljivanje bi takođe bila Božja pravednost. Na osnovu čega ti, stvoreno biće, upućuješ zahteve Bogu? Ljudi nisu kvalifikovani da išta zahtevaju od Boga. Nema ničeg nerazumnijeg od upućivanja zahteva Bogu. Bog će uraditi ono što treba da uradi i Njegova narav je pravedna. Pravednost ni u kom slučaju nije pravičnost ili razumnost; nije egalitarizam, ni dobijanje onoga što zaslužuješ za svoj rad, ni isplata za onaj posao koji si uradio niti davanje onoga što ti pripada prema uloženom trudu. To nije pravednost, već samo pravičnost i razumnost. Vrlo malo ljudi je u stanju da spozna Božju pravednu narav. Pretpostavimo da je Bog uništio Jova nakon što je Jov svedočio o Njemu: zar bi to bilo pravedno? Zapravo, bilo bi. Zašto se to zove pravednost? Na koji način ljudi posmatraju pravednost? Ako je nešto u skladu sa njihovim predstavama, onda im je veoma lako da kažu da je Bog pravedan. Međutim, ako ne vide da je nešto u skladu sa njihovim predstavama – ako se radi o nečemu što ne mogu da razumeju – onda bi im bilo teško da kažu da je Bog pravedan. Da je Bog tada uništio Jova, ljudi ne bi rekli da je On pravedan. Zapravo, bez obzira na to da li su ljudi iskvareni ili ne i da li su oni duboko iskvareni ili ne, zar bi Bog trebalo da se pravda kada ih uništi? Da li On treba ljudima da objašnjava na osnovu čega to čini? Mora li Bog ljudima da kazuje zakone koje je doneo? Nema potrebe. U Božjim očima, neko ko je iskvaren i ko će se verovatno opirati Bogu nema nikakvu vrednost. Kako god da se Bog prema takvim osobama odnosi, prikladno je i sve je to u skladu sa Božjim uređenjima. Da nisi ugodan Božjim očima i da On kaže da Mu nakon što si svedočio nisi od koristi, pa te, shodno tome, uništi, zar bi to bila Njegova pravednost? I to bi bila pravednost. Možda u ovom trenutku ne možeš ovo da razumeš na osnovu činjenica, ali to moraš da shvatiš doktrinarno. Šta biste rekli – da li je uništenje Sotone od strane Boga izraz Njegove pravednosti? (Jeste.) Šta bi bilo da je On dozvolio Sotoni da ostane? Ne usuđujete se da kažete, zar ne? Božja suština je pravednost. Iako nije lako razumeti ono što On radi, sve što radi je pravedno. Samo je reč o tome da ljudi to ne razumeju. Kada je Bog dao Petra Sotoni, kako je Petar odgovorio? „Čovečanstvo nije u stanju da dokuči šta Ti radiš, ali sve što Ti radiš sadrži Tvoje dobre namere; u svemu tome ima pravednosti. Kako da ne hvalim Tvoju mudrost i dela?” Trebalo bi da sada uviđate da razlog zbog kojeg Bog ne uništava Sotonu u vreme kad spasava čoveka leži u tome što želi da ljudi jasno vide kako ih je, i u kojoj meri, Sotona iskvario, i kako ih Bog pročišćava i spasava. Kad naposletku ljudi budu shvatili istinu, kad budu jasno videli Sotonino ružno lice i kad budu sagledali čudovišni greh koji je Sotona počinio iskvarivši ih, Bog će Sotonu uništiti i ljudima pokazati Svoju pravednost. Trenutak Sotoninog uništenja sadrži Božju narav i mudrost. Sve što Bog radi je pravedno. Iako ljudi možda nisu u stanju da to vide, ne bi trebalo da proizvoljno donose sudove. Ako nešto što Bog čini ljudima izgleda nerazumno, ili ako o tome imaju ikakve predstave, pa zatim kažu da On nije pravedan, izuzetno su nerazumni. Vidiš, i Petru su neke stvari bile nedokučive, ali je bio siguran da je Božja mudrost prisutna i da su u tim stvarima Njegove dobre namere, da ljudi ne mogu da ih dokuče i da ima jako malo stvari koje oni mogu da dokuče. Dakle, nije lako poznavati Božju narav. Uprkos tome što u religioznom svetu postoji toliko ljudi koji veruju u Boga, malo njih je u stanju da spozna Njegovu narav. Kad su neki ljudi pokušali da propovedaju jevanđelje religioznim ljudima i nateraju ih da čitaju Božje reči, ne samo da nisu tražili i istraživali, nego su čak spalili knjige Božjih reči i bili kažnjeni. Neki su verovali neosnovanim glasinama, hulili na Boga i takođe bili kažnjeni. Ima mnogo takvih slučajeva, bezbroj. Neki novi vernici su nadmeni i oholi, i ne mogu da prihvate kada čuju za to – oni razvijaju predstave. Bog smatra da si glupav i neuk i ignoriše te, ali će doći dan kada će učiniti da to sâm razumeš. Ako godinama slediš Boga i još uvek se tako ponašaš, držeći se svojih predstava ma koliko ih bilo i ne samo da ne tragaš za istinom da bi ih rešio, već ih svuda širiš i ismejavaš i izvrgavaš ruglu Božju kuću, bićeš kažnjen. U nekim slučajevima, Bog može da ti oprosti, jer si samo bio glupav i neuk, ali ako ti znaš bolje i još uvek namerno postupaš na taj način, odbijajući da poslušaš bez obzira na to koliko ti je saveta dato, onda bi trebalo da budeš kažnjen. Ti znaš samo to da Bog ima tolerantnu stranu, ali nemoj da zaboraviš da On ima i stranu koja ne dozvoljava uvrede. To je Njegova pravedna narav.

Odlomak 27

„Bogohuljenje i klevetanje Boga su greh koji neće biti oprošten ni u ovom životu ni u svetu koji dolazi, a oni koji počine ovaj greh nikada neće biti ponovo utelovljeni.” To znači da suštinska narav Božja ne trpi uvrede od strane čoveka. Van svake sumnje je da bogohuljenje i klevetanje Boga neće biti oprošteni ni u ovom životu ni u svetu koji dolazi. Bogohuljenje je, bez obzira na to da li je namerno ili ne, nešto što vređa suštinsku narav Božju i izgovaranje bogohulnih reči, bez obzira na razlog, svakako će biti osuđeno. Međutim, neki ljudi izgovaraju reči osude i bogohulne reči u situacijama kada oni to ne shvataju ili kada su navedeni na pogrešan put, kada njima drugi upravljaju ili kada ih potiskuju. Kada izgovore te reči, osećaju se nelagodno, osećaju se optuženim i veoma se kaju. Oni zatim spremaju dovoljno dobrih dela, pri čemu stiču znanje i menjaju se, pa Bog stoga više ne pamti njihove ranije prestupe. Morate precizno poznavati Božje reči i ne smete ih primenjivati proizvoljno, u skladu sa svojim predstavama i uobraziljama. Morate da shvatite kome su Njegove reči upućene i u kom kontekstu On to govori. Ne smete proizvoljno primenjivati ili površno određivati Božje reči. Ljudi koji ne znaju kako da nešto iskuse ne razmišljaju o sebi i ne porede se sa Božjim rečima, dok oni koji su imali određena iskustva i uvid, skloni su da budu preosetljivi i proizvoljno se porede sa Božjim rečima kada čitaju reči koje govore o Njegovoj kletvi ili Njegovoj mržnji i o Njegovom uklanjanju ljudi. Ti ljudi ne razumeju Božje reči i uvek Ga pogrešno čitaju. Neki ljudi nisu pročitali sadašnje Božje reči niti istražili Njegovo sadašnje delo, a kamoli stekli prosvećenje Svetoga Duha. Kritikovali su Boga, a onda im je neko propovedao jevanđelje i oni su ga prihvatili. Oni zatim žale zbog onoga što su učinili i žele da se pokaju, pa ćemo u tom slučaju videti kakvo će nadalje biti njihovo ponašanje i njihovo ispoljavanje. Ako je njihovo ponašanje naročito loše nakon što počnu da veruju i ako se prepuštaju beznađu smatrajući sebe izgubljenim slučajevima, govoreći: „Pa, već sam hulio, klevetao i kritikovao Boga i ako Bog osuđuje takvu vrstu ljudi, onda su moje težnje uzaludne”, tada su oni potpuno gotovi. Prepustili su se očaju i iskopali sopstveni grob.

Većina ljudi je načinila neki prestup i okaljala se nekako. Neki su se, na primer, opirali Bogu i izrekli bogohulne stvari; neki su odbili da izvrše Božji nalog i nisu obavili svoju dužnost, te ih je Bog s gnušanjem odbacio; neki su izdali Boga našavši se pred iskušenjima; neki su izdali Boga potpisavši „Tri izjave” kada su bili uhapšeni; neki su krali priloge; neki su proćerdali priloge; neki su često ometali crkveni život i nanosili zlo Božjim izabranicima; neki su obrazovali klike i mučili druge, unoseći time nered u crkvu; neki su često širili razne predstave i smrt, čime su nanosili zlo braći i sestrama, a neki su se prepuštali nemoralu i promiskuitetu i tako širili loš uticaj. Dovoljno je reći da svi imaju svoje prestupe i mrlje. Ipak, neki su u stanju da prihvate istinu i pokaju se, a drugi nisu i umreće pre nego što se pokaju. Zato bi sa ljudima trebalo postupati u skladu s njihovom priroda-suštinom i ustaljenim ponašanjem. Oni koji mogu da se pokaju su oni koji iskreno veruju u Boga, dok će oni koji se istinski ne kaju, oni koje bi trebalo ukloniti i izopštiti, biti uklonjeni i izopšteni. Neki ljudi su zli, neki su neznalice, neki su glupi, a neki su zveri. Svi su ljudi različiti. Neki zli ljudi zaposednuti su zlim duhovima, dok su drugi sluge đavolje i Sotonine. Neki su izuzetno opaki po svojoj prirodi, a neki su izuzetno lažljivi, neki su naročito pohlepni za novcem, a neki uživaju u seksualnom promiskuitetu. Svako se ponaša drugačije, pa bi ljude trebalo posmatrati sveobuhvatno, u skladu s njihovom prirodom i ustaljenim ponašanjem. Svi imaju slobodnu volju bez obzira na to ko su i šta su, u skladu s nagonima čovekovog smrtnog tela. Mogu da razmišljaju na osnovu čovekovih predstava i nisu u stanju da direktno prodru u duhovno carstvo niti da na bilo koji način spoznaju njegovu istinu. Kada, na primer, veruješ u istinitog Boga i želiš da prihvatiš ovu fazu Njegovog novog dela iako niko nije došao da vam propoveda jevanđelje i samo vas delo Svetog Duha prosvećuje i vodi, onda poseduješ vrlo ograničeno znanje. Za tebe je nemoguće da znaš koje delo Bog sada obavlja i šta će ostvariti u budućnosti. Ljudi ne mogu da dokuče Boga; oni nemaju takvu sposobnost, kao ni sposobnost da direktno shvate duhovno carstvo ili da u potpunosti shvate Božje delo, a kamoli da Mu služe najradosnije poput nekog anđela. Ako Bog najpre Svojim rečima ne osvoji, spasi i promeni ljude ili ih ne hrani i zaliva svojim istinama koje izražava, ljudi ne mogu da prihvate to novo delo, da steknu istinu i život ili da spoznaju Boga. Ako Bog ne obavi to delo, ljudi to neće nositi u sebi, jer tako diktiraju njihovi nagoni. Dakle, neki ljudi se opiru ili bune, čime na sebe navlače Božji gnev i mržnju, ali Bog svaki slučaj tretira drugačije i svakim od njih se bavi zasebno, u skladu s čovekovim nagonom. Svako delo koje Bog učini jeste odgovarajuće. On zna šta da radi i kako to da uradi i On svakako neće terati ljude da rade nešto što instinktivno nisu u stanju da urade. Bog sa svakom osobom postupa na osnovu stvarnih okolnosti u kojima se ta osoba trenutno nalazi i na osnovu njene prošlosti, kao i na osnovu postupaka i ponašanja te osobe i njene priroda-suštine. Bog nikada nikome neće učiniti nepravdu. To je jedna strana Božje pravednosti. Primera radi, Evu je zmija zavela da pojede plod sa drveta poznanja dobra i zla, ali Jahve joj nije prebacio govoreći: „Rekao sam ti da to ne jedeš, pa zašto si to ipak učinila? Trebalo je da bolje rasuđuješ, trebalo je da znaš da ti zmija govori samo da bi te zavela.” Jahve nije tako prekoreo Evu. Budući da su ljudi Božja tvorevina, On poznaje njihove nagone i zna šta ti nagoni mogu da učine, u kojoj meri ljudi mogu da se kontrolišu i koliko daleko mogu da idu. Bog sve to vrlo jasno zna. To kako Bog postupa s nekim nije tako jednostavno kao što to ljudi zamišljaju. Kada On nekoga posmatra s mržnjom ili gnušanjem ili kada se radi o tome šta taj neko kaže u određenom kontekstu, On dobro razume njegovo stanje. To je zato što Bog ispituje čovekovo srce i suštinu. Ljudi uvek misle: „Bog ima samo Svoje božanstvo. On je pravedan i ne trpi bilo kakvu uvredu od strane čoveka. On ne uzima u obzir čovekove poteškoće niti se stavlja na mesto ljudi. Ako se neko odupre Bogu, On će ga kazniti.” To uopšte nije tako. Ako neko tako shvata Njegovu pravednost, Njegovo delo, Njegovo postupanje s ljudima, taj neko čini ozbiljnu grešku. Način na koji Bog određuje kraj svake osobe ne zasniva se na čovekovim predstavama i uobraziljama nego na Božjoj pravednoj naravi. On će svakom uzvratiti shodno onome što je taj neko učinio. Bog je pravedan i pre ili kasnije On će se pobrinuti da svi ljudi budu u potpunosti uvereni u to.


Reči o spoznaji Božjeg ovaploćenja

Odlomak 28

Bog se mora spoznati čitanjem Božjih reči i praktičnom primenom i proživljavanjem Božjih reči, kao i čestim kušnjama, oplemenjivanjem i orezivanjem; samo na taj način moguće je istinski spoznati Božje delo i Božju narav. Neki kažu: „Nisam video ovaploćenog Boga, kako onda da spoznam Boga?” Božje reči su zapravo izraz Njegove naravi. Iz Božjih reči, možete da vidite Njegovu ljubav i spasenje za ljude, kao i način na koji će ih spasti… Razlog je u tome što Njegove reči ne pišu ljudi, već ih kazuje Sâm Bog. Iskazuje ih Bog lično; Sâm Bog iskazuje sopstvene reči i glas Svog srca, koji se mogu nazvati i rečima iz Njegovog srca. Zašto se nazivaju rečima iz Njegovog srca? Zato što izviru iz same nutrine i iskazuju Njegovu narav, Njegove namere, Njegove ideje i misli, Njegovu ljubav prema ljudskom rodu, Njegovo spasenje ljudskog roda i Njegova očekivanja od ljudskog roda… U Božjim izjavama ima oštrih reči, ima blagih i uviđavnih reči, kao i otkrivenja koja se ne obaziru na ljudska osećanja. Ako pogledate samo reči koja sadrže otkrivenja, možda pomislite da je Bog prilično strog. Ako obratite pažnju samo na blage reči, pomislićete da Bog nije previše rigorozan. Stoga ne bi trebalo da ih tumačiš izvan konteksta, već da ih posmatraš iz svih mogućih uglova. Ponekad se Bog obraća milostivo i ljudi onda vide Njegovu ljubav prema ljudskom rodu. Katkad je veoma strog i tada ljudi vide da Njegova narav ne trpi nikakvu uvredu, da je čovek na žalost pogan i nedostojan da vidi Božje lice ili da pred Njega dođe, te da nam je isključivo Njegovom milošću dozvoljeno da pred Njega dođemo. Božja mudrost može se videti iz načina na koji On deluje i iz značenja njegovog Dela. Te stvari ljudi ipak mogu da vide u Božjim rečima, a da ne dolaze u kontakt s Njim. Kada neko ko istinski poznaje Boga stupi u kontakt sa Hristom, njegov susret sa Hristom odgovara njegovom postojećem bogopoznanju. Međutim, kada se neko ko poseduje samo teoretsko znanje susretne sa Hristom, nije u stanju da uvidi vezu. Istina o Božjem ovaploćenju je najdublja od svih tajni i čoveku je teško da je dokuči. Spojite Božje reči o tajni ovaploćenja, pogledajte ih iz svih uglova, a zatim se zajedno molite, razmišljajte i nastavite da razgovarate u zajedništvu o tom aspektu istine. Time ćeš moći da stekneš prosvećenje Svetoga Duha i razumećeš. Pošto ljudi nemaju mogućnost za direktan kontakt sa Bogom, moraju se osloniti na ovakvo iskustvo kako bi pronašli svoj put i postizali postepen ulazak ako im je cilj da na kraju steknu istinsko bogopoznanje.

Poznavanje Hrista i poznavanje praktičnog Boga predstavljaju najdublji aspekt istine. Svi koji pridaju značaj potrazi za tim aspektom istine biće u svom srcu sve spokojniji i imaće put koji treba da slede. Taj aspekt istine može se uporediti sa ljudskim srcem: kada je nečije srce zdravo, ta osoba se oseća poletno, ali ako joj je srce obolelo, oseća se umorno i iscrpljeno. Isto tako, što podrobnije neko shvata istinu o Božjem ovaploćenju, to će sa većim oduševljenjem i poletom verovati u Boga. Neki ljudi koji tek otkrivaju veru čitaju Božju reč i osećaju da je to Božji glas, ali i dalje sumnjaju: „Da li to što On izgovara te reči stvarno dokazuje da je On ovaploćeni Bog? Da li njegova sposobnost da iskazuje te istine zaista dokazuje da je On Sâm Bog?” Takve sumnje u ovaploćenog Boga javljaju se često kod onih koji ne razumeju istinu. U stvari, ovaploćeni Bog poseduje božansku suštinu i ma koliko reči iskazivao, On je Sâm Bog. Govorio On malo ili mnogo, Njegova božanska suština je nepromenjiva. Kada je Gospod Isus došao, nije mnogo govorio, već je samo obavljao delo iskupljenja – nije li i On Sâm Bog? Kada se kaže da je On Bog, kako se to tačno određuje? Da li se određuje samo na osnovu tih reči i istina? To je ključno pitanje. Neki ljudi čak pogrešno veruju da su te reči vođene Svetim Duhom i da jednom kada Sveti Duh dovrši Svoje usmeravanje, On odlazi i prestaje da deluje. Veruju da je njegovo telo obično, normalno telo i da se zbog toga On ne može nazivati Bogom – može se nazivati „Sinom čovečjim”, ali ne Bogom. Neki to pogrešno shvataju na taj način. Šta osnovni uzrok tog pogrešnog shvatanja? Radi se o tome da ljudi nisu u potpunosti dokučili ideju o ovaploćenju. Nisu je temeljno analizirali i shvataju je previše površno – poznaju samo njen pojavni oblik. Ima i onih koji veruju da, pošto Bog iskazuje mnoge istine, On sigurno jeste Bog. Da ne kazuje toliko reči, da manje govori, da li bi i dalje bio Bog? U stvarnosti, čak i da izgovori samo nekoliko reči, one su ipak izraz božanstva i On jeste Bog. Ma koliko Bog govorio, On je, na kraju krajeva, ipak Bog. I da Bog ništa ne govori, svejedno je Bog – to je nepobitna činjenica. Većina ljudi koji danas slede Boga su osvojeni i svi mogu da Ga odlučno prate i posvećeno obavljaju svoje dužnosti. Bog je zadobio grupu ljudi u Kini; ljudi imaju znanje o Božjem ovaploćenju i videli su da je ovaploćeno telo Sâm praktični Bog lično. Međutim, ukoliko ta etapa dela još uvek nije završena, mogu li ljudi da prihvate da je ovaploćeno telo Sâm Bog? U prošlosti, nakon što su neki ljudi primetili da Bog uvek deluje izgovaranjem i kazivanjem reči, zapitali su se: „Da li je On Bog ili to nije? Zar ovako izgleda ovaploćeni Bog? Da li sve što Bog kazuje stvarno može da se ispuni?” Uvek su imali sumnjičav stav o toj fazi Božjeg dela. Ako možeš da posumnjaš u telo u kome se Bog ovaplotio, to dokazuje da ne veruješ u ovaploćeno telo niti da je On Bog, da On poseduje suštinu Božju, da su reči koje izgovara izrazi Božji, a još manje da su Njegove reči otkrivenja Božje naravi i izrazi Božje suštine. Neki u srcu misle: „Sveti Duh je isprva direktno govorio izjave, a sada je ovaploćeni Bog taj koji govori. Koji će oblik Bog poprimiti u budućnosti da bi obavljao Svoje Delo?” Ti ljudi i dan-danas traže, i dalje pokušavaju da shvate šta je stvarno istina. Mnogi koji istražuju istiniti put priznaju da su te reči istina i da potiču od Boga, ali ipak žele da posmatraju i dokuče suštinu tog pitanja pre nego što te reči prihvate. Svi ti ljudi proučavaju Boga – to su oportunisti. Neki samo žele da vide koliko će još istina Bog iskazati i da li će govoriti jezikom trećeg neba. Da imaju rendgen, rado bi ga upotrebili na Bogu: „Samo da vidim ima li još kakvih istina u Njegovom srcu, da li Duh Božji deluje u Njemu, i da li Mu Duh Božji pomaže i usmerava ga šta da govori. Ako u Njemu nema istine i ako je samo običan čovek, onda neću verovati u Njega.” Neki gaje takve sumnje i uvek o tome razmišljaju. Zašto ljudi dospeju u takvo stanje? Zbog toga što nisu podrobno razumeli Božje ovaploćenje – ne razumeju dovoljno taj aspekt istine i ne shvataju ga u potpunosti. Danas ljudi samo konstatuju da ta osoba u Sebi ima Duh Božji, ali kada je reč o tome da On ima Božju suštinu, Božju narav, ono što Bog ima i što Bog jeste, da sve Božje ima u Sebi i da On jeste Bog, neki to jednostavno ne mogu da dokuče i ne uspevaju da povežu neke stvari. Ono što ljudi vide i u šta veruju o Bogu nije Božja suština, odnosno ljudi vide samo reči koje Bog izražava i praktično delo koje On obavlja. Oni veruju da je Bog obavio samo jedan segment dela i da je to jedino delo koje je ovaploćeni Bog u stanju da ostvari. Niko ne veruje da, iako ovaploćeni Bog ovoga časa obavlja samo ovo konkretno delo, On zaista poseduje celokupnu suštinu božanskog. Niko ne veruje u to.

Neki kažu: „Tako je teško upoznati ovaploćenog Boga. Kada bi Duh Božji neposredno delovao i kad bismo neposredno mogli da vidimo Božju silu i autoritet, bilo bi nam lakše da upoznamo Boga.” Da li je to održiva tvrdnja? Da sve vas nešto upitam: „Da li je lakše upoznati ovaploćenog Boga ili Duha Božjeg? Kad bi ovaploćeni Bog i Jahve obavili istu količinu posla, koga bi bilo lakše upoznati?” Može se reći da nijednog od Njih nije lako upoznati. Kada je ovaploćeni Bog isprva počeo da deluje i da govori, zar nije naišao na nerazumevanje ljudi? Zar Ga nisu svi pogrešno razumeli? Niko ne zna zbog čega Bog obavlja Svoje delo. Ako ljudi imaju duhovno razumevanje, lako će spoznati Boga, ali ako nemaju duhovno razumevanje i ne shvataju Njegove reči, biće im teško da Ga upoznaju i to je činjenica. Opet, ljubitelji istine će, jedenjem i pijenjem Božjih reči, podvrgavanjem sudu, grdnji i orezivanju, na kraju shvatiti istinu, narav će im se preobraziti i steći će pravo znanje o ovaploćenom Bogu. To dokazuje da je relativno lakše upoznati ovaploćenog Boga koji direktno iskazuje istine, s tim da se moraju doživeti određena iskustva. Kada Duh deluje, On nikako ne može da iskaže toliko istina, već može samo da dirne ili prosveti ljude, pa u tom slučaju ljudi mogu da shvate ograničen obim istine. Ma koliko godina ljudi doživljavali delo Duha, svejedno im to neće biti korisno u onoj meri kao kada bi doživljavali delo ovaploćenog Boga. To je zato što je delo ovaploćenog Boga vidljivo i opipljivo svima i On je u stanju da se obrati na svakom mestu i svakom trenutku. Njegove reči su odista brojne i jasne i svi mogu da ih dokuče. To je potpuno jasna prednost i nešto što ljudi sami mogu da iskuse. Kada Duh deluje, On odlazi nakon što se obrati uz nekoliko reči, i ljudi Ga samo poslušaju i te reči sprovedu u delo. Ipak, znaju li šta se stvarno dešava? Mogu li ljudi iz tih reči da spoznaju Jahveovu narav iz tih reči? Neki kažu: „Duha je lako upoznati, Duh se pojavi da bi delovao zaodenut stvarnim likom Božjim. Kako da Ga čovek lako ne upozna?” Odista, upoznaješ Njegov spoljašnji lik, no možeš li da spoznaš Božju suštinu? Ovaploćeni Bog je obična i normalna osoba i ljudi smatraju da je s Njim lako stupiti u kontakt. Međutim, kada se ispolje Njegova suština i Njegova narav, da li ih ljudi lako upoznaju? Da li ljudi lako prihvataju reči koje On izgovara, a koje nisu u skladu sa njihovim predstavama? Neki kažu: „Teško je spoznati ovaploćenog Boga. Kada bi se Bog kasnije preobrazio, bilo bi ga tako lako upoznati.” Ljudi koji to kažu svu odgovornost prebacuju na ovaploćenog Boga. Zar je zaista tako? Čak i kada bi Duh Božji stigao, ti Ga opet ne bi razumeo. Kada Duh deluje, On odlazi čim završi obraćanje ljudima i puno im ne objašnjava; ne druži se, niti živi sa njima na normalan način, pa ljudi nemaju priliku da ostvare neposredan kontakt sa Bogom niti da Ga spoznaju. Ljudi imaju ogromnu korist od dela ovaploćenog Boga. Istine koje to delo donosi ljudima su praktičnije prirode i pomažu ljudima da vide Sâmog praktičnog Boga. Međutim, spoznati suštinu ovaploćenja i suštinu Duha podjednako je teško. Obe ih je podjednako teško saznati.

Šta znači spoznati Boga? To znači razumeti Njegovu radost, bes, tugu i sreću i spoznati Njegovu narav – to znači istinski spoznati Boga. Tvrdiš da si Ga video, a ne razumeš Njegovu radost, bes, tugu i sreću i ne razumeš Njegovu narav. Takođe ne razumeš ni Njegovu pravednost, ni Njegovu milost, a ne znaš ni šta On voli ni šta mrzi. To nije bogopoznanje. Neki ljudi su u stanju da slede Boga, ali ne veruju nužno u Njega. Istinski verovati u Boga znači biti pokoran Bogu. Oni koji Bogu nisu istinski pokorni u Boga ne veruju istinski i u tome je razlika. Ako Boga slediš već dugi niz godina i poznaješ Ga i razumeš, ako imaš određeno razumevanje i uvid u Božje namere, ako si svestan Božjih mukotrpnih namera da spase čoveka, onda istinski veruješ u Boga, istinski si Mu pokoran, istinski voliš Boga i istinski Ga obožavaš. Ako veruješ u Boga, ali ne stremiš bogopoznanju i ne razumeš Njegove namere, narav i Njegovo delo, onda si puki sledbenik koji trčkara naokolo zarad Boga i koji sledi većinu u svemu što radi. To se ne može nazvati istinskom pokornošću, a kamoli istinskim obožavanjem. Kako nastaje istinsko obožavanje? Svi koji vide Boga i istinski Ga poznaju bez izuzetka Ga obožavaju i boje Ga se. Svi moraju da Mu se pokore i obožavaju Ga. U ovom trenutku, dok je ovaploćeni Bog na delu, što ljudi bolje razumeju Njegovu narav i ono što Bog ima i što jeste, više će ceniti te stvari i više će Ga se bojati. Uopšteno posmatrano, što ljudi manje razumeju Boga, to su nepromišljeniji i više se prema Bogu odnose kao da je čovek. Da ljudi stvarno poznaju i vide Boga, drhtali bi od užasa i poklonili bi Mu se do zemlje. „Posle mene dolazi neko ko je moćniji od mene, kome ja nisam dostojan ni sandale da ponesem” (Matej 3:11). Zašto je Jovan to rekao? Iako duboko u sebi nije imao podrobno bogopoznanje, znao je da Bog izaziva strahopoštovanje. Koliko je ljudi danas u stanju da se boji Boga? Ako ne poznaju Njegovu narav, kako onda mogu da se boje Boga? Ako ljudi ne poznaju ni Hristovu suštinu, niti razumeju Božju narav, utoliko manje će moći da istinski obožavaju praktičnog Boga. Ako vide samo Hristov običan i normalni spoljašnji izgled, a ne poznaju Njegovu suštinu, lako im je da se prema Njemu odnose kao da je običan čovek. Moguće je da će se prema Njemu odnositi bez bojazni, da će Ga varati, da će se pobuniti protiv Njega i osuđivati Ga. Mogu da budu samopravedni i da Njegove reči ne shvataju ozbiljno. Time mogu čak izazvati predstave o Bogu, Njegove osude i bogohuljenje. Da bi se rešili ti problemi, moraju se poznavati Hristova suština i božanstvo. To je glavni aspekt spoznaje Boga i u to svako ko veruje u praktičnog Boga mora da uđe i da to ostvari.

Odlomak 29

Neki ljudi pitaju: „Bog posmatra najdublju nutrinu srca ljudskog roda, a Božje telo i Duh su jedno. Bog zna sve što ljudi govore i rade, pa da li onda Bog zna da ja sada verujem u Njega?” Ovakve stvari povlače drugo pitanje: kako shvatiti ovaploćenog Boga i odnos između Njegovog Duha i tela. Neki ljudi misle da Bog možda to ne zna jer je On praktičan, ali postoje i oni drugi koji misle da Bog to zna jer su Božje telo i Duh jedno. Shvatiti Boga u načelu znači shvatiti Njegovu suštinu i atribute Njegovog Duha, a čovek ne bi trebalo da pokušava da odredi da li Božje telo nešto zna niti, pak, da li Njegov Duh nešto zna; Bog je mudar i čudesan, nedokučiv čoveku. Telo i Duh, kao i ljudskost i božanstvo – to su stvari koje vi niste jasno razumeli. Kada Bog postane telo i Duh se materijalizuje u telu, Njegova suština je božanska, potpuno drugačija od suštine ljudske ličnosti i vrste duha koji boravi u ljudskom telu; to su dve potpuno različite stvari. Suština čoveka i njegovog duha pridodata je konkretnom pojedincu. Duh Božji pridodat je Njegovom telu, ali je On i dalje svemoguć. Dok On obavlja Svoje delo iz telesnog oblika, Njegov Duh takođe radi svuda. Ti ne možeš da pitaš: „Kako je to tačno Bog svemoguć? Pokaži mi i dozvoli da ja to jasno vidim.” Ne postoji način da se to jasno vidi. Dovoljno je da vidiš kako Sveti Duh deluje u crkvama kada telo obavlja Njegovo delo. Božji Duh ima tu osobinu da je svemoguć; On kontroliše celu Vaseljenu i spasava one koje On odabere i On deluje u crkvama kako bi prosvetio ljude, dok u isto vreme telo obavlja Njegovo delo. Ti ne možeš da kažeš da telu nedostaje Duh dok Duh obavlja dela u crkvama. Kada bi to rekao, zar time ne bi porekao Božje ovaploćenje? Međutim, postoje stvari koje telo ne zna. To nepoznavanje je normalan i praktičan aspekt Hrista. Činjenica da je Božji Duh konkretno realizovan u telu dokazuje da je Sâm Bog suština tog tela. Njegov Duh već zna svašta što Njegovo telo ne zna, tako da se može reći da Bog sve to već zna. Ako ti poričeš ovaj aspekt Duha zbog praktičnog aspekta tela, onda poričeš da je to telo Sâm Bog i ti činiš istu grešku kao fariseji. Neki kažu: „Božje telo i Duh su jedno, pa bi Bog mogao da zna koliko smo ljudi ovde jednim potezom pridobili na Njegovu stranu propovedanjem jevanđelja. Duh to zna, pa onda i telo to uči, jer Oni su jedno!” Govoreći ovakve stvari, poričeš suštinu tela. Telo ima Svoj praktičan i normalan aspekt: postoje neke stvari koje telo može da zna i neke stvari koje telo nema potrebe da zna. To je Njegov normalan i praktičan aspekt. Neki kažu: „I telo jamačno poznaje ono što Duh zna.” To je natprirodno i takvim govorom poriče se suština tela. Ovaploćeni Bog je normalan i praktičan. On po nekim pitanjima nije onakav kakvim ga ljudi zamišljaju – sposoban da na neki misteriozan način zna te stvari, a da ih ne vidi niti dotakne, neograničen prostorom i geografijom. To nije telo, već duhovno telo. Nakon što je Isus vaskrsnuo iz mrtvih, On je mogao da se pojavi, nestane i ulazi u prostorije tako što bi prošao kroz zidove, ali to je bio vaskrsli Isus. Pre vaskrsnuća, Isus nije mogao da ulazi u prostorije prolazeći kroz zidove. Ograničavali su Ga prostor, geografija i vreme. To je normalnost tela.

Spoznaja Božjeg ovaploćenja nije jednostavna stvar – morate da je posmatrate iz različitih uglova u skladu sa Božjim rečima, morate da primenite holistička razmatranja i da se u potpunosti suzdržite od zasnivanja svog znanja na propisima ili na vlastitim zamislima. Ti kažeš da su Božje telo i Duh jedno i da telo zna sve što Duh zna, ali telo takođe ima normalan i praktičan aspekt. Štaviše, postoji još jedan aspekt, a to je da kada telo deluje, to je Sâm Bog koji deluje: Duh je uposlen i telo je takođe uposleno, ali je uglavnom telo ono koje je deluje – telo igra glavnu ulogu, dok Duh obavlja određeno delo sa ciljem da prosveti, vodi, pomaže, štiti i pazi na ljude. Delovanje tela igra vodeću ulogu – ukoliko On želi da sazna nešto o nekoj osobi, Njemu je to izuzetno lako da učini. Kada čovek želi o nekom nešto da sazna, a pri tom nije u različitim prilikama posmatrao ponašanje te osobe, on neće moći da stekne uvide o toj osobi. Ljudi ne mogu da prozru priroda-suštinu drugih ljudi, a ovaploćeni Bog uvek ima osećaj za to i uvek je u mogućnosti da proceni kakva je neka osoba, kao i njeno ponašanje i suštinu. Nemoguće je da On nema takvu percepciju. Na primer, On zna i shvata kako se neka osoba ponaša, šta može da uradi, kao i kakvo zlo može da počini i u kojoj meri. Neki kažu: „Ako Bog sve shvata, da li On zna gde sam ja sada?” Nije neophodno znati to. Da bi Bog shvatio neku osobu, nije neophodno da zna gde je ona svaki dan. Nema potrebe da zna to. Dovoljno je shvatiti šta će neka osoba po prirodi raditi i Njemu ne treba ništa više da bi obavljao Svoje delo. Bog je praktičan po pitanju obavljanja Svog dela. Nije onako kako ljudi zamišljaju – da Bog, kada želi da sazna nešto o nekoj osobi, mora da zna gde se ta osoba nalazi, o čemu razmišlja, šta govori, šta će uraditi kasnije, kako se oblači, kako izgleda, itd. U stvari, delo spasenja koje Bog obavlja u osnovi ne zahteva da On zna te stvari. Bog se samo fokusira na poznavanje suštine neke osobe i na poznavanje procesa njenog životnog napretka. Kada Bog postane telo, svako ispoljavanje tog tela je praktično i normalno, a ta praktičnost i normalnost su odlike koje služe kako bi se ostvarilo delo osvajanja i spasenja ljudskog roda. Ali, niko ne sme da zaboravi da su praktičnost i normalnost tela najnormalnije ispoljavanje Duha Božjeg koji živi u Njegovom telu. Pa, da li misliš da Duh zna te ljudske stvari? Duh zna, ali On ne obraća pažnju na njih. Prema tome, telo ne vodi računa ni o tim tvojim stvarima. Bez obzira na sve, Božji Duh i telo su jedno, i to niko ne može da porekne. Ti ponekad imaš neke misli i ideje – da li Duh zna o čemu razmišljaš? Naravno da Duh zna. Duh Božji ispituje zadirući u najdublju nutrinu srca ljudi i zna šta ljudi misle, ali Njegovo delo se ne ogleda samo u tome da razotkrije njihove misli i ideje i otkrovenja iskvarenosti. Umesto toga, On treba da izrazi istinu iz svog telesnog obličja kako bi promenio misli i ideje ljudi, kako bi promenio njihova razmišljanja i poglede i, konačno, kako bi promenio iskvarenu narav ljudi. Vaše su misli o nekim stvarima suviše nezrele. Vi mislite da ovaploćeni Bog treba da bude sveznajući. Neki ljudi sumnjaju u ovaploćenog Boga ako On ne zna nešto što oni zamišljaju da bi trebalo da zna. To je sve zbog toga što ljudi nedovoljno razumeju suštinu ovaploćenog Boga. Postoje neke stvari van opsega dela koje telo čini, te se On neće zamajavati njima. Bog obavlja jedino ono delo koje On treba da obavlja. To je načelo Božjeg delovanja. Da li sada razumete ove stvari? Reci mi, da li znaš kakav duh imaš? Da li si sposoban da osetiš svoju dušu? Da li si sposoban da dotakneš svoju dušu? Da li si sposoban da osetiš šta tvoja duša radi? Ne znaš, zar ne? Ako si u stanju da osetiš ili dotakneš tako nešto, onda je to neki drugi duh u tebi koji nešto na silu radi, terajući tebe da radiš i govoriš određene stvari. To je nešto van tebe samog, što ti nije svojstveno. Oni sa delima zlih duhova to veoma dobro razumeju. Iako Božje telo ima praktičan i normalan aspekt, čovek ne može ležerno da donosi sudove o Njemu, niti da o Njemu izvodi zaključke. Bog je ponizan i sakriva se da bi postao poput čoveka; Njegovi postupci su nedokučivi i ljudi ih ne mogu dokučiti.


Reči o obavljanju dužnosti

Odlomak 30

Šta je dužnost? Nalog koji Bog poverava čoveku je dužnost koju čovek treba da izvrši. Šta god ti Bog poveri je dužnost koju treba da izvršiš. Da bi izvršio svoju dužnost, moraš da naučiš da s obe noge budeš na zemlji i ne nastojiš da dohvatiš ono što je van tvog domašaja. Nemoj stalno da misliš da je trava zelenija sa druge strane i da insistiraš na onome što za tebe nije prikladno. Nekim ljudima priliči da budu domaćini, a insistiraju na tome da budu starešine; drugima priliči da budu glumci, a žele da budu reditelji. Nije dobro uvek težiti višim položajima. Čovek mora pronaći i precizno odrediti sopstvenu ulogu i položaj – to je ono što čine razumni ljudi. Zatim treba valjano vršiti svoju dužnost sa obe noge na zemlji kako bi se čovek odužio Bogu za Njegovu ljubav i udovoljio Mu. Ako čovek ima takav stav u obavljanju svoje dužnosti, srce će mu biti stabilno i spokojno, moći će da prihvati istinu u svojoj dužnosti i postepeno će tu dužnost obavljati u skladu sa Božjim zahtevima. Moći će da odbaci svoje iskvarene naravi, da se pokori svim Božjim uređenjima i da obavlja svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom. Na taj način se stiče Božje odobrenje. Ako stvarno možeš da se daš za Boga i obavljaš svoju dužnost uz pravilan način razmišljanja – način razmišljanja koji podrazumeva ljubav prema Bogu i udovoljavanje Bogu – vodiće te i usmeravati delo Svetog Duha, želećeš da primenjuješ istinu, postupaćeš u skladu sa načelima dok obavljaš svoju dužnost i postaćeš osoba koja se boji Boga i kloni se zla. Na taj način ćeš potpuno proživljavati pravo ljudsko obličje. Životi ljudi se postepeno razvijaju dok obavljaju svoje dužnosti. Oni koji ne obavljaju dužnosti ne mogu da steknu istinu i život, ma koliko godina unazad verovali u Boga, jer nemaju Božji blagoslov. Bog blagosilja samo one koji se istinski daju za Njega i koji obavljaju svoje dužnosti najbolje što mogu. Koju god dužnost da obavljaš, šta god možeš da radiš, smatraj to svojom odgovornošću i dužnošću, prihvati i radi to valjano. Kako da to valjano radiš? Tako što ćeš raditi tačno onako kako Bog zahteva – svim srcem, svim umom i svom snagom. Treba da se zamisliš nad ovim rečima i razmisliš kako možeš svim srcem da obavljaš svoju dužnost. Na primer, ako vidiš da neko obavlja svoju dužnost bez načela, ako je izvršava nemarno i shodno sopstvenoj volji, i u sebi pomisliš: „Baš me briga, to nije moja odgovornost”, zar je to obavljanje dužnosti svim srcem? Ne, to znači da si neodgovoran. Ako si odgovorna osoba, kada se nađeš u takvoj situaciji, reći ćeš: „Ovako neće moći. To možda nije u okviru mojih nadležnosti, ali mogu da prijavim ovaj problem starešini i neka on onda to rešava u skladu sa načelima.” Pošto to učiniš, svi će videti da si pravilno postupio, pašće ti kamen sa srca i tvoja dužnost biće ispunjena. To znači izvršiti svoju dužnost svim srcem. Ako si, ma koju dužnost obavljao, uvek nepažljiv i kažeš: „Ako ovaj posao budem radio samo ovlaš i letimično, snaći ću se nekako i ako ga samo budem smeteno obavljao. Na kraju krajeva, niko to neće proveravati. Uradio sam najbolje što mogu uz ograničene sposobnosti i stručne veštine koje posedujem. Dovoljno je i da otaljam. Osim toga, niko me neće pitati za to ili me ozbiljno pritisnuti – to nije toliko važno.” Zar imati ovakvu nameru i razmišljati na taj način znači obavljati dužnost svim srcem? Ne, to znači biti nemaran i to otkriva tvoju sotonsku, iskvarenu narav. Možeš li da obavljaš dužnost svim srcem oslanjajući se na svoju sotonsku narav? Ne, to ne bi bilo moguće. Dakle, šta znači obavljati svoju dužnost svim srcem? Reći ćeš: „Mada se Višnji nije raspitivao o ovom zadatku i iako se on ne čini preterano važnim među svim poslovima Božje kuće, svejedno ću ga valjano obaviti, jer je to moja dužnost. Jedna je stvar da li je neki zadatak važan ili ne, a sasvim druga da li ću ga valjano uraditi ili ne.” Šta je bitno? Da li možeš valjano i svim srcem da obaviš svoju dužnost ili ne, i da li možeš da se pridržavaš načela i praktično postupaš u skladu sa istinom. To je ono što je važno. Ako možeš da primenjuješ istinu i činiš stvari u skladu sa načelima, onda stvarno obavljaš svoju dužnost svim srcem. Ako si jednu vrstu dužnosti dobro obavio, ali i dalje nisi zadovoljan i želiš da obavljaš još važniju vrstu dužnosti i sposoban si da je valjano obavljaš, onda to znači da još u većoj meri obavljaš svoju dužnost svim srcem. Dakle, ako si sposoban da obavljaš svoju dužnost svim srcem, šta to podrazumeva? Sa jedne strane, to znači da vršiš svoju dužnost u skladu sa načelima Božjih reči. Sa druge strane, to znači da si prihvatio Božje ispitivanje i da Ga imaš u srcu. To znači da ne obavljaš svoju dužnost privida radi ili kako ti je volja, ili u skladu sa sopstvenim opredeljenjima, već je smatraš nalogom koji ti je Bog poverio i obavljaš je odgovorno i srčano, a ne po sopstvenoj volji, već u potpunosti prema Božjim zahtevima. Ulažeš celo svoje srce u svoju dužnost – to znači obavljanje dužnosti svim srcem. Neki ljudi ne razumeju istine o obavljaju dužnosti. Kada ih zadese neke nedaće, žale se i uvek dižu prašinu oko sopstvenih interesa, dobiti i gubitaka. Misle: „Ako budem dobro radio posao koji mi je poverio starešina, to će mu doneti čast i slavu, ali ko će se mene sećati? Niko neće znati da sam ja uradio taj posao i starešina će pobrati sve zasluge. Zar obavljanje moje dužnosti na taj način nije služenje drugima?” Kakva je ovo narav? To je buntovništvo – to je apsurdna vrsta ljudi. Oni ne shvataju pravilno Božji nalog. Uvek žele da budu u poziciji autoriteta, da ubiraju zasluge i budu nagrađeni, te da se prikažu u najboljem svetlu. Zašto su uvek usredsređeni na slavu i dobit? To pokazuje da im je želja za slavom i dobiti prejaka i da ne shvataju da je suština izvršavanja dužnosti u tome da se udovolji Bogu ili da Bog pažljivo proučava samu dubinu čovekovog srca. U tim ljudima nema prave vere u Boga, pa donose sudove na osnovu činjenica koje vide sopstvenim očima i, samim tim, formiraju pogrešne stavove. Stoga postaju negativni i nemarni u svom poslu, te nisu u stanju da svim srcem i svom dušom obavljaju svoje dužnosti. Zbog toga što nemaju prave vere i što ne znaju da Bog pažljivo proučava samu dubinu čovekovog srca, usredsređeni su na to da izvršavaju svoje dužnosti da bi ih drugi videli; nastoje da drugi saznaju za patnje i nedaće koje trpe i traže pohvale i odobravanje od starešina i delatnika. Misle da se obavljanje dužnosti isplati samo ako je obavljaju na taj način i da donosi slavu samo ih svi vide dok to rade. Zar to nije podlo? Iako veruju u Boga, ne samo da nemaju vere, već ni u kakvoj meri ne prihvataju istinu, niti je razumeju. Kako takvi ljudi mogu valjano da obave neku dužnost? Zar ne postoji nekakav problem sa njihovom naravi? Ako pokušaš da sa njima u zajedništvu razgovaraš o istini i oni je i dalje ne prihvataju, to znači da im je narav zla. Ne ispunjavaju sopstvene odgovornosti i ne obavljaju svoje dužnosti. Pre ili kasnije, moraju biti eliminisani. Oni koji obavljaju dužnosti moraju da budu osobe normalne ljudskost. Moraju da imaju zdrav razum i da budu u stanju da se pokore svim Božjim uređenjima i orkestracijama. Različiti ljudi od Boga dobijaju različiti kov i darove, pa su različiti ljudi najpogodniji za obavljanje različitih dužnosti. Ne smeš da budeš izbirljiv, da biraš dužnost po sopstvenom nahođenju i opredeljuješ se samo za obavljanje prijatnih i lakih dužnosti koje su u skladu sa tvojim željama. To je pogrešno. To ne znači da svoju dužnost obavljaš i izvršavaš svim srcem. Da bi obavio dužnost, prva stvar koju moraš da uradiš jeste da joj prioneš svim srcem. Zatim, bez obzira na to šta radiš, bilo da se radi o velikom ili malom zadatku, prljavom ili zamornom poslu, zadatku koji se vrši pred drugim ljudima ili, pak, van tuđih pogleda, bilo da je reč o važnom ili nevažnom poslu, moraš ga smatrati svojom dužnošću i poštovati načelo da ćeš ga obavljati svim srcem, svim umom i svom snagom. Ako, posle izvršavanja svoje dužnosti, na kraju osetiš da ti, u vezi sa nečim što si odradio, savest nije čista i da, iako si prionuo na posao svim srcem, nešto nije dobro urađeno i da rezultati tvog truda nisu dobri, šta treba da uradiš? Neki pomisle: „Pa, svim srcem sam prionuo na dužnost, ali rezultati nisu baš bili dobri. To nije moj problem. To je sada u Božjim rukama.” Kakav je to stav? Da li je taj stav ispravan? Ti ljudi se ne daju istinski za Boga, jer nisu voljni da tragaju za istinom da bi rešili probleme. Ne žele da udovolje Bogu i još uvek imaju površno viđenje svoje dužnosti. Izgleda da ova vrsta ljudi nema srca. Kada govorimo o obavljaju dužnosti svim srcem, to znači uložiti celo svoje srce – ne možeš obavljati svoju dužnost polovično; treba da budeš potpuno usredsređen, da pažljivo obavljaš svoju dužnost i budeš posvećen; zauzimajući odgovoran stav kako bi osigurao da zadaci budu dobro obavljeni i da se postignu rezultati koji se očekuju. Samo se u tom slučaju može reći da svoju dužnost obavljaš svim srcem. Ako vidiš da rezultati tvog rada nisu tako dobri i u sebi pomisliš: „Dao sam sve od sebe, nisam spavao, preskakao sam obroke i ostajao do kasno, ponekad i kada su drugi već bili otišli da se opuste ili da se prošetaju. Trpeo sam nedaće i nisam se prepuštao telesnim užicima. To znači da sam obavio svoju dužnost svim srcem.” Zar je takav stav ispravan? Uložio si svoje vreme i potrudio se. Na površini izgleda kao da si sve uradio kako treba, ali rezultati koje si ostvario nisu dobri, ti ne prihvataš odgovornost za to i nije te briga. Zar je to obavljanje dužnosti svim srcem? (Nije.) To nije obavljanje svoje dužnosti svim srcem. Kada Bog određuje da li neko radi nešto svim srcem, na šta On obraća pažnju? S jedne strane, obraća pažnju na to da li si prionuo na taj posao savesno i odgovorno. Sa druge strane, Bog obraća pažnju na to šta misliš dok to radiš, da li pažljivo obavljaš dužnost koja ti je poverena, da li je dosledno izvršavaš u skladu sa istina-načelima i da li, kada te zadese nedaće, svesno tragaš za istinom da bi rešio probleme, da bi mogao valjano da obaviš dužnost. Dok ljudi rade, Bog ih posmatra i pažljivo proučava. Sve vreme posmatra njihova srca. Iako ljudi to ne znaju, ponekad osećaju kako ih Bog pažljivo posmatra. Neki ljudi su uvek površni u obavljanju svojih dužnosti i na kraju Bog uredi neku situaciju da bi ih razotkrio. U tom trenutku, oni osećaju da ih je Bog napustio i svima je jasno da oni ne izgledaju kao vernici, već kao nevernici, đavoli i Sotone. Takvi ljudi bivaju eliminisani dok obavljaju svoje dužnosti. Neki ljudi često razmišljaju o sebi dok obavljaju dužnosti. Ponekad rezultati koje postižu nisu dobri ili nastane problem i oni to osete u srcu, pa pomisle: „Da nisam ponovo površan?” Osećaju prekor. Kako dolazi do toga? To izaziva Bog, to je prosvećenje Svetoga Duha. Zašto te, dakle, Bog prosvećuje? Po kom osnovu te prosvećuje? U kakvom kontekstu te Bog prekoreva? Moraš da razmišljaš na ispravan način i kažeš: „Moram da obavim svoju dužnost svim srcem i to znači da je izvršavam u skladu sa istinom. Da li sam stvarno izvršio svoju dužnost svim srcem?” Ako uvek razmišljaš o tome, Bog će te prosvetiti i shvatićeš: „Nisam obavio taj zadatak svim srcem. Mislio sam da mi prilično dobro ide, dao bih sebi 99 od 100 poena. Međutim, sada vidim da u stvari nije tako – jedva sam zaslužio prelaznu ocenu.” Tek tada ćeš otkriti Božje nezadovoljstvo. Bog te tako prosvećuje i omogućava ti da shvatiš koliko dobro zapravo obavljaš svoju dužnost i koliko si daleko od ispunjenja Njegovih zahteva. Ako neko u obavljanju svoje dužnosti ne ispuni ni minimum standarda, da li će ga Bog ipak prosvetiti? Verovatno neće. Koga Bog prosvećuje? Pre svega, one koji vole istinu, zatim one koji imaju pokoran stav, pa one koji žude za istinom, i, konačno, one koji preispituju sebe i razmišljaju o sebi po svim pitanjima. To su tipovi ljudi koji mogu da zadobiju Božje prosvećenje. Ako budeš praktično postupao i sticao iskustva na ovaj način, tvoje lično iskustvo u obavljanju svoje dužnosti svim srcem – taj aspekt primenjivanja istine i taj aspekt stvarnosti – još će više porasti. Postepeno će ti postati jasno koji ljudi obavljaju svoje dužnosti svim srcem, a koji ne, i shvatićeš stavove i ponašanja raznih pojedinaca u pogledu izvršavanja dužnosti. Kada budeš spoznao sebe, moći ćeš da razlučiš druge i sve pedantnije ćeš obavljati svoju dužnost. Primetićeš i najmanji primer površnosti u obavljanju dužnosti i bićeš u stanju da tragaš za istinom da bi ga ispravio. U izvršenju tvoje dužnosti moći ćeš da stvari obavljaš u skladu sa načelima, sve više ćeš primenjivati istinu, a srce će ti biti postojano i spokojno. Ako jednog dana u srcu osetiš da nisi dobro obavio neku dužnost, šta treba da uradiš? Treba da razmisliš o tome, potražiš informacije i savet od drugih i ubrzo ćeš shvatiti šta ti je činiti. Zar ti to neće pomoći u izvršenju svoje dužnosti? (Hoće.) Biće ti od pomoći. Biće tako ma kakvu dužnost obavljao. Dokle god ljudi obavljaju dužnosti svim srcem, tragaju za istina-načelima i istrajavaju u svojim naporima, na kraju će ostvariti rezultate.

Odlomak 31

Zbog svoje iskvarene naravi, ljudi su često površni u obavljanju svojih dužnosti. To je jedan od najozbiljnijih problema. Da bi svoje dužnosti obavljali kako treba, ljudi pre svega treba da reše problem svoje površnosti. Dok god površno pristupaju svojim dužnostima, ljudi ih ne mogu obavljati kako treba, što znači da je rešavanje problema površnosti izuzetno važno. Kako onda treba da primenjuju? Pre svega, moraju da reše problem stanja svog uma – neophodno je da ispravno pristupaju svojim dužnostima i budu ozbiljni i odgovorni u svojim postupcima. Ne treba da se namerno služe obmanama i da budu površni. Svoju dužnost čovek obavlja za Boga, a ne za drugog čoveka; ukoliko je sposoban da prihvati Božju proveru, stanje njegovog uma će biti ispravno. Osim toga, kada nešto urade, neophodno je da ljudi preispitaju svoje postupke i pažljivo razmisle o njima, i onda kada osete nelagodu u svojim srcima i nakon iscrpne provere zaista uoče problem, moraju da naprave promene; nakon ovih promena osetiće olakšanje u svojim srcima. Kada ljudi osete nelagodu, to je dokaz da problem postoji i da moraju predano da provere svoje postupke, posebno u najvažnijim momentima. To je odgovoran odnos prema obavljanju svoje dužnosti. Kada čovek može biti ozbiljan, ponaša se odgovorno i daje sve od sebe, posao će biti uspešno obavljen. Nekada stanje tvog uma nije dobro i ne možeš da uočiš ili pronađeš grešku koja je sasvim očigledna. Ako ti je stanje uma ispravno, tada ćeš prosvećenjem i vođstvom Svetog Duha moći da prepoznaš problem. Ako bi te vodio Sveti Duh, i pružio ti svest, omogućavajući ti da osetiš jasnoću u srcu i shvatiš u čemu se greška sastoji, mogao bi da ispraviš to odstupanje i uložiš napore da dođeš do istina-načela. Ako bi tvoje stanje uma bilo neodgovarajuće i ako bi bio rasejan i nepažljiv, da li bi mogao da uočiš grešku? Ne bi. Šta možemo zaključiti iz toga? To pokazuje da je za dobro obavljanje dužnosti veoma važno da ljudi daju svoj doprinos; veoma je važno stanje njihovog uma, kao i to kuda su usmerene njihove misli i ideje. Bog proučava ljude i može da uvidi u kakvom stanju uma se nalaze i koliko truda ulažu iznutra u obavljanje svojih dužnosti. Od izuzetne je važnosti da ljudi ulože celo svoje srce i svu svoju dušu u to što rade. To što daju svoj doprinos je ključna komponenta. Samo ukoliko budu težili tome da ni zbog čega ne žale nakon završenih dužnosti i odrađenih stvari, kao i da nemaju dugovanja prema Bogu, ljudi će delovati svim srcem i snagom. Ukoliko ne ulažeš stalno celo svoje srce i svu svoju snagu u obavljanje dužnosti, ukoliko si večito površan i nanosiš veliku štetu poslu, doprinoseći daleko manje od onoga što Bog zahteva od tebe, onda ti se može desiti samo jedno: bićeš isključen. I da li ćeš onda još uvek imati vremena da se pokaješ? Nećeš. Ovi postupci će postati večna žal, mrlja! Biti večito površan je mrlja – to je ozbiljan prestup. Da li je to tačno? (Da.) Moraš da nastojiš da svoje obaveze i sve drugo što treba da uradiš ispunjavaš svim svojim srcem i dušom – ne smeš da budeš površan, niti da činiš išta zbog čega bi žalio. Ako si sposoban da to uradiš, Bog će upamtiti dužnost koju obavljaš. Dela koja Bog pamti jesu dobra dela. Koja su to onda dela koja Bog ne pamti? (To su prestupi i zlodela.) Možda ne bi prihvatio da su to zlodela ako bi bila opisana kao takva u ovom trenutku, ali ako jednog dana ona prouzrokuju ozbiljne posledice i dovedu do negativnog uticaja, postaćeš svestan da to nisu samo prestupi u ponašanju, već zlodela. Kada to shvatiš, pokajaćeš se i pomislićeš: „Trebalo je da budem malo predostrožniji! Sa malo više promišljenosti i napora na početku, ove posledice su se mogle izbeći.” Ništa neće izbrisati ovu večnu mrlju sa tvog srca, a ukoliko ostaneš večno dužan, bićeš u nevolji. Prema tome, danas je neophodno da se potrudiš da u nalog, koji ti je Bog dao, uložiš celo svoje srce i svu svoju dušu i da svaku dužnost obaviš sa čistom savešću, ne žaleći ni za čim, na način koji će Bog upamtiti. Šta god radiš, nemoj biti površan. Ako ishitreno napraviš grešku i to bude ozbiljan prestup, ta greška će postati večna mrlja. Jednom kada zažališ zbog nečega, nećeš biti u mogućnosti da to ispraviš i zauvek ćeš žaliti. Potrebno je da jasno vidiš oba puta. Koji put treba da izabereš kako bi dobio Božje odobravanje? Put ispunjavanja dužnosti punim srcem i snagom i pripremanja i prikupljanja dobrih dela bez ikakvih kajanja. Šta god radio, ne čini zlo koje će omesti druge u ispunjavanju njihovih dužnosti, ne čini ništa što je u suprotnosti sa istinom i što se opire Bogu, i ne dozvoli da celog života žališ zbog nečega što si učinio. Šta se dešava kada čovek napravi previše prestupa? On time navlači Božji gnev na sebe u Njegovom prisustvu! Ukoliko praviš sve više prestupa i Božji gnev prema tebi postaje sve veći, onda ćeš, naposletku, biti kažnjen.

Naizgled se čini da pojedini ljudi, tokom obavljanja svoje dužnosti, nemaju neke ozbiljne probleme. Oni ne čine očigledno zlo; ne izazivaju prekidanja i ometanja i ne idu putem antihrista. Dok ispunjavaju svoje dužnosti, nema nekih većih grešaka, niti problema u načelima, pa ipak, nesvesni toga, za par godina bivaju razotkriveni kao neko ko uopšte ne prihvata istinu i kao neko ko pripada bezvernicima. Zašto je to tako? Drugi ne mogu da uoče problem, ali Bog preispituje najdublje delove ljudskih srca i uočava problem. Oni svoje dužnosti uvek obavljaju površno i bez pokajanja. Vremenom, oni naravno bivaju razotkriveni. Šta to znači ostati nepokajan? To znači da, iako su sve vreme ispunjavali svoje dužnosti, njihov odnos prema njima je uvek bio pogrešan – površan i ležeran. Nesavesni su, a još manje su predani obavljanju svojih dužnosti punim srcem. Oni ponekad mogu i da ulože mali napor, ali to je samo otaljavanje. Ne daju sve od sebe u obavljanju svojih dužnosti i njihovi prestupi su bezbrojni. U Božjim očima, oni se nikada nisu pokajali; oduvek su bili površni i nikakva se promena u njima nije dogodila. Drugim rečima, oni se ne odriču zla koje drže u svojim rukama i ne kaju se pred Bogom. Bog kod njih ne vidi pokajnički stav, niti promenu tog stava. Oni su uporni u pogledu svojih dužnosti i Božjih naloga, na isti način i sa istim stavom. Njihova tvrdoglava i nepopustljiva narav je potpuno nepromenjena, i štaviše, nikada nisu smatrali da su dužni Bogu, niti da je njihova površnost prestup i činjenje zla. U njihovim srcima nema duga, nema osećaja krivice, nema samoprekorevanja, a ponajviše nema samokritike. Nakon dosta vremena, Bog vidi da je takva osoba nepopravljiva. Ma šta Bog rekao i ma koliko propovedi oni čuli, ili u kojoj meri razumeli istinu, njihovo srce nije ganuto i nema promene, kao ni preokreta, u njihovom stavu. Bog to vidi i kaže: „Nema nade za ovu osobu. Ma šta god Ja rekao, to ne dotiče njeno srce, niti može da je preobrati. Nema toga što je može promeniti. Ova osoba nije sposobna da ispuni svoju dužnost, niti je sposobna da službuje u Mojoj kući.” Zašto Bog to kaže? Zbog toga što je ta osoba uvek površna u radu i obavljanju svoje dužnosti. Ma koliko da je orezana i sa koliko god trpeljivosti i strpljenja joj se pristupilo, ništa se time ne postiže, niti utiče na nju da se istinski pokaje ili promeni. To je neće naterati da ispunjava svoju dužnost onako kako treba, niti joj može pomoći da krene putem traganja za istinom. Dakle, ova osoba je nepopravljiva. Kada Bog utvrdi da je ona nepopravljiva, da li će je i dalje držati čvrsto? Neće. Bog će je pustiti. Neki ljudi stalno mole Boga: „Bože, poštedi me, nemoj me mučiti, nemoj me disciplinovati. Daj mi malo slobode! Dozvoli mi da poslove obavljam pomalo površno! Pusti me da živim pomalo raspušteno! Dozvoli mi da budem sam svoj gospodar!” Oni ne žele da budu sputavani. Bog kaže: „Pošto ne želiš da koračaš pravim putem, onda ću te pustiti da ideš. Daću ti odrešene ruke. Idi i radi šta god želiš. Neću te spasiti jer si nepopravljiv.” Da li oni koji su nepopravljivi imaju imalo savesti? Da li osećaju ikakvu zaduženost? Da li osećaju ikakvu optužbu? Da li su u stanju da osete Božji prekor, disciplinu, udarce i sud? Ne mogu to da osete. Nesvesni su svega toga. Sve te stvari su samo bleda senka ili uopšte i ne postoje u njihovim srcima. Kada neka osoba dostigne tu fazu, bez Boga u svom srcu, da li ona i dalje može postići spasenje? Teško je reći. Kada čovekova vera dođe do te tačke, on je u opasnosti. Da li znate kako da stremite, kako da primenjujete i kojim putem da krenete kako biste izbegli takav ishod i osigurali se da ne dođe do takvog stanja? Ono što je najvažnije je da prvo izaberete ispravan put, a potom se usredsredite da dužnosti, koje treba da obavite sada, ispunite valjano. To je minimalno, najosnovnije merilo. Na osnovu toga, vi treba da tragate za istinom i težite ka kriterijumu obavljanja svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Ono što najočiglednije odražava sponu koja te povezuje sa Bogom je upravo to kako se odnosiš prema stvarima koje ti Bog poverava i dužnost koju ti dodeljuje, kao i to kakav stav imaš. Ovo pitanje je najprimetnije i najpraktičnije od svih. Bog čeka – On želi da vidi tvoj stav. U tom ključnom trenutku, treba da požuriš i upoznaš Boga sa svojim položajem, prihvatiš Njegov nalog i valjano ispuniš svoju dužnost. Kada budeš dokučio to ključno pitanje i ispunio nalog koji ti je Bog dao, tvoj odnos sa Bogom će biti normalan. Ukoliko ti je stav, dok obavljaš zadatak koji ti je Bog poverio ili dužnost koju ti je naložio, površan i bezvoljan, pri tom ga ne uzimajući za ozbiljno, zar se to ne kosi u potpunosti sa činjenicom da daješ celo svoje srce i svu svoju snagu? Da li možeš valjano da ispuniš svoju dužnost na taj način? Svakako da ne. Svoju dužnost nećeš obaviti do nivoa koji je u skladu sa merilom. Prema tome, tvoj stav prilikom izvršavanja dužnosti je od ključne važnosti, kao što su i način i put koji izabereš. Ma koliko godina verovali u Boga, oni koji dobro ne obave svoje dužnosti biće uklonjeni.

Odlomak 32

Mnogi ljudi obavljaju svoje dužnosti površno, pristupajući im neozbiljno, kao da rade za nevernike. Obavljaju stvari na banalan, površan, ravnodušan, i nemaran način, kao da je sve šala. Zašto je to tako? Oni su nevernici koji službuju; bezvernici koji obavljaju dužnosti. Takvi ljudi su krajnje neprincipijelni; raskalašni su i neobuzdani, i ne razlikuju se od drugih nevernika. Kad rade stvari za sebe, ni u kom slučaju nisu površni, zašto onda nisu ni najmanje ozbiljni ili marljivi kad treba da obavljaju svoje dužnosti? Šta god da rade, koju god dužnost da obavljaju, to ima svojstvo razigranosti i nestašluka. Takvi ljudi su uvek površni i karakteriše ih svojstvo perfidnosti. Da li ovakvi ljudi imaju ljudskost? Oni sigurno nemaju ljudskost; nemaju ni najmanji stepen savesti i razuma. Poput divljih magaraca ili konja, zahtevaju stalno upravljanje i nadzor. Obmanjuju i varaju Božji dom. Znači li to da poseduju bilo kakvu iskrenu veru u Njega? Da li se oni daju za Njega? Oni sigurno nisu kvalifikovani i njihovo službovanje nije u skladu sa merilom. Da su takvi ljudi zaposleni kod nekog drugog, dobili bi otkaz u roku od nekoliko dana. U domu Božjem, sasvim je tačno reći da su oni službenici i unajmljeni radnici, i da samo mogu biti uklonjeni. Mnogi ljudi su često površni dok obavljaju svoje dužnosti. Kad se suoče sa orezivanjem, i dalje odbijaju da prihvate istinu, tvrdoglavo brane svoje tvrdnje, čak se i žale da dom Božji nije fer prema njima, da mu fali milosti i tolerancije. Zar to nije nerazumno? Objektivnije govoreći, to je nadmena narav, a u njima nema ni trunke savesti i razuma. Oni koji istinski veruju u Boga moraju barem biti u stanju da prihvate istinu i da čine stvari bez povrede savesti i razuma. Ljudi koji nisu u stanju da prihvate ili se predaju orezivanju, suviše su nadmeni, samopravedni i jednostavno nerazumni. Nije preterivanje nazvati ih zverima jer su potpuno ravnodušni prema svemu što rade. Rade stvari tačno onako kako žele, ne obazirući se na posledice; ako se pojave problemi, nije ih briga. Službovanje ovakvih ljudi nije u skladu sa merilom. S obzirom da dužnostima pristupaju na ovakav način, drugi ne mogu da podnesu da ih gledaju i nemaju poverenja u njih. Da li Bog onda može imati poverenja u njih? Budući da ne ispunjavaju čak ni ovo minimalno merilo, njihovo službovanje nije u skladu sa merilom i mogu samo da budu uklonjeni. Koliko nadmeni i samopravedni neki ljudi mogu da postanu? Uvek misle da mogu sve; bez obzira šta je za njih uređeno, oni kažu: „Ovo je lako; nije to ništa posebno. Mogu ja to. Ne treba mi niko da sa mnom razgovara o istina-načelima; mogu to sâm da procenim.” Pošto ti ljudi uvek imaju takav stav, ni starešine ni delatnici ne mogu da podnesu da ih gledaju, niti imaju poverenja u ono što oni rade. Zar to nisu nadmeni i samopravedni ljudi? Ako je neko preterano nadmen i samopravedan, to je sramno ponašanje, i ukoliko se ne promeni, nikad neće obavljati svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Kakav stav treba čovek da ima prema ispunjavanju svojih dužnosti? U najmanju ruku treba da ima osećaj odgovornosti. Bez obzira na teškoće i probleme koje čoveka mogu zadesiti, on treba da traga za načelima istine, da razume standarde koje zahteva Božja kuća i da zna koje rezultate treba da postigne kada obavlja svoje dužnosti. Ako može da dokuči ove tri stvari, lako može da obavlja svoje dužnosti u skladu sa merilom. Bez obzira na to koje dužnosti obavlja, ako prvo razume načela, ako razume zahteve Božje kuće, i zna koje rezultate treba da postigne, zar to već nije put ka obavljanju svojih dužnosti? Zbog toga je stav prema obavljanju svojih dužnosti veoma važan. Oni koji ne vole istinu obavljaju svoje dužnosti na površan način – nemaju ispravan stav, nikad na tragaju za istina-načelima, ne misle na zahteve Božje kuće i na rezultate koje treba da postignu. Kako mogu da obavljaju svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom? Ako si ti neko ko iskreno veruje u Boga, kada se ponašaš površno, moraš se moliti Bogu, razmišljati o sebi i spoznavati sebe; moraš da se pobuniš protiv svoje iskvarene naravi, naporno raditi na načelima istine i nastojati da ispuniš Njegova zahtevana merila. Obavljajući svoju dužnost na taj način, postepeno ćeš udovoljiti zahtevima Božje kuće. Istina, obavljati svoju dužnost dobro i nije tako teško. Samo treba imati savest i razum, biti ispravan i vredan. Mnogo je nevernika koji ozbiljno rade i zbog toga postaju uspešni. Oni ne znaju ništa o istina-načelima, pa kako im onda ide tako dobro? To je zato što su promišljeni i marljivi, pa mogu ozbiljno da rade i da budu pedantni, te na taj način lako obavljaju stvari. Nijedna od dužnosti Božje kuće nije teška. Sve dok ti je srce potpuno predano tome i trudiš se najbolje što možeš, možeš da radiš dobro. Ako nisi ispravan i vredan ni u čemu što radiš, ako se uvek trudiš da poštediš sebe muka, ako si uvek površan i samo se provlačiš kroz sve, te ako, sledstveno tome, svoju dužnost ne obavljaš kako valja, već praviš nered i time nanosiš štetu Božjoj kući, to znači da činiš zlo i da će to postati prestup kojeg se Bog gnuša. Tokom ključnih trenutaka širenja jevanđelja, ako ne postigneš dobre rezultate u svojoj dužnosti i nemaš pozitivnu ulogu, ili ako prouzrokuješ prekide i ometanja, prirodno je da ćeš biti omražen i uklonjen od strane Boga i da ćeš izgubiti priliku za spasenje. Za tim ćeš večno žaliti! Tvoja jedina šansa za spasenje je da te Bog uzdigne da obavljaš svoju dužnost. Ako si neodgovoran, pristupaš svemu olako, i površan si, s takvim stavom postupaš i prema istini i prema Bogu. Ako nimalo nisi iskren niti pokoran, kako možeš dobiti Božje spasenje? Vreme je sad tako dragoceno; svaki dan i svaki minut su presudni. Ako ne tražiš istinu, ako se ne fokusiraš na život-ulazak, ako si površan i obmanjuješ Boga u svojoj dužnosti, to je zaista nerazumno i neverovatno opasno! Čim te Bog omrzne i ukloni, Sveti Duh neće više delovati u tebi i odatle nema povratka. Ponekad nešto što neko uradi u jednoj jedinoj sekundi može toj osobi uništiti život. Ponekad, zbog jedne reči koja vređa narav Božju, osoba bude otkrivena i uklonjena – zar to nije nešto što se može desiti za samo nekoliko minuta? Baš kao i neki ljudi koji se, iako obavljaju svoje dužnosti, stalno ponašaju neodgovorno, nepromišljeno i bez ikakvih ograničenja. Oni su suštinski nevernici i bezvernici, bez obzira na to šta rade, oni sve upropaste. Ne samo da takvi ljudi zbog toga donose gubitak Božjoj kući, već gube i svoju šansu za spasenje. Na taj način oduzimaju im se kvalifikacije za ispunjavanje dužnosti. To znači da su otkriveni i uklonjeni, što je zaista tužno. Neki od njih žele da se pokaju, ali da li mislite da će imati priliku za to? Kada jednom budu uklonjeni, izgubiće svaku šansu. A kada ih Bog jednom napusti, biće im gotovo nemoguće da se iskupe.

Kakve ljude Bog spasava? Moglo bi se reći da su sve to ljudi koji imaju savest i razum i koji mogu da prihvate istinu, jer samo oni koji imaju savest i razum mogu da prihvate i cene istinu, a sve dok razumeju istinu, mogu da je sprovode u delo. Oni koji nemaju savest i razum jesu oni koji su bez ljudskosti; jednostavno rečeno, oni nemaju vrlina. Kakva je priroda toga da neko nema vrlina? To znači biti bez ljudskosti, biti nedostojan nazvati se ljudskim bićem. Kao što kaže poslovica, čoveku može sve da nedostaje, ali je s njim svršeno ako nema vrlina, jer zbog toga više nije čovek, već zver u ljudskom obliku. Pogledajte te đavole i đavolske careve. Sve što rade, oni rade samo da bi se opirali Bogu i povređivali Njegov izabrani narod. Zar njima ne nedostaju vrline? Da, zaista im nedostaju! Ljudi koji se previše bave stvarima koje karakteriše nedostatak vrline nesumnjivo će istrpeti odmazdu. Oni koji nemaju vrlina ujedno su i bez ljudskosti; kako onda oni mogu dobro da obavljaju svoje dužnosti? Oni su nedostojni da obavljaju dužnosti i ne mogu dobro da obavljaju nikakve dužnosti. Takvi ljudi su nedostojni da se nazivaju ljudima. Oni su zveri, zveri u ljudskom obliku. Samo oni koji imaju savest i razum mogu da izvršavaju ljudske poslove, da održe reč, da budu od poverenja i da budu podobni da se nazovu „čestitom gospodom”. Izraz „čestita gospoda” ne koristi se u Božjoj kući. Umesto toga, u Božjoj kući se od ljudi zahteva da budu pošteni – to je istina. Samo pošteni ljudi su pouzdani, imaju savest i razum i dostojni su da se nazivaju ljudima. Ako čovek može da prihvati istinu i da postupa u skladu sa načelima dok obavlja svoje dužnosti, te da obavlja svoje dužnosti u skladu sa merilom, onda je taj čovek pošten i dostojan poverenja. A oni koji mogu da postignu Božje spasenje jesu pošteni ljudi. Biti pošten čovek koji je dostojan poverenja nije u vezi sa tvojim sposobnostima niti izgledom, a još manje je u vezi sa tvojim kovom, stručnošću ili talentima. Sve dok prihvataš istinu, ponašaš se odgovorno, imaš savest i razum i možeš da se pokoriš Bogu – to je dovoljno. Kakve god sposobnosti da neki čovek ima, glavni problem je ako nema vrlina. Neko kome nedostaje vrlina nije ljudsko biće, već zver. Ti što ih Božja kuća uklanja uklonjeni su zato što nemaju ljudskost i potpuno im nedostaju vrline. Prema tome, oni koji veruju u Boga moraju da budu u stanju da prihvate istinu i moraju da budu pošteni ljudi, da poseduju makar savest i razum, da budu sposobni da dobro obavljaju svoje dužnosti i da budu u stanju da ispune Božji nalog. Samo ti ljudi mogu da postignu Božje spasenje; oni iskreno veruju u Njega i iskreno se daju za Njega. To su ljudi koje Bog spasava.

Da li često ispitujete svoje ponašanje i namere dok nešto radite i ispunjavate svoje dužnosti. (Retko.) Ako se retko preispitujete, možete li da prepoznate svoju iskvarenu narav? Možete li da razumete svoje istinsko stanje? Ako zaista otkrijete svoju iskvarenu narav, koje su posledice toga? Morate biti vrlo jasni povodom svih ovih stvari. Ako neko sebe ne preispituje, već stalno radi stvari na površan način i bez ikakvog načela, to će dovesti do toga da ta osoba počini mnoga zla, da bude otkrivena i eliminisana. Zar to nije ozbiljna posledica? Ispitivanjem sebe može se rešiti ovaj problem. Recite mi, s obzirom da ljudska iskvarenost seže duboko, da li je u redu da tek ponekad razmislimo o sebi? Može li neko da ispunjava dužnosti dobro, a da ne traži istinu kako bi razrešio svoje iskvarene naravi? Ako se iskvarena narav ne razreši, lako je pogrešiti, prekršiti načela, pa čak i počiniti zlo. Ako se nikad ne preispituješ, onda je to problematično – ne razlikuješ se od nevernika. Nije li mnogo ljudi uklonjeno samo iz tog razloga? Kad traga za istinom, kako čovek mora da je primenjuje u praksi da bi je dostigao? Važno je da se često preispituje dok obavlja svoju dužnost, da razmišlja o tome da li je prekršio načela i otkrio iskvarenost i da li ima pogrešne namere. Ako razmišljaš o sebi shodno Božjim rečima i vidiš kako se one odnose na tebe, biće ti lako da spoznaš sebe. Ako razmišljaš o sebi na taj način, postepeno ćeš se rešavati svojih iskvarenih naravi, a lako ćeš se osloboditi i svojih rđavih ideja, loših namera i motivacija. Ako se preispituješ tek nakon što je nešto pošlo po zlu, nakon što pogrešiš ili počiniš zlo, već je prekasno. Posledice su već tu i to predstavlja prestup. Ako se preispitaš tek kada počiniš mnogo zla i budeš eliminisan, biće prekasno i moći ćeš samo da plačeš i škrgućeš zubima. Oni koji istinski veruju u Boga mogu da obavljaju svoje dužnosti – to je Božja uzvišenost i blagoslov i to je prilika koju treba da ceniš. Zbog toga je još važnije da često razmišljaš o sebi dok obavljaš svoje dužnosti. Moraš se često preispitivati u svim stvarima. Moraš da preispitaš svoje namere i svoje stanje, proveravajući da li živiš pred Bogom, da li su namere koje stoje iza tvojih dela ispravne i da li i motivi i izvor tvojih dela mogu da izdrže Božje ispitivanje i jesu li podvrgnuti Njegovom ispitivanju. Ponekad ljudi misle da je teško tražiti istinu kada se suočavaš sa teškoćama tokom ispunjavanja svojih dužnosti. Oni misle, „To je dovoljno. Dovoljno je dobro”. To odražava njihov odnos prema stvarima i stav koji imaju prema svojim dužnostima. Taj stav je jedna vrsta stanja. Kakvo je to stanje? Zar to nije pristupanje dužnostima bez osećaja odgovornosti, neka vrsta površnog stava? (Da.) Uzimajući u obzir postojanje tako ozbiljnog problema, vrlo je opasno ne ispitivati sebe. Neki ljudi su ravnodušni prema tom stavu. Oni misle, „Normalno je biti pomalo površan, ljudi su takvi. U čemu je problem?” Nisu li ti ljudi smeteni? Nije li previše opasno da neko gleda na stvari na ovaj način? Pogledajte one koji su uklonjeni. Zar oni ne obavljaju uvek svoje dužnosti površno? To se dešava kada je neko površan. Pre ili kasnije, ljudi koji se olako ponašaju površno upropastiće sebe; oni neće pustiti ni suzu dok ne vide sopstveni kovčeg. Obavljanje dužnosti na površan način ozbiljan je problem i, ako ne možeš da razmišljaš o sebi i tražiš istinu da rešiš probleme, to je zaista veoma opasno – možeš biti uklonjen u bilo kojem trenutku. Ako postoji tako ozbiljan problem i još uvek se ne ispituješ i ne tražiš istinu da ga rešiš, naškodićeš sebi i upropastićeš se, a kada dođe dan kada budeš eliminisan, počećeš da plačeš i škrgućeš zubima, i sve će biti prekasno.

Odlomak 33

Neki ljudi ne znaju kako da iskuse Božje delo i ne znaju kako da unesu Njegove reči u obavljanje svojih dužnosti ili u stvarni život. Uvek se oslanjaju na to da će ih posećivanje brojnih okupljanja dovesti do istine i do rasta u životu. Međutim, ovo nije realistično i to je argument koji ne drži vodu. Život se zadobija kad se iskuse Božje reči i kad se iskuse sud i grdnja. Oni koji znaju kako da iskuse Njegovo delo sposobni su, bez obzira na dužnost koju vrše, da razumeju i primenjuju istinu, da prihvate da budu orezani, da uđu u istina-stvarnost, da postignu promenu u svojoj naravi i da tokom obavljanja svoje dužnosti budu usavršeni od strane Boga. Oni koji su lenji, koji žude za udobnostima i nevoljno obavljaju svoje dužnosti i tokom svog obavljanja ne iskuse Božje delo, već neprekidno zahtevaju da im Božja kuća obezbedi okupljanja, razgovore u zajedništvu i propovedi o istini. Posledica toga je da i nakon deset ili dvadeset godina verovanja, i nakon slušanja bezbrojnih propovedi, oni i dalje nisu razumeli istinu niti su je stekli. Oni ne znaju kako da dožive Božje delo, ne razumeju šta je vera u Boga, i ne znaju kako da dožive Božju reč da bi spoznali sebe i zadobili istinu i život. To su ljudi koji žude za lagodnostima i zanemaruju svoje dužnosti; stoga bivaju razotkriveni i isključeni zbog načina na koji vrše svoje dužnosti. E, sad, svi ljudi koji zadovoljno vrše svoje dužnosti i daju važnost potrazi za istinom imaju neki život-ulazak dok to čine, propituju sebe kada razotkriju neku iskvarenost, a kada naiđu na poteškoće u vršenju dužnosti, oni traže istinu i razgovaraju o njoj u zajednici kako bi rešili te probleme. Nakon višegodišnjeg vršenja dužnosti, oni nesvesno ubiraju jasne plodove, mogu da govore o nekom iskustvenom svedočenju, poseduju neko znanje o Božjem delu i o Njegovoj naravi, te tako mogu da unesu promenu u svoju život-narav. Trenutno se crkve svuda čiste od zlih i od onih ljudi koji su skloni prekidanju i izazivaju ometanja. Obično ostaju oni koji su sposobni da istraju u izvršavanju svojih dužnosti, koji imaju neki stepen posvećenosti, i u rešavanju problema pridaju važnost potrazi za istinom. To je ona vrsta ljudi koja stoji čvrsto pri svom svedočenju. Morate naučiti da unesete Božju reč u stvarni život i u dužnosti koje obavljate, tako što ćete je primenjivati i upošljavati, a kada nastanu problemi i poteškoće, morate naučiti da tražite istinu kako biste ih razrešili. Uz to, morate da naučite da uzmete u obzir Božje namere kada obavljate svoje dužnosti, da se obučavate da primenjujete istinu i da se stvarima u svakom pogledu bavite shodno načelima. Morate da naučite da primenjujete ljubav prema Bogu, da bogoljubivim srcem uvažite Njegovo breme, i da dostignete tačku u kojoj možete da Mu udovoljite. Samo je takav onaj ko iskreno voli Boga. Iako istinu ne razumeš u potpunosti, ako je primenjuješ na ovaj način, i dalje si sposoban da obavljaš svoje dužnosti na način koji je u skladu sa merilom. Ne samo da se možeš rešiti svoje površnosti, već možeš da naučiš da primenjuješ ljubav prema Bogu, da Mu se pokoriš i da Mu udovoljiš obavljanjem svoje dužnosti – to je lekcija život-ulaska. Ako za svaku stvar možete da primenjujete istinu na ovaj način i da postupate u skladu sa načelima, onda ulazite u istina-stvarnost i imaćete život-ulazak. Bez obzira na to koliko ste zauzeti obavljanjem svojih dužnosti, kada ubirate plodove život-ulaska, kada u životu ostvarujete rast i možete da se pokorite Božjim orkestracijama i uređenjima, onda ćete naći užitak u obavljanju svojih dužnosti. Nećete se osećati umorno ma koliko bili zauzeti. Uvek ćete imati mir i radost u srcu i uvek ćete se osećati posebno obogaćeno i mirno. Kakve god teškoće da naiđu, kada tražite istinu, Sveti Duh će vas prosvetiti i voditi. Onda ćete primiti Božji blagoslov. Štaviše, bez obzira da li ste pri obavljanju dužnosti zauzeti ili niste, važno je da se povremeno bavite nekim prikladnim vežbama ili razumnim fitnes aktivnostima. To će vam podstaći cirkulaciju, pomoći će vam da održite visok nivo energije i može da bude delotvorno u sprečavanju određenih profesionalnih bolesti. To vam je veoma korisno za dobro obavljanje dužnosti. Prema tome, ako ste pri obavljanju dužnosti u stanju da naučite mnoge lekcije, da steknete razumevanje mnogih istina, istinski spoznate Boga i konačno se bojite Boga i klonite zla, onda ćete biti u potpunom skladu sa Njegovim namerama. Ako možete da zadobijete ljubav prema Bogu, da svedočite za Njega, da se srcem i voljom ujedinite s Njim, vi koračate putem Božjeg usavršavanja. Takva je osoba koja je zadobila Božji blagoslov, što je neverovatno blažena stvar! Ako se iskreno date Bogu, zasigurno ćete od Njega dobiti obilje blagoslova. Mogu li istinu zadobiti oni koji se ne daju Bogu i ne obavljaju svoje dužnosti? Mogu li oni postići spasenje? Teško je reći. Svi blagoslovi se mogu zadobiti samo putem obavljanja dužnosti i doživljavanja Božijeg dela. U toku obavljanja svojih dužnosti spoznajemo kako da doživimo Božje delo, kako da doživimo sud i grdnju, kušnje i oplemenjivanje i kako da budemo orezani. Te su stvari najvrednije blagoslova. Sve dok čovek voli istinu i stremi ka njoj, on će je na kraju zadobiti, promeniće svoju život-narav, zadobiće Božje odobravanje i postati neko koga je On blagoslovio.

Neki ljudi ne traže istinu kada ih nešto zadesi na dužnosti, već uvek žive u skladu sa svojim predstavama i zamislima, rade stvari prema ličnim sklonostima i postupaju slepo prateći sopstvenu volju. Sledstveno tome, oni mnoge stvari rade pogrešno i odgađaju crkvene poslove. Kada se suoče sa orezivanjem, oni i dalje ne prihvataju istinu i nastavljaju sa svojim samovoljnim i bezobzirnim ponašanjem. Posledično, oni gube delo Svetog Duha i njihova vera u Boga biva smetena i obavija se tamom. Nekim ljudima su dragi slava i bogatstvo, oni streme statusu, zaokupljaju se tim stvarima, a ne uzimaju u obzir Božje namere, niti prihvataju ikakav razgovor u zajednici o istini. Oni na kraju budu otkriveni i isključeni i padnu u tamu. Neki vernici priznaju ovaploćenje Boga, ali ipak u svojim srcima i dalje veruju u nebeskog Boga i u Duh Božji. Stalno imaju predstave o praktičnom Bogu i njihova srca se štite od Njega, plašeći se da će On dokučiti njihovo istinsko sopstvo. Oni Boga izbegavaju gde god da krenu, a kada Ga vide, gledaju Ga kao stranca. Rezultat je to što ni nakon nekoliko godina verovanja ne zadobiju ništa i nemaju ni tračak vere u Njega. Oni se nimalo ne razlikuju od bezvernika. To je u potpunosti tako jer oni ne streme istini. Neki ljudi stalno žele da vide praktičnog Boga. Oni čeznu da udovolje Bogu i da im On unapredi status kako bi mogli da se nametnu u crkvi. Stoga, njihovo nepoštenje, neiskrenost, stalno gledanje u Božji lik i nagađanje Njegovog značenja dovode do toga da ih se Bog gnuša i odbacuje ih. Bog više ne želi da vidi takve ljude. Koja je svrha vere tih ljudi u Boga? Kada Bog govori toliko istine, zašto Ga oni i dalje ispituju? Ako veruju u Boga, zašto ne streme istini? Zašto su stalno ambiciozni i željni, zašto streme ka slavi, dobitku, statusu, koristima i prednostima? Oni kriju pakosne motive za veru u Boga i ljudi ih smatraju nedokučivim. Sve su to ponašanja bezvernika. Strogo govoreći, svako ko veruje u Boga, a ne može da prihvati istinu, bezvernik je. Jedino oni koji streme istini, koji teže tome da dobro obavljaju svoje dužnosti i trude se da udovolje Bogu, imaju iskrenu veru u Boga i u stanju su da zadobiju njegovo odobravanje.

Sada, svaki dan i svaka godina koji prođu u vašem životu imaju vrednost. Gde leži ova vrednost? Kada čovek dođe pred Stvoritelja, kada svoju dužnost obavlja kao stvoreno biće i dobije istinu od Stvoritelja, on postaje koristan u očima Boga. Zar doprinos tvojih skromnih napora Božjem planu upravljanja nije ono što svaki dan tvog života čini vrednim? (Da, jeste.) U tome je vrednost svakog dana života, i ona je dragocena! Ako svaki dan tvog života ima takvu vrednost, šta je malo patnje ili bolesti kada obavljaš svoje dužnosti? Ljudi ne bi trebalo da se žale. Ljudi dobijaju veoma mnogo time što se nalaze u Božjem prisustvu; oni uživaju neviđenu blagodat, blagoslove i neviđenu zaštitu, koji prevazilaze sve što oni mogu da zamisle i vide. Ljudi primaju veoma mnogo – od kakvog je značaja neka manja bolest? Nije li to lekcija koju ljudi treba da nauče? Ako, kroz bolest, čovek može da razume istinu, da postigne pokornost Bogu, i udovolji Mu, nije li to još jedan Njegov blagoslov? Među onima koji zarađuju za život u svetu, ko ne doživljava fizičke bolesti? Ko mari ako su oni bolesni? Niko ne mari, niko ne pita, i nema nikoga da im pruži sigurnost. Imate li vi koji izvršavate dužnosti u Božjoj kući sigurnost? (Imamo.) Svi oni koji se iskreno daju Bogu imaju sigurnost i primaju Njegove blagoslove. Kakvu sigurnost vi vidite i prepoznajete? (Nisam više pod uticajem niti zatrovan zlim trendovima sveta; klonim se maltretiranja i povreda od strane nevernika, i imam Božju zaštitu i blagoslove u svemu. Neće me više hvatati i progoniti velika crvena aždaja. Živeću u Božjoj kući, komunicirati sa ostalom braćom i sestrama, i moje srce će biti mirno, radosno i spokojno. Svakog dana ću jesti i piti Božju reč i razgovarati u zajedništvu o istini, a moje srce će postajati sve vedrije i vedrije. Nakon što razumem istinu, moje srce je naročito radosno, moj duh stiče slobodu i oslobođenje, a zli i lažljivi ljudi me više ne obmanjuju i ne povređuju. Štaviše, nakon što sam svedočio Božjoj zaštiti i blagoslovima, više se ne plašim kada me nesreće zadese; moje srce je mirno i spokojno. Ostavljam po strani brige o tome da li će moje osnovne potrebe biti zadovoljene u budućnosti, kao i da li će se neko brinuti o meni kada ostarim. Život u Božjem prisustvu istinski je blagoslov i radost!) Ono što sada shvatate je ograničeno, ali nakon velikih katastrofa, mnoge stvari ćete jasno razumeti i videti. Sve to je Božja zaštita i Njegov blagoslov. Trenutno, iako ponekad doživite da budete orezani, i prolazite kroz kušnje i oplemenjivanje, iako ponekad iskusite Božji sud i grdnju i patite zbog Njegovih reči, to je patnja kojom se dostiže spasenje i kojom čovek biva usavršen – to nije isto što i patnja nevernika. Najvažnije je da obavljanjem svoje dužnosti u Božjoj kući, postaješ korisno stvoreno biće i živiš život koji ima vrednost i smisao – umesto da živiš za telo i za Sotonu, ti živiš da bi stremio ka istini i da bi udovoljio Bogu. Tokom vršenja dužnosti, spoznaješ mnoge istine i Božje namere. To je nešto najdragocenije. Kad shvatiš istinu, kad uđeš u istina-stvarnost i stekneš istinu kao svoj život, živećeš u Božjem prisustvu i živećeš u svetlosti. Sada obavljaš svoje dužnosti svakog dana, i svaki dan tvog života ima svoje nagrade i vrednost. Ti si takođe stekao istinu i živiš u prisustvu Boga. Da li to znači imati sigurnost? (Da.) Šta ta sigurnost podrazumeva? (Ne biti uhvaćen od strane Sotone.) Sem da te Sotona ne uhvati, šta je od još presudnijeg značaja? Bog te je stvorio kao ljudsko biće, i sada možeš da obavljaš svoju dužnost, da razumeš Njegove namere, da imaš istina-stvarnost, da slediš Njegov put, i da živiš u skladu sa Njegovim namerama. Bog te odobrava, i to je tvoja sigurnost i garancija da te Bog neće uništiti. Nije li to tvoj životni kapital? Bez ovih stvari, da li si kvalifikovan da nastaviš da živiš? (Nisi.) Kako čovek stiče ovu kvalifikaciju? Ne stiče li je time što može da obavlja dužnosti stvorenog bića, što može da udovoljava Božjim namerama, i da sledi Njegov put, kao i time što stiče istina-stvarnost i što živi prema Božjoj reči? (Da.) Zbog ovih stvari, možeš da Ga obožavaš, i ti si, u Njegovim očima, stvoreno biće koje je u skladu sa merilom. Kako bi mogao da ne uživa u tebi? Ko su ljudi koje Bog želi da uništi? Kakva su to stvorena bića? (Zlikovci.) Svako ko čini zlo opire se Bogu, i neprijateljski je raspoložen prema Njemu – oni su Božji neprijatelji i biće prvi uništeni. Antihristi koji se bore s Bogom za položaj, bezvernici; oni koji imaju osećaj odbojnosti prema istini, koji su neprijateljski raspoloženi prema Bogu, koji ne streme ka istini i suprotstavljaju Mu se do kraja, kao i oni koji ne mogu da obavljaju svoju dužnost stvorenih bića ni u najmanjoj meri – to su ljudi koje Bog želi da uništi. Neki ljudi koji ne obavljaju svoje dužnosti jesu bezvernici. Drugi, iako obavljaju svoje dužnosti, dosledno su nemarni, sposobni su da čine zlo i da prouzrokuju ometanje, i opiru se i suprotstavljaju se Bogu. Mogu li u očima Boga takvi ljudi biti smatrani stvorenim bićima koja su u skladu sa merilom? (Ne, ne mogu.) Kakav će biti konačni ishod stvorenih bića za koja se smatra da nisu u skladu sa merilom? (Bog će ih ukloniti i uništiti.) Ima li vrednosti u životima stvorenih bića za koja se smatra da nisu u skladu sa merilom? (Nema.) Oni možda misle, „Moj život ima vrednost. Ja želim da živim. Mogu da činim dobre stvari sa svojim životom!” U Božjim očima, međutim, oni čak ne mogu ni da izvršavaju svoju osnovnu dužnost kao stvorena bića. Ako ne mogu da izvršavaju svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, da li je njihov život vredan življenja? Ima li vrednosti u njihovom postojanju? Ako nema vrednosti u njihovom postojanju, da li ih onda Bog još uvek želi? (Ne.) Šta će Bog učiniti? Ukloniće ih. Lakši slučajevi će biti izdvojeni i predati nečistim đavolima i zlim duhovima, dok će teški slučajevi biti kažnjeni, a još teži slučajevi će dovesti do uništenja.

Odlomak 34

Prilikom obavljanja svojih dužnosti, neki ljudi su nespremni da podnesu bilo kakvu patnju i, kad god naiđu na problem, žale se da je preteško i odbijaju da plate cenu. Kakav je to stav? To je površan stav. Ako svoju dužnost obavljaš površno i pristupaš joj sa stavom bez poštovanja, kakav će biti ishod? Nećeš uspeti da dobro obaviš čak ni dužnost koju si sposoban da dobro obaviš – tvoj učinak neće biti u skladu s merilom i Bog će biti veoma nezadovoljan stavom koji imaš prema obavljanju svoje dužnosti. Da si mogao da se moliš Bogu, da si tragao za istinom i prionuo na to svim srcem i dušom, da si tako sarađivao, onda bi ti Bog sve pripremio unapred, tako da bi, jednom kada bi počeo sa radom, sve došlo na svoje mesto i donelo bi dobre rezultate. Ne bi morao da uložiš ogromnu količinu energije; kada bi dao sve od sebe da sarađuješ, Bog bi već sve uredio za tebe. Ako si prevrtljiv i ako zabušavaš, ako svoju dužnost ne obavljaš kako valja i uvek ideš pogrešnim putem, onda Bog neće delovati u tebi; izgubićeš ovu priliku i Bog će reći: „Nisi dobar, ne mogu da te upotrebim. Idi i stani sa strane. Voliš da budeš lukav i da zabušavaš, zar ne? Voliš da budeš lenj i da se prepuštaš udobnosti, zar ne? E, onda, prepuštaj se udobnosti zauvek!” Bog će dati ovu blagodat i priliku nekom drugom. Šta kažete, da li je to gubitak ili dobitak? (Gubitak.) To je ogroman gubitak!

Bog usavršava one koji Ga istinski vole i sve one koji streme ka istini, u najrazličitijim okruženjima. On omogućava ljudima da iskuse Njegove reči kroz različite situacije ili kušnje i da na taj način shvate istinu, steknu pravo znanje o Njemu i, na kraju, zadobiju istinu. Ako na taj način doživiš Božje delo, tvoja život-narav će se promeniti i moći ćeš da zadobiješ istinu i život. Da li ste mnogo stekli tokom ovih godina iskustva? (Da.) Dakle, zar se ne isplati da malo patiš i platiš cenu dok obavljaš svoju dužnost? Šta si zauzvrat dobio? Razumeo si istinu u tolikoj meri! To je neprocenjivo blago! Šta ljudi žele da dobiju verovanjem u Boga, ako ne da zadobiju istinu i život? Misliš li da možeš da zadobiješ istinu ako ne iskusiš takva okruženja? Ne možeš nikako. Pretpostavimo da te zadese neke naročite poteškoće ili se nađeš u nekim posebnim okruženjima,uvek imaš isti stav – pokušavaš da ih izbegneš ili da pobegneš od njih, očajnički pokušavaš da ih odbaciš i da ih se otarasiš, ne želiš da se prepustiš na milost Božjim orkestracijama, nespreman si da se pokoriš Njegovim orkestracijama i uređenjima, ne želiš da dopustiš da istina bude tvoj gospodar i uvek želiš da imaš poslednju reč i da se oslanjaš na svoju sotonsku narav kako bi kontrolisao sve u vezi sa sobom. U tom slučaju, posledice će biti takve da će te Bog zasigurno ostaviti po strani ili te predati Sotoni, i biće samo pitanje vremena kada će se to desiti. Ako ljudi ovo shvataju, moraju se brzo okrenuti i krenuti svojim životnim putem u skladu sa ispravnom stazom koju Bog zahteva – to je pravi put, a kada je put pravi, to znači da je i pravac ispravan. U tom periodu, na putu mogu naići na prepreke i poteškoće, i mogu posrnuti, ponekad se mogu osećati loše raspoloženo ili biti negativni nekoliko dana. Dokle god budu uporno obavljali svoje dužnosti i ne budu odlagali stvari, svi ti problemi biće beznačajni, ali moraju na vreme da razmišljaju o sebi, da tragaju za istinom da bi te probleme rešili i nikako ne smeju da odugovlače, da odbace svoj posao ili da odustanu od svojih dužnosti – ovo je od presudnog značaja. Ako u sebi pomisliš: „Nije strašno biti negativan i slab, to je unutrašnja stvar. Bog za to ne zna. Imajući u vidu koliko sam u prošlosti propatio i koju sam cenu platio, On će mi sigurno oprostiti,” i ako se ta slabost i negativnost nastave, ako ne tragaš za istinom i ne izvučeš pouke u situacijama koje je Bog postavio za tebe, svoje šanse ćeš iznova i iznova propuštati. Shodno tome, propustićeš, sabotirati i upropastiti sve prilike koje ti je Bog pružio u nameri da te usavrši. Kakve će biti posledice toga? Obuzimaće te sve veći osećaj tame u srcu, više nećeš osećati Boga čak ni u svojim molitvama i postaćeš negativan do te mere da će ti misli ispunjavati zlo i izdaja. Onda ćeš biti zarobljen u potpunoj bedi, osećaćeš se potpuno bespomoćno i duboko uznemireno. Osetićeš da nemaš ni puta ni pravca i da ne vidiš nikakvu svetlost na kraju tunela i nemaš nikakvu nadu. Zar život nije zamoran za takvog čoveka? (Jeste.) Ako ljudi ne hodaju sjajnim putem stremljenja ka istini, zauvek će živeti pod Sotoninom vlašću, i u grehu i tami, bez nade. Da li možete da shvatite šta mislim pod ovim? (Moramo da stremimo ka istini, da izvršavamo svoju dužnost svim srcem i dušom.) Kada ti pripadne neka dužnost i bude ti poverena, ne razmišljaj o tome kako da izbegneš da se suočiš sa poteškoćama; nemoj da je ostavljaš po strani i ignorišeš zato što ti je teška. Moraš da se suočiš s njom direktno. Sve vreme moraš imati u vidu da je Bog uz ljude, da u teškoćama treba samo da Mu se mole i da traže od Njega, kao i da Bogu ništa nije teško da postigne. Moraš u to da veruješ. Kad već veruješ da je Bog Suveren svih stvorenja, zašto se i dalje bojiš kada te nešto zadesi i kada nemaš na šta da se osloniš? To dokazuje da ne računaš na Boga. Ako Ga ne prihvatiš kao svoj oslonac i kao svog Boga, onda On nije tvoj Bog. U stvarnom životu, ma u kakvim situacijama da se nađeš, moraš da dođeš pred Boga i da se često moliš i tragaš za istinom. Čak i ako razumeš istinu i ako svakog dana barem nešto stekneš kroz jedno jedino pitanje, onda taj dan neće biti izgubljen! Koliko vremena u ovom trenutku možeš da izdvojiš svakog dana da dođeš pred Boga? Koliko puta dolaziš pred Boga svakog dana? Da li si postigao bilo kakve rezultate? Ako neko retko dolazi pred Boga, duh će mu se osećati suvim i veoma mračnim. Kada je sve u redu, ljudi se udaljavaju od Boga i ignorišu Ga, traže Ga samo kada ih zadese nedaće. Zar je to verovanje u Boga? Zar je to doživljavanje Božjeg dela? Sve su to ispoljenja bezvernika. Sa takvom vrstom verovanja u Boga, nemoguće je zadobiti istinu i život.

Ljudi ne razumeju niti primenjuju istinu i često žive u iskvarenim naravima Sotone i unutar raznih sotonskih zamki, razmišljaju o sopstvenoj budućnosti, ponosu, statusu i drugim interesima i razbijaju glavu oko tih stvari. Ali ako takav stav primeniš na svoju dužnost, na traganje i stremljenje ka istini, onda možeš da zadobiješ istinu. Na primer, razbijaš glavu oko neke tričave lične koristi, temeljno i detaljno promišljaš o njoj i sve planiraš do savršenstva, ulažući mnogo misli i napora u to. Kad bi uložio istu tu energiju u obavljanje svoje dužnosti i traganje za istinom radi rešavanja problema, video bi kakav bi bio Božji stav prema tebi. Bio bi potpuno drugačiji. Ljudi se stalno žale na Boga: „Zašto je Bog dobar prema drugima, ali ne prema meni? Zašto me nikada ne prosveti? Zašto sam uvek slab? Zašto nisam podjednako dobar kao oni?” Zašto je tako? Bog nikoga ne favorizuje. Ako ne dolaziš pred Boga i uvek želiš da sȃm rešavaš stvari koje te zadese, On te neće prosvetiti. Čekaće dok ne dođeš pred Njega da Mu se pomoliš i obratiš Mu se, a zatim će ti to uslišiti. Kakve ljude Bog voli? Šta je to što Bog čeka da ljudi zatraže od Njega? Da li Bog želi da od Njega traže novac, komfor, slavu, dobit i zadovoljstvo, poput onih besramnika? Bogu nije po volji kada Mu ljudi traže takve stvari. Oni koji zahtevaju te stvari od Boga su besramni, najgori su od svih ljudi i Bog ih ne želi. On želi ljude koji su u stanju da se probude iz greha i da traže i prihvate istinu od Njega – to je vrsta ljudi koju On smatra prihvatljivom. Treba da se moliš na sledeći način: „O, Bože, Sotona me je duboko iskvario i često živim u svojim iskvarenim naravima. Ne mogu da odolim ugledu i statusu i raznim drugim iskušenjima, i ne umem da se sa njima izborim. Ne razumem istina-načela. Molim Te da me prosvetiš i da me vodiš,” i „Voljan sam da obavljam svoju dužnost, ali osećam da nisam dorastao – s jedne strane, rast mi je premali, a sa druge, nedostaje mi stručno znanje. Strahujem da neću valjano obaviti dužnost. Molim Te da me usmeriš i da mi pomogneš.” Bog čeka da dođeš i tražiš istinu. Kada dođeš pred Boga s poštenim srcem i tražiš od Njega, On će te prosvetiti i prosvetliti, pa ćeš onda imati put i znati kako da obaviš svoju dužnost. Ako se uvek trudiš oko istine i ako se Bogu u molitvi predstavljaš u pravom svetlu, te tražiš od Njega savet i blagodat, onda ćeš tako postepeno shvatiti i primeniti istinu, pa će ono što proživljavaš imati ljudsko obličje, normalnu ljudskost i istina-stvarnost. Ako nemaš obzira prema Božjim namerama i ne stremiš ka istini, ako često planiraš, razmišljaš, razmatraš i ulažeš misli i trud u svoje razne interese, pa čak i daješ život za njih i činiš sve što je u tvojoj moći zarad tih interesa, onda ćeš možda zavredeti poštovanje ljudi, kao i razne pogodnosti i ponos. Šta je, međutim, važnije – te stvari ili istina? (Istina.) Ljudi ovo razumeju, ali ipak ne streme ka istini, već samo vrednuju sopstvene interese i status. Dakle, da li je oni stvarno razumeju ili je to lažno razumevanje? (To je lažno razumevanje.) Oni su, u stvari, budalasti. Ne mogu jasno da sagledaju ovu stvar. Kada to budu mogli da sagledaju jasno, rast će im biti malo veći. To zahteva da streme ka istini, da se trude po pitanju Božje reči – ne smeju da budu smeteni i nemarni. Ako ne budeš stremio ka istini, kada dođe dan da Bog kaže: „Bog je završio sa izgovaranjem Svojih reči, više ne želi ništa drugo da kaže ljudskom rodu niti želi išta više da uradi; došao je trenutak da ispita čovekova dela,” sigurno ćeš biti isključen. Ma koliko sjajni bili oni koji te podržavaju, koliko darova i talenata imaš, ma koliko obrazovan bio ili koliko prestiža imao, bez obzira na ugledno mesto koje zauzimaš u ovom svetu, ništa od svega toga ti neće biti od koristi. U tom trenutku, shvatićeš koliko je istina dragocena i važna, shvatićeš da, ako nisi stekao istinu, nemaš ništa sa Bogom i spoznaćeš koliko je jadno i tragično verovati u Boga bez zadobijanja istine. Danas, iako mnogi već počinju to da naziru u svom srcu, taj osećaj još nije u njima razbudio rešenost da streme ka istini. Još uvek nisu duboko u srcu osetili dragocenost i važnost istine. Nije dovoljno imati malo svesti o tome, već moraš istinski i jasno uvideti suštinu ovog pitanja. Kada ti to pođe za rukom, znaćeš koji aspekt istine da upotrebiš da bi rešio taj problem. Samo se istinom mogu rešiti razne poteškoće sa kojima se ljudi suočavaju i prebroditi razne njihove iskrivljene misli, uski pogledi, izopačene naravi, kao i razni problemi njihove iskvarenosti. Treba samo da stremite ka istini i stalno se služite istinom u rešavanju problema i tako ćete moći da odbacite svoje iskvarene naravi i pokorite se Bogu. Ako se oslanjate isključivo na ljudske metode i ljudska ograničenja da biste se izborili sa problemima na koje nailazite, nikada nećete moći da rešite te probleme i iskvarene naravi. Neki kažu: „Ako budem više čitao Božje reči i svakog dana budem provodio više sati čitajući ih, da li ću definitivno biti u stanju da promenim svoju narav?” Zavisi od toga kako budeš čitao Božje reči i da li si u stanju da shvatiš istinu i primeniš je u praksi. Ako čitanje Njegovih reči budeš samo otaljavao i ako ne budeš stremio ka istini, onda nećeš zadobiti istinu, a ako ne zadobiješ istinu, tvoja život-narav se sigurno neće promeniti. Ukratko, čovek definitivno mora da stremi ka istini; mora da stremi ka istini i primenjuje je da bi promenio narav. Puko iščitavanje Božjih reči bez primenjivanja istine nikada neće biti dovoljno. Biti stručnjak za to da drugima propovedaš Božju reč poput fariseja i govoriš im kako da je primenjuju, a da to sam ne činiš, nije ispravan put. Bog zahteva da ljudi više čitaju Njegove reči da bi mogli da shvate istinu, primenjuju istinu i proživljavaju istina-stvarnost. Kada Bog zahteva od ljudi da uđu u istina-stvarnost, slede Njegov put i koračaju ispravnim putem stremljenja ka istini u svom životu, to je u direktnoj vezi sa Njegovim zahtevom da ljudi praktično postupaju tako što će svim srcem i svom snagom obavljati svoje dužnosti. Kada slede Boga, ljudi moraju da dožive Njegovo delo kroz obavljanje svojih dužnosti, kako bi mogli da dostignu spasenje i budu usavršeni.

Odlomak 35

Sad, da li stvari koje ti se dešavaju, a nisu u skladu sa tvojim predstavama, utiču na obavljanje tvoje dužnosti? Na primer, ponekad posao postane obiman, a od ljudi se zahteva da izdrže neke teškoće i da plate neki ceh kako bi dobro obavljali dužnosti; neki ljudi onda u svojoj glavi razviju predstave, u njima se javi otpor, te mogu da postanu negativni i da zabušavaju u svom radu. Ponekad, posao nije obiman i dužnosti se lakše obavljaju, pa neki ljudi onda budu srećni i misle: „Bilo bi sjajno kad bi moja dužnost uvek bila ovako lagana.” Kakvi su to ljudi? To su lenji pojedinci koji žude za telesnim udobnostima. Da li su takvi ljudi odani u obavljanju svojih dužnosti? (Nisu.) Takvi ljudi tvrde da su spremni da se pokore Bogu, ali je njihova pokornost uslovna – stvari se moraju uklopiti u njihove predstave i ne smeju im izazivati nikakvu patnju ili teškoće da bi se oni pokorili. Ako naiđu na nedaću i pritom treba da istrpe teškoće, mnogo se žale i čak se bune protiv Boga i suprotstavljaju Mu se. Kakvi su to ljudi? To su ljudi koji ne vole istinu. Kad su Božji postupci u skladu sa njihovim predstavama i željama, i kad oni ne moraju da istrpe teškoće niti da plate ceh, onda su u stanju da se pokore. Ali, ako Božje delo nije u skladu sa njihovim predstavama i nije im po meri, već zahteva od njih da istrpe teškoće i da plate ceh, onda nisu u stanju da se pokore. Čak i ako mu se ne protive otvoreno, u srcu osećaju otpor i ljutnju. Oni sebe vide kao nekog ko trpi velike teškoće, pa gaje nezadovoljstvo u srcu. Kakav je ovo problem? To pokazuje da oni ne vole istinu. Mogu li molitva, zaveti ili odluke da reše ovaj problem? (Ne, ne mogu.) Kako onda treba rešiti ovaj problem? Prvo, moraš razumeti Božje namere i Njegove zahteve, i moraš razumeti šta je istinska pokornost. Moraš znati šta su buntovništvo i protivljenje, moraš promišljati o tome koje iskvarene naravi sprečavaju tvoje pokoravanje Bogu, i moraš da prozreš ove stvari. Ako si neko ko voli istinu, bićeš u stanju da se pobuniš protiv tela, naročito protiv svojih telesnih želja, i da onda primeniš pokornost Bogu i postupaš prema Njegovim zahtevima. Na ovaj način, moći ćeš da razrešiš svoju iskvarenost i buntovništvo, te da postigneš pokornost Bogu. Ako ne razumeš istinu, nećeš moći da prozreš ove stvari, nećeš moći da razlučiš svoja unutrašnja stanja, nećeš moći da prozreš koje stvari sprečavaju tvoju pokornost Bogu. Stoga, neće biti moguće da se pobuniš protiv tela i da primeniš pokornost Bogu. Ako neka osoba ne može ni protiv svojih telesnih želja da se pobuni, toj osobi će biti veoma teško da stekne posvećenost u obavljanju dužnosti. Može li se smatrati da se takvi ljudi pokoravaju Bogu? Mogu li ljudi obavljati dužnost na način koji je u skladu sa merilom ako nema posvećenosti? Mogu li da ispune Božje zahteve? Naravno da ne mogu. Ako neka osoba želi da obavlja svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, u najmanju ruku mora da bude u stanju da primenjuje istinu i da se iskreno pokorava Bogu. Ako neko ne može da se pobuni protiv svojih telesnih želja, onda ne može istinu da sprovodi u delo. Ako uvek postupaš po svojoj volji, onda nisi osoba koja se pokorava Bogu. Čak i ako Mu se povremeno pokoriš, postavljaš uslove; možeš se jedino pokoriti kada su stvari u skladu sa tvojim predstavama i kad si dobro raspoložen. Ako Božji postupci nisu u skladu sa tvojim predstavama, ako ti dužnost koju ti Bog uredi i okruženja koja ti On postavi donesu velike teškoće, neprijatnosti ili snažan osećaj nezadovoljstva, hoćeš li i dalje moći da se pokoriš? Biće ti teško da se pokoriš; naći ćeš mnoge razloge da se buniš protiv Boga i da Mu se protiviš. Čak i kad kasnije promisliš o sebi, neće ti biti lako da se pobuniš protiv tela jer pobuna protiv tela nije jednostavna. Kako se neko buni protiv tela? Prirodno, taj neko mora da traži istinu. Mora i da prepozna svoju iskvarenu suštinu i iskvarenu grozotu, dostižući tačku samoprezira i mržnje svojih telesnih želja i suštine tela. Tek tad će biti spreman da se pobuni protiv tela. Bez razumevanja istine, ne mogu se mrzeti telesne stvari, a bez mržnje, nije moguće pobuniti se protiv tela. Zbog toga, neophodno je moliti se Bogu i oslanjati se na Njega da bi se sledio neki put. Bez istine, ljudima nedostaje snaga i ne mogu da sprovode istinu u delo, čak ni ako to žele. Čovek se apsolutno mora moliti Bogu i oslanjati se na Njega.

Neki ljudi ne streme ka istini; oni samo žude za telesnim udobnostima i nisu spremni da istrpe teškoće zarad sticanja istine. Kad god se suoče sa makar i malo teškoća, gunđaju i žale se na Boga, a ne traže istinu da to razreše. Oni se takođe Bogu mole rečima: „O Bože, Tvoj identitet i Tvoja suština su plemeniti. Nisam dostojan da Te volim, ali sam spreman da Ti se pokorim. Kakva god bila situacija, spreman sam da Ti se pokorim. Možeš li me voditi, prosvetliti i prosvetiti. Ako ne mogu istinski da Te volim i da Ti se pokorim, molim Te da me ispitaš i kazniš. Neka me stigne Tvoj sud.” Nakon što se ovako pomole, oni su prilično zadovoljni, ali zar nije to samo gomila praznih reči? Može li stalna molitva ispraznim rečima i deklamovanje nekoliko reči i doktrina da reši probleme? (Ne može.) Kad se neka osoba moli praznim rečima, kakav je to problem? Nije li to po prirodi pomalo lažljivo? Da li je korisno moliti se ovako pred Bogom? Lenjost i nemogućnost da se izdrži patnja, uz žudnju za telesnim udobnostima, poznavanje istine bez sposobnosti da joj se pokoriš, poznavanje svoje dužnosti bez sposobnosti da je održiš i izražavanje želje da se voli Bog znajući da se u to ne ulaže celo srce i snaga – nije li to varanje Boga? Bog ništa ne prezire više od molitvi u verskoj ceremoniji. Bog prihvata molitve samo kad su iskrene. Ako nemaš ništa iskreno da kažeš, onda ćuti; nemoj uvek da izlaziš pred Boga govoreći lažne reči ili slepo se zaklinjući da bi Ga potom obmanuo. Ne pričaj o tome koliko Ga voliš, koliko želiš da Mu budeš odan. Ako nisi sposoban da postigneš to što si poželeo, ako ti nedostaje rešenosti i rasta, nipošto ne smeš da staješ pred Boga i moliš se ovako. To je ismevanje Boga. Šta znači ismevanje? Ismevanje znači ruganje nekome, poigravanje s nekim. Kad ljudi stupe pred Boga da se pomole, a imaju ovakvu narav, onda je to u najmanju ruku obmana. U najgorem slučaju, ako ovo često radiš, onda si krajnje niskog karaktera. Ako bi te Bog osudio, On bi to nazvao bogohuljenjem! Ljudi nemaju bogobojažljiva srca, ne znaju kako da se boje Boga, niti kako da Ga vole i da Mu udovolje. Ako im istina nije jasna ili imaju iskvarenu narav, Bog će to zanemariti. Ali oni dolaze pred Boga živeći u svojim iskvarenim naravima, koriste neverničke metode da druge ljude zavaraju o Bogu, a i pred Njim svečano kleče u molitvi i ovim rečima pokušavaju da Ga prevare. Kada završe s molitvom, ne samo da ne osećaju prezir prema sebi, nego nemaju ni osećaj o tome koliko su ozbiljni njihovi postupci. U tom slučaju, da li je Bog s njima? Bog nije sa njima. Može li neko ko je potpuno bez Božjeg prisustva da zadobije Njegovo prosvećenje i prosvetljenje? Mogu li oni da zadobiju svetlost u pogledu istine? (Ne mogu.) Onda su oni u nevolji. Da li ste se mnogo puta molili ovako? Zar ne radite to tako često? (Da.) Kad ljudi provedu previše vremena u sekularnom svetu, oni šire zadah društva, njihova prljava priroda biva prenaglašena, a njih prožmu sotonski otrovi i filozofije; iz njihovih usta izlaze lažne i obmanjujuće reči, a molitve su im pune ispraznih reči i reči doktrine, lišene svakog govora iz srca ili priče o stvarnim teškoćama. Oni se Bogu uvek obraćaju iz ličnih želja, traže Njegove blagoslove dok u srcu retko traže istinu, i ne mole se srcem koje je bogoposlušno. Takve molitve otkrivaju samo obmane i laži. Ovi ljudi imaju ozbiljno iskvarene naravi, postali su naprosto živi demoni. Kad u molitvi dolaze pred Boga, oni ne izgovaraju ljudske reči, niti govore iz srca. Oni zapravo donose Sotonine obmane i laži pred Boga. Zar ovo ne vređa Božju narav? Može li Bog da sluša takve molitve? Bog oseća odbojnost prema takvim pojedincima i svakako Mu se oni ne sviđaju. Za takve molitve se može reći da su pokušaji da se Bog obmane i izigra. Ovi ljudi uopšte ne traže istinu, ne govore iz srca, niti se ispovedaju Bogu. Njihove molitve nisu usklađene sa Božjim namerama i Njegovim zahtevima. U osnovi, ovo je u većoj meri prouzrokovano ljudskom prirodom nego trenutnim otkrivanjem iskvarenosti. Ovi ljudi misle: „Ja Boga ne mogu ni da vidim ni da osetim i ne znam gde se Bog nalazi. Bogu ću uputiti samo nekoliko nasumičnih reči, ko zna da li On uopšte sluša.” Oni se Bogu mole sa skepsom i sa idejom da Ga testiraju. Kako će se oni osećati nakon takve molitve? Zar nije to i dalje praznina? Zar potpuno odsustvo osećanja nije problematično? Molitva je izgrađena na temelju vere. To znači moliti se Bogu u srcu, govoriti Bogu iz srca, poveravati Mu se i tražiti istinu od Njega. Kada se neka osoba moli na ovaj način, imaće unutrašnji osećaj mira i osećaće Božje prisustvo. To znači da je Bog sluša u tajnosti. Kad god se čovek ovako iz srca moli Bogu, osetiće kao da Ga je lično sreo. Vera će mu ojačati, sa Bogom će postati prisniji i prići će Mu korak bliže. Imaće osećaj ispunjenosti i biće naročito nepokolebljiv u srcu. Ovo su iskrena osećanja koja isplivavaju nakon molitve. Ljudi otaljavaju pojanje verskih molitvi, ponavljaju iste rečenice svakodnevno, dok sasvim ne izgube želju da ih izgovore. Nakon takvih molitvi, oni ne osećaju ništa i ne postižu nikakve rezultate. Mogu li ovakvi ljudi da imaju pravu veru? Nemoguće je.

Neki ljudi nisu posvećeni u obavljanju svojih dužnosti. Uvek su površni ili smatraju da su njihove dužnosti preteške i zamorne. Neće da se pokore, stalno žele da izbegnu dužnosti, pa ih odbijaju, i uvek žele da obavljaju one dužnosti koje su lakše, koje ih ne izlažu vremenskim nepogodama, koje ne nose rizike i koje im dopuštaju materijalnu udobnost. Oni u svom srcu znaju da su lenji, da žude za telesnim udobnostima i da nisu sposobni da izdrže teškoće. Međutim, oni nikad nikome ne iskazuju svoje prave misli, plašeći se ismevanja. Oni doslovno kažu: „Moram dobro da obavljam svoju dužnost i da budem posvećen Bogu”, a kad ništa ne uspeju da urade kako treba, svima kažu: „Nemam ljudskosti ni posvećenosti u obavljanju svoje dužnosti.” Međutim, u stvarnosti, oni uopšte ne misle tako. Kad je neka osoba u takvom stanju, kako može da se moli na razuman način? Gospod Isus je rekao da obožavamo Boga srcem i iskreno. Kad staneš pred Boga, tvoje srce mora biti iskreno i bez pretvaranja. Nemoj reći jedno pred drugima dok u srcu misliš drugačije. Ako pred Bogom glumataš, prosipajući neke slatke i lepe reči kao da pišeš sastav, zar to nije obmanjivanje Boga? Sledstveno tome, Bog će videti da ti nisi neko ko obožava Boga srcem i iskreno. On će videti da ti srce nije iskreno, već je izuzetno zlokobno i rđavo i da gajiš zle namere, te će te On napustiti. Kako onda ljudi treba da se mole kada je reč o stvarima koje im se često dešavaju i o problemima na koje često nailaze u svakodnevnom životu? Moraju da nauče da se Bogu obraćaju iz srca. Ti kažeš: „O Bože, ova dužnost mi je tako zamorna. Ja sam neko ko žudi za telesnim udobnostima, lenj sam i naporan rad mi je odbojan. Ne mogu da pružim svoju posvećenost u dužnosti koju si mi Ti poverio i ne mogu ni da je obavljam svom snagom. Uvek želim da je izbegnem i da je odbijem i uvek sam površan. Molim Te da me dovedeš u red.” Zar ovo nisu istinite reči? (Da, jesu.) Da li se usuđuješ da ovako govoriš? Plašiš se šta bi moglo da se desi ako te, nakon što to kažeš, jednog dana Bog stvarno dovede u red, pa postaneš bojažljiv, uvek živčan i paranoičan. Kad ljudi obavljaju svoje dužnosti, oni uvek žele da izbegnu teškoće. Oni žude za telesnim udobnostima i povlače se pri najmanjoj teškoći, pri najmanjem umoru ili kad treba da se potrude. Stalno su probirljivi, a kad iskuse sitne nevolje, razmišljaju: „Da li Bog zna? Hoće li zapamtiti? Kad prođem kroz tako velike teškoće, da li ću ikako biti nagrađen u budućnosti?” Oni uvek traže nekakav ishod. Svi ovi problemi se moraju rešiti. U prošlosti sam nekoga zadužio da prenese poruku, a kad se vratio da Mi podnese izveštaj, prvo je govorio o svojim velikim dostignućima. Objasnio mi je kako je rešio problem, govoreći koliko je brinuo o tome i koliko je morao da priča, koliko je teška ta osoba bila za saradnju i kako je slatkorečivo pričao s njom, te konačno obavio zadatak. Neprestano je prisvajao zasluge za to i stalno je pričao o tome. Šta se, u osnovi, time hoće reći? „Moraš da me hvališ, da mi obećaš i da mi kažeš koje ću nagrade dobiti u budućnosti.” Otvoreno je tražio nagradu. Reci mi, da li obavljanje ovog malog zadatka zavređuje pohvalu? Ako neko uvek traži pohvalu kad obavi i delić svoje dužnosti, kakva je to narav? Nije li to Sotonina priroda? Očekivao je pohvalu i nagrade za ovaj mali zadatak – zar to ne znači da bi se, ako bi se poduhvatio značajnih zadataka ili ako bi postigao veliko delo, još gore ponašao? Ako ne bi mogao da dobije priznanje i blagoslove od Boga, da li bi se pobunio? Da li bi otišao na treće nebo i svađao se sa Bogom? Kojim onda putem on ide u svojoj veri u Boga? (Putem antihrista.) Putem antihrista, baš kao Pavle. Pavle je od Boga uvek tražio nagrade i status. Ako mu ih Bog ne bi odobrio, postao bi negativan i zabušavao bi u svom radu, opirući se Gospodu i izdajući Ga. Reci Mi, kakva to osoba želi nagradu nakon što istrpi malo muke u svojoj dužnosti? (Zla osoba.) Njihova ljudskost je veoma zla. Da li obične osobe imaju u sebi ovakva stanja? Svaka osoba ima ovakva stanja. Prirodna suština je u svakome ista, samo je neki ljudi ne pokazuju tako snažno. Oni poseduju razumnost i znaju da su takvi postupci i takve misli pogrešni, te da ne mogu da nagovore Boga da ih nagradi. Ali šta se mora uraditi povodom takvog stanja? Mora se tražiti istina da bi se to razrešilo. Koji vid istine može rešiti ovo stanje? Za osobu je ključno da zna ko je, koju poziciju treba da zauzme, kom putu treba da teži i kakva osoba treba da bude. To je najmanje što bi trebalo da zna. Ako neka osoba ne zna čak ni ove stvari, daleko je od razumevanja istine, od primene istine ili od potrage za spasenjem.

Kada je reč o obavljanju nekih posebnih ili, pak, napornijih i zamornijih dužnosti, ljudi, s jedne strane, uvek moraju da kontempliraju kako da te dužnosti obavljaju i održavaju, koje teškoće treba da istrpe i kako da se pokore. S druge strane, ljudi moraju i da ispitaju kakve nečistote nose u svojim namerama i kako ih one ometaju u obavljanju dužnosti. Ljudi su rođeni sa odbojnošću prema trpljenju teškoća – ni jedan jedini čovek ne crpi dodatni entuzijazam ili dodatnu radost iz trpljenja dodatnih teškoća. Takvi ljudi ne postoje. U prirodi je čovekovog tela da ljudi osećaju brigu i uznemirenost čim njihovo telo podnese neku teškoću. A koliko teškoća morate sad podneti u dužnosti koju obavljate? Morate samo da istrpite to što vam se telo oseća malo umorno i što malo rmbači. Ako ne možeš ni ovo malo teškoća da istrpiš, može li se reći da imaš rešenost? Može li se smatrati da iskreno veruješ u Boga? (Ne može.) Neće moći tako. Kada obavljaš dužnost u Božjoj kući, niko te ne nadgleda. U potpunosti zavisi od tebe da li ćeš preuzeti inicijativu. U Božjoj kući, postoje radni aranžmani i sistemi rada, a na pojedincima je da se oslanjaju na svoju veru i na svoju savest i razum. Samo Bog proverava da li dobro izvršavaš dužnost ili ne. Ako ljudi toga nikad nisu svesni i ne osećaju sramotu, bez obzira koje svoje iskvarene naravi razotkriju dok obavljaju svoje dužnosti, kad se bave ljudima, događajima i okolnim stvarima, da li je to dobro ili loše? (Loše je.) Zašto se to smatra lošim? Čovekova savest i čovekov razum jedva ispunjavaju uslove. Ako tvojoj savesti nedostaje svest i ne može da te spreči da činiš loše stvari niti može da zauzda tvoje ponašanje, ako postupaš tako da kršiš administrativne uredbe i načela, i postupaš bez ljudskosti, ali te srce ne prekori za to, zar to ne znači da ti nedostaje osnovni moral? Zar to ne znači da nisi svestan svoje savesti? (Znači.) Da li ste obično svesni toga kad radite nešto pogrešno ili kad kršite načela ili kad niste posvećeni u obavljanju svoje dužnosti tokom dužeg perioda? (Jeste.) Onda, može li savest da te obuzda i da te natera da radiš stvari u skladu sa svojom savešću i razumom i u skladu sa istina-načelima? Ako si ti neko ko razume istinu, možeš li da se uzdigneš od postupanja prema ličnoj savesti do postupanja prema istina-načelima? Ako to možeš da uradiš, možeš biti spasen. Biti u stanju istrpeti teškoće u obavljanju dužnosti nije lak zadatak. Takođe nije lako dobro obavljati određenu vrstu posla. Sigurno je da je istina Božjih reči na delu unutar ljudi koji mogu uraditi ove stvari. Nije da su oni rođeni bez straha od teškoća i umora. Gde se može naći takva osoba? Svi ovi ljudi imaju nekakvu motivaciju, imaju nešto istine Božjih reči kao svoj temelj. Kada se prihvate svojih dužnosti, gledišta i stanovišta im se menjaju – postaje im lakše da obavljaju dužnost i nije im više značajno što će da istrpe malo telesnih teškoća i umora. Oni koji ne razumeju istinu i čija se gledišta na stvari nisu promenila, žive u skladu s ljudskim idejama, predstavama, sebičnim željama i ličnim preferencijama, tako da nisu radi i spremni da obavljaju dužnosti. Na primer, kad treba uraditi prljav i zamoran posao, neki ljudi kažu: „Slušaću uređenja Božje kuće. Koju god dužnost da mi crkva dodeli, obavljaću je, bilo ona prljava ili zamorna, bila impresivna ili neupadljiva. Nemam zahteva i prihvatiću je kao svoju dužnost. Ovo je nalog koji mi je Bog poverio i malo prljavštine i umora su teškoće koje treba da istrpim.” Posledično, kad se uključe u svoj posao, oni ne osećaju da trpe bilo kakve teškoće. Dok drugima to može da deluje prljavo i zamorno, njima je lako jer su im srca smirena i spokojna. Oni to rade za Boga, tako da im to ne pada teško. Neki ljudi smatraju da je, ako rade prljave, zamorne ili neprimetne poslove, to uvreda za njihov status i karakter. Oni to doživljavaju kao da ih drugi ne poštuju, da ih maltretiraju ili da ih gledaju s visine. Kao posledica toga, njima je naporno čak i kad se suoče sa istim zadacima i obimom posla. Šta god da rade, u srcu nose osećaj ogorčenosti i misle da stvari nisu onakve kakve bi želeli da budu ili da nisu zadovoljavajuće. Iznutra su puni negativnosti i otpora. Zašto su negativni i pružaju otpor? Šta je izvor toga? Najčešće, to je zato što im obavljanje njihove dužnosti ne donosi platu; imaju osećaj da rade za džabe. Da postoje nagrade, možda bi im bilo prihvatljivo, ali oni ne znaju da li će ih dobiti ili ne. Zbog toga, ljudi misle da obavljanje dužnosti nije vredno truda; to im je isto kao da rade za džabe, pa često postanu negativni i pružaju otpor svojoj dužnosti. Zar nije tako? Iskreno govoreći, ovi ljudi nisu voljni da obavljaju dužnost. Budući da ih niko ne tera, zašto i dalje dolaze da obavljaju dužnost? Zato što teraju sami sebe – iz želje da dobiju blagoslove i uđu u carstvo nebesko, nemaju drugog izbora nego da obavljaju svoju dužnost. To pokazuje koliko su zaglavljeni. To njihov mentalni sklop pokušava da se nagodi s Bogom. Neki pitaju kako takvi ljudi mogu da reše problem negativnosti i otpora u svom srcu. Ovaj problem se može rešiti samo razgovorom o istini. Ako ne vole istinu, kako god im o istini besedili, oni neće biti u stanju da je prihvate. U tom slučaju, oni su bezvernici i razotkriveni su. Zato što hoće da se nagode i spremni su da nešto urade samo ako imaju koristi od toga, ako im Bog obeća nagrade i ulazak u carstvo nebesko i ako im da garanciju, svakako će s punim elanom obavljati dužnost. U stvarnosti, Božje obećanje je otvoreno i oni koji tragaju za istinom ga mogu dobiti. Međutim, oni koji ne tragaju za istinom, ne mogu da ga dobiju. Ne radi se o tome da oni nisu svesni Božjeg obećanja; radi se o tome da ga oni u svom srcu osećaju kao nešto neopipljivo i nesigurno. Za njih je Božje obećanje kao ček bez pokrića – nisu u stanju da veruju u njega, nemaju istinsku veru u njega i tu se ništa ne može uraditi. Oni žele opipljive stvari i ako ćeš da im daš platu, sigurno će dobiti nalet energije. Međutim, oni koji nemaju savesti i razuma možda i neće dobiti nalet energije; oni su tako pokvareni. Ako bi se zaposlili u sekularnom svetu, ne bi marljivo radili, već bi bili nepouzdani, zabušavali bi i sigurno bi bili otpušteni. Ovo je prosto problem sa njihovom prirodom. Za one koji su stalno površni u obavljanju svoje dužnosti, jedino rešenje je da se uklone i isključe. Ne postoji drugi način za one koji ne prihvataju istinu. Svi njihovi izgovori i njihova opravdanja nerazumni su i nema potrebe raspravljati o njihovom karakteru.

U današnje vreme, većina ljudi je počela da obavlja dužnosti. Da li vi razumete šta su dužnosti, kako nastaju i ko ih zadaje? (Dužnosti su nalozi koje je Bog poverio ljudima.) Tako je. Ako veruješ u Boga i dolaziš u Njegovu kuću, ako si u stanju da prihvatiš Božji nalog, onda si član njegove kuće. Zadaci koje ti Božja kuća pripremi, put koji ti Bog kaže da slediš i nalozi koje ti Bog poveri – to su tvoje dužnosti i one su ono što ti je Bog dao. Kada jedeš i piješ Božje reči, razumeš Njegove namere i slušaš i razumeš uređenja Božje kuće, kada u svom srcu znaš koju dužnost treba da obavljaš i koje si obaveze u stanju da ispunjavaš i kad prihvatiš Božji nalog i počneš da obavljaš dužnost, postaješ član Božje kuće i učestvuješ u širenju jevanđelja. Bog te smatra članom Svoje kuće i učesnikom u širenju Njegovog dela. U tom trenutku, imaš dužnost koju treba da obavljaš. Šta god da si u stanju da radiš, šta god da si u stanju da postigneš, to su tvoje obaveze i tvoja dužnost. Može se reći da su to nalozi od Boga, tvoja misija i tvoja moralna dužnost. Dužnosti dolaze od Boga; one su obaveze i poslanja koja je Bog poverio ljudima. Kako, onda, treba čovek da ih shvati? „Pošto je ovo moja dužnost i nalog koji mi je Bog poverio, to je moja obaveza i moja odgovornost. Jedino je ispravno da je prihvatim kao svoju moralnu dužnost. Ne mogu da je odbijem niti da je odbacim; ne mogu da budem probirljiv. Ono što mi zapadne svakako je ono što treba da radim. Nije da nemam pravo da biram, već ne bi trebalo da biram. Ovakav razum bi stvoreno biće trebalo da ima.” Ovo je stav pokornosti. Neki ljudi pri obavljanju dužnosti neprestano ubiraju samo ono što im se dopada, uvek želeći da rade posao koji je lak i u kom uživaju, nesposobni da se pokore uređenjima Božje kuće. Ovo pokazuje da je njihov rast premali i da ne poseduju normalan ljudski razum. Ako je u pitanju neko mlad koga su tetošili i razmazili kod kuće i ko nije iskusio nikakve teškoće, razumljivo je da bude malo svojevoljan. Sve dok može da prihvata istinu, ovo će se postepeno menjati. Međutim, ako se odrasla osoba od trideset ili četrdeset godina ponaša na ovaj odvratan način, onda je to problem lenjosti. Bolest lenjosti je urođena i najteža za lečenje. To je problem sa prirodom ljudi i jedino kad ostanu bez ikakvih drugih izbora u određenim okruženjima ili situacijama, ovakvi ljudi mogu da istrpe malo teškoća i umora. To je baš kao što su prosjaci vrlo svesni da to što prosjače izaziva prezir i diskriminaciju od strane drugih, ali usled lenjosti i nespremnosti da rade, nemaju drugog izbora nego da pribegnu prosjačenju. U suprotnom bi morali da gladuju. Ukratko, ako neko ne može savesno i odgovorno da obavlja dužnost, pre ili kasnije će biti isključen. Najveći prestup je verovati u Boga, a ne pokoriti Mu se. Ako odbijaš da obavljaš svoju dužnost ili su ti teškoće stalno odbojne i plašiš se napora, onda si ti osoba bez savesti i razuma. Nisi podesan za obavljanje dužnosti i možeš otići. Pretpostavimo da, jednog dana, shvatiš da je to što ne obavljaš svoju dužnost isto kao da odbiješ nalog koji ti je poverio Stvoritelj, da te to čini osobom koja se buni protiv Boga, bez savesti i razuma, i da, kao vernik u Boga, treba da obavljaš svoju dužnost dobro i da je to neophodno. U tom trenutku treba da ispuniš svoju dužnost na pristojan način i onda ćeš se pokoravati. Ako je neka osoba buntovna ili negativna u svojoj dužnosti, to jest, ako pokazuje potpuno odsustvo pokornosti Bogu, takva osoba se ne daje iskreno za Njega. Kad neko svojevoljno dobro obavlja svoju dužnost, to je najmanji mogući izraz pokornosti Bogu. Znači, kako nastaju dužnosti? (Dužnosti dolaze od Boga; to su obaveze koje je Bog dao ljudima.) Dužnosti su obaveze koje je Bog dao ljudima, pa imaju li onda nevernici dužnosti? (Ne, nemaju.) Zašto kažete da nemaju? (Oni nisu ljudi Božje kuće.) Tako je, nevernici sebe upošljavaju samo zarad svojih telesnih života i njihovi postupci nisu dostojni da se nazivaju dužnostima. Nevernici su od sveta i od Sotone. Bog njima uređuje samo životnu sudbinu – vreme rođenja, porodicu u kojoj se rađaju, posao koji rade kad odrastu i vreme njihove smrti – On ih ne bira niti ih spasava. Oni koji veruju u Boga su drugačiji. Na užem planu, svi poslovi koje rade u Božjoj kući dužnosti su koje treba da obavljaju. Na širem planu, unutar Božjeg celokupnog plana upravljanja, dužnost koju svako stvoreno biće obavlja jeste saradnja sa Božjim delom. Prostim rečima, oni pružaju uslugu za Božji plan upravljanja. Bilo da posvećeno služiš ili ne, daleko si od toga da budeš osoba koja sledi Božju volju. Zapravo, osoba se može smatrati delom Božjeg naroda i stvorenim bićem koje je u skladu sa merilom tek onda kad može istinski da obavlja svoju dužnost, da uspešno svedoči za Boga i da zadobije Njegovo odobrenje. Ako dobro obavljaš svaku dužnost koju ti Bog poveri, i to na način koji je u skladu sa merilom, onda si član Božje kuće i onda si neko koga Bog prepoznaje kao osobu Svoje kuće.

Odlomak 36

Reči pesme „Kakva je radost biti poštena osoba” su potpuno praktične i izabrao sam nekoliko stihova da o njima razgovaramo u zajedništvu. Hajde prvo da popričamo o redu: „Svoju dužnost podržavam svim srcem i umom i ne marim za telo.” Kakvo je to stanje? Kakva je osoba neko ko može da podrži svoju dužnost svim srcem i umom? Ima li taj neko savest? Da li je ispunio svoju obavezu kao stvoreno biće? Da li se odužio Bogu na bilo koji način? (Da.) Činjenica da može da podrži dužnost svim srcem i umom znači da to radi ozbiljno, odgovorno, da nije nemaran, prepreden i lenj te da ne beži od odgovornosti. Taj neko ima odgovarajući stav i njegovo stanje i mentalitet su normalni. Ima razum i savest, obziran je prema Bogu i odan i posvećen svojoj dužnosti. Šta znači „ne mariti za telo”? I ovde postoje neka stanja. To pre svega znači da takva osoba ne mari za budućnost svog tela i ne pravi planove o onome šta je čeka. To znači da ne razmišlja o tome šta će raditi kad ostari, ko će brinuti o njoj niti kako će tada živeti. Ne razmišlja o tim stvarima, već se umesto toga pokorava Božjim orkestracijama i uređenjima u svim stvarima. Njen prvi i najvažniji zadatak je da dobro ispuni svoju dužnost – podržavanje dužnosti i podržavanje Božjeg naloga su najvažnije stvari. Kad su ljudi u stanju da obavljaju dobro svoju dužnost kao stvorena bića, zar nemaju onda ljudsko obličje? To znači imati ljudsko obličje. Ljudi moraju bar da ispunjavaju svoju dužnost, da budu posvećeni i da se daju tome svim srcem i dušom. Šta znači „podržavati svoju dužnost”? To znači da na kakve god teškoće ljudi naišli, oni se ne odriču svog posla, ne postaju dezerteri niti izbegavaju svoju obavezu. Oni čine sve što mogu. To znači podržavati svoju dužnost. Recimo, na primer, da je vama zadato da nešto uradite i niko vas ne posmatra, ne nadzire niti požuruje. Kako bi izgledalo podržavanje vaše dužnosti? (Bilo bi to prihvatanje Božje provere i života u Njegovom prisustvu.) Prihvatanje Božje provere je prvi korak; to je jedan deo toga. Drugi deo je obavljanje dužnosti svim srcem i umom. Šta moraš da činiš da bi bio sposoban da to radiš svim srcem i umom? Moraš da prihvatiš istinu i da je sprovedeš u delo; to jest, moraš da prihvatiš sve ono što Bog zahteva i pokoriš se tome; moraš da obavljaš svoju dužnost onako kako bi obavljao sopstvene poslove, gde ti ne treba niko da te gleda, nadzire, proverava da li ti to radiš dobro, da ti zvoca, diše ti za vratom dok to radiš ili te čak orezuje. Moraš u sebi da pomisliš: „Obavljanje ove dužnosti je moja odgovornost. To je moja uloga i pošto je meni dato da to uradim, upoznat sam sa načelima i dokučio sam ih, onda ću nastaviti to da radim jednodušno. Učiniću sve što mogu da se to dobro obavi.” Moraš istrajati u obavljanju te dužnosti i ne dozvoliti da te sputava bilo koja osoba, događaj ili stvar. Eto, to znači podržavati svoju dužnost svim srcem i umom i to je obličje koje ljudi treba da imaju. Dakle, šta treba da odlikuje ljude da bi podržavali svoju dužnost svim srcem i umom? Prvo moraju imati savest kakvu treba da imaju stvorena bića. To je minimum. Osim toga, moraju biti i posvećeni. Kao ljudsko biće, da bi prihvatila Božji nalog, osoba mora da bude posvećena. Ta osoba mora u potpunosti da bude posvećena samo Bogu i ne može da bude napola posvećena niti da ne prihvati odgovornost; postupanje na osnovu sopstvenih interesa ili raspoloženja je pogrešno – to nije posvećenost. Šta znači biti posvećen? To znači da obavljaš svoje dužnosti i da na tebe ne utiču niti te ograničavaju tvoje raspoloženje, okolina, drugi ljudi, događaji ili stvari. Moraš u sebi da pomisliš: „Prihvatio sam ovaj nalog od Boga; On mi ga je dao. To je ono što treba da uradim i zato ću to uraditi kao što bih obavljao sopstvene poslove, na bilo koji način koji će doneti dobre rezultate, sa naglaskom na važnost udovoljenja Bogu.” Kad si u takvom stanju, tada ne samo da imaš kontrolu nad svojom savešću, već u sebi imaš i posvećenost. Ako si zadovoljan samo time da obaviš zadatak, ne nadaj se da ćeš biti efikasan i ostvariti rezultate i ne misli da je dovoljno da prosto uložiš sav svoj napor; onda je to puko ispunjavanje merila ljudske savesti i ne može se smatrati posvećenošću. Biti posvećen Bogu je zahtevano merilo koje je više od merila savesti. Nije u pitanju samo ulaganje svih svojih napora u to; takođe moraš tome da se daš svim svojim srcem. U srcu moraš uvek da posmatraš svoju dužnost kao posao koji treba da obaviš, da preuzmeš sav teret tog zadatka, da trpiš prekor ako napraviš i najmanju grešku ili ako si u stanju u kom si nemaran i moraš da osećaš da ne možeš tako da se vladaš jer zbog toga puno duguješ Bogu. Ljudi koji istinski imaju savest i razum obavljaju svoju dužnost kao da je to neki njihov lični posao, bilo da ih neko gleda ili nadzire. Bez obzira na to da li je Bog zadovoljan njima i ma kako ih On tretirao, oni sebi uvek postavljaju strogi zahtev da svoje dužnosti obavljaju dobro i da ispune nalog koji im je Bog poverio. To se zove posvećenost. Nije li to viši standard od standarda savesti? Kad se ljudi ponašaju po standardima savesti, na njih često utiču spoljašnje stvari ili misle da je dovoljno da samo ulože sve svoje napore u svoju dužnost; nivo čistote nije toliko visok. Međutim, kad se govori o posvećenosti i sposobnosti da se posvećeno obavlja svoja dužnost, nivo čistote je viši. Nije tu reč samo o ulaganju napora; to zahteva da se svim srcem, razumom i telom daš u svojoj dužnosti. Da bi dobro obavljao dužnost, moraš ponekad da istrpiš male fizičke napore. Moraš da platiš cenu i usmeriš sve svoje misli u obavljanje dužnosti. Bez obzira na okolnosti sa kojima se suočavaš, one ne utiču na tvoju dužnost niti odlažu obavljanje dužnosti i ti si u stanju da udovoljiš Bogu. Da bi to učinio, moraš biti u stanju da platiš cenu. Moraš da ostaviš svoju telesnu porodicu, lične poslove i sopstvene interese. Moraš da otpustiš i ostaviš svoju taštinu, ponos, osećanja, fizička zadovoljstva, pa čak i stvari kao što su najbolje godine mladosti, brak, budućnost i sudbina, i moraš voljno da obavljaš dobro svoju dužnost. Živeći na ovaj način, steći ćeš posvećenost i imaćeš ljudsko obličje. Takvi ljudi ne samo da imaju savesti, već koriste merila savesti kao temelj na kojem od sebe zahtevaju posvećenost koju Bog zahteva od čoveka i koriste tu posvećenost kao sredstvo kojim procenjuju sebe. Oni marljivo streme ka ovom cilju. Takvi ljudi su retki na ovom svetu. U hiljadu ili deset hiljada onih koje je Bog izabrao, takav je samo jedan. Da li takvi ljudi žive život koji vredi? Jesu li oni ljudi koje Bog ceni? Naravno da žive život koji vredi i da su ljudi koje Bog ceni.

Sledeći stih u pesmi kaže: „Iako sam slabog kova, imam pošteno srce.” Te reči zvuče veoma stvarno i govore o zahtevu koji Bog postavlja pred ljude. Koji je to zahtev? Ako su ljudi slabog kova, to nije kraj sveta. Ali moraju da imaju pošteno srce. Ako je tako, dobiće Božje odobravanje. Ma kakva bila tvoja situacija ili poreklo, moraš biti poštena osoba, govoriti pošteno, postupati pošteno i biti u stanju da svoju dužnost obavljaš svim svojim srcem i umom, da budeš posvećen svojoj dužnosti, da ne koristiš prečice, da ne budeš ljigava i lažljiva osoba, da ne lažeš i ne varaš i ne pričaš prazne priče. Moraš da postupaš u skladu sa istinom i budeš neko ko stremi ka istini. Mnogi misle da su oskudnog kova i da nikad ne mogu dobro da ispune svoju dužnost niti da dostignu standard. Oni se u potpunosti predaju onom što rade, ali ne mogu da dokuče načela niti da postignu vrlo dobre rezultate. Na kraju, sve što mogu je da se žale da im je kov previše oskudan i da postanu negativni. Dakle, zar ne postoji mogućnost napretka ako neko ima oskudan kov? Biti oskudnog kova nije smrtonosna bolest i Bog nikad nije rekao da On ne spasava ljude oskudnog kalibra. Kao što je Bog ranije rekao, za Njim tuguju oni koji su pošteni, a ne neznalice. Šta to znači biti neznalica? Neznanje u mnogim slučajevima potiče od oskudnog kova. Kad su ljudi oskudnog kova, oni imaju tek površno znanje o istini. Ono nije dovoljno konkretno niti praktično i često je ograničeno na površno i doslovno razumevanje – ograničeno je na doktrinu i pravila. Zbog toga oni ne mogu jasno da vide mnoge probleme i nikada ne mogu da dokuče načela dok obavljaju dužnost niti da dobro obavljaju svoju dužnost. Zar onda Bog ne želi ljude oskudnog kova? (Želi.) Na kakav put i pravac Bog ukazuje ljudima? (Na onaj gde je osoba poštena.) Možeš li biti poštena osoba samo deklarativno? (Ne, moraš da pokažeš osobine poštene osobe.) Na koji se način ispoljava poštena osoba? Pre svega, ona nimalo ne sumnja u Božje reči. To je jedno od ispoljavanja poštene osobe. Osim toga, najvažnije ispoljavanje jeste u traženju istine i njenoj primeni u svim stvarima – to je presudno. Kažeš da si pošten, ali Božje reči uvek potiskuješ u pozadinu svesti i samo radiš ono što ti se prohte. Da li je to ispoljavanje poštene osobe? Kažeš: „Iako sam lošeg kova, u srcu sam pošten.” Pa ipak, kada ti neka dužnost zapadne, plašiš se da patiš i da snosiš odgovornost ako je dobro ne obavljaš, te tražiš izgovore da svoju dužnost izbegneš ili predlažeš da je neko drugi obavi. Je li to ispoljavanje poštene osobe? Jasno da nije. Kako, dakle, treba da se ponaša poštena osoba? Treba da se pokorava Božjim uređenjima, da bude posvećena dužnosti koju treba da obavlja i da teži tome da udovolji Božjim namerama. To se ispoljava na nekoliko načina: s iskrenošću u srcu čovek prihvata svoju dužnost, ne uzimajući u obzir svoje telesne interese, ne čini to polovično i ne spletkari u sopstvenu korist. To su ispoljavanja poštenja. Još jedno je u tome da si svim svojim srcem i snagom predan dobrom obavljanju dužnosti, da radiš stvari kako treba i uneseš se svim srcem i ljubavlju u svoju dužnost da Bogu udovoljiš. To su ispoljavanja koja poštena osoba treba da ima dok obavlja svoju dužnost. Ako razumeš i znaš šta da radiš, ali to ne činiš, onda ne ulažeš sve svoje srce i svu svoju snagu u svoju dužnost. Naprotiv, lukav si i zabušavaš. Jesu li pošteni ljudi koji svoje dužnosti tako obavljaju? Nikako nisu. Bog nema koristi od takvih ljigavih i lažljivih ljudi; oni moraju biti eliminisani. Za obavljanje dužnosti, Bog koristi samo poštene ljude. Čak i odani službenici moraju biti pošteni. Ljudi koji su večito površni i prepredeni i koji iznalaze načine da zabušavaju, svi su redom lažljivi, i svi su demoni. Niko od njih istinski ne veruje u Boga i svi će biti eliminisani. Neki ljudi razmišljaju: „Biti poštena osoba se svodi samo na to da se govori istina i da se ne izgovaraju laži. Zaista je lako biti poštena osoba.” Šta mislite o ovom osećanju? Da li je ljudsko poštenje toliko ograničenih razmera? Sigurno da nije. Moraš da ogoliš svoje srce i da ga predaš Bogu; to je stav koji poštena osoba treba da ima. Baš zato je pošteno srce tako dragoceno. Šta se ovim nagoveštava? Da pošteno srce može da kontroliše tvoje ponašanje i da promeni tvoje stanje. Može te navesti da doneseš ispravne odluke, da se pokoriš Bogu i dobiješ Njegovo priznanje. Takvo srce je zaista dragoceno. Ako imaš takvo pošteno srce, onda u tom stanju treba da živiš, tako treba da se ponašaš i to predstavlja način na koji treba da daješ sebe. Treba temeljno da promisliš o rečima ove pesme. Nijedna rečenica nije jednostavna kao što bi se pomislilo na osnovu doslovnog značenja. Nakon što promisliš o njoj, steći ćeš nova saznanja.

Pogledajmo još jedan stih pesme, koji glasi: „Budi posvećen u svemu da bi udovoljio Božjim namerama.” Postoji put primene u ovim rečima. Neki ljudi postaju negativni kad se suoče sa teškoćama dok obavljaju dužnost i zbog toga gube volju da je obave. Nešto sa tim ljudima nije u redu. Da li su čak iskreni u svom davanju za Boga? Trebalo bi da promisle o tome zašto postaju negativni kad se suoče sa teškoćama i zašto ne mogu da tragaju za istinom kako bi rešili probleme. Ako su u stanju da promisle o sebi i tragaju za istinom, onda će moći i da reše probleme koje imaju. Zapravo, ljudima je uglavnom najveća teškoća problem iskvarene naravi. Ako si u stanju da tragaš za istinom, onda će se tvoja iskvarena narav lako rešiti. Čim rešiš iskvarenu narav, moći ćeš da budeš posvećen u svemu kako bi udovoljio Božjim namerama. „U svemu” podrazumeva da bez obzira šta je u pitanju, bilo da je nešto što ti je Bog dao, nešto što ti je starešina ili delatnik zadao ili je nešto na šta si slučajno naišao. Sve dok je u pitanju nešto što treba da uradiš i što ti omogućava da ispuniš svoju dužnost, budi posvećen tome i ispuni svoje obaveze i dužnost koju treba da ispuniš i neka Božje namere postanu tvoje načelo. To načelo zvuči pomalo preveliko i teško ostvarivo. Praktičnije govoreći, to znači da svoju dužnost treba dobro da ispunjavaš. Podržavanje dužnosti i njeno dobro ispunjavanje nisu lake stvari. Bilo da je reč o dužnosti starešine ili delatnika, ili nekoj drugoj dužnosti, moraš da razumeš neke istine. Možeš li dobro da obavljaš svoju dužnost ako ne razumeš istinu? Možeš li dobro da ispunjavaš svoju dužnost a da ne podržavaš istina-načela? Ako razumeš sve aspekte istine i možeš da primenjuješ u praksi u skladu sa istina-načelima, onda ćeš svoju dužnost dobro obaviti, podržaćeš svoju dužnost, ući ćeš u istina-stvarnost i moći ćeš da udovoljiš Božjim namerama. To je put primene. Je li to lako učiniti? Ako je dužnost koju obavljaš nešto u čemu si dobar i što voliš, onda osećaš da je to tvoja odgovornost i tvoja obaveza i da je obavljanje te dužnosti nešto savršeno prirodno i opravdano. Osećaš radost, sreću i spokoj. To je nešto što si voljan da uradiš, i u tome možeš biti posvećen, i čineći to, osećaš da udovoljavaš Bogu. Ali kad se jednog dana suočiš sa dužnošću koja ti se ne sviđa ili koju nikad ranije nisi obavljao, hoćeš li onda moći da budeš posvećen? To će ispitati da li sprovodiš istinu u delo. Na primer, recimo da ti obavljaš svoju dužnost u timu za himne. Ti umeš da pevaš; to je nešto u čemu ti uživaš i voljan si da obavljaš tu dužnost. Ako bi ti bila data druga dužnost, recimo da propovedaš jevanđelje, a posao je bio malo teži, da li bi ti bio u stanju da se pokoriš? Ti ne želiš da propovedaš jevanđelje, pa samo stalno govoriš: „Volim da pevam.” Ako te vođa ili delatnik ohrabri, govoreći: „Obučavaj se u propovedanju jevanđelja i opremi se sa više istine, i to će biti korisnije za tvoj rast u životu,” ti i dalje insistiraš i kažeš: „Volim da pevam i volim da plešem.” Ne želiš da ideš da propovedaš jevanđelje bez obzira na to o čemu razgovaraju u zajedništvu. Zašto ne želiš da ideš? (Zato što te to ne zanima.) To te ne zanima i zato ne želiš da ideš – u čemu je ovde problem? To je zato što biraš dužnost prema svojim preferencijama i ličnom ukusu i ne pokoravaš se. Nedostatak pokornosti je problem. Ako ne tragaš za istinom kako bi rešio taj problem, onda nećeš imati istinsku pokornost. Šta bi trebalo da uradiš u ovakvoj situaciji kako bi imao istinsku pokornost? Šta možeš da učiniš da udovoljiš Božjim namerama? To je trenutak kad treba da tragaš za ovim aspektom istine i da o njemu promišljaš. Ako želiš da budeš posvećen u svemu i da udovoljiš Božjim namerama, ne možeš to da radiš samo tako što ćeš obavljati jednu dužnost; moraš da prihvatiš svaki nalog koji ti Bog dâ. Bilo da ti je to po ukusu i poklapa se sa tvojim interesovanjima ili je nešto u čemu ne uživaš, što nikad dosad nisi radio i što ti je teško, treba to da prihvatiš i pokoriš se. Ne samo da moraš da prihvatiš, već moraš proaktivno da sarađuješ, izučiš profesionalne veštine i stekneš iskustvo i ulazak. Čak i ako trpiš nedaće ili umor, ponižavanje ili izopštenost, moraš i dalje da to obavljaš posvećeno. Samo praktičnim postupanjem na taj način moći ćeš da budeš posvećen u svemu i da udovoljiš Božjim namerama. Moraš to da obavljaš kao svoju dužnost, a ne kao sopstveni posao. Kako treba da shvataš dužnosti? Kao nešto što Stvoritelj – Bog – da nekome da uradi; tako ljudi dobijaju dužnosti. Nalog koji ti Bog dȃ je tvoja dužnost i savršeno je prirodno i opravdano da obavljaš svoju dužnost kako Bog zahteva. Ako ti je jasno da je ta dužnost Božji nalog i da tako dobijaš Božju ljubav i blagoslov, onda ćeš moći da prihvatiš dužnost bogoljubivim srcem i moći ćeš da vodiš računa o Božjim namerama dok obavljaš svoju dužnost i moći ćeš da prevaziđeš sve teškoće kako bi udovoljio Bogu. Oni koji se istinski daju za Boga nikad ne bi mogli da odbiju Božji nalog; nikad ne bi mogli da odbiju bilo koju dužnost. Koju god dužnost da ti Bog dodeli, bez obzira na teškoće koje ona zahteva, ne bi trebalo da je odbiješ, već da je prihvatiš. To je put primene, a to znači primenjivati istinu i biti posvećen u svemu kako bi udovoljio Bogu. Šta je ovde najvažnije? To su reči „u svemu”. „U svemu” ne znači obavezno ono što voliš i ono u čemu si dobar, a još manje ono što ti je poznato. Ponekad će to biti nešto u čemu nisi dobar, nešto što treba da naučiš, nešto što je teško ili nešto u čemu moraš da patiš. Međutim, šta god da je u pitanju, čim ti je to Bog poverio, moraš da prihvatiš to od Njega; moraš da prihvatiš to i da svoju dužnost dobro obavljaš, da je obavljaš posvećeno i da udovoljiš Božjim namerama. To je put primene. Šta god da se desi, uvek moraš da tragaš za istinom i kad utvrdiš kakva je primena u skladu sa Božjim namerama, tako treba to da sprovedeš u delo. Samo ako tako radiš, ti sprovodiš istinu u delo i samo tako možeš da uđeš u istina-stvarnost.

Postoji još jedan stih iz pesme koji kaže: „Otvoren sam i čestit i bez lažljivosti živim u svetlosti.” Ko pruža taj put čoveku? (Bog.) Ako je neko otvoren i čestit, on je poštena osoba. On je u potpunosti otvorio svoje srce i dušu Bogu i nema šta da krije i nema od čega da se krije. On je svoje srce predao Bogu i pokazao Mu ga, što znači da Mu je dao celog sebe. Dakle, može li on biti otuđen od Boga? Ne, ne može i zato mu je lakše da se pokori Bogu. Ako Bog kaže da je lažljiv, on to priznaje. Ako Bog kaže da je on nadmen i samopravedan, on i to priznaje. I ne samo da priznaje te stvari i ne protivreči – on je u stanju da se pokaje, da teži istina-načelima, da se ispravi kad shvati da nije u pravu i da ispravi svoje greške. Pre nego što toga i postane svestan, on će ispraviti mnoge svoje pogrešne puteve i sve manje će biti lažljiv, varljiv i površan. Što duže ovako živi, biće iskreniji i pošteniji i biće bliži cilju da postane poštena osoba. To znači živeti u svetlosti. Sva ta slava ide Bogu! Kad ljudi žive u svetlosti, to je Božje delo – to nije nešto čime se oni hvale. Kad ljudi žive u svetlosti, oni shvataju sve istine, imaju bogobojažljivo srce, znaju da tragaju za istinom i sprovode je u delo u svakom problemu na koji naiđu i žive sa savešću i razumom. Iako ne mogu da se nazovu pravednim ljudima, u Božjim očima oni imaju ljudsko obličje i makar njihove reči i dela nisu u suprotnosti sa Bogom, mogu da tragaju za istinom kad im se dese neke stvari i imaju srce pokorno Bogu. Stoga su oni relativno bezbedni i sigurni i ne bi mogli da izdaju Boga. Iako nemaju baš duboko razumevanje istine, oni su u stanju da poslušaju i pokore se, imaju bogobojažljivo srce i u stanju su da se klone zla. Kad im se dodeli zadatak ili dužnost, oni su u stanju da ih obave svim srcem i umom i što bolje mogu. Takva osoba je vredna poverenja i Bog takvim ljudima veruje – to znači živeti u svetlosti. Da li su oni koji žive u svetlosti sposobni da prihvate Božje ispitivanje? Mogu li oni i dalje da kriju srce od Boga? Da li i dalje imaju tajne koje ne mogu da kažu Bogu? Imaju li i dalje neke sumnjive trikove u rukavu? Nemaju. U potpunosti su svoja srca otvorili Bogu i ne postoji više ništa što kriju niti imaju sklonjeno s vidika. Oni se iskreno poveravaju Bogu, prisno razgovaraju s Njim o svemu i o svemu Ga obaveštavaju. Ne postoji ništa što neće reći Bogu i ništa što Mu neće pokazati. Kad su ljudi u stanju da dostignu taj standard, njihovi životi postanu laki, slobodni i oslobođeni.

Odlomak 37

Na kojim osnovnim načelima se zasniva obavljanje dužnosti? Čovek mora da postupa u skladu sa merilima, načelima i zahtevima Božje kuće i da postupa u skladu sa istinom; mora da uzme reči Božje, istinu i zaštitu dela i interesa Božje kuće kao svoja načela, i da dobro obavlja sopstvenu dužnost svim svojim srcem i svom svojom snagom. Kako onda ljudi generalno postupaju kada rade za sebe? Oni rade sve što žele, u svojim postupcima stavljaju sopstvene interese na prvo mesto i postavljaju ih iznad svega ostalog. Rade sve što je u njihovom sopstvenom interesu i postupaju isključivo tako da zadovolje sopstvene telesne želje, ni najmanje ne uzimajući u obzir pravdu, savest i razum; takve stvari ne postoje u njihovim srcima. Postupaju isključivo na osnovu svojih sotonskih naravi i svojih sklonosti, spletkare na sve strane i žive u skladu sa sotonskim filozofijama. Kakav je to način života? To je Sotonin način života. Kada neko sledi Boga i obavlja svoju dužnost, trebalo bi da postupa u skladu s istina-načelima i u najmanju ruku mora da ima savest i razum – mora da ima minimalna merila. Neki ljudi kažu: „Danas sam loše raspoložen, pa hoću da budem površan u ovome.” Da li je to savesno postupanje? (Nije.) Kada želite da budete površni, da li ste svesni toga? (Jesmo.) Da li postoje trenuci kada niste toga svesni? (Da, postoje.) Da li ste onda u stanju da ispitate sebe i to naknadno shvatite? (Donekle.) Nakon što shvatite da ste bili površni, da li ste, sledeći put kada budete imali slične misli o površnosti, u stanju da se pobunite protiv njih i razrešite ih? (Kada sam svestan tih misli, mogu donekle da se pobunim protiv njih.) Svaki put kada se pobuniš protiv sopstvenih misli i želja dolazi do borbe, i ako na kraju te borbe prevagnu tvoje sebične želje, onda se smišljeno suprotstavljaš Bogu i to je veoma opasno. Recimo da deset godina veruješ u Boga i da si prve tri godine sav smeten i donekle predan, ali tri godine kasnije shvatiš da kada se veruje u Boga, mora se primenjivati istina, zakoračiti u istina-stvarnost i pobuniti se protiv sopstvenog tela. Zatim, malo-pomalo, počinješ da prepoznaješ sopstvenu iskvarenost i zlobu, kao i sopstvenu rđavu i nadmenu prirodu. Do tog trenutka, dolaziš do istinske spoznaje sebe – spoznaješ sopstvenu iskvarenu suštinu, i stoga osećaš da je prihvatanje istine krajnje neophodno i da je od presudnog značaja da rešiš svoje iskvarene naravi. Tek u tom trenutku osećaš da je prilično žalosno što nemaš istina-stvarnost. Iako se svaki put kada otkriješ iskvarenu narav u tvom srcu vodi bitka, ti i dalje ne možeš da nadvladaš svoje sebične želje, te i dalje postupaš u skladu sa sopstvenim sklonostima. Zapravo, ti veoma dobro znaš da Sotonine naravi i dalje vladaju u tvom srcu, i da ti je stoga veoma teško da primenjuješ istinu. To dokazuje da uopšte nemaš istinu-stvarnost, i zaista je teško reći da li možeš da postigneš spasenje ili ne. Ako zaista imaš rešenost, trebalo bi da primenjuješ istine koje razumeš i bez obzira na to kakve te iskvarene naravi ometaju da primenjuješ te istine, uvek bi trebalo da se moliš Bogu i da se oslanjaš na Njega, da tražiš istinu da bi razrešio te iskvarene naravi, da se usudiš da im objaviš rat i da se usudiš da se pobuniš protiv svog tela. Ako imaš takvu vrstu vere, onda možeš da primenjuješ istinu. Iako ćeš ponekad doživeti neuspeh, nećeš se obeshrabriti i moći ćeš i dalje da trijumfuješ nad Sotonom moleći se Bogu i oslanjajući se na Njega. Nakon nekoliko godina takve borbe, sve češće ćeš trijumfovati nad svojim telom i primenjivati istinu, a sve ređe ćeš doživljavati neuspeh. Čak i ako ponekad ne uspeš, nećeš postati negativan i nastavićeš da se moliš Bogu i da se oslanjaš na Njega sve dok ne budeš u stanju da primenjuješ istinu. To će značiti da za tebe ima nade, da su se oblaci razišli i da možeš da vidiš plavo nebo. Sve dok postoje trenuci kada uspeš da primenjuješ istinu, to dokazuje da si neko ko ima rešenost i ima nadu da će dostići spasenje. Ljudi koji streme ka istini dožive mnogo neuspeha u primenjivanju istine pre nego što konačno zakorače u istina-stvarnost. Bez obzira na to koliko puta neko doživi neuspeh i bez obzira na to koliko je negativan, sve dok može da se oslanja na Boga i da se ugleda na Njega, na kraju će imati periode kada će uspevati. I bez obzira na to koliko puta neko doživi neuspeh za neuspehom, za njega će ipak postojati nada sve dok ne odustane. Kada jednog dana stvarno otkrije da može da primenjuje istinu, da postupa u skladu s načelima, da u kritičnim stvarima – naročito u pogledu obavljanja svojih dužnosti – odbija da pravi kompromise sa Sotonom, da ne odustane od svojih dužnosti i da bude postojan u svom svedočenju, onda apsolutno postoji nada da će biti spasen.

Svaki put kada čovek primenjuje istinu, vodiće unutrašnju borbu. Recite Mi, da postoji iko ko može da primenjuje istinu, a da ne prolazi kroz borbe? Naravno da nema. Moguće je da veliku borbu neće voditi samo neko ko je već zakoračio u istina-stvarnost i ko jedva da pokazuje bilo kakvu iskvarenu narav. Međutim, u posebnim okolnostima i u određenom kontekstu, i u njemu će se ipak voditi manja borba. Drugim rečima, što neko više razume istinu, manje će se boriti, a što je manje razume, boriće se više. Naročito kod novih vernika, borba u njihovom srcu mora da bude izuzetno žestoka svaki put kad primenjuju istinu. Zašto je ona žestoka? Ove borbe su žestoke jer ljudi ne samo što imaju svoje sklonosti i telesne izbore, već imaju i stvarne poteškoće, a tu su i iskvarene naravi koje ih ometaju. Da bi razumeo jedan aspekt istine, moraš da se boriš protiv ove četiri prepreke, što znači da moraš da pređeš bar ove tri ili četiri prepreke pre nego što budeš u stanju da primenjuješ istinu. Da li imate takva iskustva neprekidne borbe protiv svojih iskvarenih naravi? Kada je potrebno da primenjujete istinu i čuvate interese Božje kuće, da li ste u stanju da prevaziđete ograničenja svojih iskvarenih naravi i da stanete na stranu istine? Primera radi, sarađuješ s nekim da obaviš posao čišćenja crkve, ali taj neko uvek razgovara u zajedništvu sa braćom i sestrama da Bog spasava ljude u najvećoj mogućoj meri, da s ljudima moramo da postupamo s ljubavlju i da im pružamo priliku da se pokaju. Kroz njegovu besedu postaješ svestan toga da nešto nije u redu sa njim. Iako reči koje izgovara zvuče ispravno, nakon detaljnog razmatranja otkrivaš da on ima određene namere i skrivene motive, da ne želi da bilo koga uvredi i da neće da sprovodi radne aranžmane. Kada neko tako komunicira, on remeti ljude koji su mali rastom i nemaju sposobnost raspoznavanja. Oni će slepo pokazivati ljubav na način koji nije u skladu s načelima, neće obraćati pažnju na raspoznavanje drugih i neće razotkriti ili prijaviti antihriste, zle ljude ili bezvernike. To predstavlja prepreku u poslu čišćenja crkve. Ako se crkva ne može blagovremeno očistiti od antihrista, zlih ljudi i bezvernika, to će uticati na Božji izabrani narod, koji neće moći normalno da jede i pije Njegove reči i normalno da obavlja svoje dužnosti, i štaviše, to će prekidati i ometati rad crkve i time škoditi interesima Božje kuće. Kako bi trebalo da postupiš u takvom slučaju? Kada primetiš problem, moraš da ustaneš da razotkriješ i zaustaviš tu osobu i da čuvaš rad crkve. Možda razmišljaš ovako: „Mi smo partneri na poslu. Ako ga direktno razotkrijem, a on to ne prihvati, zar se onda nećemo posvađati? Ne, ne mogu to otvoreno da kažem, moram da budem malo taktičniji.” Pa ga tako samo podsetiš i opomeneš sa nekoliko reči. Kada te sasluša, on to ne prihvati i navede gomilu razloga da to opovrgne. Kada vidiš da on to ne prihvata i da će rad Božje kuće biti na gubitku, šta radiš? Moliš se Bogu, govoreći: „Bože, molim te, uredi i orkestriraj sve. Disciplinuj ih. Ništa više ne mogu da uradim.” Misliš da tu osobu ne možeš da zaustaviš, pa puštaš da ostane neobuzdana. Da li je to ispoljavanje odgovornosti? Da li si primenjivao istinu? Ako ti ne možeš da je zaustaviš, zašto to ne prijaviš starešinama i delatnicima? Zašto stvar ne izneseš pred skupom i ne pustiš ostale da u zajedništvu razgovaraju i diskutuju o tome? Ako to ne uradiš, zar stvarno posle toga ne bi osećao krivicu? Ako kažeš: „Ne mogu to da rešim, pa ću jednostavno to da ignorišem. Moja savest je čista”, kakvo je to onda tvoje srce? Da li to srce iskreno voli ili povređuje druge? Tvoje srce je zlonamerno, jer kad te nešto snađe, bojiš se da ćeš uvrediti druge i ne pridržavaš se načela. Zapravo, vrlo dobro znaš da ta osoba ima svoje skrivene motive kad tako postupa i da ne možeš da je slušaš po tom pitanju. Međutim, ne uspevaš da se pridržavaš načela i da je sprečiš da druge navodi na pogrešan put, što na kraju škodi interesima Božje kuće. Da li bi posle toga osećao krivicu? (Ja bih.) Da li time što osećaš krivicu možeš da nadoknadiš gubitke? Ne možeš nadoknaditi gubitke. Ponovo razmišljaš posle toga: „U svakom slučaju, ispunio sam svoju dužnost i Bog to zna. Bog ispituje dubine ljudskog srca.” Kakve su to reči? To su lažljive, đavolske reči, koje pokušavaju da varaju i čoveka i Boga. Nisi ispunio svoju dužnost, a čak tražiš razloge i opravdanja da izbegneš odgovornost. To je lažljivo i nepopustljivo s tvoje strane. Da li je takva osoba imalo iskrena prema Bogu? Da li ima osećaj za pravdu? (Nema.) To je osoba koja ni najmanje ne prihvata istinu, osoba Sotonine vrste. Kada te nešto snađe, živiš prema filozofiji za ovozemaljsko ophođenje i ne primenjuješ istinu, i uvek se bojiš da ćeš uvrediti druge ali ne i da ćeš uvrediti Boga, i čak možeš da žrtvuješ interese Božje kuće da bi sačuvao svoje odnose s drugim ljudima. Kakve su posledice takvog postupanja? U priličnoj meri ćeš sačuvati svoje odnose s drugim ljudima, ali ćeš uvrediti Boga, a on će te s gnušanjem odbaciti i biće gnevan na tebe. Šta je, kada se sve sabere, ozbiljnije? Ako ne možeš to da osetiš, onda si potpuno smeten; to dokazuje da ni najmanje ne razumeš istinu. Ako nastaviš tako a da nikada ne postaneš svestan toga, zaista si u velikoj opasnosti. Na kraju nećeš biti u stanju da zadobiješ istinu, i ti ćeš biti taj koji će biti na gubitku. Ako ne tragaš za istinom u tome i doživiš neuspeh, da li ćeš ubuduće moći da tragaš za istinom? Ako i dalje to ne budeš mogao, više se neće raditi o tome da li ćeš biti na gubitku – na kraju ćeš biti isključen. Ako imaš nameru i ugao posmatranja onoga koji hoće da ugodi drugima, onda ni u čemu nećeš primenjivati istinu niti se držati načela, tako da ćeš uvek doživeti neuspeh i pasti. Ako se ne osvestiš i nikada ne tragaš za istinom, onda si ti bezvernik i nikada nećeš zadobiti istinu i život. Šta bi onda trebalo da uradiš? Kad se suočiš sa stvarima koje se odnose na interese Božje kuće, moraš da se moliš Bogu i da Ga dozivaš, tražeći od Boga da ti dâ veru i snagu, kako bi ti omogućio da se držiš načela, da radiš ono što bi trebalo da radiš, da rešavaš stvari u skladu s načelima, da se čvrsto držiš stava kojeg treba da se držiš, da štitiš interese Božje kuće i da sprečiš da rad Božje kuće pretrpi bilo kakve gubitke. Ako si u stanju da se pobuniš protiv sopstvenih interesa, svog ponosa i gledišta onog koji hoće da ugodi drugima, i ako radiš ono što bi trebalo da radiš iskrenim i celim srcem, onda ćeš poraziti Sotonu i zadobiti ovaj aspekt istine. Ako tvrdoglavo insistiraš na tome da živiš po Sotoninoj filozofiji, da čuvaš svoje odnose s drugima, i ako nikada ne možeš da primenjuješ istinu i ne usuđuješ se da se pridržavaš načela, da li ćeš onda biti u stanju da primenjuješ istinu u drugim stvarima? I dalje nećeš imati ni veru ni snagu. Ako nikad ne možeš da tragaš za istinom ili da je prihvatiš, da li će ti onda takva vera u Boga omogućiti da zadobiješ istinu? (Ne.) I ako ne možeš da zadobiješ istinu, možeš li biti spasen? Ne možeš. Ako uvek živiš po Sotoninoj filozofiji, bez i najmanje istina-stvarnosti, onda apsolutno nikada ne možeš da budeš spasen. Trebalo bi da ti bude jasno da je zadobijanje istine neophodan preduslov za spasenje. Kako onda možeš da zadobiješ istinu? Ako možeš da primenjuješ istinu, ako možeš da živiš u skladu s istinom i ako istina postane temelj tvog postojanja, onda ćeš zadobiti istinu i imati život i bićeš jedan od spasenih.

Odlomak 38

O čemu se radi kada nekim ljudima u velikoj meri nedostaje stručno znanje da bi izvršavali svoje dužnosti, a veoma im je teško da bilo šta nauče? To je zato što su lošeg kova. Istina je nedostižna za ljude izrazito niskog kova, i oni ne uče lako. Većina njih ima fatalne mane; ne samo da nemaju ni savesti ni razuma, već ni u srcu nemaju mesta za Boga. Oči su im beživotne i tupe, otupeli su, baš kao životinje. Oni samo znaju da jedu, piju i da se zabavljaju, a ne uče niti imaju ikakve veštine. Oni stvari uče tek površno i misle da su razumeli, a samo su zagrebali po površini. Kada drugi pokušaju da im objasne nešto više, odbijaju da slušaju, verujući da je nepotrebno. Oni ne slušaju i ne prihvataju ništa što im drugi kažu, pa samim tim ne mogu ništa da postignu i u osnovi su beskorisni. Sama činjenica da su lošeg kova je fatalna. Ako je čovek još i loše naravi, bez morala, ako ne sluša savete, ne može da prihvati pozitivne stvari i ne želi da uči i prihvata nove stvari, takva osoba je beskorisna! Oni koji obavljaju svoje dužnosti moraju imati savest i razum, prepoznati sopstvene granice i slabosti, i biti svesni šta im nedostaje i šta bi trebalo da poboljšaju. Oni uvek moraju da osećaju da im još toliko toga nedostaje da, ako ne uče i ne prihvate nove stvari, mogu biti isključeni. Ako u svom srcu imaju osećaj nadolazeće krize, to podstiče njihovu motivaciju i spremnost da stiču znanje. S jedne strane, važno je da se naoružaju istinama, dok bi, s druge, trebalo da steknu stručnost u oblasti relevantnoj za obavljanje dužnosti. Ukoliko postupe na ovaj način, oni mogu napredovati i tada će im obavljanje dužnosti doneti dobre rezultate. Čovekov život ima vrednost samo ako on dobro obavlja svoje dužnosti i služi kao primer ljudskosti, tako da je obavljanje svojih dužnosti najsmislenija stvar. Neki ljudi imaju lošu narav, i ne samo da su neuki, već su i nadmeni. Oni uvek misle da će, ako tragaju za svim i ako stalno slušaju druge, izgubiti obraz i doživeti da ih drugi gledaju s visine, te da ovakvim vladanjem gube dostojanstvo. Zapravo je suprotno. Sramotno je u stvari kada je čovek nadmen i samopravedan, kad ništa ne uči, već zaostaje i ne drži korak s vremenom, kad mu nedostaje znanja, uvida i ideja; i tada, u stvari, gubi integritet i dostojanstvo. Neki ljudi ne mogu ništa da urade kako valja, imaju tek neko početno razumevanje onoga što nauče, zadovoljni su ako razumeju samo nekoliko doktrina, a misle da su kompetentni. Ali oni i dalje ne mogu ništa da postignu i nemaju opipljivih rezultata. Ako im kažete da ništa ne razumeju i da ništa nisu postigli, niste ih ubedili, već oni uporno argumentuju svoj stav. Ipak, kada nešto rade, to čine loše i polovično. Zar neko ko ne može valjano da obavi nijednu dužnost nije beskoristan? Zar nije nesposoban? Ljudi izrazito niskog kova ne mogu se nositi ni sa najjednostavnijim zadacima. Oni su nesposobnjakovići i njihovi životi nemaju nikakvu vrednost. Neki kažu: „Odrastao sam na selu, bez obrazovanja i kvalifikacija, i lošijeg sam kova u odnosu na vas koji živite u gradu, koji ste obrazovani i imate znanje, tako da možete da se istaknete u svemu.” Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Šta je tu netačno? (Da li čovek može nešto da postigne nema nikakve veze sa okolinom, već pre svega zavisi od toga da li se čovek trudi da uči i da se usavrši.) Kako se Bog odnosi prema ljudima ne zavisi od toga koliko su obrazovani ili u kakvom su okruženju rođeni, kao ni koliko su talentovani. Umesto toga, On se prema ljudima ophodi na osnovu njihovog stava prema istini. Na šta se odnosi ovaj stav? Odnosi se na čovekovu ljudskost, kao i na njegove naravi. Ako veruješ u Boga, moraš biti u stanju da ispravno postupaš sa istinom. Ako si ponizan i prihvataš istinu, onda će te Bog, čak i ako si malo lošijeg kova, ipak prosvetliti i dozvoliti da nešto postigneš. Ako si dobrog kova, ali si uvek nadmen i samopravedan, misleći da je sve što ti kažeš ispravno, a sve što drugi kažu pogrešno, ako odbijaš sve tuđe sugestije, pa čak ni istinu ne prihvataš, ma kako se o njoj razgovaralo u zajedništvu, već joj se uvek opireš, može li onda osoba poput tebe da stekne Božje odobravanje? Hoće li Sveti Duh delovati na osobu poput tebe? Neće. Bog će reći da si loše naravi i da nisi dostojan da primiš Njegovo prosvetljenje, a ako se ne pokaješ, On će ti oduzeti i ono što si nekada imao. To znači biti razotkriven. Takvi ljudi vode patetičan život. Oni su očigledno ništavni i nesposobni za bilo šta, a ipak misle da su prilično dobri, čak i bolji od svih ostalih u svakom pogledu. Nikada ne razgovaraju o svojim manama i nedostacima pred drugima, kao ni o svojim slabostima i negativnostima. Uvek glume kompetentnost i ostavljaju na druge lažan utisak, navodeći ih da misle da su vešti u svemu, da nemaju slabosti, da im nije potrebna pomoć, da nemaju potrebu da slušaju tuđa mišljenja, da ne moraju da uče iz onoga što su drugima jače strane kako bi ispravili sopstvene mane, i da će uvek biti bolji od svih ostalih. Kakva je ovo narav? (Nadmenost.) Neverovatna nadmenost. Ovakvi ljudi vode patetične živote! Da li su oni zaista sposobni? Mogu li stvarno nešto postići? Zabrljali su mnogo puta u prošlosti, a ipak i dalje misle da mogu sve. Nije li to krajnje nerazumno? Kada ljudima do te mere nedostaje razum, oni su smetenjaci. Takvi ljudi niti uče niti prihvataju nove stvari. Iznutra su isušeni, ograničeni i siromašni i, bez obzira na situaciju, ne uspevaju da shvate i dokuče načela niti da razumeju Božje namere, već samo znaju da se drže pravila, da izgovaraju reči i doktrine, i da se prave važni pred drugima. Ishod je takav da oni ne razumeju nikakvu istinu i nemaju ni mrvicu istina-stvarnosti, a ipak su i dalje vrlo nadmeni. Oni su jednostavno smeteni ljudi do kojih nikako ne dopire razum i koji jedino mogu biti isključeni.

Kada sarađuješ sa drugima u obavljanju svoje dužnosti, da li si spreman da čuješ drugačija mišljenja? Jesi li u stanju da dozvoliš drugima da govore? (Da, donekle. Mnogo puta u prošlosti nisam slušao predloge braće i sestara i insistirao sam da radim na svoj način. Tek kasnije, kada su činjenice pokazale da nisam u pravu, uvideo sam da je većina njihovih predloga bila ispravna, da je rešenje o kome su svi diskutovali zapravo zgodno, i da, oslanjajući se na svoje stavove, nisam bio u stanju jasno da sagledam stvari, niti da vidim sopstvene manjkavosti. Nakon što sam ovo doživeo, shvatio sam koliko je važna skladna saradnja.) I šta ti to govori? Nakon ovog iskustva, da li si imao neke koristi i da li si razumeo istinu? Mislite li da je iko savršen? Ma kako da su snažni, sposobni i nadareni, ljudi ipak nisu savršeni. Oni moraju to da priznaju, jer to je činjenica, a to je ujedno i stav koji ljudi treba da zauzmu kako bi pravilno pristupali vlastitim zaslugama, odnosno svojim prednostima i manama; to je racionalnost koju ljudi treba da poseduju. S takvom racionalnošću, moći ćeš pravilno da sagledavaš kako svoje, tako i tuđe prednosti i slabosti, a ona će ti omogućiti i da skladno sarađuješ s drugim ljudima. Ako si razumeo ovaj aspekt istine i ako možeš da uđeš u taj aspekt istina-stvarnosti, moći ćeš lepo da se slažeš sa svojom braćom i sestrama, i da korišćenjem njihovih jačih strana, poništiš sve svoje slabosti. Ma koju dužnost da obavljaš i ma šta da radiš, na taj način ćeš stalno bivati sve bolji u tome i imaćeš blagoslov od Boga. Ako uvek misliš da si mnogo dobar i da su drugi lošiji u poređenju s tobom, i ako uvek moraš da imaš poslednju reč, to će biti problematično. Problem je u naravi. Nisu li takvi ljudi nadmeni i samopravedni? Zamisli da ti neko ponudi dobar savet, ali se tebi čini da će te, ako ga primiš, možda gledati s visine i pomisliti da nisi sposoban kao on. Stoga jednostavno odlučuješ da ne slušaš takve ljude. Umesto toga, pokušavaš da ih zaseniš uzvišenim i zvučnim rečima kako bi ih naveo da te visoko cene. Ako uvek komuniciraš sa ljudima na ovaj način, možeš li sa njima imati skladnu saradnju? Ne samo da nećeš uspeti da postigneš skladnu saradnju, već će biti i negativnih posledica. S vremenom će te svi doživljavati kao previše lažljivu i lukavu osobu, kao nekog ko im je nedokučiv. Ne primenjuješ istinu i nisi poštena osoba, i zbog toga si drugima odbojan. Ako si svima odbojan, zar to ne znači da si odbačen? Reci Mi, kako bi se Bog odnosio prema nekome koga svi odbacuju? I Bog bi se gnušao takvih osoba. Zašto se Bog gnuša ovakvih ljudi? Iako u vršenju svoje dužnosti imaju iskrene namere, njihove metode su ono čega se Bog gnuša. Narav koju otkrivaju i svaka njihova misao, ideja i namera rđavi su u Božjim očima, odnosno, to su stvari kojih se Bog gnuša i koje Mu se gade. Kada čovek u govoru i delima uvek koristi prezira dostojne, ne bi li druge naveo da ga visoko cene, Bog se gnuša nad takvim ponašanjem.

Kada ljudi obavljaju svoju dužnost ili bilo koji posao pred Bogom, njihovo srce mora biti čisto: mora biti kao bokal sveže vode – kristalno bistro, bez nečistoće. Dakle, kakav stav je ispravan? Ma šta radio, u stanju si da sa drugima podeliš sve što ti je u srcu, kakve god ideje da imaš. Ako neko kaže da način na koji nešto radiš neće uspeti, predloži ti drugo rešenje, i ti osetiš da je to vrlo dobra ideja, pa odustaneš od svog načina i radiš po njihovom. Tako će svi videti da možeš da prihvatiš tuđe sugestije, da izabereš pravi put, da postupaš u skladu sa načelima, i da to činiš transparentno i jasno. U tvom srcu nema tame, a ti se ponašaš i govoriš iskreno, oslanjajući se na stav poštenja. Ti nazivaš stvari pravim imenom. Ako je tako, tako je; ako nije, onda nije. Bez obmana, bez tajni, samo jedna vrlo transparentna osoba. Nije li to neka vrsta stava? Ovo je stav prema ljudima, događajima i stvarima i on predstavlja čovekovu narav. S druge strane, neki ljude se možda nikada neće otvoriti i saopštiti drugima šta misle. I šta god da rade, nikada se ne savetuju sa drugima, već ostaju zatvorenog srca i naizgled na oprezu pred drugima, neprestano i na svakom koraku. Prikriju se što jače mogu. Zar ovo nije lažljiva osoba? Na primer, kada takav čovek dobije ideju za koju smatra da je genijalna, on pomisli: „Za sada ću je zadržati za sebe. Ako je podelim sa nekim, mogao bi da je iskoristi i preuzme zasluge, a to neću dopustiti. Uzdržaću se.” Ili, ako nešto ne razume u potpunosti, pomisliće: „Neću sada da govorim. Ako to uradim, a neko kaže nešto uzvišenije, zar neću ispasti budala? Svi će me prozreti, videti u tome moju slabost. Ne bi trebalo ništa da kažem.” Bez obzira na premišljanje, bez obzira na osnovni motiv, oni se plaše da će ih svi prozreti. Oni uvek pristupaju sopstvenoj dužnosti i ljudima, događajima i stvarima sa ove tačke gledišta i sa ovakvim stavom. Kakva je ovo narav? Nepoštena, varljiva i rđava. Na površini deluje kao da su drugima rekli sve što veruju da mogu, ali ispod površine, neke stvari zadržavaju za sebe. Šta zadržavaju? Oni nikada ne govore o stvarima koje se tiču njihovog ugleda i interesa – misle da su te stvari privatne i nikada nikome ne govore o njima, čak ni roditeljima. Oni nikada ne pričaju o tim stvarima. U tome je nevolja! Zar misliš da Bog neće znati za ove stvari ako ih ne izgovoriš? Ljudi kažu da Bog zna, no mogu li oni sa sigurnošću u srcu znati da Bog zna? Ljudi nikada ne shvataju da „Bog sve zna; ono što mislim u svom srcu, čak i ako to nisam otkrio, Bog ispituje u tajnosti, Bog apsolutno zna. Ne mogu ništa da sakrijem od Boga, tako da moram to da kažem naglas, da otvoreno razgovaram sa svojom braćom i sestrama. Bez obzira da li su moje misli i ideje dobre ili loše, moram govoriti o njima iskreno. Ne mogu da budem nepošten, varljiv, sebičan ili podao – moram da budem poštena osoba”. Ljudi koji mogu da razmišljaju na ovaj način imaju ispravan stav. Umesto da tragaju za istinom, većina ljudi pribegava sitnim trikovima. Oni pridaju veliki značaj sopstvenim interesima, ponosu i svom mestu ili položaju u mislima drugih ljudi. To su jedine stvari koje oni cene. Grčevito se drže tih stvari i smatraju ih svojim životom – a što se tiče toga kako Bog gleda na te stvari i kako se prema njima odnosi, time se ne bave; prvo razmatraju da li su oni šefovi u grupi, da li mogu da obezbede položaj na kom će ih drugi visoko ceniti i da li iko sluša to što govore. Prvo se daju na posao da zauzmu taj položaj. Skoro svi ljudi, kad su u grupi, traže takvu vrstu položaja, takvu vrstu prilike. Ako su veoma sposobni, naravno da pokušavaju da zauzmu najviše mesto. Ako su samo prosečni, i dalje pokušavaju da zauzmu istaknut položaj u grupi. A ako su deo nižih rangova u grupi, budući da su prosečnog kova i sposobnosti, takođe nastoje da druge navedu da ih visoko cene; ne mogu da dozvole da ih drugi gledaju s visine. Ponos i dostojanstvo su za te ljude granica koju ne prelaze; smatraju da moraju da se drže tih stvari. Čak i ako izgube svoj integritet ili ako Bog nije zadovoljan njima i ne priznaje ih, svejedno moraju da teže svom ponosu i statusu; moraju po svaku cenu da izbegnu poniženje. To je sotonska narav. A ipak, oni to ne shvataju. Misle da ne mogu da izgube ono malo ponosa što im je preostalo. Ne znaju da će tek onda kad te površne stvari budu potpuno napuštene i odbačene postati stvarni ljudi i da će, ako kao svoj život čuvaju te stvari koje treba odbaciti, njihov život biti izgubljen. Naprosto ne znaju šta je na kocki. Stoga, šta god da rade, uvek nešto zadržavaju za sebe, uvek postupaju zarad zaštite sopstvenog ponosa i statusa, i te stvari stavljaju na prvo mesto. Govore i služe se obmanjujućim dokazima isključivo radi sopstvene koristi – za sebe će sve učiniti. Jure ka svemu što blista, dajući svima do znanja da su oni bili deo toga. To zapravo nije imalo nikakve veze s njima, ali oni nikada ne žele da budu ostavljeni u pozadini, stalno se plaše da će ih drugi gledati s visine, stalno se plaše da će drugi reći da su ništavni i nesposobni za bilo šta, da nemaju nikakve veštine. Zar svim tim ne upravlja čovekova sotonska narav? Kada budeš mogao da se oslobodiš stvari poput obraza i statusa, bićeš mnogo opušteniji i slobodniji; zakoračićeš na put koji vodi ka poštenju. Ipak, mnogima to nije lako postići. Kada se, na primer, pojavi kamera, ljudi jure ka prvim redovima; vole da se pojavljuju pred kamerama, što je veća medijska pažnja to bolje; brine ih da ne dobijaju dovoljno vremena pred kamerama i platiće bilo koju cenu za šansu da ga dobiju. I zar svim ovim ne upravlja čovekova sotonska narav? Ovo je njihova sotonska narav. Dakle, dobiješ to vreme pred kamerama – šta onda? Ljudi imaju visoko mišljenje o tebi – pa šta? Oni te obožavaju – pa šta? Da li išta od ovoga dokazuje da imaš istina-stvarnost? Sve ovo nema nikakvu vrednost. Kada uspeš da prevaziđeš ove stvari – kada postaneš ravnodušan prema njima i više ne budeš mislio da su važne, kada obraz, sujeta, status i divljenje drugih više ne budu kontrolisali tvoje misli i ponašanje, a još manje kako obavljaš svoju dužnost – tada će izvršavanje dužnosti biti sve delotvornije i sve čistije.

Odlomak 39

Neki ljudi se, u pogledu svojih dužnosti, nikada ne ponašaju pravilno. Umesto toga, stalno su u potrazi za novim stvarima kako bi se razlikovali od drugih i proklamovali pompezne zamisli. Da li je to dobro? Mogu li takvi ljudi skladno sarađivati s drugima? (Ne mogu.) Ako neko proklamuje pompezne stavove, kakva je narav te osobe? (Nadmena i samopravedna.) U pitanju je nadmenost i samopravednost. A kakva je priroda njihovih postupaka? (Oni teže da uspostave nezavisnost, da razviju svoje zastave i da osnuju sopstvenu frakciju.) Osnivanje sopstvene frakcije znači primoravanje drugih da im se povinuju i da ne postupaju u skladu sa istina-načelima. Namera i cilj im je da uspostave nezavisnost i da razviju svoje zastave, tako da se u njihovim postupcima nazire želja za ometanjem postojećeg poretka stvari. Šta znači ometati postojeći poredak stvari? To znači prouzrokovati uništenje, i po svojoj prirodi predstavlja prekidanje i ometanje. Većinu problema obično je moguće rešiti kroz grupne razgovore i diskusije, gde su odluke, koje se donose u skladu sa istina-načelima, najvećim delom ispravne i precizne. Neki ljudi se, međutim, uporno protive ovom konsenzusu; oni ne samo što izbegavaju traganje za istinom, već i zanemaruju interese Božje kuće. Izlažu čudnovate teorije kako bi se istakli i kako bi ih drugi ljudi poštovali. Žele da se suprotstave ispravno donetim odlukama i da opovrgnu ono oko čega su se svi ostali saglasili. To je ono što se podrazumeva pod narušavanjem poretka stvari i uzrokovanjem uništenja, sa ciljem ometanja i narušavanja. U tome je suština proklamovanja pompeznih ideja. O kakvom se, dakle, problemu radi kod takvog ponašanja? Kao prvo, takvo ponašanje razotkriva iskvarenu narav i potpuno odsustvo pokornosti. Pored toga, ti svojevoljni ljudi stalno nastoje da se istaknu i da nateraju druge da ih poštuju, što za posledicu ima ometanje i narušavanje rada crkve. Budući da ne poseduju istinu, nesposobni su da proniknu u suštinu stvari, ali zato uporno proklamuju pompezne zamisli kako bi se pravili važnima i pritom uopšte ne tragaju za istinom. Zar to nije proizvoljno i nepromišljeno? Da bi čovek dobro obavljao svoje dužnosti, od suštinske je važnosti da nauči da sarađuje s drugim ljudima. Iz razgovora dvoje ljudi uvek se rađaju stavovi koji su sveobuhvatniji i tačniji od stavova samo jedne osobe o datoj stvari. Ako se neko stalno ponaša oportunistički i po navici proklamuje pompezne zamisli kako bi druge ljude privoleo da ga slede, to je veoma opasno i predstavlja svesno biranje vlastitog puta. Svako mora da sa drugima razgovara o svemu što radi. Najpre saslušajte šta svi ostali imaju da kažu o tome. Ako je mišljenje većine ispravno i u skladu sa istinom, treba da ga prihvatiš i da mu budeš poslušan. Šta god da radiš, nemoj iznositi pompezne stavove. To nikad nije dobro činiti, ni u jednoj grupi ljudi. Ako propovedaš neku pompeznu zamisao koja je u skladu sa istina-načelima i koju većina odobrava, to bi se moglo smatrati prihvatljivim. Ukoliko, međutim, ta zamisao protivreči istina-načelima i deluje štetno na rad crkve, moraćeš da snosiš odgovornost za to i da se suočiš sa posledicama svojih postupaka. Osim toga, iznošenje pompeznih zamisli spada u probleme koji se tiču čovekove naravi. To pokazuje da ne poseduješ istina-stvarnost i da ti se, umesto toga, život zasniva na tvojoj iskvarenoj naravi. Kad iznosiš pompezne stavove, ti zapravo pokušavaš da predvodiš druge i da budeš glavni, kao i da razviješ sopstvenu zastavu i uspostaviš svoju vlast; želiš da svi pripadnici izabranog Božjeg naroda slušaju samo tebe, da te slede i da ti se pokoravaju. To je koračanje putem jednog antihrista. Jesi li siguran da Božje izabranike možeš da povedeš putem koji vodi do ulaska u istina-stvarnosti? Možeš li ih odvesti do carstva Božjeg? Tebi samom nedostaje istina i sposoban si da činiš stvari kojima se opireš Bogu i izdaješ Ga – pa ako i dalje želiš da Božje izabranike povedeš tim putem, zar ti onda nisi postao arhigrešnik? Pavle je postao arhigrešnik i zato još uvek trpi Božju kaznu. Ako hodaš putem jednog antihrista, ti hodaš Pavlovim putem i tvoj konačni ishod i kraj biće isti kao i njegovi. Stoga oni koji u Boga veruju i koji ga slede ne smeju iznositi pompezne zamisli. Umesto toga, moraju naučiti da tragaju za istinom, da je prihvate i da se istovremeno potčine i Bogu i istini. Jedino tako će biti sigurni da ne idu vlastitim putem i da Boga mogu da slede bez skretanja u ma kojem pravcu. Božja kuća zahteva od ljudi da pri obavljanju svojih dužnosti skladno sarađuju. To je smislen, a ujedno i ispravan put praktičnog delovanja. U crkvi je moguće da se prosvećenje i usmeravanje od strane Svetog Duha javi bilo kojoj od osoba koje razumeju istinu i koje poseduju moć razumevanja. Ti treba čvrsto da ščepaš to prosvetljenje i prosvećenje Duha Svetoga, da ga u stopu slediš i da prisno sarađuješ s njim. Na taj način, kretaćeš se najispravnijim putem; to je put kojim te vodi Sveti Duh. Naročitu pažnju obrati na to kako Sveti Duh radi u ljudima na koje deluje i kako ih usmerava. Sa drugima treba često da razgovaraš u zajedništvu, da im iznosiš svoje predloge i izražavaš svoje stavove – to je tvoja dužnost i tvoja sloboda. Ako, međutim, na kraju, kad o nečemu treba odlučiti, jedino ti donosiš konačnu presudu, primoravajući sve ostale da rade kako ti kažeš i da poštuju tvoju volju, ti onda time kršiš načela. Treba najpre da saslušaš šta o tome misli većina, pa tek onda da doneseš odluku. Ukoliko predlozi koje iznosi većina nisu u skladu sa istina-načelima, treba da se držiš istine. Jedino takvo postupanje je u skladu sa istina-načelima. Ako stalno iznosiš pompezne zamisli u pokušaju da nekakvim prefinjenim teorijama zadiviš druge ljude, a pritom duboko u srcu osećaš da su te ideje pogrešne, nemoj sebe na silu stavljati u centar pažnje. Je li to dužnost koju treba da obavljaš? Koja je tvoja dužnost? (Da se svim silama trudim da obavljam dužnost koju treba da obavljam i da govorim samo o stvarima koje razumem. Ako o nečemu nemam svoje mišljenje, treba da naučim da pažljivije slušam predloge drugih, da rezonujem mudro i da dostignem nivo u kojem ću moći da sa svima ostalima skladno sarađujem.) Ako ti ništa nije jasno i ako nemaš svoje mišljenje o nekoj stvari, nauči da slušaš, da se pokoravaš i da tragaš za istinom. To je dužnost koju treba da obavljaš i to je pravilan stav. Ako nemaš svoje mišljenje i ako se stalno plašiš da ćeš ispasti glup, da nećeš moći da se istakneš i da ćeš se pred drugima poniziti – ako se plašiš da će te drugi omalovažavati i da za tebe neće biti mesta u njihovim srcima, te stoga stalno na silu pokušavaš da budeš u centru pažnje i stalno želiš da iznosiš pompezne zamisli, iznoseći apsurdne tvrdnje koje ne odgovaraju stvarnosti, ali bi želeo da ih drugi prihvate – da li ti onda vršiš svoju dužnost? (Ne.) Šta ti zapravo radiš? Ti si, naprosto, destruktivan. Čim primetite da neko na taj način postupa, morate mu postaviti neka ograničenja. A kako se postavljaju ta ograničenja? Nije neophodno da takve osobe sasvim ućutkate, niti da im uskratite svaku mogućnost da govore. Možete im dozvoliti učešće u zborovima i ne treba da ih isključujete, ali svi drugi oko njih moraju da budu razboriti. To je osnovno načelo. Primera radi, kad neko iznese neki pogrešan stav, koji je u potpunosti saglasan s ljudskim predstavama i maštarijama, i koji većina prisutnih podržava i slaže se s njim, ali pritom nekolicina onih pronicljivijih uspe da otkrije da je taj stav ukaljan voljom te osobe, njenim željama i ambicijama, onda ti ljudi treba da razotkriju tu osobu i da je navedu da sama sebe preispita i da spozna sebe. To je ispravan pristup. Ako se niko ne pokaže kao razborit i ne iznese svoje mišljenje, već se svi naprosto ponašaju tako da ugađaju drugima, neizbežno će se među njima naći i onih koji će toj osobi ljubiti skute, odobravati joj i podržavati je, i na taj način samo još više raspaljivati njene želje i ambicije. Tako će ta osoba zaista početi da zadobija vlast unutar crkve. Tada nastaje opasnost, jer se ona može udružiti s ljudima koji je podržavaju i tako postati sila za sebe, čineći zlo i ometajući rad crkve. Na taj će način svi ti ljudi zakoračiti na put antihrista. Čim preuzmu kontrolu nad crkvom, postaće antihristi i počeće da uspostavljaju vlastito nezavisno carstvo.

Odlomak 40

Kada se nešto desi, svi treba da se više mole zajedno i imaju bogobojažljivo srce. Ljudi nikako ne bi trebalo da se oslanjaju na vlastite ideje niti da postupaju proizvoljno. Dokle god su ljudi jednodušni i istomisleni u molitvi Bogu i dok traže istinu, moći će da zadobiju prosvećenje i prosvetljenje dela Svetog Duha, i moći će da prime blagoslove od Boga. Šta je rekao Gospod Isus? („Ako se dvojica od vas na zemlji udruže u molitvi i zatraže bilo šta, daće im Otac moj koji je na nebesima. Jer gde su dvojica ili trojica sabrana u moje ime, i ja sam tamo među njima” (Matej 18:19-20).) O kojoj situaciji se ovde govori? Govori se o tome da se čovek ne može otuđiti od Boga, da se čovek mora osloniti na Boga, da ne može da hoda sam, jer ići napred samovoljno nije prihvatljivo. Na šta se misli kada kažemo da čovek ne može ići sam? To znači da ljudi moraju skladno da sarađuju, da postupaju jednodušno i istomisleno, da imaju zajednički cilj. Narodskim jezikom, možemo reći da se „prut u snopu ne može slomiti”. Kako ćete vi postati taj snop pruća? Tako što ćete skladno sarađivati, postići dogovor, i tada će Sveti Duh delati. Ako svaki čovek skriva svoje tajne, razmišlja o svojim ličnim interesima i niko ne preuzima odgovornost za rad crkve, ako svi samo žele da operu ruke od odgovornosti, niko ne želi da predvodi, da se založi ili pomuči, da plati određenu cenu za to, da li će Sveti Duh obaviti Svoje delo? (Neće.) Zašto neće? Kada ljudi žive u stanju koje nije ispravno, ne mole se Bogu i ne traže istinu, Sveti Duh će ih napustiti i Bog neće biti prisutan. Kako oni koji ne traže istinu mogu posedovati delo Svetog Duha? Bog ih prezire, pa je tako Njegovo lice skriveno od njih, kao i Sveti Duh. Kada Bog više ne dela, ti možeš raditi šta ti je volja. Kada te je jednom odbacio, zar nije s tobom svršeno? Nećeš uspeti ništa da postigneš. Zašto je nevernicima toliko teško da urade nešto? Niko od njih ne govori šta misli, zar ne? Oni drže stvari za sebe i nisu sposobni da postignu bilo šta – sve im je jako naporno, čak i najjednostavnije stvari. Ovako izgleda život pod vlašću Sotone. Ako se ponašate kao što se ponašaju nevernici, kako ste vi onda drugačiji od njih? Tu nema razlike. Ako su u crkvi na vlasti oni koji ne poseduju istinu, ako vlast pripada onima koji u sebi nose sotonsku narav, zar nije onda upravo Sotona na vlasti? Ako su dela ljudi koji imaju moć u crkvi sva u suprotnosti sa istinom, tada delovanje Svetog Duha prestaje i Bog ih predaje Sotoni. Jednom kada se nađu u Sotoninim rukama, svakakve grozote – ljubomore i svađe, na primer – počinju da se pojavljuju među ljudima. Šta nam pokazuju ovi fenomeni? Da je delo Svetog Duha obustavljeno, da je On otišao i da Boga više nema na delu. Bez Božjeg dela, od kakve su koristi puke reči i doktrine koje čovek razume? Od njih nema koristi. Kada čovek više ne poseduje delo Svetog Duha, prazan je iznutra, ne može više ništa da oseti, on je kao mrtav i do tog trenutka je već zanemeo. Sva inspiracija, mudrost, inteligencija, pronicljivost i prosvećenje čovečanstva dolaze od Boga; sve je to Božje delo. Kada čovek traži istinu o određenoj stvari, pa iznenada dođe do spoznaje i ugleda pravi put, odakle dolazi ovo prosvetljenje? Sve to dolazi od Boga. Baš kao što ljudi, kada u zajedništvu razgovaraju o istini, u početku ne razumeju sve, ali tokom razgovora bivaju prosvetljeni i kadri da izraze neka svoja shvatanja. Ovo je prosvećenje i delo Svetog Duha. Kada najviše deluje Sveti Duh? Onda kada Božji izabranici u zajedništvu razgovaraju o istini, kada se mole Bogu i kada obavljaju svoje dužnosti jednodušno i istomisleno. To su trenuci kada je Božje srce najzadovoljnije. Dakle, bilo da je mnogo ili malo vas koji zajedno obavljate svoju dužnost, bez obzira na trenutne okolnosti i na vreme, ne zaboravite jednu stvar – treba da ste usaglašeni. Ako živite u tom stanju, imaćete delo Svetog Duha.

Odlomak 41

U Božjoj kući, među onima koji tragaju za istinom nema nikakvih podela, već su svi ujedinjeni pred Bogom. Svi oni rade na zajedničkom cilju: obavljaju svoje dužnosti, izvršavaju sve poslove koji su im povereni, postupaju u skladu sa istina-načelima, rade onako kako Bog zahteva i udovoljavaju Njegovim namerama. Ukoliko tvoj cilj nije usmeren ka tome, već ka tvojoj vlastitoj dobrobiti i zadovoljenju tvojih sebičnih želja, onda je to otkrivenje tvoje iskvarene sotonske naravi. U Božjoj kući, sve dužnosti se obavljaju u skladu sa istina-načelima, dok postupcima nevernika rukovode njihove sotonske naravi. Radi se o dva veoma različita puta. Nevernici gaje svoje vlastite spletke, svako od njih ima svoje ciljeve i planove, i svako živi isključivo zarad sopstvenog interesa. Upravo zbog toga se svi oni jagme oko vlastite koristi i nisu voljni da se odreknu ni mrvice od onog što su zadobili. Oni nisu ujedinjeni, već su podeljeni, zbog toga što ne teže zajedničkom cilju. U pozadini svega što čine stoji jedna te ista namera i priroda. Svi oni teže vlastitoj dobrobiti. Njihovim postupcima ne upravlja nikakva istina; ono što nad njima vlada i što njima upravlja jeste njihova iskvarena sotonska narav. Njima upravlja vlastita iskvarena sotonska narav i oni povodom toga ne mogu ništa da učine, te stoga sve dublje i dublje padaju u greh. Ako se, u Božjoj kući, načela, metode, motivi i polazišta vaših postupaka nimalo ne razlikuju od neverničkih, ako se iskvarena sotonska narav i sa vama poigrava, upravlja i manipuliše, te ako se polazište vaših aktivnosti nalazi u vašim ličnim interesima, ugledu, ponosu i statusu, onda se način na koji vršite svoju dužnost neće nimalo razlikovati od načina na koji nevernici obavljaju svoje poslove. Ako tragate za istinom, trebalo bi da takođe promenite i način rada. Treba da se odreknete vlastitih interesa, svojih ličnih želja i nakana. Kad god nešto radite, najpre treba da sa drugima u zboru popričate o istini, da razumete Božje namere i zahteve pre no što među sobom izvršite podelu poslova, imajući pritom u vidu kome neki poslovi idu od ruke, a kome ne. Na sebe treba da preuzimate samo ono za šta ste sposobni i da se čvrsto držite svoje dužnosti. Nemojte se ni za šta grabiti i voditi borbu s drugima. Morate se naučiti kompromisu i toleranciji. Ako je neko tek započeo da obavlja neku dužnost ili je tek ovladao veštinom iz određene oblasti, tako da još uvek nije dorastao određenim zadacima, ne smeš ga previše forsirati. Moraš mu dodeljivati nešto lakše zadatke. Na taj će način ta osoba lakše ostvariti dobre rezultate u obavljanju svoje dužnosti. Upravo to znači biti tolerantan, strpljiv i principijelan. To je ono što normalna ljudskost treba da poseduje; to je ono što Bog zahteva od ljudi i što ljudi treba da primenjuju. Ako si u nekoj oblasti naročito vešt i ako si u njoj radio duže od ostalih, treba ti dodeljivati teže zadatke. Treba to da prihvatiš od Boga i da se pokoriš. Nemoj da budeš izbirljiv i nemoj stalno da negoduješ, govoreći: „Zašto je ovaj zadatak baš meni dodeljen? Drugima dodeljuju lagane poslove, a meni uvek one najteže. Da li to oni pokušavaju da mi zagorčaju život?” Šta podrazumevaš pod „pokušavaju da mi zagorčaju život”? Poslovi se određuju svakome po meri; oni koji su sposobniji moraju više da rade. Ako si mnogo toga naučio i ako ti je Bog više dao, onda i treba da poneseš teže breme – ne zato da bi ti život bio teži, nego zato što ti takvi poslovi savršeno pristaju. To je tvoja dužnost, te stoga nemoj biti previše izbirljiv, nemoj odbijati poslove i ne pokušavaj da se izvlačiš. Zašto misliš da je neki posao težak? Činjenica je da ćeš, ako se malo potrudiš, biti sasvim dorastao tom poslu. Tvoje mišljenje da se radi o teškom zadatku, da se poslovi dodeljuju pristrasno i da tebi dodeljuju samo one najteže – to je otkrivenje tvoje iskvarene naravi. To je odbijanje dužnosti, a ne njeno prihvatanje od Boga. To nije sprovođenje istine u delo. Ako svoju dužnost izvršavaš izbirljivo, tako što obavljaš samo one lake i jednostavne poslove, koji te prikazuju u lepom svetlu, ti onda imaš iskvarenu sotonsku narav. To što ne možeš da prihvatiš svoju dužnost ili da se pokoriš, dokaz je da se i dalje buniš protiv Boga, da Mu se suprotstavljaš, te da odbijaš i izbegavaš Njegova uređenja i zahteve. To je iskvarena narav. A šta treba da učiniš kad spoznaš da je to iskvarena narav? Ako smatraš da je poslove koji su dodeljeni drugima lako obaviti, a da ćeš oko onih koji su tebi povereni morati dugo da se mučiš i da uložiš mnogo truda u istraživanje, pa si zbog toga nesrećan, da li se s pravom tako osećaš? Naravno da ne. Šta ti je, dakle, činiti kad osetiš da to nije u redu? Ako se tome usprotiviš i kažeš: „Prilikom svake raspodele, meni uvek zapadnu teški, prljavi i zahtevni poslovi, dok drugi dobijaju sve one lagane i jednostavne zadatke koji im omogućavaju da se istaknu. Je li to oni misle da sa mnom mogu da otiru pod? Ovakva raspodela posla uopšte nije fer!” – silno grešiš ako tako razmišljaš. Bez obzira na to da li u raspodeli posla ima ikakvih odstupanja i da li je takva raspodela razumna ili nije, šta je ono što Bog ispituje? Ono što On ispituje je srce čovekovo. On posmatra da li čovek ima pokornost u svom srvu, može li da ponese nešto od bremena zarad Boga i da li on Boga voli. Ako se meri prema Božjim zahtevima, tvoja su opravdanja nevažeća, ti svoju dužnost ne obavljaš u skladu sa merilom i nedostaje ti istina-stvarnost. Uopšte nemaš pokornost i žališ se kad god treba da obaviš nekoliko iole zahtevnih i prljavih poslova. O kakvom se problemu ovde radi? Pre svega, mentalitet ti je pogrešan. Šta to znači? To znači da imaš pogrešan stav prema svojoj dužnosti. Ako stalno misliš na svoj ponos i vlastite interese, a pritom nimalo ne vodiš računa o Božjim namerama i uopšte nemaš pokornost, to onda nije ispravan stav sa kojim bi trebalo da pristupaš dužnosti. Kad bi se iskreno davao za Boga i kad bi Ga svim srcem voleo, kako bi se odnosio prema poslovima koji su prljavi, zahtevni i teški? Tvoj bi mentalitet bio drugačiji: birao bi samo one najteže poslove i tražio bi da ti pleća opterete najtežim bremenom. Uzimao bi sve one poslove koje drugi nisu voljni da obave i izvršavao bi ih isključivo zarad ljubavi prema Bogu i zato da bi Mu udovoljavao. Pritom bi čak bio ispunjen radošću i ni zbog čega se ne bi ni na trenutak požalio. Upravo pri obavljanju prljavih, zahtevnih i teških poslova čovek pokazuje svoje pravo lice. Po čemu se ti razlikuješ od ljudi koji na sebe preuzimaju samo lagane i atraktivne poslove? Nisi mnogo bolji od njih. Zar nije tako? Stvari moraš tako da posmatraš. Prema tome, čovek svoje pravo lice najbolje razotkriva načinom na koji obavlja svoju dužnost. Pojedini ljudi uglavnom pričaju sjajne stvari, tvrdeći kako su spremni da vole Boga i da Mu se pokoravaju, ali čim naiđu na neku poteškoću prilikom obavljanja svoje dužnosti, puna su im usta pritužbi i negativnih reči. Očigledno je da se ovde radi o licemerima. Kad se neko ko iskreno voli istinu, pri obavljanju svoje dužnosti suoči s nekom poteškoćom, on će se pomoliti Bogu i potražiti istinu, nastavljajući pritom da pošteno obavlja svoju dužnost, makar mu ona i ne bila prikladno dodeljena. Neće se tužakati čak ni ako mu je dodeljen težak, prljav ili naporan posao, nego će bogopokornim srcem taj posao i svoju dužnost dobro obavljati. Takvi ljudi u ogromnoj meri uživaju u svom poslu, a Bog u tome nalazi utehu. Takve osobe kod Boga nailaze na odobravanje. S druge strane, neko ko se unervozi i postaje razdražljiv čim se suči s nekim prljavim, teškim i zahtevnim poslom, i uz to ne dopušta da ga iko kritikuje, nije osoba koja sebe iskreno daje za Boga. Takva osoba može samo da bude razotkrivena i uklonjena. Kada se, u normalnim situacijama, i sami nađete u nekom od takvih stanja, možete li da sagledate svu ozbiljnost ovog problema? (Donekle.) Ako taj problem možete donekle da sagledate, možete li onda i da ga preokrenete u svoju korist, te tako povećate svoju snagu, svoju veru i vlastiti rast? Treba, dakle, da preokreneš taj svoj stav. Najpre treba ovako da rezonuješ: „Ovakav stav je pogrešan. Zar nije tačno da pri obavljanju svoje dužnosti biram samo poslove koji mi se sviđaju? To nije pokornost. Trebalo bi da svoju dužnost obavljam srećno, svojevoljno i sa zadovoljstvom. Zašto sam nesrećan i zašto sam uznemiren? Vrlo dobro znam šta mi je dužnost i znam da je to ono što treba da radim – zašto se, jednostavno, ne prepustim tome? Moram stupiti pred Boga i pomoliti se, i moram duboko u srcu spoznati ovo otkrivenje moje iskvarene naravi.” A zatim, dok to budeš radio, treba ovako da se pomoliš: „Bože, navikao sam da budem samovoljan – ne želim nikoga da slušam. Stav mi je pogrešan i ja uopšte nisam pokoran. Molim Te da me dovedeš u red i učiniš me pokornim. Ne želim da budem uznemiren. Ne želim više da se bunim protiv Tebe. Molim Te, pokreni me i učini me sposobnim da dobro obavljam svoju dužnost. Ne želim da živim za Sotonu; želim da svoj život posvetim istini i da je primenjujem.” Kad se budeš ovako pomolio, tvoje će se unutrašnje stanje popraviti, a kad ti se stanje popravi moći ćeš da se potčiniš. Pomislićeš: „To zapravo i nije neki veliki problem. Naprosto se radi o tome da radim više onda kad drugi rade manje, da se ne zabavljam i ne dangubim kad i oni. Bog je na moja pleća položio dodatno, teško breme; time je On iskazao svoje poštovanje i naklonost prema meni, a to je ujedno i dokaz da to teško breme mogu da ponesem. Bog je tako dobar prema meni i stoga treba da budem pokoran.” I tvoj će se stav promeniti, a da ti nećeš biti ni svestan toga. Kada si prvi put prihvatio svoju dužnost, stav ti je bio loš. Nisi mogao da se povinuješ, ali si smogao snage da svoj loš stav brzo preokreneš i da brzo prihvatiš da te Bog detaljno analizira i dovede u red. Bio si u stanju da odmah poslušno stupiš pred Boga, da prihvatiš istinu i da počneš da je sprovodiš u delo, sve dotle dok konačno nisi uspeo da od Boga u potpunosti prihvatiš svoju dužnost i da je svim srcem izvršiš. Za sve to vreme, u tebi se vodila bitka. A ta bitka je zapravo predstavljala proces tvog preobraženja i prihvatanja istine. Ljudima bi bilo nemoguće da se svojevoljno, rado i bespogovorno potčine svemu što ih zadesi. Kad bi mogli, to bi značilo da im narav nije nimalo iskvarena, pa ne bi ni bilo potrebe da Bog izražava istinu kako bi ih spasao. Ljudima na um padaju svakakve ideje; stavovi su im pogrešni; njihova su stanja pogrešna i negativna. Sve su to realni problemi – oni zaista postoje. Međutim, kad ta negativna stanja, negativne emocije i iskvarene naravi preuzmu vlast i kontrolu nad tvojim ponašanjem, tvojim mislima i tvojim stavovima, tada će sve ono što radiš, način primene i izbor puta kojim ćeš krenuti, zavisiti od tvog stava prema istini. Možeš ti biti emotivan i možeš se nalaziti u negativnom ili buntovničkom stanju, ali ako se te stvari budu javile dok obavljaš svoju dužnost, veoma lako ćeš ih preokrenuti, zato što si stupio pred Boga, što si razumeo istinu, što tragaš za Bogom, zato što se pokoravaš istini i što je prihvataš. Nakon toga, nećeš više imati problema u pogledu dobrog obavljanja svoje dužnosti i moći ćeš da savladaš iskvarenu sotonsku narav koja te je ograničavala i upravljala tobom. Na kraju ćeš sa uspehom obaviti svoju dužnosti, ispuniti Božji poziv i osigurati istinu i život. Proces obavljanja vlastite dužnosti i zadobijanja istine ujedno je i proces promene vlastite naravi. A upravo tokom obavljanja svoje dužnosti, ljudi od Svetog Duha primaju prosvećenje i prosvetljenje, shvataju istinu i ulaze u stvarnost. Isto tako, upravo u situacijama kad se, tokom obavljanja svojih dužnosti, suoče s poteškoćama, ljudi često dolaze Bogu da se mole, da tragaju i da dokuče Njegove namere u pogledu njihovog spasenja, kako bi svoje dužnosti i dalje mogli normalno da obavljaju. Nadalje, isključivo tokom obavljanja svojih dužnosti ljudi bivaju dovođeni u red od strane Boga, žive po smernicama Duha Svetog, postepeno uče da rade u skladu sa istina-načelima i svoju dužnost počinju da vrše na način koji je u skladu sa merilom. To je zato što istina preuzima kontrolu i vlast nad tvojim srcem.

Ma s kakvim problemom da se suoče pri obavljanju svoje dužnosti, pojedini ljudi ne tragaju za istinom, već uvek postupaju u skladu s vlastitim zamislima, predstavama, maštarijama i željama. Od početka do kraja, oni udovoljavaju svojim vlastitim željama, a njihovim postupcima upravlja njihova vlastita iskvarena narav. Pritom oni, na prvi pogled, sve vreme obavljaju svoje dužnosti, ali budući da nikada nisu prihvatili istinu i da ne rade u skladu sa istina-načelima, oni naposletku ne zadobiju istinu i život, te postaju službenici dostojni tog naziva. Na šta se ti ljudi oslanjaju dok obavljaju svoju dužnost? Oni se ne oslanjaju ni na istinu ni na Boga. Taj delić istine koji razumeju nije preuzeo suverenitet u njihovim srcima; stoga se oni, pri obavljanju svojih dužnosti, oslanjaju na vlastitu darovitost i talente, na svekoliko znanje koje su odnekud prikupili, kao i na snagu svoje volje i svoje dobre namere. Budući da je tako, da li će oni svoje dužnosti moći da obavljaju u skladu sa merilom? Kad se ljudi, dok se uče vršenju svoje dužnosti, oslanjaju na vlastitu prirodnost, na svoje predstave i maštarije, te na svoju stručnost, oni tada, iako na prvi pogled obavljaju svoju dužnost i ne čine nikakvo zlo, zapravo ne sprovode istinu u delo i ne čine ništa što bi Bogu bilo ugodno. Tu, takođe, postoji još jedan problem koji se ne sme zanemariti: ako se, dok izvršavaš svoju dužnost, tvoje predstave, maštarije i tvoja želja uopšte ne menjaju i nikad ne prepuštaju svoje mesto istini, te ako tvoja dela i postupci nikada nisu u skladu sa istina-načelima, kakav će biti konačan ishod svega toga? Nećeš imati život-ulazak i postaćeš službenik, te tako ispuniti reči Gospoda Isusa: „Mnogi će mi govoriti u onaj dan: ’Gospode, Gospode! Nismo li prorokovali u tvoje ime, u tvoje ime izgonili zle duhove, i u tvoje ime činili mnoga čuda?’ Onda ću im ja reći: ’Nikada vas nisam poznavao. Odlazite od mene vi, koji činite bezakonje!’” (Matej 7:22-23). Zašto Bog ove ljude, koji se svojski trude i koji službuju, naziva zlotvorima? U jednu stvar možemo biti sigurni, a to je da se kod ovih ljudi, bez obzira na dužnost koju vrše i posao koji obavljaju, svi njihovi motivi, podsticaji, namere i zamisli rađaju isključivo iz njihovih vlastitih želja, i da je sve što rade u celosti usmereno ka tome da zaštite svoje vlastite interese i izglede, kao i da zaštite vlastiti ponos i status, kao i da zadovolje svoju taštinu. Sva njihova razmatranja i proračuni su usmereni na te stvari, a u njihovim srcima nema istine i oni nemaju bogobojažljivo srce i ne pokoravaju se Bogu. U tome leži srž ovog problema. Na koji način je danas za vas od presudne važnosti da stremite? Morate u svemu tragati za istinom i svoju dužnost obavljati pravilno, u skladu s Božjim namerama i sa onim što Bog od vas zahteva. Ako tako postupate, primićete od Boga odobravanje. Od čega se, dakle, konkretno sastoji vršenje dužnosti u skladu s Božjim zahtevima? U svemu što radite, morate naučiti da se molite Bogu, morate preispitivati vlastite namere i vlastite misli, kako biste ustanovili da li su vaše namere i misli usaglašene sa istinom; ako nisu, treba da ih odbacite, te da nakon toga postupate u skladu sa istina-načelima i prihvatite Božji nadzor. Na taj način ćete biti sigurni da istinu sprovodite u delo. Ukoliko imate vlastite namere i ciljeve, i pritom ste svesni da oni krše istinu i u suprotnosti su s Božjim namerama, ali se, uprkos tome, ne molite Bogu i rešenje ne nalazite u traganju za istinom, onda ste u opasnosti da počinite neko zlo i da uradite nešto što je protivno Bogu. Ako ste jedanput ili dvaput počinili neko zlodelo i zbog toga se pokajali, još uvek se možete nadati spasenju. Ako pak nastavite da činite zlo, vi ste onda počinitelj svakojakih zlodela. Ako ni nakon toga niste u stanju da se pokajete, onda ste u velikoj ste nevolji: Bog će vas odbaciti u stranu ili vas napustiti, što znači da ste u opasnosti da budete uklonjeni; ljudi koji čine svakojaka zlodela zasigurno će biti kažnjeni i uklonjeni.


Reči o samospoznaji

Odlomak 42

Ključ za postizanje promene u naravi jeste spoznati sopstvenu prirodu, a to se mora činiti u skladu sa Božjim razotkrivanjem. Samo u rečima Božjim čovek može da spozna svoju odvratnu prirodu, razne Sotonine otrove koji se u njoj nalaze, svoju glupost i neznanje, kao i krhke i negativne elemente u svojoj prirodi. Nakon što temeljno spoznaš te stvari i zaista budeš u stanju da mrziš sebe, da se pobuniš protiv tela, da istraješ u primeni reči Božjih, da istraješ u stremljenju ka istini dok obavljaš svoju dužnost kako bi postigao promenu naravi, i postaneš neko ko zaista voli Boga, krenuo si putem Petrovim. Bez blagodati Božje ili prosvećenja i usmeravanja od Svetog Duha, bilo bi teško ići ovim putem, jer bez istine, ljudi ne mogu da se pobune protiv sebe samih. Ići Petrovim putem usavršavanja prvenstveno zavisi od odlučnosti, vere i oslanjanja na Boga. Štaviše, čovek mora da se pokori delu Svetog Duha i da se ni u čemu nikada ne udalji od reči Božjih. To su ključni aspekti koji se nikada ne smeju prekršiti. Tokom svojih iskustava, veoma je teško spoznati sebe, i bez dela Svetog Duha, neće biti nikakvih rezultata. Da bi išao putem Petrovim, čovek mora da se usredsredi na spoznaju sebe i na preobražaj svoje naravi. Pavlov put nije bio put stremljenja ka životu niti usredsređivanja na samospoznaju, već put sa posebnim fokusom na obavljanju posla i na impozantnosti i prestižu obavljenog posla. Njegova namera je bila da svoj rad i patnju zameni za Božje blagoslove i nagrade. Ta namera je bila pogrešna. Pavle se nije usredsredio na život, niti je pridavao ikakav značaj preobražaju svoje naravi. Usredsredio se samo na nagrade. Cilj kojem je težio bio je pogrešan; prirodno, onda, i put kojim je išao takođe je bio pogrešan. To je bilo uzrokovano njegovom nadmenom i uobraženom prirodom. Jasno je da Pavle nije posedovao ni trunku istine, niti je imao imalo savesti ni razuma. Spašavajući i menjajući ljude, Bog prvenstveno menja njihove naravi. Svrha reči Božjih je da dovedu do preobražaja u ljudskim naravima, i da omoguće ljudima da Ga spoznaju i da Mu se pokore, i da budu u stanju da Ga obožavaju na normalan način. To je svrha reči i dela Božjih. Pavlov način stremljenja direktno je išao protiv i bio u sukobu sa namerama Božjim. Bio im je potpuno suprotan. Međutim, Petrov način stremljenja bio je u potpunosti u skladu sa namerama Božjim. Petar se usredsredio na život i na promene u naravi, što je upravo ono što Bog želi da ostvari u ljudima Svojim delom. Stoga je Petrov put bio blagosloven i odobren od Boga, dok je Pavlov put bio upravo onaj koji je Bog prezirao i prokleo, jer je bio protivan Njegovim namerama. Da bi išao putem Petrovim, čovek mora da poznaje namere Božje. Tačno razumevanje o tome koji put treba slediti može imati samo ako je zaista u stanju da u potpunosti razume namere Božje kroz Njegove reči – što znači da razume šta Bog želi da postigne u čoveku i, na kraju, kakve rezultate On želi da ostvari. Ako ne razumeš u potpunosti Petrov put i samo želiš da ga slediš, nećeš moći da kreneš njime. Drugim rečima, možda znaš mnogo doktrina, ali na kraju nećeš moći da uđeš u stvarnost. Čak i ako je tvoj ulazak donekle površan, nećeš moći da postigneš ikakve stvarne rezultate.

Većina ljudi ima veoma površno razumevanje o sebi. Oni uopšte ne poznaju jasno stvari unutar svoje prirode. Imaju znanje samo o nekoliko iskvarenih stanja koja otkrivaju, o stvarima koje su skloni da čine, ili o manama koje imaju, i to ih navodi da misle da poznaju sebe. Ako se zatim pridržavaju nekoliko pravila, postaraju se da ne prave greške u određenim oblastima i pođe im za rukom da izbegnu činjenje određenih prestupa, počinju da misle da poseduju stvarnost u svojoj veri u Boga i pretpostavljaju da će biti spaseni. To nije ništa drugo do ljudske uobrazilje. Ako se pridržavaš tih stvari, da li ćeš zaista moći da se uzdržiš od prestupa? Da li ćeš zaista postići promenu u svojoj naravi? Da li ćeš zaista proživeti obličje ljudskog bića? Da li ćeš zaista moći da udovoljiš Bogu? Nipošto. To je sigurno. Ljudi bi trebalo da imaju visoko merilo u svojoj veri u Boga: da zadobiju istinu i prođu kroz neke promene u svojoj život-naravi. To prvo zahteva da se ljudi potrude da spoznaju sebe. Ako je čovekovo znanje o sebi previše plitko, to uopšte neće rešiti nikakve probleme, i njegove život-naravi se nipošto neće promeniti. Moraš duboko da spoznaš sebe. To znači da poznaješ svoju prirodu, i da znaš koje elemente ona sadrži, odakle te stvari potiču i odakle dolaze. Štaviše, da li si zaista u stanju da mrziš te stvari? Da li si video svoju ružnu dušu i svoju rđavu prirodu? Ako zaista uvidiš istinu o sebi, mrzećeš sebe. Kada mrziš sebe i zatim pokušaš da sprovedeš reči Božje u delo, moći ćeš da se pobuniš protiv tela i stekneš snagu da primenjuješ istinu, i više se neće činiti da je to borba. Zašto mnogi ljudi postupaju u skladu sa svojim telesnim sklonostima? Zato što smatraju sebe prilično dobrima, i osećaju da su njihovi postupci sasvim prikladni i opravdani, bez ikakvih mana, pa čak i potpuno ispravni, i tako postupaju samouvereno. Kada zaista spoznaju kakva je njihova priroda – koliko je ružna, odvratna i jadna – prestaće da imaju tako visoko mišljenje o sebi i da budu tako nadmeni, i više se neće osećati tako zadovoljni sobom. Pomisliće: „Moram da primenjujem neke reči Božje čvrsto stojeći na zemlji. Ne budem li to uradio, neću zadovoljiti merilo ljudskosti, i stideću se da živim u prisustvu Božjem.” Zaista će sebe videti kao male i zaista beznačajne. U tom trenutku, postaće im lako da primenjuju istinu, i izgledaće donekle onako kako bi čovek trebalo da izgleda. Tek kada čovek zaista mrzi sebe, u stanju je da se pobuni protiv tela. Ako ne mrzi sebe, neće moći da se pobuni protiv tela. Istinski mrzeti sebe nije jednostavna stvar. Da bi to učinio, postoji nekoliko stvari koje čovek mora da poseduje. Prvo, čovek mora da poseduje spoznaju o svojoj prirodi. Drugo, mora da uvidi da je siromašan i jadan, da je izuzetno mali i beznačajan, i mora da vidi svoju jadnu, prljavu dušu. Kada u potpunosti uvidi ono što zaista jeste – kada se taj rezultat postigne – on zaista stiče spoznaju o sebi, i može se reći da je njegova spoznaja o sebi potpuno tačna. Tek u tom trenutku može da mrzi sebe, čak i da proklinje sebe, istinski osećajući da su ljudi toliko duboko iskvareni od Sotone da su lišeni svakog ljudskog obličja. Jednog dana, ako se zaista suoče sa pretnjom smrću, pomisliće: „Ovo je pravedna kazna Božja. Bog je zaista pravedan. Zaslužujem da umrem!” U tom trenutku, neće izražavati svoje pritužbe, a kamoli se žaliti na Boga – jednostavno će osećati da su krajnje siromašni, jadni, prljavi i iskvareni, i da bi trebalo da budu eliminisani i uništeni od Boga, i osećaće da duša poput njihove nije podobna da živi na zemlji. Stoga se neće žaliti na Boga niti Mu se opirati, a kamoli Ga izdati. Ali ako ne poznaju sebe, pa i dalje smatraju sebe prilično dobrima, onda će, kada se približi pretnja smrću, pomisliti: „Veoma sam dobro postupao u svojoj veri. Tako sam naporno stremio ka istini, toliko sam žrtvovao i toliko sam patio, ali na kraju, bog me pušta da umrem. Ne znam gde je pravednost božja. Zašto dopušta da umrem? Ako čak i neko poput mene mora da umre, ko može biti spasen? Nije li sa čitavim ljudskim rodom svršeno?” Prvo, imaće predstave o Bogu. Drugo, žaliće se na Njega i neće imati nimalo pokornosti. Oni su baš kao Pavle, koji nije poznavao sebe, čak ni kada je bio na samrti. Kada ih stigne kazna Božja, biće već prekasno.

Odlomak 43

Iako se na okupljanjima često u zajedništvu razgovara o istini, detaljno se analiziraju ljudske iskvarene naravi, razgovara se o samospoznaji i diskutuje se o različitim stanjima i ponašanjima ljudi, još uvek je mnogo onih koji nisu spoznali svoju sopstvenu iskvarenu narav. Neki ljudi samo priznaju da imaju iskvarenu narav, ali je ne spoznaju kad je otkriju. Neki imaju sposobnost razumevanja i, kad čitaju Božje reči, oni priznaju da su Božje reči istina i da je praktično to što On govori. Međutim, kad ih neke stvari zadese, njihovo razumevanje postaje površno. Oni nastavljaju da veruju da im je još uvek sasvim dobro, da su i dalje dobre osobe; iako veruju da imaju pomalo iskvarenu narav, oni sebe i dalje svrstavaju u dobre ljude. Oni ne poznaju prirodu svoje iskvarene naravi niti znaju kakve će posledice ona prouzrokovati. Da li je to istinska spoznaja sebe? Nakon nekoliko godina vere u Boga, kroz čitanje Njegovih reči, slušanje propovedi i zajedništvo, kao i kroz orezivanje, većina ljudi je konačno jasno uvidela da njihova ljudskost nije dobra, da zaista imaju iskvarenu narav i da mogu da rade stvari koje krše istinu i protive se Bogu. Međutim, mnogi ljudi ne prepoznaju to istinski; oni samo na rečima priznaju da su đavoli, da su Sotone i da treba da budu prokleti. Da li je ovaj način razumevanja praktičan ili nije? Da li je to nešto što dolazi iz srca? Da li je to nešto što je rečeno iz iskrene mržnje prema sebi? Na primer, postojao je starešina ili delatnik koji je smenjen jer nije obavljao stvaran posao, a da bi svima pokazao svoje „kajanje”, napisao je ovakvo pokajničko pismo: „Izneverio sam Boga i dužan sam Mu. Nisam vredan Njegovog spasenja niti celog Njegovog srca koje je dao za mene. Ja sam demon, ja sam Sotona, moja ljudskost je loša. Treba da budem proklet, treba da odem u pakao i da tamo stradam!” U tom pismu pokajanja, sa svakom rečenicom, on poriče i osuđuje sebe izgovarajući reči koje nevernik nikad ne bi rekao. Iako priznaje da je demon i Sotona, da li je ijedna od tih reči istinita? (Nije. On ne pominje koje je iskvarenosti otkrio, koje je loše stvari uradio niti koje je štete naneo radu crkve.) Ni jedna rečenica ne objašnjava trenutnu situaciju niti ono što mu je u srcu; sve su to samo prazne reči. Da li je to istinito razumevanje? (Nije.) Ako to nije istinito razumevanje, da li oni onda priznaju da su iskvareni? (Ne.) Hajde onda im to definišemo: takva osoba ne priznaje svoju iskvarenost. Napisala je pismo pokajanja i, spolja gledano, čini se da je spoznala sebe i priznala svoju iskvarenost. Od tog trenutka, trebalo bi da posmatraš kako se ta osoba ponaša u svakodnevnom životu i da li se njeno stvarno ponašanje „iza kulisa” promenilo; tek tada možeš da doneseš tačan zaključak. Na osnovu kakvog ponašanja možemo da vidimo da oni istinski priznaju svoju iskvarenu narav i da su sebe istinski spoznali? (Nakon što osoba istinski spozna sebe, nastupiće stvarne promene.) To je tačno. Bog gleda da li postoji stvarna promena u nekoj osobi. Ako neko napiše pismo pokajanja, čini se da ima istinsko razumevanje i reči mu zvuče iskreno, da li to znači da se ta osoba istinski pokajala? Da li to dokazuje da se takva osoba istinski pokajala? Ne, moramo posmatrati da li u njoj postoji istinska promena – to je najbitniji aspekt. Ali, nakon što takvi ljudi budu smenjeni, oni se često pravdaju i brane pred braćom i sestrama, što je jasan pokazatelj da još uvek nisu priznali svoju iskvarenost i da nisu sebe istinski razumeli. Njihov otpor, samoodbrana i pravdanje „iza kulisa” potvrdilo je ovu tvrdnju. Osim toga, kad Višnji raščlanjuje njihove postupke i kad kaže da su antihristi, lažne starešine i neko ko ne obavlja stvaran posao, kako oni reaguju na to što ih Višnji razotkriva? Oni se raspravljaju, brane se i pravdaju, objašnjavajući te stvari svuda, ne priznajući da ne obavljaju stvaran posao, da nemaju kov, da ne razumeju istinu i da su lažne starešine. Kakva to narav stoji u pozadini ovakvog nepriznavanja i samoodbrane? Ovo je neka vrsta nepopustljive i nadmene naravi, naravi koja oseća odbojnost prema istini. U svom pismu pokajanja, takvi ljudi kažu da su đavoli i Sotone, na nisu vredni Boga i da duguju Bogu, kao i da im ljudskost nije dobra. Ali odmah nakon tog priznanja, vraćaju se na staro. Šta se to ovde događa? (Njihovo priznanje nije istinito.) Koja je njihova istinska strana? Koji je njihov istinski rast? (Odbrana i pravdanje sebe.) Njihovo pravdanje i samoodbrana „iza kulisa”, njihovo objašnjavanje sebe svuda – to je njihova istinska strana. Zar to ne dokazuje da oni ne priznaju da ne mogu da obavljaju stvaran rad i da nemaju istina-stvarnost? Oni to uopšte ne priznaju. Ako čak ni to ne priznaju, da li su onda istinski spoznali sebe? Ako nisu spoznali sebe, zar onda njihovo predstavljanje sebe kao đavola i Sotone ne navodi ljude na pogrešan put? Onda je laž sve ono što kažu o samospoznaji; sve je to obmana. Oni ne priznaju da ne mogu da obavljaju posao i da im ljudskost nije dobra. Zašto onda i dalje koriste ove reči samoosude? To je nedokučivo. Ako nisu spoznali sebe, zašto se i dalje pretvaraju da jesu? Zato što žele da prevare ljude. Činjenice koje imamo pred sobom već su dokazale da su licemeri. Priznaju li oni onda da imaju iskvarenu narav? (Ne priznaju oni to.) Oni odbijaju to da priznaju, pa čak i na sve načine pronalaze razna opravdanja i razloge da dokažu da to što su uradili nije pogrešno. Oni veruju da je ispravno sve što urade i da Višnji to neće osuditi niti raščlaniti. Oni mogu da prihvate da budu smenjeni, ali ne i da se prema njima neko nepravedno ophodi zbog tih stvari. Bez obzira na razlog zbog kojeg u smenjeni, oni mogu da se tome pokore i da to prihvate; ali, kada budu smenjeni zbog tih nekih konkretnih stvari koje su uradili, oni ne mogu to da prihvate i da se pokore. Nije li upravo to uzrok njihovim pravdanjima i samoodbrani? Takva osoba za sebe govori da je đavo i Sotona, kaže da treba da bude prokleta i poslata u pakao i neprestano ponavlja te slogane dok nastavlja da se raspravlja i pravda – da li je onda istinski spoznala sebe? (Nije.) Takve osobe neprestano uzvikuju da su đavo i Sotona, a ne priznaju svoja nedela. Da li priznaju da imaju iskvarene naravi? (Ne.) Zašto se kaže da to ne priznaju? Svi oni priznaju da su đavo i Sotona, pa zašto onda ne priznaju da imaju iskvarene naravi? Koja je posledica ozbiljnija – priznanje da neko ima iskvarenu narav ili priznanje da je neko đavo i Sotona? Zapravo, oni u svojim srcima razumeju da priznavanje da su Sotona i đavo može da zavara druge, da time postižu dobar ishod i da im ljudi neće ništa učiniti. Međutim, ako priznaju svoja nedela, ili to da nemaju ljudskosti, ljudi će ih se kloniti i mrzeće ih. Stoga oni biraju slogan kao za poster kako bi svakog naveli na pogrešan put i kako bi objasnili stvari. Zašto uzvikuju takve krilatice i slogane? Šta je svrha toga? (Tako će ljudi videti koliko su oni spoznali sebe.) S jedne strane, oni se razmeću svojom duhovnošću. S druge strane, razmišljaju ovako: „Svi za sebe kažu da su đavo i Sotona. Ako ja kažem da sam đavo i Sotona, neću morati da snosim nikakve posledice i čak mogu da steknem svačije odobravanje. Zašto to ne bih učinio?” Zar nije to ta zamisao? Zar ovakva spoznaja sebe nije prilično lukava? (Da, ona navodi na pogrešan put.) To je, po svojoj prirodi, navođenje na pogrešan put i varanje, i time se odlikuju verske varalice! Šta kažu verske varalice? „Svi smo mi grešnici; svi smo mi zgrešili!” Oni ne kažu u kom smislu su loši niti navode detalje loših stvari koje su učinili. Oni takođe kažu: „Svi smo mi grešnici i moramo da se pokajemo. Pogledajte koliko je dragocene krvi gospod Isus prolio za nas!” Kakav cilj oni žele da postignu ovim rečima? Žele da sebe predstave kao duhovne. Prave se važni i navode druge da imaju visoko mišljenje o njima kako bi postigli svoj cilj da osvoje srca i misli drugih. Da li ti ljudi koji tvrde da priznaju da su đavoli i Sotone takođe žele da postignu ovaj cilj? Zar nije to i njihov cilj? Na prvi pogled, čini se da su oni spoznali sebe i naizgled su ljudi koji su se istinski pokajali, proglašavajući sebe đavolima i Sotonama, decom pakla i onima koji zaslužuju smrt. Koliko su ozbiljne njihove reči! Ali, iako su ozbiljni u svom govoru, jesu li ozbiljni i u onome što zapravo rade kad ih drugi ne vide? Uopšte nisu. Oni primenjuju dvoličan pristup: s jedne strane, oni javno priznaju da su đavoli i Sotone, ali s druge strane idu unaokolo, brane se i opravdavaju, objašnjavajući da nisu učinili ništa loše. Oni govore da se Višnji nepravedno ophodi prema njima, da Višnji nije svestan trenutne situacije i da su zbog toga oni pretrpeli velike nedaće i jad i platili visoku cenu, kao i da ne treba da budu tretirani na takav način. Oni to govore kako bi izazvali saosećanje, kako bi još više ljudi pogrešno verovalo da oni priznaju da su đavoli i Sotone i da su istinski spoznali sebe, da je Višnji bio nepravedan prema njima i da su otpušteni zbog trivijalne stvari. Oni žele da predstave da su spoznali sebe i da zaslužuju da budu starešine. A zapravo se žestoko brane i pravdaju sebe. Mogu li takvi ljudi koji su dobri u prerušavanju, u pravdanju sebe i uzvikivanju duhovnih slogana zaista biti oni koji su spoznali sebe? (Ne mogu.) Njihova takozvana samospoznaja samo je pretvaranje, varanje ljudi i zavaravanje svih kako bi ostavili dobar utisak na druge. Oni pred Boga ne dolaze da se iskreno pokaju i da priznaju krivicu, ne prihvataju da ih Bog oreže, razotkrije, disciplinuje, pa čak ni da ih smeni. Oni jednostavno nemaju takav stav.

Danas je iskustvo većine ljudi isuviše plitko, a njihova samospoznaja isuviše ograničena. Mnogi priznaju samo greške u svojim metodama i sopstvene mane, dok vrlo mali broj njih priznaje loš kov, izobličeno razumevanje, nedostatak duhovnog razumevanja i nedostatak ljudskosti. Još manje njih priznaje da Božje reči razotkrivanja predstavljaju apsolutne činjenice, da te reči razotkrivaju istinu njihove iskvarenosti ili da su Njegove reči u potpunosti tačne i nepogrešive. To je dokaz da ljudi i dalje nisu istinski spoznali sebe. To što ne priznaju da žive prema svojim sotonskim naravima i prema sotonskoj prirodi znači da nisu istinski spoznali sebe. Koje god iskvarene naravi da otkriju, oni ih ne priznaju. Oni ih pokrivaju i uvijaju, ne dozvoljavajući drugima da vide njihovu iskvarenost. Takvi ljudi su vrlo dobri u prerušavanju i licemerni su. Danas je većina ljudi okrenuta istini i njihovo stanje se donekle popravilo, ali oni i dalje nisu istinski spoznali sebe. Kad naprave grešku, mnogi ljudi se uporno drže samo priznanja da nisu bili u pravu tog trenutka. Ako ih pitaš: „Šta si tačno pogrešio po pitanju ovoga? Koja si istina-načela prekršio? Koje iskvarene naravi si pokazao?”, oni bi odgovorili: „To nema nikakve veze sa iskvarenim naravima. To je bila samo trenutna greška; nisam promislio o tome i reagovao sam impulsivno. Nije mi to bila namera.” Njihovi nenamerni postupci i greške postali su štit i izgovor za iskvarene naravi koje su pokazali. Da li je to istinsko priznavanje iskvarenosti? Nije. Ako često nalaziš izgovore ili razloge za iskvarene naravi koje pokazuješ, onda ne možeš istinski da se suočiš sa svojim iskvarenim naravima, niti možeš da ih priznaš i razumeš. Na primer, neka osoba obavlja dobro svoje dužnosti neko vreme; stanje joj je stabilno, sve što radi ide glatko i bez zastoja, postiže neke pozitivne rezultate i dobija pohvale od drugih. Oseća da je dala veliki doprinos i da Bog treba da je nagradi. Kao rezultat toga, ona otkriva nadmenu i samopravednu iskvarenu narav – ona veruje da je bolja od drugih, odbija da sluša i nije u stanju da skladno sarađuje sa bilo kim. Nedugo zatim, ona pravi greške u obavljanju svojih dužnosti i braća i sestre je orezuju i razotkrivaju govoreći joj da je previše nadmena. Ona teško može da prihvati tu činjenicu i neprestano razmišlja o tome na ovaj način: „Ja nadmena? Mislim da nisam. Nisam se hvalila ničim, pa kako bih mogla da postanem nadmena?” Zaglavi se kod reči „nadmena” i ne može to da prevaziđe. Njena nesposobnost da prihvati tu reč pokazuje da nema razuma, da sebe uopšte nije spoznala i da ne priznaje svoju iskvarenu narav. Kad te nešto zadesi i pokažeš iskvarenu narav, ako te neko kritikuje ili te orezuje i kaže ti da si prekršio istina-načela, a ti samo priznaješ greške za tu konkretnu stvar, a nisi spreman da priznaš da je to posledica pokazane iskvarene naravi i spreman si da ispraviš samo tu grešku, ali ne i da prihvatiš činjenicu da si pokazao iskvarenu narav, onda nisi istinski spoznao sebe. Može li priznavanje greške predstavljati samospoznaju samu po sebi? Samospoznaja se odnosi na identifikovanje uzroka svojih grešaka i spoznaju vlastite iskvarene naravi. Ako priznaš da si uradio nešto loše i nakon toga se tvoje ponašanje promeni tako da ostavljaš utisak da više ne praviš istu grešku, ali da nisi odbacio svoju iskvarenu narav i da uzrok greške nije rešen, kakve bi onda bile posledice? Ti bi i dalje neizbežno otkrivao iskvarenu narav, ustajao protiv Boga i protivio Mu se. Nemoj misliti da nekoliko promena u ponašanju znači i promenu tvoje naravi. Spoznaja sebe je stvar koja nema kraj; ako neko nije u stanju da spozna uzrok svoje iskvarene naravi, da shvati gde leži uzrok njegovog buntovništva i protivljenja Bogu, onda ne može da postigne promenu u svojoj naravi. To je ono što je teško u promeni vlastite naravi. Zašto mnogi ljudi koji veruju u Boga menjaju samo svoje ponašanje, a ne i svoju život-narav? Tu leži problem. Ako priznaš da ono što pokazuješ jeste iskvarena narav koja je dovela do toga da se ponašaš samovoljno, da donosiš proizvoljne odluke, da ne sarađuješ skladno sa drugima i da sebe stavljaš iznad drugih, a onda, pošto te stvari priznaš, priznaš dalje i da je njihov uzrok tvoja nadmena narav, kakvu će ti korist to doneti? Tek tada ćeš istinski promisliti o tim stvarima i shvatiti da je iskvarena narav osnovni uzrok protivljenja Bogu i da je ona čvrst dokaz da je Sotona iskvario čovečanstvo. Shvatićeš da neko ko ne odbaci tu iskvarenu narav neće biti vredan da se naziva ljudskim bićem i neće biti vredan da živi pred Bogom. Međutim, ako priznaš samo da si učinio nešto loše, koje će to posledice imati? Ti ćeš se samo fokusirati i truditi se da nađeš način kako da neke stvari radiš i kako da ih ispravljaš, fokusiraćeš se na to da radiš ono što se naizgled čini ispravnim i na to kako da sprečiš razotkrivanje svoje nadmene naravi. Postaćeš sve lažljiviji i metode koje koristiš da bi zavarao druge bivaće sve prepredenije. Pomislićeš: „Ovog puta sam napravio grešku i svi su to videli jer nisam bio oprezan. Sledeći put neću biti takav.” Posledično, iako se način na koji obavljaš stvari naizgled promenio i drugi ne mogu da uoče nikakve probleme, ti si ipak sakrio svoju iskvarenu narav. Šta si ti postao? Postao si lažljiviji i postao si licemeran. Ako se neko fokusira na nešto, potrudi se oko načina na koji govori i ponaša se tako da spolja niko ne može da uoči nikakav problem niti da mu nađe manu, već njegove postupke smatraju besprekornim, i ako taj neko nimalo ne promeni svoju iskvarenu narav, zar time ne postaje farisej? Iako licemerno ponašanje može da zavara ljude, može li ono da zavara Boga? Šta tačno znači stremiti ka istini? Pre svega, to znači težiti promeni u svojoj naravi. Ako neko nikad ne spozna svoju iskvarenu narav, onda je nemoguće da dođe do promene u njegovoj naravi. U isto vreme, kad priznaju da imaju iskvarenu narav, takvi ljudi moraju da prihvate istinu, da promisle o tome šta su pogrešno uradili i u čemu nisu uspeli, a onda da potraže istinu da bi rešili probleme. Samo na taj način mogu postepeno da odbace svoju iskvarenu narav, da primenjuju istinu u obavljanju svojih dužnosti i da postupaju u skladu sa načelima. Ako tako rade, oni će ući u istina-stvarnost. Ka istini streme samo oni koji za istinom tragaju i primenjuju je. Oni su ti koji mogu neprestano da ulažu napore u primenu istine, da postupaju u skladu sa načelima, da sumiraju svoja iskustva i da nauče lekcije. Kad primenjuju istinu i uđu u stvarnost, kad imaju načela u svojim postupcima i kad prave manje grešaka, oni će postepeno postati dostojni toga da ih Bog koristi. Ako ta osoba nije neko ko stremi ka istini, ma koliko se unosila u prazne priče o samospoznaji ili ma kako sebe da okarakteriše kao đavola i Sotonu, ona ipak na kraju neće istinu sprovesti u delo. Koja je onda razlika između te dve osobe? Jedna priznaje svoju iskvarenu narav, traga za istina-načelima i praktično postupa u skladu sa istinom – to je put stremljenja ka istini. Druga ne priznaje da ima iskvarenu narav i ne prihvata činjenicu o svojoj iskvarenoj naravi, već se fokusira na način na koji obavlja stvari. Međutim, to je samo spoljašnja promena njihovog ponašanja, dok u njihovoj život-naravi nema promene, zbog čega je njihovo ponašanje još varljivije. Da li je ono što ovi ljudi upražnjavaju u skladu sa istina-načelima? Nije ni približno tome. Ni površinu nisu zagrebli. Ono što oni rade je prerušavanje, pretvaranje i varanje, a njihov cilj je da prevare Božji izabrani narod. Oni ne primenjuju istinu, već i dalje žele da ih svi hvale, da se svi s njima slažu i odobravaju im, kako bi mogli da imaju status u crkvi. Zar to nije manifestacija prerušavanja i varanja? Oni se prerušavaju i prikrivaju sebe i fokusiraju se na to kako da steknu naklonost drugih. Postoje li ikakva istina-načela u ovakvom ponašanju? Uopšte ne postoje – sve je to u potpunosti zasnovano na predstavama ljudskog uma, na postupcima ljudi, filozofijama za ovozemaljsko ophođenje i to je i dalje život u skladu sa sotonskom naravi. Ovo pribegavanje licemerju pripada lažnoj duhovnosti; to je varanje ljudi i nedostatak čak i najmanje istina-stvarnosti.

Zašto se neki ljudi, koji ostavljaju utisak da svoje dužnosti obavljaju baš kao i drugi, odjednom niotkud pojave i sve šokiraju time što na kraju počine veliko zlodelo? Može li se takvo nešto desiti za samo dan-dva? Naravno da ne može. Ništa se ne dešava preko noći. Spolja gledano, oni ostavljaju utisak bezazlenih i jednostavnih ljudi, i niko im ne može naći manu, ali na kraju, loše stvari koje oni rade mnogo su ekstremnije i više zapanjuju nego stvari koje drugi ljudi rade. Takve stvari rade takozvani „bezazleni” ljudi. Znate li koja je zajednička karakteristika takvih ljudi? (Oni se naizgled lepo ponašaju i uglavnom izgledaju prilično bezazleni.) Ono što oni proživljavaju i njihova priroda-suština imaju dve jasne odlike – možete li da uočite te dve ključne stvari? (Oni ne vole istinu i ne priznaju da imaju iskvarenu narav. Kad govore o samospoznaji, oni se prerušavaju i ponašaju se licemerno.) Licemerno ponašanje je jedan aspekt toga. Pa kako onda možeš da otkriješ i potvrdiš da su ovi ljudi licemerni? Kako možeš da potvrdiš da je lepo ponašanje koje ovi ljudi proživljavaju zapravo pretvaranje? (Spolja gledano, oni lepo govore, ali u istinskim postupcima štite svoje interese i ne uzimaju u obzir interese Božje kuće.) To je specifično ispoljavanje licemernog ponašanja. Iako ovi licemerni ljudi lepo govore, oni zapravo varaju ljude i navode ih na pogrešan put. Osim toga, oni pokazuju svoj sebičluk i pokvarenost, štite isključivo sopstvene interese i ne uzimaju u obzir interese Božje kuće – oni žele da žive kao kurve, a očekuju spomenik svojoj čestitosti. Sve to predstavlja njihovu priroda-suštinu, lišenu svake ljudskosti. Upravo sam pomenuo da njihova priroda-suština ima dve jasne odlike. Prva je da takvi ljudi često uzvikuju slogane i govore o doktrinama kao da su duboko duhovni, ali u suštini ne vole istinu ni najmanje, a bez ljubavi prema istini, za njih je nemoguće da je sprovedu u delo. Imajući to u vidu, zar ono što ste ranije pomenuli – da oni misle samo na vlastite interese – nije jedna od tih manifestacija? Zašto vode računa samo o svojim interesima? Vole li oni istinu? (Ne vole oni istinu; oni vole samo interese.) Oni štite samo sopstvene interese i nimalo ih se ne tiču interesi Božje kuće i braće i sestara. Ne pokazuje li takvo ponašanje da čovek ni najmanje ne voli istinu? Neki ljudi kažu: „Ako ne vole istinu, zašto uvek drže besede o stvarima koje se tiču istine?” Kako biste to objasnili? (Oni to rade da bi druge impresionirali, a sebe pokrili i prerušili.) To je jedan aspekt. A da li, pored toga, oni zaista drže besede o istini? To uopšte nije istina; to su samo reči i doktrine. Ako je jasno da su to samo reči i doktrine, kako se onda mogu nazvati istinom? Samo bi budale mogle da izjednače reči i doktrine sa istinom. Đavoli su vrlo vešti u izgovaranju reči i doktrina koje ljude navode na pogrešan put, a ujedno žele da se pretvaraju da su ljudi koji imaju istinu kako bi time prevarili druge i Boga. Ma koliko uzvišene bile reči i doktrine koje ljudi izgovaraju, one nisu istina; istina su samo reči koje izgovara Bog. Kako bi se reči i doktrine koje ljudska bića izgovaraju mogle pomenuti u istom dahu kao i istina? To su dve različite stvari. Prvi aspekt je to što ovi ljudi nemaju apsolutno nikakvu ljubav prema istini. Da li je taj aspekt njihova priroda-suština? (Jeste.) Zašto kažemo da je to njihova priroda-suština, a ne samo privremeno otkrovenje ili ponašanje? Zato što se, kad pogledamo sva njihova otkrovenja i ponašanja, može zaključiti da je njihova ljudskost-suština takva da oni uopšte ne vole istinu. Na osnovu takvih njihovih različitih ponašanja, može se utvrditi da su oni ljudi koji ne vole istinu. To je prva odlika. Koja je druga odlika? Ti ljudi uopšte ne priznaju svoje iskvarene naravi. Šta to znači da ih uopšte ne priznaju? Ako se kaže da oni ne priznaju svoje iskvarene naravi, zašto onda oni uvek govore da su spoznali sebe? Ne samo da govore da su spoznali sebe, već i besramno pomažu drugim ljudima da spoznaju sebe. Oni često kažu da ne rade dovoljno, da duguju Bogu, da su đavoli i Sotone i da zaslužuju da budu prokleti. Kako se to može objasniti? (Kad govore o tome da su spoznali sebe, oni ne navode nikakav istinski sadržaj niti pojedinosti. Na primer, ne postoji praktičan sadržaj koji se tiče toga koje su iskvarenosti oni otkrili, koje pogrešne namere imaju u sebi, koje iskvarene naravi ih kontrolišu, koje su konkretne manifestacije koje imaju, kojoj priroda-suštini pripadaju i tako dalje. Oni samo nejasno izjavljuju da su đavoli i Sotone, bez izražavanja iskrenih osećanja i razumevanja.) (Jedan od rezultata istinskog poznavanja sebe jeste sposobnost da iskreno sami sebe omrznete. Takvi ljudi deklarativno priznaju svoju iskvarenost, ali u svojim srcima uopšte ne mrze sebe i ujedno nalaze svakakve razloge da se brane i pravdaju. U nekim slučajevima, oni se ne pravdaju pred drugima, ali u sebi ipak ne prihvataju i ne priznaju svoju iskvarenost. Oni uopšte nisu u stanju da prihvate istinu i uopšte se ne menjaju.) Oni ne priznaju svoju sopstvenu iskvarenost – kako se to može objasniti? (Kad ih nešto zadesi i kad budu razotkriveni, oni smatraju da nisu u stanju da urade tako nešto i ne priznaju da imaju takvu iskvarenu narav.) Takvi ljudi uvek govore o tome da su spoznali sebe, ali šta su tačno spoznali? Jesu li spoznali svoje ponašanje i ispoljavanja ili su spoznali svoje iskvarene naravi? Ili samo znaju koje stvari su uradili pogrešno? Postoji velika razlika između te dve vrste spoznaje. Neke spoznaje donose istinsko znanje, dok su druge površne i nedostaje im suština. Spoznaje nekih ljudi su još i pliće, pa oni samo znaju koje su stvari loše uradili ili priznaju stvari koje su uradili kršeći moral i zakon. To ih ne razlikuje od religioznih ljudi koji priznaju svoju krivicu Gospodu; to ne vodi iskrenom pokajanju. Postoje takođe neki ljudi koji samo izgovaraju doktrine kad govore o samospoznaji ili oponašaju ono što drugi govore o samospoznaji. To je još gori oblik prikrivanja i laganja. Zašto ovi ljudi istinski ne spoznaju sebe? Najvažniji razlog je taj što oni nikad ne prihvataju istinu, tako da su svi njihovi postupci i ponašanja zasnovani isključivo na onome što se njima dopada, na sopstvenoj sotonskoj filozofiji i na ličnim interesima, ambicijama i željama. Duboko u svojim srcima, oni ne vide svoje ambicije i želje kao iskvarene; ništa što njima treba nije iskvareno, pa zato oni rade šta žele, šta god im je volja. Kad o ovome prosuđuju polazeći od svojih postupaka, da li oni priznaju sopstvene iskvarenosti? (Ne priznaju ih.) Kako se ponašaju ljudi koji priznaju svoje iskvarenosti? Da li reaguju tako što traže istina-načela ili se jednostavno mole, razmišljaju i rade stvari onako kako to oni smisle u svojim glavama? Šta od toga oni poštuju? (Oni traže istina-načela.) Dakle, posmatrajući postupke ovih nabrojanih vrsta ljudi, očigledno je da oni uvek rade ono što žele. Oni veruju da su Božje reči namenjene drugima i da oni drugima prenose doktrine koje razumeju, što znači da navode druge da se se ponašaju u skladu s Božjim rečima, čime podrazumevaju sledeće: „svi vi pokazujete iskvarenosti, ali ja tragam za istinom u svemu što radim i jedva da pokazujem ikakve iskvarenosti.” Jesu li to ljudi koji su istinski spoznali sebe? Oni se ne usuđuju da priznaju svoje iskvarene naravi; to je istina po tom pitanju. Oni veruju da plaćanje cene, uz malo više priče, podnošenje malo više patnje i čak ostavljanje stvari i davanje sebe u potpunosti zarad ispunjenja svojih ambicija i želja – da sve to skupa jeste u skladu sa istinom i da je ispravno. Ako biste ih pitali: „Pošto su svi ljudi iskvareni, zar se ne bojiš da nisi u pravu kada razmišljaš na taj način?”, oni bi rekli: „Ne, sve je u redu. Ne plašim se. Moje namere su ispravne.” Pogledajte kako oni svoje ambicije, želje i namere posmatraju kao nešto pozitivno. Da li ovakvi ljudi priznaju svoje iskvarene naravi? (Ne, ne priznaju ih.) Sa objektivne tačke gledišta, oni prosto ne priznaju svoje iskvarene naravi. Može li neko ko ne priznaje svoju iskvarenu narav istinski da se pokaje? (Ne, ne može.) Oni se nipošto neće pokajati; naprosto neće. Imaju li oni istinsku pokornosti? (Nemaju.) Toga imaju još manje. Oni čak ni ne znaju šta je istina, pa kako onda mogu da se pokore? Jedino čemu se oni pokoravaju jesu njihove ambicije i želje. Oni u potpunosti žive život tako što sve preduzimaju vođeni svojim željama i tako što govore, ponašaju se i biraju svoj put isključivo na osnovu sopstvene volje, nikad ne tragajući za istinom. Neki ljudi kažu: „Oni nikad ne tragaju za istinom, pa zašto onda slušaju propovedi?” Slušanje propovedi ne znači obavezno da su oni u stanju da tragaju za istinom; to je samo jedan aspekt verovanja u Boga. Kad ne bi slušali propovedi i kad ne bi prisustvovali okupljanjima, zar ne bi onda bili razotkriveni? Dakle, kroz ovaj postupak moraju da prođu, ali slušanje propovedi ne znači da su oni neko ko prihvata istinu ili priznaje svoju iskvarenost; ne može se doneti takav zaključak. Priznavanje vlastite iskvarenosti nije lako, i ono teško pada ljudima koji ne vole istinu.

Upravo smo pomenuli da ljudi koji nisu spoznali sebe imaju dve jasno izražene odlike: jedna je da oni u osnovi ne vole istinu, a druga da ne priznaju da imaju iskvarene naravi. Dakle, koliko ste daleko od samospoznaje? (Trenutno, mi još uvek ne poznajemo sebe i nismo dostigli tačku da mrzimo sebe.) Mnogo ste daleko od toga. Samospoznaja pre svega znači spoznaju svoje iskvarene naravi, svojih izbora, i svojih pogrešnih gledišta i ponašanja. To je ključno, dok su drugi aspekti samospoznaje sporedni. Istinu možeš istinski da prihvatiš i da dođeš do istinskog kajanja kad priznaš da imaš iskvarenu narav, da imaš sve vrste ljudske priroda-suštine i otkrovenja iskvarenosti koje je Bog izneo na videlo i kad možeš konkretno da ih pobrojiš i da priznaš da sve te konkretne činjenice, ponašanja i otkrovenja nisu u skladu sa istinom, da su sve protiv Boga i da ih je On sve prezreo. Danas, kad ljudi tvrde da prihvataju istinu, oni je samo priznaju u doktrini i donekle menjaju svoje ponašanje. Ali, nakon toga, oni i dalje žive vođeni sotonskim iskvarenim naravima i u skladu sa Sotoninom filozofijom; oni se uopšte ne menjaju. Promene u ponašanju ne predstavljaju promene u naravi. Da bi se transformisala nečija narav, taj neko mora da spozna svoju priroda-suštinu i svoju iskvarenu narav – to je prvi korak. Neko ko priznaje samo da su mu neki postupci problematični, da nije dobra osoba ili da je đavo i Sotona i dalje je daleko od spoznaje svoje priroda-suštine i od transformisanja svoje naravi.

Odlomak 44

Ako sebe žele da razumeju, ljudi moraju razumeti svoju iskvarenu narav i dokučiti svoja prava stanja. Da bi se razumelo vlastito stanje, najvažnije je dokučiti vlastite misli i ideje. U svakom vremenskom periodu, misli i ideje osobe su vođene jednom glavnom stvari. Ako možeš da shvatiš svoje misli i ideje, možeš da shvatiš šta se nalazi u njihovoj pozadini. Niko ne može da kontroliše svoje misli i ideje. Međutim, moraš da znaš odakle te misli i ideje dolaze, kakvi su motivi u njihovoj pozadini, kako one nastaju, šta ih vodi i kakva im je priroda. Nakon što se promeni narav neke osobe, misli, ideje, gledišta i ciljevi kojima stremi koji proizilaze iz ovog promenjenog dela biće veoma različiti. Oni će se u suštini približiti istini i biti u skladu sa istinom. One stvari koje se u ljudima nisu promenile, odnosno, njihove stare misli, ideje i gledišta, kao i stvari koje vole i kojima teže, sve su prljave, gadne i odvratne. Nakon što osoba razume istinu, ona je u stanju da razazna te stvari i da ih jasno vidi. Stoga je u stanju da se pobuni protiv tih stvari i da ih se odrekne. Ovakvi ljudi su zaista pretrpeli neke promene. Oni mogu da prihvate i primenjuju istinu, i da uđu u neke istina-stvarnosti. Oni koji ne razumeju istinu ne mogu jasno da vide ove iskvarene ili negativne stvari, i ne mogu da ih razaznaju. Zbog toga ne mogu da ih se odreknu, a kamoli da se protiv njih pobune. Šta tačno uzrokuje ovu razliku? Kako to da su svi oni vernici, s tim da neki mogu da razaznaju negativne i gadne stvari i da ih odbace, dok drugi ove stvari ne mogu jasno da vide, niti da se od njih oslobode? To je direktno povezano sa činjenicom da li osoba voli istinu i stremi ka njoj. Kada oni koji streme ka istini jedu i piju Božje reči i određeno vreme slušaju propovedi, onda mogu da shvate istinu i da jasno vide određene stvari. Ostvariće napredak u svom životu. Nasuprot tome, iako u podjednakoj meri prisustvuju skupovima, čitaju Bože reči i slušaju propovedi, oni koji ne vole istinu neće moći da shvate istinu i, ma koliko godina da su vernici, neće postići život-ulazak. Ovi ljudi ne uspevaju jer ne streme ka istini. Ma koliko godina da veruju u Boga, oni koji ne streme ka istini ne mogu da shvate istinu. Kada se suoče sa određenom situacijom, oni ne mogu jasno da je sagledaju, i gotovo da se i ne razlikuju od religioznih ljudi. Iz svojih godina vere nisu ništa zadobili. Koliko istine sada razumete? Šta možete jasno da vidite? Možete li da razaznate negativne stvari i ljude? Ako ti čak nije jasno šta je vera u Boga, niti u koga zapravo veruješ, ako ne možeš jasno da raspoznaš ideje i namere koje imaš u svakodnevnom životu, ako nisi sasvim svestan puta kojim kao vernik u Boga treba da ideš i nije ti jasno kako istinu treba da sprovodiš u delo kad činiš stvari ili obavljaš svoju dužnost, onda si osoba koja nema nikakav život-ulazak. Jedino na osnovu potpunog shvatanja istine i spoznaje o tome kako da istinu sprovodiš u delo, možeš da razaznaš različite vrste ljudi, da jasno sagledaš različita pitanja, obavljaš stvari u skladu sa istinom, ispunjavaš Božje zahteve i postaneš sve bliži Božjim namerama. Rezultate ćeš postići jedino stremljenjem na ovaj način.

Odlomak 45

U čoveku se često javljaju određena negativna stanja. Neka od njih na ljude mogu da utiču ili da ih sputavaju. Postoje stanja koja čoveka mogu čak navesti da skrene sa istinitog puta i krene u pogrešnom pravcu. Čemu ljudi teže, na šta obraćaju pažnju i kojim putem biraju da krenu – sve to je povezano sa njihovim unutrašnjim stanjima. Da li će ljudi biti slabi ili snažni još je neposrednije povezano sa njihovim unutrašnjim stanjima. Na primer, mnogi ljudi u današnje vreme pridaju poseban značaj danu Božjem. Svima je ova želja zajednička: čeznu da dan Božji dođe što pre kako bi mogli da se izvuku iz ove patnje, iz ovih bolesti, ovog proganjanja i drugih vrsta bola. Ljudi misle da će, kad dan Božji stigne, biti oslobođeni bola koji sada trpe, da više nikada neće podnositi nedaće i da će uživati u blagoslovima. Ako neko ko je u ovakvom stanju teži tome da razume Boga ili stremi ka istini, njegov će životni napredak biti veoma ograničen. Kada doživi bilo kakav neuspeh ili ga zadesi neka neprijatnost, tada na videlo izlaze sva slabost, negativnost i buntovništvo koji su prisutni u njemu. Prema tome, ako je nečije stanje nenormalno ili pogrešno, u tom slučaju će i cilj njegove potrage takođe biti pogrešan i svakako nečist. Neki ljudi streme ulasku iz pogrešnih stanja, a ipak smatraju da u svom stremljenju dobro postupaju, da stvari obavljaju u skladu sa Božjim zahtevima i da praktično postupaju u skladu sa istinom. Oni ne veruju da su išli protiv Božjih želja, niti da su odstupili od Njegovih namera. Možda se tako osećaš, ali kada ti neki neprijatan događaj ili okruženje izazovu patnju, dotaknu tvoje slabe tačke i stvari koje duboko u svom srcu voliš i kojima stremiš, postaćeš negativan, tvoje nade i aspiracije će se raspršiti i, naravno, postaćeš slab. Dakle, tvoje tadašnje stanje određuje hoćeš li biti snažan ili slab. Ovoga časa postoje mnogi ljudi koji se osećaju prilično snažnim, koji osećaju da su stekli određeni rast i da imaju više vere nego što su je imali ranije. Smatraju da su krenuli pravim putem vere u Boga, te da im nisu potrebni drugi ljudi da ih na tom putu vuku ili guraju. Zašto onda postaju negativni ili slabi kada se suoče sa određenim okruženjima ili kad naiđu na poteškoće? Zašto se onda žale i na kraju odustaju od svoje vere? To pokazuje da u svakome postoje određena negativna i nenormalna stanja. Određenih nečistoća u čoveku nije se lako osloboditi. Čak i ako si osoba koja stremi ka istini, ne možeš ih u potpunosti napustiti. To se mora učiniti na osnovu obelodanjivanja Božje reči. Nakon što razmisle o svojim stanjima i shvate ih, ljudi moraju da ih uporede sa Božjom reči i da razreše svoje iskvarene naravi. Tek tada će se njihova stanja postepeno menjati. Nakon što pročitaju Božje reči i spoznaju svoja stanja, ljudi ne mogu istoga časa da ih preobrate. Pod uslovom da ljudi često čitaju Božje reči, da jasno uviđaju svoja stanja, mole se Bogu i streme ka istini, kad ponovo pokažu iskvarenost ili kad u budućnosti dospeju u nenormalno stanje, oni će to moći da prepoznaju, moći će da se mole Bogu i da korišćenjem istine reše problem, a njihovo pogrešno stanje se može preokrenuti i mogu postepeno da se menjaju. Tako će moći da se oslobode nečistoća i onih stvari koje treba napustiti među svim onim što ljudi gaje u sebi. Da bi se postigli rezultati, ljudi moraju imati određeno iskustvo.

Od početka svoje vere u Boga, mnogi ljudi na osnovu svojih predstava i uobrazilja tragaju za blagoslovima i posledično postaju negativni i slabi kada se suoče sa stvarima koje nisu u skladu sa njihovim predstavama. U Boga počinju da sumnjaju, pa čak iznose predstave ili pogrešna shvatanja o Njemu. Ako niko sa njima u zajedništvu ne razgovara o istini, neće moći da budu postojani, pa u svakom trenutku mogu da izdaju Boga. Navešću vam jedan primer. Pretpostavimo da je u svojoj veri u Boga neka osoba oduvek gajila predstave i uobrazilje. Ta osoba veruje da će je Bog zaštititi i blagosloviti, da će paziti na život njene porodice i da je to ono što Bog treba da čini, pod uslovom da ostavi svoju porodicu i izvršava svoju dužnost. A onda se jednoga dana toj osobi dogodi nešto što nije želela – ona se razboli. Porodica domaćin ne pruža toliku udobnost kao sopstveni dom i moguće je da se o njoj ne staraju baš najbolje. Ta osoba to ne može da podnese i u dugom periodu je negativna i utučena. Osim toga, ona ne stremi ka istini, a istinu čak ni ne priznaje. To znači da u ljudima postoje određena stanja i, ako njihovu pogrešnost ne prepoznaju, ne primete je i ne osete, premda i dalje mogu posedovati strast i velike težnje, u nekom trenutku će se suočiti sa okolnošću koja će otkriti njihovo pravo unutrašnje stanje, navodeći ih da posrnu i podbace. Upravo do toga dolazi kad niste u stanju da o sebi razmišljate niti da sebe spoznate. Takvi su svi oni koji ne razumeju istinu; nikada se ne zna kada će oni posrnuti i podbaciti, kada će biti negativni i slabi, niti kada bi mogli da izdaju Boga. Pogledajte sa kolikom opasnošću se moraju suočiti oni koji ne razumeju istinu! Ipak, razumevanje istine nije jednostavno. Biće potrebno mnogo vremena pre nego što vam se napokon ukaže tračak svetlosti, pre nego što steknete delić istinskog znanja i shvatite komadić istine. Ako su tvoje namere ozbiljno ukaljane i ne mogu da se razreše, one će u svakom trenutku ugasiti tu neznatnu svetlost tvog razumevanja, pa će čak i nagrizati onaj delić vere koju imaš, a to je svakako veoma opasno. Ovoga časa glavni problem je u tome što svi ljudi u svom srcu imaju određene predstave i uobrazilje o Bogu, ali ih ne priznaju sve dok one ne budu razotkrivene; unutra su skrivene i nikad se ne zna u kom će se trenutku ili pod kojim okolnostima ispoljiti i dovesti do toga da ljudi posrnu. Iako svi ljudi imaju dobre želje, žele da budu dobri vernici i da zadobiju istinu, njihove su namere previše ukaljane i imaju previše predstava i uobrazilja koje ih u velikoj meri sprečavaju da streme ka istini i zadobiju život-ulazak. Želeli bi da učine ove stvari, ali to ne mogu. Na primer, kad su podvrgnuti orezivanju, ljudima je teško da se pokore; kad su podvrgnuti kušnjama ili oplemenjivanju, oni žele da se sa Bogom raspravljaju. Kad god se razbole ili se suoče sa nesrećom, žale se zbog toga što ih Bog ne štiti. Kako bi ovakvi ljudi mogli da iskuse Božje delo? Ne dosežu ni onaj minimum, a to je da imaju srce pokorno Bogu, pa kako onda mogu doći do istine? Neki ljudi postaju negativni i kad im obična sitnica ne polazi za rukom; posrću zato što ih drugi osuđuju i Boga izdaju kada budu uhapšeni. Istina je da čovek nikad ne zna šta mu donosi budućnost, hoće li to biti sreća ili propast. Svako u sebi ima nešto čemu teži i što želi da dobije; ima stvari koje mu se dopadaju. Stremljenje za onim što joj se dopada moglo bi toj osobi doneti nesreću, međutim, ona to ne oseća, i dalje verujući u ispravnost stvari kojima teži i koje joj se dopadaju, kao i da u tim stvarima nema ničeg lošeg. Ipak, dođe li dan u kome se suočava sa nesrećom, pa joj budu oduzete stvari kojima stremi i koje joj se dopadaju, ona će postati negativna i slaba, i neće moći da se uspravi. Neće znati šta se dogodilo, žaliće se na Boga da je nepravedan i prema Bogu će ispoljiti izdajničko srce. Ako ljudi sebe ne poznaju, oni neće znati svoju slabu tačku, niti trenutak u kome će najlakše posrnuti ili podbaciti. A to je zaista žalosno. Zato i kažemo da ako čovek ne poznaje sebe, on u svakom trenutku može posrnuti ili podbaciti i time izazvati sopstveni kraj.

Mnogi ljudi su govorili: „Razumem sve elemente istine, ali naprosto ne mogu da ih sprovedem u delo.” Ovim se razotkriva osnovni uzrok zbog koga ljudi istinu ne sprovode u delo. Kakvi to ljudi razumeju istinu, a ipak ne mogu da je sprovedu u delo? Naravno, samo ljudi koji osećaju odbojnost prema istini i koji je ne podnose, istinu ne mogu da sprovode u delo, a razlog tome je u njihovoj prirodi. Čak i ako ne razumeju istinu, ljudi koji vole istinu će postupati na osnovu svoje savesti i neće činiti zlo. Ako čovekova priroda oseća odbojnost prema istini, onda on istinu nikada neće moći da sprovodi u delo. Ljudi koji osećaju odbojnost prema istini u Boga veruju samo da bi dobili blagoslove, a ne da bi stremili ka istini i dobili spasenje. Čak i ako obavljaju svoje dužnosti, to ne čine da bi došli do istine, već isključivo zato da bi dobili blagoslove. Na primer, neki ljudi koje progone i koji ne mogu da se vrate kući, u svom srcu razmišljaju: „Progone me i ne mogu da se vratim kući zbog svoje vere u Boga. Jednoga dana Bog će mi podariti bolji dom; Bog neće dozvoliti da se uzalud mučim” ili „Gde god da se nalazim, Bog će me nahraniti i neće dozvoliti da se zaputim ćorsokakom. Ako bi dozvolio da idem slepom ulicom, onda On ne bi bio pravi Bog. Bog to ne bi učinio”. Zar ovakve stvari ne postoje u čoveku? Postoje i neki koji ovako razmišljaju: „Ostavio sam svoju porodicu da bih se dao za Boga i Bog ne treba da me preda u ruke onih koji su na vlasti; sa takvim zanosom sam stremio da Bog treba da me zaštiti i blagoslovi. Toliko čeznemo da dan Božji dođe, pa bi dan Božji trebalo da dođe što pre. Bog treba da ispuni čovekove želje.” Mnogi ljudi ovako razmišljaju – zar ovo nije čovekova prekomerna želja? Ljudi su Bogu oduvek postavljali prevelike zahteve, u sebi stalno misleći: „Ostavili smo svoje porodice da bismo obavljali svoje dužnosti, tako da Bog treba da nas blagoslovi. Postupali smo u skladu sa Božjim zahtevima, pa Bog treba da nas nagradi.” Mnogi ljudi koji veruju u Boga u svom srcu gaje takve misli. Gledaju druge ljude kako odlaze od svoje porodice i sve ostavljaju kako bi se bez napora davali za Boga, misleći: „Ima već dugo kako su napustili svoje porodice, kako im dom ne nedostaje? Kako izlaze na kraj s tim? Kako ja ne mogu da izađem na kraj s tim? Kako ja ne mogu da napustim svoju porodicu, muža (ili ženu) i decu? Kako to da je Bog prema njima milostiv, a prema meni nije? Zašto mi Sveti Duh ne podari blagodat ili ne boravi u meni?” Kakvo je ovo stanje? Ljudima nedostaje toliko razuma; istinu ne sprovode u delo, a zatim se na Boga žale i ne rade ono što bi trebalo da rade. Ljudi treba da izaberu put stremljenja ka istini, ali oni osećaju odbojnost prema istini, žude za telesnim zadovoljstvima i uvek traže da dobiju blagoslove i da uživaju u blagodati, prigovarajući sve vreme kako su Božji zahtevi prema čoveku preterani. Od Boga uporno traže da prema njima bude milostiv i da im podari još blagodati, kao i da im dozvoli da osete telesno zadovoljstvo – jesu li to ljudi koji iskreno veruju u Boga? Evo kako oni razmišljaju: „Ostavio sam porodicu da bih obavljao svoju dužnost i toliko sam propatio. Bog prema meni treba da bude milostiv, kako mi ne bi nedostajao dom i kako bih bio rešen da ga ostavim. Treba da mi podari snagu, pa onda neću postati negativan i slab. Drugi ljudi su tako snažni, Bog treba i mene da ojača.” Ove reči koje ljudi izgovaraju potpuno su lišene razuma i vere. Sve su one izgovorene zato što ljudski preveliki zahtevi nisu ispunjeni, zbog čega su ljudi nezadovoljni Bogom. Sve su to stvari koje otkrivaju iz svog srca i u potpunosti predstavljaju ljudsku prirodu. Ove stvari postoje u ljudima i, ako se ne odbace, ljude mogu navesti da se bilo kada i bilo gde žale na Boga i pogrešno Ga razumeju. Ljudi će biti skloni da hule na Boga i bilo kada i bilo gde mogu napustiti istiniti put. To je sasvim prirodno. Da li sada jasno uviđate ovaj problem? Ljudi moraju poznavati stvari koje otkriva njihova priroda. Reč je o veoma ozbiljnoj stvari kojoj treba pažljivo pristupiti, jer se dotiče pitanja mogu li ljudi biti postojani u svom svedočenju, kao i pitanja da li u svojoj veri u Boga ljudi mogu dobiti spasenje. Kad je reč o ljudima koji razumeju nešto malo istine, ako uvide da otkrivaju ove stvari i ako, nakon što ustanove ovaj problem, mogu da ga ispitaju i izbace na površinu, u tom slučaju će moći i da ga reše. Ako ne uviđaju da otkrivaju ove stvari, ne postoji način da reše ovaj problem i mogu samo da čekaju na obelodanjivanje Božje ili na otkrovenje činjenica. Ljudi koji ne vole istinu ne pridaju važnost ispitivanju sebe samih. Uvek smatraju da je to beznačajna stvar i sebi povlađuju razmišljajući na sledeći način: „I svi drugi su poput mene – ništa strašno ako malo prigovaram. Bog će to oprostiti i neće upamtiti.” Ljudi ne znaju kako da razmišljaju o sebi niti kako da traženjem istine razreše probleme, nijednu od ovih stvari ne mogu praktično da sprovedu. Svi oni su smeteni i posebno lenji, skloni su prepuštanju fantazijama i od njih su zavisni. Oni čeznu: „Jednoga dana Bog će u nama sprovesti temeljnu promenu i više nećemo biti ovako lenji, postaćemo sasvim osvećeni i gledaćemo s poštovanjem na moć Božju.” Ovo je potpuna maštarija i krajnje je nerealno. Ako, nakon što je čuo tolike propovedi, čovek može da izgovori ovakvu predstavu i uobrazilju, onda on nema znanje o Božjem delu i, sve do danas, još uvek nije jasno uvideo kako Bog spasava ljude. Ovakvi ljudi su neverovatne neznalice. Zašto kuća Božja uvek u zajedništvu govori o samospoznaji i spoznavanju Božje naravi? Ovo je ključno za svaku osobu. Ako zaista jasno možeš da uvidiš kako Bog spasava ljude, onda treba da se usredsrediš na samospoznaju i treba redovno da razmišljaš o sebi – jedino tada ćeš imati pravi život-ulazak. Kad shvatiš da otkrivaš iskvarenost, hoćeš li moći da tražiš istinu? Hoćeš li moći da se moliš Bogu i da se pobuniš protiv tela? Ovo je preduslov za sprovođenje istine u delo i ključni korak. Ako, u svemu što ti se dešava i u svemu što činiš, možeš da budeš svestan načina praktičnog postupanja koji je u skladu sa istinom, biće ti lako da istinu sprovodiš u delo i imaćeš život-ulazak. Ako nisi u stanju da sebe spoznaš, kako ti onda život može napredovati? Ma koliko da si negativan i slab, ako o sebi ne razmišljaš i sebe ne spoznaješ niti se Bogu moliš, onda to samo dokazuje da ne voliš istinu, da nisi osoba koja stremi ka istini i da nikada nećeš moći da dođeš do istine.

Neki ljudi su ranije ovako razmišljali: „Čeznemo za munjevitim padom velike crvene aždaje i nadamo se da će dan Božji doći ubrzo. Zar ovo nisu legitimni zahtevi? Zar čežnja da dan Božji dođe brzo nije isto što i čežnja da se Bogu što pre donese slava?” Oni tajno iznalaze neke milozvučne načine da ovo izraze, dok se ovim stvarima zapravo nadaju samo za sebe. Za čim bi čeznuli, da to ne čine zbog sebe samih? Ljudi čeznu jedino za tim da se što pre oslobode svog jadnog okruženja i ovog bolnog sveta. Postoje neki ljudi koji naročito vide obećanja koja su ranije data prvorođenim sinovima Božjim i za tim osećaju neutaživu žeđ. Kad god pročitaju te reči, kao da, gledajući u fatamorganu, gase sopstvenu žeđ. Čovek se u potpunosti još uvek nije odrekao sebičnih želja, pa bez obzira na to kako stremiš ka istini, tom stremljenju će uvek nedostajati entuzijazma. Mnogi ljudi koji ne streme ka istini uvek čeznu za dolaskom dana Božjeg kako bi mogli da se reše svoje patnje i da uživaju u blagoslovima carstva nebeskog. Ako taj dan ne stiže, oni izgaraju od bola i neki od njih uzvikuju: „Kad će stići dan Božji? Nisam se još uvek venčao, više ne mogu da čekam! Svojim roditeljima moram da iskažem odanost, više ne mogu da izdržim! A treba i decu da dobijem da o meni mogu da se brinu kad ostarim! Dan Božji treba da požuri i stigne što pre! Pomolimo se za to svi zajedno!” Kako oni ljudi koji streme ka istini mogu da slede put sve do sada, a da se nimalo ne požale? Zar nisu vođeni rečju Božjom i nemaju podršku reči Božje? U ljudima je toliko nečistoća, pa je li uopšte izvodljivo da ne prihvate oplemenjivanje? Kako bez patnje mogu da se promene? Bez i najmanjeg dodatnog prigovora, ljudi se u izvesnoj meri moraju oplemeniti i dozvoliti Bogu da ih orkestrira – tada će u potpunosti biti promenjeni.

Odlomak 46

U iskvarenom čovečanstvu, priroda-suština je ista kod svih ljudi osim kod onih reinkarniranih od zlih đavola ili onih zaposednutih zlim duhovima. Neki ljudi vole da stalno proučavaju kakve duhove nose u sebi različiti tipovi ljudi, ali to nije realno; fokusiranje na to može lako dovesti do devijacija. Neki ljudi stalno osećaju da nemaju odgovarajuću vrstu duha jer su iskusili neke natprirodne pojave, dok neki misle da njihov duh ima problem jer nikada ne mogu da se promene. U stvari, bez obzira na to da li postoji neki problem sa duhom ili ne, ljudska priroda je ista – opire se Bogu i izdaje Ga. I stepen iskvarenosti ljudi uglavnom je isti, kao što su im zajedničke i karakteristike u prirodi. Neki ljudi uvek sumnjaju da nemaju odgovarajuću vrstu duha, pa se pitaju: „Kako sam mogao da uradim tako nešto? Nikada ne bih pomislio da bih mogao to uraditi! Zar nemam odgovarajuću vrstu duha?” Čak sumnjaju da su izabrani od Boga i kao rezultat toga postaju sve negativniji. Neki ljudi shvataju stvari čisto i, bez obzira na to šta su uradili, fokusiraju se samo na traganje za istinom i na razmišljanje o sebi u skladu sa Božjim rečima: „Kako sam to mogao da uradim? Kakvu sam narav otkrio? Koja priroda to kontroliše? Kako da se ponašam u skladu sa istinom?” Razmišljajući o sebi na takav način, možeš lako razumeti istinu i pronaći put primene, a takođe možeš postići rezultat samospoznaje. Svako ima drugačije metode i puteve samoispitivanja; neki se fokusiraju na traganje za istinom i na spoznaju sebe, dok se drugi uvek fokusiraju na maštovite i nerealne stvari, zbog čega je teško napredovati, a lako zaglaviti se u negativnosti. Ti sada moraš da shvatiš da bez obzira na to kakav duh poseduješ, ne smeš se usredsrediti na to pitanje. Niko ne može ni da vidi ni da dodirne stvari duha. Ako budeš obraćao previše pažnje na to, to će usporiti tvoj životni rast. Ključna stvar na koju se treba usredsrediti jeste priroda-suština ljudi, koja je povezana sa razaznavanjem ljudi, a ako možete da razaznate priroda-suštinu ljudi, onda možete i same ljude. Jasno videti koje stvari postoje u nečijoj priroda-suštini, koje se iskvarene naravi mogu razotkriti iz nje i koji aspekti istine su potrebni da bi se oni rešili – to je ono najvažnije na šta treba da se usredsredite kada verujete u Boga. Jedino ako na taj način doživiš Božje delo, možeš zadobiti istinu i očistiti svoju iskvarenu narav. Kako možeš da spoznaš sebe? Kako možeš da spoznaš sopstvenu prirodu? Jedino možeš da sagledaš kakva je tvoja priroda-suština na osnovu naravi koje otkrivaš svojim postupcima, tako da je ključ spoznaje sebe u spoznavanju sopstvene iskvarene naravi. Samo putem te spoznaje, bićeš u stanju da razumeš svoju priroda-suštinu, a jasno sagledati svoju priroda-suštinu znači temeljno razumeti sebe. Spoznaja sebe je duboka lekcija, i ključ spasenja leži u tome koliko čovek poznaje sebe. Tek kada neko zaista spozna sebe, može se istinski pokajati, lako prihvatiti istinu i zakoračiti na put spasenja. Nemoguće je da oni koji nisu u stanju da spoznaju sebe prihvate istinu, a još manje da se istinski pokaju. Stoga je ključna stvar razumeti sopstvenu iskvarenu narav. Ljudi nipošto ne bi trebalo da teže za lažnom duhovnošću. Neki pojedinci se uvek usredsređuju na proučavanje ljudskih duhova, uvek govore o tome kakve vrste duhova ljudi imaju – da li neko ima ljudski duh, da li ima zlog duha, i tako dalje. Ljudi ne mogu da prozru te stvari, i stalno usredsređivanje na njih verovatno će dovesti do odstupanja i do zaluđivanja i nanošenja štete ljudima. U težnji za istinom, ljudi bi trebalo da se usredsrede na samospoznaju, na razumevanje svojih iskvarenih naravi i na jasno sagledavanje priroda-suštine ljudi. To je realno, i ako tako budu radili, to će im pomoći da reše problem iskvarene naravi, da streme ka istini i zadobiju Božje spasenje.

Priroda-suština ljudi, nakon što ih je iskvario Sotona, u osnovi je ista, sa tek neznatnim razlikama. Razlog je u tome što svi potiču od istog pretka, što žive u istom svetu i iskusili su istu iskvarenost. Svi dele iste zajedničke osobine. Pa ipak, neki ljudi su u stanju da u određenom okruženju rade jednu vrstu stvari, dok drugi rade neku drugu vrstu stvari u drugačijem okruženju; neki ljudi su donekle obrazovani, jer su stekli obrazovanje, dok su drugi neobrazovani, jer nisu stekli obrazovanje; neki ljudi imaju jedan pogled na stvari, dok neki drugi ljudi imaju drugačiji pogled na stvari; jedni žive u jednom, a drugi u drugom društvenom okruženju i imaju različite nasleđene običaje i životne navike. Međutim, suština stvari koje se otkrivaju iz ljudske prirode ostaje ista. Dakle, nema potrebe da stalno brineš o tome kakav duh poseduješ niti da stalno brineš o tome da li je to zao duh. To je nešto što čovek ne može da dosegne, i to može da zna samo Bog; a čoveku ne bi bilo od koristi da to zna čak i kad bi mogao. Nema koristi od neprestane detaljne analize ili proučavanja nečijeg duha; to je nešto što rade ljudi koji su u najvećoj meri smeteni i neuki. Kada učiniš nešto loše ili na neki način nešto prekršiš, nemoj sumnjati u sebe, govoreći: „Zar nemam odgovarajuću vrstu duha? Da li je u meni na delu zao duh? Kako sam mogao učiniti nešto tako smešno?” Bez obzira na to šta radiš, trebalo bi da koren problema tražiš u svojoj prirodi i da tragaš za istinama u koje bi ljudi trebalo da uđu. Ako ispitaš svoj duh, ostaćeš praznih ruku – čak i ako dođeš do saznanja kakav duh imaš u sebi, još uvek nećeš moći da spoznaš vlastitu prirodu niti ćeš moći da rešiš svoje probleme. Zato, kada neki ljudi stalno govore o vrsti duha koju imaju, kao da su izuzetno duhovni ili profesionalni, zapravo su još veći amateri i glupani. Neki ljudi govore naročito duhovno, misleći da su reči koje izgovaraju veoma dubokoumne i da ih obični ljudi neće razumeti. Oni kažu: „Ključno je da ispitamo kakav je naš duh. Ako nemamo ljudske duhove, onda ne možemo biti spašeni uprkos tome što verujemo u Boga. Ne smemo se zameriti Bogu.” Neki ljudi bivaju zatrovani i navedeni na stranputicu time što čuju, duboko osećaju da su te reči razumne, pa i oni počnu da ispituju kakav duh imaju. Pošto naročitu pažnju obraćaju na svoj duh, postaju neurotični, ispituju svoj duh u svemu što rade i na kraju otkriju problem: „Zašto se protivim istini u svemu što radim? Zašto nemam ni trunke ljudskosti ni razuma? Mora da sam zao duh.” Zapravo, s lošom prirodom i bez istine, kako ljudi mogu da učine bilo šta što je u skladu s istinom? Bez obzira na to koliko su dobri njihovi postupci, oni još uvek ne primenjuju istinu i još uvek su neprijateljski nastrojeni prema Bogu. Ljudska priroda je loša, nju je Sotona iskvario i obradio; oni jednostavno nemaju ljudsko obličje, sve što rade jeste da se bune protiv Boga i opiru Mu se, i toliko su daleko od Boga. Oni nikako ne mogu učiniti ništa što je u skladu s Božjim namerama. Ne postoji ništa unutar njihove urođene prirode što je u skladu s Bogom. To je sve očigledno.

Neki ljudi su uvek preterano osetljivi i pridaju veliku važnost pitanjima da li imaju duhovno razumevanje ili kakav duh imaju, ostavljajući po strani pitanje razumevanja svoje prirode. To je kao kad od drveta ne vidite šumu. Nije li glupo zgrabiti ono što je iluzorno, a zanemariti ono što je stvarno? Tokom ovih godina proučavanja, jesi li temeljno razumeo stvari duha ili stvari duše? Jesi li video kakav je tvoj duh? Ako duboko u svojoj duši ne kopaš po stvarima priroda-suštine, već umesto toga uvek proučavaš kakav duh imaš, hoće li tvoje proučavanje dati bilo kakve rezultate? Nije li to kao da slepac upali sveću i protraći vosak? Ostavljaš po strani svoje stvarne poteškoće i ne pokušavaš da nađeš rešenja, uvek se upuštaš u nepoštene radnje i neprestano proučavaš kakav duh imaš − može li to rešiti ikakve probleme? Ako veruješ u Boga, ali ne stremiš ka istini niti se baviš onim što ti je posao, već uvek proučavaš svoj duh, onda si najgluplja osoba. Istinski inteligentni ljudi imaju sledeći stav: „Bez obzira na to šta Bog čini ili kako se ophodi prema meni, bez obzira na to koliko sam duboko iskvaren ili kakva je moja ljudskost, usredsrediću se samo na težnju ka istini i na traganje za spoznajom Boga, i to nepokolebljivo!” Samo spoznajom Boga čovek može razrešiti svoju iskvarenu narav i ispuniti svoju dužnost da udovolji Božjim namerama; to je pravac za ljudski život, to je ono čijem bi postizanju ljudi trebalo da teže i to je jedan jedini put spasenja. E, sad, ono što je stvarno jeste upravo stremljenje ka istini, poznavanje vlastite iskvarene prirode, razumevanje istine kako bi se odbacila iskvarena narav, i ispunjavanje svoje dužnosti kako bi se udovoljilo Bogu. Ući u istina-stvarnost i proživeti istinsko ljudsko obličje – to je ono što je stvarno. Stvarno je upravo voleti Boga, pokoriti se Bogu i svedočiti za Boga. To su rezultati koje Bog želi. Beskorisno je istraživati stvari koje se ne mogu ni dodirnuti ni videti. One nemaju nikakve veze s onim što je stvarno, a takođe nemaju nikakve veze ni sa učincima Božjeg dela. Pošto ti sada postojiš u fizičkom telu, moraš tražiti da razumeš istinu, da dobro obavljaš svoju dužnost, budeš poštena osoba i menjaš svoju narav. Sve su to stvari koje većina ljudi može postići.

Neki ljudi očigledno imaju delo zlih duhova i mogli bi da budu zaposednuti njima. Može li se takav neko spasiti verom u Boga? To je teško reći i to zavisi od toga da li se ponašaju razumno i da li su normalnog mentalnog stanja. Najvažnije je da li oni mogu da shvate istinu i da je sprovedu u delo. Ako ne mogu da ispune taj kriterijum, onda nema načina da se spasu. Sada svi vi imate normalan razum, normalno govorite i niste iskusili nikakve natprirodne ili nenormalne pojave. Iako su vam stanja ponekad malo nenormalna, a neki od načina na koje radite stvari pogrešni, sve su to otkrovenja ljudske prirode. U stvari, isto važi i za druge ljude – samo što se pozadina i vreme njihovih otkrovenja razlikuju. Čini se da ste sada malog rasta, pa kad čujete kako drugi govore o stvarima i izjavama duha, imitirate ih i sledite, kao da i sami tako dobro razumete stvari duha i da ste sjajna osoba. Samo Bog zna i kontroliše stvari duhovnog carstva, i dovoljno je da ljudi razumeju barem malo od Njegovih reči. Kako bi iko uopšte mogao temeljno da razume duhovno carstvo? Nije li lako zalutati razmišljajući o takvim stvarima? Svi ljudi sada imaju to stanje u sebi. Iako ti možda ne diskutuješ uvek ozbiljno o ovim stvarima, iako možda nisi oslabio niti pao zbog njih, na tebe i dalje mogu privremeno uticati reči drugih. Iako možda ne obraćaš mnogo pažnje na takve stvari, ti si i dalje sklon da se fokusiraš na stvari duha u svom srcu. Pa ako dođe dan da istinski pogrešiš u nekoj stvari, da se spotakneš i pretrpiš neuspeh, ti bi posumnjao u sebe i rekao: „Da li je i moj duh pogrešan?” Ti obično nikada ne sumnjaš, već misliš da su drugi apsurdni kada ih vidiš zaglibljene u sumnji. Ali, ako dođe dan da te orežu ili da neko kaže da si Sotona, ili da si zao duh, onda ćeš i ti verovati u to i, baš kao i oni, zaglibićeš u sumnji, nesposoban da se izvučeš. U stvari, većina ljudi je podložna tom problemu time što na stvari duha gleda kao na nešto neverovatno važno i što zanemaruje stvari poput razumevanja sopstvene prirode ili život-ulaska. To ih čini potpuno odvojenim od stvarnosti i to je iskustvena devijacija.

Svi vi treba da obratite pažnju na spoznaju sopstvene prirode i u kojim aspektima lako možete da učinite pogrešne stvari ili da zalutate, i na osnovu toga bi trebalo da sumirate iskustvo i lekcije, a naročito kada je reč o služenju, o životnom iskustvu i spoznaji sopstvene prirode, trebalo bi da postepeno stičete dublje znanje. Tek tada ćete moći da dokučite sopstveno stanje i da se razvijete u pravom smeru. Ako možeš da poseduješ te aspekte istine i ako ih uneseš u svoj unutarnji život, bićeš mnogo stabilniji, više nećeš davati neodgovorne i proizvoljne primedbe o stvarima koje ne razumeš, usredsredićeš se na praktične stvari kada govoriš i razgovaraćeš u zajedništvu o stvarnim stvarima. Kada ljudi steknu dublje znanje o svojoj sopstvenoj prirodi i budu više razumeli istinu, tada će govoriti sa većim osećajem pristojnosti i više neće govoriti nesmotreno. Oni lišeni istine uvek su glupi i usuđuju se da kažu bilo šta; ima čak i onih koji pri propovedanju jevanđelja ne oklevaju da slede religiozne ljude i da hule na Boga ne bi li time pridobili još nekoliko ljudi. Oni nemaju pojma šta su, niti razumeju svoju prirodu, i ne boje se Boga. Neki ljudi veruju da to nije velika stvar, ali, zar zaista nije u pitanju velika stvar? Kada dođe dan u kome će prepoznati ozbiljnost problema, uplašiće se. Ovo je izuzetno ozbiljna stvar! Oni ne mogu da proniknu u suštinu te stvari, a sebe čak smatraju veoma pametnima i ljudima koji sve razumeju, a nisu svesni da su uvredili Boga niti su svesni kako će umreti. Čak i da razumeš sve stvari koje se odnose na pakao ili na duhovno carstvo, i dalje bi bilo uzaludno ako ne poznaješ sopstvenu prirodu. Sada je ključno razrešiti poteškoće u spoznaji sebe i u spoznaji svoje priroda-suštine. Ti moraš dokučiti svako stanje koje se otkriva iz tvoje prirode – ako ne možeš to da uradiš, onda je svako drugo razumevanje beskorisno; sve je to beskorisno bez obzira koliko detaljno analiziraš kakav duh ili dušu imaš. Ključno je da dokučiš različite stvari u svojoj prirodi koje zaista postoje u tebi. Dakle, bez obzira na to kakav je duh u tebi, ti si sada čovek sa normalnim razmišljanjem, tako da treba da težiš razumevanju istine i da prihvatiš istinu. Ako možeš da razumeš istinu, onda bi trebalo da se ponašaš u skladu sa istinom – to je čovekova dužnost. Proučavanje duhovnih pitanja jednostavno ti nije od koristi; uzaludno je i nema nikakvih prednosti. Danas se u crkvama posvuda otkrivaju ljudi koji imaju delo zlih duhova. Za te ljude i dalje ima nade ako mogu da shvate istinu, ali ako ne mogu da shvate niti da prihvate istinu, onda mogu samo da budu uklonjeni. Ako neko može da shvati istinu, to pokazuje da on još uvek ima normalan razum, a ako razume više istina, onda Sotona neće moći da ga navede na stranputicu niti da ga kontroliše, te postoji nada da se taj čovek može spasiti. Ako je, pak, zaposednut demonima i razum mu uglavnom nije sasvim normalan, onda je skroz gotov i mora se ukloniti da ne bi izazivao nevolje. Svako s relativno normalnim razumom, bez obzira kakav duh ima u sebi, sve dok ima iole duhovnog razumevanja i dok može da razume i da prihvati istinu, ima nadu za spasenje. Neki čovek možda nema sposobnost da prihvati istinu, a efektivno sluša propovedi – ako je on sposoban da razume i da shvati kada se razgovara u zajedništvu o istini, ako normalno razmišlja i nije apsurdan, onda on ima nadu da će postići spasenje. Prava briga je što će biti ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje i koji ne razumeju ljudski jezik, i koji ne mogu da razumeju ma kako se razgovaralo u zajedništvu o istini; ti ljudi su u nevolji i ne mogu da budu čak ni služitelji. Štaviše, oni koji veruju u Boga treba da se usredsrede samo na istinu i na svoje stremljenje ka njoj. Ne bi trebalo da se stalno fokusiraju na razgovor o tome kako biti duhovan, na proučavanje ili razumevanje duha. To je apsurdno i smešno. Sada je ključno da li neko može da prihvati istinu, da razume istinu i da uđe u stvarnost. To jeste kritično, a da li neko može da spozna sebe i da razmišlja o sebi i da li razume sopstvenu prirodu jeste najkritičnije! Besmisleno je i još bezvrednije proučavati kakav duh imaš. Ako uvek proučavaš stvari poput toga kakav duh imaš, šta je stvar sa tvojom dušom, šta je tvoj duh, da li je on visoko ili nisko rangiran, iz kog si duha reinkarniran, koliko puta si dolazio ranije, kakav će biti tvoj krajnji ishod ili šta budućnost nosi – proučavanje tih stvari će uvek odlagati važnije stvari. Čak i ako ih temeljno proučiš, kada jednog dana drugi shvate istinu i uđu u stvarnosti, ti nećeš imati ništa. Ti ćeš odložiti važne stvari i navući propast na sebe. Krenuo si krivim putem i uzalud verovao u Boga. Koga ćeš onda kriviti? Beskorisno je kriviti ikoga; sve je to uzrokovano tvojom neukošću.

Odlomak 47

Da li sada jasno vidite kako da sledite Boga i da idete putem traganja za istinom? Šta je tačno smisao vere u Boga i praćenja Boga? Da li je smisao u tome da čovek ostavi nekoliko stvari, da bude u stanju da se dâ Bogu i da istrpi malo patnje te da sledi Boga do kraja puta, i to je sve? Može li se, sledeći Boga na taj način, steći istina? Može li se zadobiti spasenje? Jesu li vam ove stvari jasne u srcu? Neki misle da, kada je neko doživeo osudu, grdnju i orezivanje, ili je pokazao pravo lice, njegov kraj je određen i suđeno mu je da nema nade za spasenje. Većina ljudi nije u stanju da jasno sagleda to pitanje, oklevaju na raskršćima, ne znajući kako da kroče putem koji je pred njima. Ne znači li to da još uvek nemaju istinsko znanje o Božjem delu? Imaju li, uopšte, oni koji uvek sumnjaju u Božje delo i Božje spasenje čoveka ikakve istinske vere? Obično, kada neko tek treba da bude orezan i nije još naišao na prepreke, on oseća da treba da teži istini i udovolji Božjim namerama u svojoj veri. Ali čim zadobije i najmanji udarac ili doživi ma kakve teškoće, otkriva se njegova izdajnička priroda, najgnusnija stvar koja se može videti. Nakon toga, i njemu samom je to najgnusnije i na kraju donosi sud o sopstvenom ishodu, govoreći: „Za mene je sve svršeno! Ako sam u stanju da učinim ovakve stvari, ne znači li to da sam gotov? Bog me nikada neće spasti.” Mnogi ljudi su u takvom stanju. Moglo bi se čak reći i da su svi takvi. Zašto ljudi tako sami sebi sude? To je dokaz da još uvek ne razumeju Božju nameru da spase čovečanstvo. To što si samo jednom orezan može dovesti do toga da upadneš u negativnost na duže vreme, nesposoban da se iz nje izvučeš, do te mere da čak digneš ruke i od svojih dužnosti; čak i manji scenario može toliko da te preplaši da prestaneš da težiš istini i zaglaviš se. Izgleda da ljudi imaju entuzijazma za svoje stremljenje samo kada se smatraju bezgrešnima i bez mrlje, a kada otkriju da su isuviše iskvareni, nemaju srca da nastave da teže istini. Mnogi su ljudi izgovorili reči frustracije i negativnosti kao što su „Za mene je definitivno gotovo; Bog me neće spasti. Čak i ako mi On oprosti, sam sebi ne mogu da oprostim; nikada se neću promeniti”. Ljudi ne razumeju Božju nameru, što ukazuje na to da još uvek ne poznaju Njegovo delo. U stvari, prirodno je da ljudi kroz svoja iskustva ponekad pokažu određenu iskvarenost naravi, ili da se ponašaju s izvesnim primesama, ili neodgovorno, ili nemarno i bez posvećenosti. To je zato što ljudi imaju iskvarenu narav; ovo je neumoljiv zakon. Da nije tih otkrovenja, zašto bi ih zvali iskvarenim ljudskim bićima? Da ljudska bića nisu iskvarena, Božje delo spasenja bilo bi besmisleno. Problem je sada u tome da, pošto ljudi ne razumeju istinu i ne razumeju istinski sebe same, i pošto nisu u stanju da jasno vide svoje stanje, potrebno im je da ih Bog svojim rečima raskrinka i osudi da bi spoznali istinu. Inače bi ostali obamrli i tupi. Da Bog ne deluje na taj način, ljudi se nikada ne bi promenili. Bez obzira na teškoće koje vas zadese u bilo kojoj etapi, ja ću sa vama u zajedništvu razgovarati o istini, daću vam jasnoću i smernice i ukoliko ste u stanju da krenete pravim putem, to je dovoljno. Inače će ljudi uvek naginjati krajnostima. Uvek će ići putevima koji nigde ne vode, ne znajući kako da krenu napred, i u hodu će sami sebi suditi. Kada ljudi tek počinju da upoznaju Božje delo, oni sebe još ne razumeju. A kada više puta propadnu i budu razotkriveni, na kraju sami sebi donose presudu. Kažu: „Ja sam đavo; ja sam Sotona! Za mene je sve svršeno. Nema šanse da ikada budem spasen. Za mene spasenja nema.” Ljudi su zaista previše krhki i teško je sa njima izaći na kraj, a na svom putu naginju krajnostima. Kada nisu u stanju da uvide da je njihova iskvarenost jako duboka, da su đavoli, postaju nadmeni i samopravedni; smatraju da su pretrpeli nevolje bez broja, da su bogoljubivi i da ispunjavaju uslove za ulazak u carstvo nebesko. Ali kada uvide dubinu svoje iskvarenosti, da život nisu proživeli u ljudskom obličju, već da su đavoli i Sotone, prepuštaju se očajanju i osećaju se kao da za njih nema nade, kao da ih je Bog osudio, razotkrio i uklonio. Ljudi su nadmeni i samopravedni kada sebe ne razumeju, a prepuštaju se očajanju kada se razumeju. Tako nepodnošljivi i teški su ljudi. Ako mogu da prihvate istinu, ako jednoga dana zaista budu razumeli Božju nameru, reći će: „Moja iskvarenost je uvek bila velika i sad sam je konačno prepoznao. Srećom, Bog me spasava i sada sam u stanju da vidim sjajan život i da idem ispravnim životnim putem. Ne znam kako da se zahvalim Bogu.” Kao da su se probudili iz sna i videli svetlost. Nisu li primili veliko spasenje? Zar ne treba da hvale Boga? Neki ljudi sebe ne razumeju čak ni kada im smrt zakuca na vrata; i dalje su nadmeni i nespremni da prihvate činjenice koje im se otkrivaju. Smatraju da su sasvim dobri: „Ja sam dobar čovek; kako bih mogao to da uradim?” Izgleda im da su nepravedno optuženi. Neki prođu kroz godine Božjeg dela i na kraju i dalje ne razumeju svoju prirodu. Uvek misle da su dobri ljudi i da su pogrešili u trenutku zbunjenosti, te do dana današnjeg, kada su uklonjeni, odbijaju da se pokore. Takvi ljudi su odveć nadmeni i prevelike neznalice i prosto ne prihvataju istinu. Nikada neće moći da se preobraze i postanu ljudska bića. Iz ovoga možete da otkrijete da, iako ljudske prirode pružaju otpor Bogu i izdaju Ga, postoje i razlike u njihovim prirodama. Za to je potrebno dublje razumevanje ljudske prirode.

Ima određenih zajedničkih crta u svakoj ljudskoj prirodi koje moramo razumeti. Svi ljudi su sposobni da izdaju Boga – to je uobičajena crta – a ipak, svaki pojedinac ima i sopstvenu slabu tačku. Neki vole moć, drugi status; jedni obožavaju novac, a drugi materijalno uživanje. To su razlike u ljudskoj prirodi. Neki su ljudi, kada poveruju u Boga, u stanju da budu postojani uprkos mnogim pretrpljenim mukama, dok drugi postaju negativni, žale se i gube postojanost čim se suoče sa ma i najmanjom teškoćom. Pa zašto onda, iako i jedni i drugi veruju u Boga i jedu i piju reč Božju, različito reaguju kada ih nešto zadesi? To pokazuje da, iako duboko iskvareni ljudi svi imaju Sotonsku prirodu, njihovi karakteri se razlikuju. Neki osećaju odbojnost i mržnju prema istini, dok su drugi u stanju da je vole i prihvate. Kod nekih se iskvarena narav prikazuje u mnogo gorem obliku, a kod drugih u manje lošem. Neki su malo dobrodušniji, a drugi vrlo opaki. Iako se njihove reči, ponašanje i pojavnost možda razlikuju, njihove iskvarene naravi su iste; svi su iskvareni ljudi i od Sotone su. To je crta koja im je svima zajednička. Čovekova priroda je ta koja određuje kakav je. Iako među prirodama različitih ljudi ima zajedničkih crta, prema svakom pojedincu treba se odnositi drugačije u skladu sa njegovom suštinom. Tako, na primer, zle požude zajednička su crta svojstvena svim ljudima. Svako ih poseduje i nije ih lako prevazići. Ipak, neki ljudi imaju naročito jake sklonosti ka tome. Kad god takvi ljudi naiđu na iskušenja u vezi sa suprotnim polom, oni im podlegnu. Njihova srca postanu posednuta i oni padnu u iskušenje; u svakom trenutku su spremni da pobegnu sa drugom osobom i izdaju Boga. Dakle, može se reći da ti ljudi imaju zlu prirodu. Neki ljudi, kada se suoče sa nečim takvim, čak i ako pokažu nekakvu slabost ili razotkriju svoju zlu požudu, neće prekršiti pravila. U stanju su da se obuzdaju i da izbegnu tu vrstu situacija; sposobni su da se pobune protiv tela i da se klone iskušenja. Stoga se ne može reći da je njihova priroda zla. Ljudska bića žive u telu, pa zato imaju zlu žudnju; ali neki su ljudi samovoljni i brzopleti, prepuštaju se svojoj požudi, pa čine čak i stvari koje ometaju i prekidaju rad crkve. Ipak, ima i onih koji nisu takvi. U stanju su da tragaju za istinom i da postupaju u skladu sa njom, kao i da se pobune protiv tela. Iako svi ljudi osećaju telesnu požudu, ne ponašaju se svi isto. Po tome se razlikuju ljudske priroda-suštine. Neki su ljudi pohlepni za novcem. Kad god vide novac ili neki lep predmet, požele da ga prisvoje. Imaju naročito jaku želju za sticanjem takvih stvari. Ti ljudi su po svojoj prirodi pohlepni. Priželjkuju svako materijalno dobro koje vide i ne libe se čak ni da ukradu ili zloupotrebe priloge date za Boga – usuđuju se da prisvoje hiljade ili desetine hiljada dinara. Što je novca više, to oni postaju smeliji. Nemaju nimalo bogobojazna srca. To je pohlepna priroda. Neke ljude grize savest kada potroše nekoliko dinara ili nekoliko desetina dinara crkvenog novca. Brzo kleknu pred Boga da se mole sa suzama kajanja, preklinjući Ga za oproštaj. Ne možemo reći da su takvi ljudi pohlepni za novcem, jer svi imaju iskvarenu narav i slabosti, a činjenica da su ti ljudi u stanju da se iskreno pokaju dokaz je da su njihovi postupci puko obelodanjivanje njihove iskvarene naravi. Neki ljudi osuđuju druge. Tako će reći: „Pošto je ovaj čovek ovog puta potrošio par dinara crkvenog novca, sledeći put bi mogao da potroši na hiljade dinara. Svakako je to neko ko krade priloge i treba da bude uklonjen.” U ovakvim rečima ima malo osuđujuće prirode. Ljudi imaju iskvarenu narav, pa će se njihova iskvarenost sigurno razotkriti i oni će učiniti mnoge loše stvari. To je normalno, ali osoba čija se iskvarenost razotkriva nije ista kao neko ko ima prirodu zlog čoveka. Iako neki postupci te dve vrste ljudi mogu biti isti, njihove su prirode različite. Tako, na primer, dok neko hoda putem traganja za istinom i nastoji da bude pošten čovek, neizbežno se, s vremena na vreme, otkriju i njegove laži, prevrtljivost i varanje, ali laži i prevare deo su đavolske prirode, koja će lagati uvek i o svemu. Iako obe vrste ljudi mogu ispoljiti lažljivo ponašanje, suština đavola i suština nekoga ko traga za istinom fundamentalno se razlikuju. Da li je onda primereno nazivati ljude koji nastoje da budu pošteni đavolima i Sotonama samo zato što je njihova iskvarenost na trenutak obelodanjena? To što su učinili prestup lažući ili varajući druge ne znači da su đavoli koji uvek lažu i varaju. Ne možemo sve ljude staviti u isti koš, jer njihove priroda-suštine nisu iste. Porediti sa đavolom nekoga ko je tek na trenutak zgrešio vid je proizvoljnog kritikovanja i osude. To je stvar koja ljudima najviše škodi. Ako nisi u stanju da razlučiš i jasno vidiš stvari, onda ne smeš da govoriš nasumice niti da neselektivno primenjuješ pravila, inače ćeš naškoditi drugima. Ljudi koji nemaju duhovnog razumevanja, a vole da se pridržavaju pravila, najskloniji su kritikovanju i osuđivanju drugih. Ljudi koji ne razumeju istinu govore i postupaju bez načela, a od nepromišljenog govora i proizvoljnog kritikovanja i osude drugih nemaju koristi ni oni sami, ni ti drugi.

Vi u svojim srcima ne znate koji cilj čovek mora da dostigne u svojoj veri u Boga da bi bio u skladu sa Njegovim namerama. Malo je ljudi u stanju da veruje u Boga potpuno u skladu sa Njegovim zahtevima. Previše je u vama problema i vi ih možda niste još uvideli i nisu vam još jasni. To pokazuje da još uvek ne razumete istinu, da niste u stanju da razmišljate o sebi i da još uvek niste otkrili i još niste u stanju da raščlanite različite misli i aspekte svoje prirode koji u vama leže. Jednoga dana, kada budete čuli mnoge propovedi i stekli iskustvo, razumećete istinu. Tek ćete tada biti sposobni za istinsku samospoznaju. Iako istinski verujete u Boga, niste još odbacili svoju iskvarenu narav i još je mnogo površnosti u vašoj prirodi, još volite da nosite lepu odeću i uživate u lepim stvarima. Nekim ljudima se, kada se lepo obuku ili kupe dobar mobilni telefon, promeni boja glasa; nekim ženama se, kada nose cipele sa visokom štiklom, menja hod i više ne znaju ko su. Kada je reč o tome kakva ljudi osećanja gaje u srcu i kakva je priroda koja ih tera da pokažu te rđave, ružne i površne osobine, oni moraju sami da spoznaju svoju iskvarenu narav i stvari u okviru svoje prirode. Iako osećaju tu iskvarenu narav, oni ne mogu da je se reše; mogu da se pouzdaju samo u svoju volju da je drži pod kontrolom i ne dâ joj da se pokaže izvana. Kako se njihovo iskustvo produbljuje, a njihovo poznavanje sopstvene prirode i svih aspekata istine jača, i kako postepeno počinju da razumeju i ulaze u Božje zahteve, njihova iskvarena narav i iskvareni aspekti njihove prirode počinju polako da se menjaju. Na početku je njihova samospoznaja veoma plitka. U stanju su da priznaju svoju iskvarenu narav, ali ne i da traže istinu ni da spoznaju suštinu svoje iskvarenosti. Kada steknu malo znanja, žele da se obuzdaju i pobune protiv tela napornim radom i da ostvare rezultate, ali ispostavlja se da su njihovi napori bili uzaludni i oni i dalje ne vide koren problema. Kada, kasnije, stvarno shvate istinu i temeljno upoznaju svoju iskvarenu narav, počinju da mrze sami sebe. U tom trenutku ne moraju mnogo da se trude da se bune protiv tela, u stanju su da budu preduzimljivi u upražnjavaju istine i postupaju prema načelima. Iako, povremeno, ne razumeju u potpunosti istinu, barem su u stanju da deluju na osnovu savesti i razuma. Kada ljudi prvi put dožive iskustvo Božjih reči, svi nailaze na teškoće; pošto ne razumeju istinu i ne umeju da zasnuju svoje postupke na načelima, uvek pitaju kako da urade ovo ili ono; znaju samo da se pridržavaju pravila. Pored toga, uvek ih uznemiravaju negativna stanja i ponekad nisu u stanju da krenu napred. Kada je reč o negativnim stanjima, ljudi treba da kroz razgovor rešavaju ona među njima koja je moguće rešiti razgovorom. Ona koja nije moguće razgovorom rešiti, treba ignorisati. Treba umesto toga da se usredsrediš na sprovođenje u delo i normalan ulazak i da više razgovaraš o istini. Jednoga dana, kada budeš jasno razumeo istinu i prozreo mnoge stvari, tvoja negativna stanja prirodno će nestati. Zar nisu vaša stara negativna stanja već sada nestala? U najmanju ruku doživljavate ih mnogo manje nego ranije. Usredsredite se samo na to da se potrudite u stremljenju ka istini i uspećete da rešite sve svoje probleme. Kada budete u stanju da rešite svoje probleme, znaćete da ste napredovali i porasli. Kada ljudi doživljavaju iskustva sve do dana kada se njihov pogled na život i smisao i osnov njihovog postojanja u potpunosti promene, odnosno, kad su se promenili do same svoje srži i postali neka druga osoba, nije li to neverovatno? To je ogromna promena, promena od epohalnog značaja. Dostigneš onaj nivo kad ti nije važno da li imaš slavu, status, bogatstvo, zadovoljstva ili moć i slavu sveta – sve to možeš lako da otpustiš. Tek tada se može smatrati da imaš obličje ljudskog bića. Oni koje će Bog na kraju upotpuniti upravo su takva grupa; žive za istinu, žive za Boga i žive za ono što je pravedno. To je obličje istinskog ljudskog bića.

Neki će pitati: „Šta je tačno ljudsko biće?” Ni jedan od današnjih ljudi nije ljudsko biće. Ako nisu ljudska bića, šta su onda? Moglo bi se reći da su životinje, zveri, Sotone ili đavoli; u svakom slučaju, oni su samo ogrnuti ljudskom kožom, ali se ne mogu nazvati ljudskim bićima, jer ne poseduju normalnu ljudskost. Nazvati ih životinjama donekle se približava istini, ali ljudi poseduju jezik, um i misli i sposobnost da se bave naukom i proizvodnjom, pa se zato mogu nazvati samo višim životinjama. Ali Sotona je preduboko iskvario ljude, odavno su ostali bez savesti i razuma i uopšte se ne pokoravaju Bogu niti ga se boje. Sasvim je primereno nazvati ih đavolima i Sotonama. Pošto je njihova priroda sotonska i pokazuju sotonsku narav i izražavaju sotonske stavove, prikladnije je nazvati ih đavolima i Sotonama. Ljudi su previše iskvareni i nemaju mnogo od ljudskog obličja. Kao zveri i životinje su, đavoli su. Ljudi sada nisu ni jedno ni drugo, ne liče ni na ljudska bića ni na demone i ne poseduju pravo ljudsko obličje. Posle mnogo godina iskustva, neki dugogodišnji vernici stiču malo bliskosti sa Bogom i u stanju su da, ko u manjoj, ko u većoj meri, pomalo razumeju Boga, te da se, manje ili više, brinu o stvarima o kojima se i Bog brine, i manje ili više misle o stvarima o kojima i On misli – to znači da pomalo izgledaju kao ljudi i da su napola oblikovani. Novi vernici još nisu doživeli grdnju i sud, niti neko veće orezivanje, a nisu čuli ni mnogo istine; samo su pročitali Božje reči, ali ne poseduju pravo iskustvo. Usled toga, oni podbacuju. Dubina ljudskog iskustva određuje koliko će se čovek promeniti. Što manje iskusiš Božje reči, manje ćeš razumeti istinu. Ako nemaš nimalo iskustva, onda si netaknuti živi Sotona i, prosto rečeno, đavo si. Veruješ li to? Razumećeš te reči jednog dana. Ima li sada dobrih ljudi? Ako ljudi ne liče na ljude, kako ih možemo nazivati ljudskim bićima? Nazivati ih dobrim ljudima tek ne dolazi u obzir. Oni imaju tek ljudski oklop, ali ne i ljudsku suštinu; ne bi bilo preterano nazvati ih zverima u ljudskoj odeći. Ako neko želi da postane osoba sa ljudskim obličjem kroz iskustvo Božjeg dela, on mora biti raskrinkan i primiti grdnju i sud Božjih reči; tek tada se, na kraju, može promeniti. To je put; da Bog ovo ne radi, ljudi ne bi mogli da se promene. Bog mora da deluje na ovaj način, malo po malo. Ljudi moraju doživeti sud i grdnju i stalno orezivanje, a načini na koje otkrivaju svoju iskvarenu narav moraju biti raskrinkani. Ljudi mogu krenuti ispravnim putem tek kada su u stanju da razmišljaju o sebi i da shvate istinu. Tek nakon određenog perioda iskustva i spoznaje nekih istina, ljudi stiču nekakvu sigurnost da će moći da ostanu postojani. Vidim da ste još uvek premalog rasta, da razumete premalo istine i da ne možete da vršite svoje dužnosti na način koji je u skladu s merilom. Iako deluje kao da ste veoma aktivno zaokupljeni svojim dužnostima, u stvari ste svi na rubu pogibelji. Ne vidim da posedujete ikakve istina-stvarnosti i teško je reći da li ste ljudi koji tragaju za istinom. To vas dovodi u veliku opasnost. Mnogo sam puta izgovorio ovakve reči, ali mnogi ljudi ne razumeju njihovo značenje. Neki kažu: „Sada imam toliko entuzijazma u svojoj veri u Boga, neću posrnuti niti zalutati. Bog se prema meni odnosi sa takvom milošću, nisam ni u kakvoj opasnosti.” Bog se prema svima odnosi sa blagodaću i štiti ih, ali ti nisi zakoračio u istina-stvarnosti, pa si, prirodno, u opasnosti. Možeš li da zajamčiš da ćeš, u susretu sa kušnjama, ostati postojan? Nema čoveka koji bi se usudio da dâ takvu garanciju. Mnogi ljudi znaju samo da govore o nekim rečima i doktrinama. To ne znači da razumeju istinu, a svakako ne znači da imaju istinski rast; ipak, oni misle da su skoro stigli do cilja. Ako neko može takvu stvar da kaže, to pokazuje da je on uveliko podbacio. Svako ko ne poseduje istina-stvarnosti živi na rubu pogibelji. To je apsolutna istina.

Odlomak 48

Među onima koji veruju u Boga, kakva osoba ima najmanje šanse da bude spasena i koja vrsta prirode će najverovatnije dovesti do uništenja? Da li vi to jasno vidite? Bilo da je neko vođa ili sledbenik, koja je zajednička priroda ljudi? Zajednička crta u ljudskoj prirodi jeste izdaja Boga. Svaka je osoba sposobna da izda Boga. Šta je izdaja Boga? Kako se ona ispoljava? Da li Ga izdaju samo oni koji prestanu da veruju u Njega? Ljudi moraju da razumeju kakva je čovekova suština i da dokuče njen koren. Svi tvoji izlivi besa, mane, loše navike ili nedostatak vaspitanja površni su aspekti. Ako se stalno držiš tih beznačajnih stvari, bezobzirno primenjuješ pravila, ne uspevaš da dokučiš šta je od suštinske važnosti i ako ostavljaš nerešenim ono što je svojstveno tvojoj prirodi i ne rešavaš svoju iskvarenu narav, ti ćeš naposletku zastraniti i na kraju ćeš se opirati Bogu. Ljudi mogu da izdaju Boga bilo kada i bilo gde – to je ozbiljan problem. Možda ćeš neko vreme imati pomalo bogoljubivo srce, davaćeš se oduševljeno i izvršavati svoju dužnost uz nešto posvećenosti; ili ćeš možda imati savršeno normalan razum i savest tokom tog perioda, ali ljudi su nestabilni i nestalni, sposobni da se opiru Bogu i da Ga izdaju u bilo kom trenutku i bilo gde zbog jednog jedinog incidenta. Na primer, neko možda ima savršeno normalan razum, možda ima delo Svetog Duha, praktično iskustvo, breme i posvećenost prilikom obavljanja dužnosti, ali baš kada je njegova vera izrazito snažna, Božja kuća izbacuje antihrista koga taj čovek obožava, i u njemu se jave predstave. On tog trenutka postane negativan, izgubi svoj entuzijazam za rad, površno obavlja svoju dužnost, ne želi više da se moli i žali se: „Zašto da se molim? Ako neko tako dobar može da bude izbačen, ko onda može da bude spasen? Bog ne bi trebalo da ovako postupa sa ljudima!” Kakva je priroda njegovih reči? Samo jedan incident se ne poklopi sa njegovim željama i on odmah donosi sud o Bogu. Zar to nije ispoljavanje izdaje Boga? Ljudi mogu da zastrane od Boga bilo kada i bilo gde; kada se nađu u nekoj situaciji, u njima će se možda začeti predstave i oni će suditi Bogu i osuditi Ga – zar to nije ispoljavanje izdaje Boga? To je vrlo ozbiljna stvar. Ti možda sada misliš da nemaš nikakve predstave o Bogu i da možeš da Mu se pokoriš, ali ako uradiš nešto pogrešno i iznenada se suočiš sa strogim orezivanjem, da li bi i onda mogao da se pokoriš? Da li bi mogao da tragaš za istinom radi razrešenja? Ako ne možeš da se pokoriš ili da tragaš za istinom radi razrešenja problema tvog buntovništva, onda još uvek postoji šansa da ćeš izdati Boga. Ti možda nisi stvarno rekao: „Ja više ne verujem u Boga”, ali tvoje srce Ga je već izdalo u tom trenutku. Moraš jasno da vidiš šta je zapravo ljudska priroda. Da li je suština te prirode izdaja? Veoma mali broj ljudi može jasno da vidi čovekovu priroda-suštinu. Naravno, neki imaju malo savesti i relativno dobru ljudskost, dok drugi nemaju ljudskosti, ali bez obzira na to da li je nečija ljudskost dobra ili zla i da li su oni dobrog ili lošeg kova, zajednički činilac je da svi oni mogu da izdaju Boga. U suštini, ljudska priroda je takva da izdaje Boga. Vi ste nekada mislili: „Pošto ljudi koje je iskvario Sotona po prirodi izdaju Boga, ne postoji ništa što ja mogu da uradim u vezi sa tim, osim da se postepeno menjam”. Da li vi i dalje mislite tako? Recite Mi, onda, da li neko ko nije iskvaren može da izda Boga? Ljudi mogu da izdaju Boga i ako nisu iskvareni. Kada je Bog stvorio ljude, dao im je slobodnu volju. Ljudi su izuzetno krhki; oni nemaju urođenu želju da se približe Bogu i da kažu: „Bog je naš Stvoritelj, a mi smo stvorena bića”. Ljudi ne poseduju takav koncept. Njima po prirodi nedostaje istina i u njima ne postoji ništa što je u vezi sa obožavanjem Boga. Bog je ljudima dao slobodnu volju, dozvolivši im time da misle, ali ljudi ne prihvataju istinu, uopšte ne poznaju Boga i ne razumeju kako da se pokore Bogu i da Ga obožavaju. Takve stvari ne postoje u ljudima, tako da i ako nisi iskvaren, ti i dalje možeš da izdaš Boga. Zašto kažemo da možeš da izdaš Boga? Kada Sotona dođe da te iskušava, ti pratiš Sotonu i izdaješ Boga. Tebe je Bog stvorio, ali ti Ga ne pratiš, već umesto Njega pratiš Sotonu – zar te to ne čini izdajnikom? Po definiciji, izdajnik je neko ko izdaje. Da li potpuno razumeš suštinu ovoga? Dakle, ljudi mogu da izdaju Boga bilo kada i bilo gde. Oni Ga neće izdati jedino kada u potpunosti žive u Božjem carstvu i u Njegovom svetlu, kada je uništeno sve što je Sotonino i kada više ne postoji ništa što ljude iskušava ili ih mami na greh. Ako još uvek postoji nešto što ljude mami na greh, onda će oni i dalje biti u stanju da izdaju Boga. Zato su ljudi bezvredna stvorenja. Ti možda misliš da samim tim što možeš da naklapaš neke reči i doktrine, razumeš i neke istine i ne možeš da izdaš Boga, te da treba da te posmatraju – ako ne kao zlato ili srebro – onda kao bronzu ili gvožđe, svakako vrednije od grnčarije, ali se precenjuješ. Da li znaš šta su zapravo ljudi? Ljudi mogu da izdaju Boga bilo kada i bilo gde, nisu vredni ni prebijene pare; kao što je Bog rekao: ljudi su zveri, bezvredni bednici. Ali, u svojim srcima, ljudi ne misle tako. Oni misle: „Ne mislim da sam bezvredni bednik! Zašto ne mogu da prozrem ovo pitanje? Kako to da ga još nisam iskusio? Moja vera u Boga je iskrena; imam veru, dakle, ne mogu da izdam Boga. Sve Božje reči su istina, ali jednostavno ne razumem izraz: ’Ljudi mogu da izdaju Boga bilo kada i bilo gde’. Već sam video Božju ljubav; nikada ne bih mogao da Ga izdam, ni u jednom trenutku”. To je ono što ljudi zapravo misle u svojim srcima. Ali Božje reči su činjenice, nisu izrečene neosnovano. Svaka stvar vam je predstavljena kako bi vas svesrdno ubedila; jedino ćete na ovaj način moći da prepoznate svoju iskvarenost i razrešite problem izdaje. U carstvu neće biti izdaje; kada ljudi žive pod Božjom vrhovnom vlasti, a ne pod kontrolom Sotone, oni su zaista slobodni. Tada neće biti potrebe da se brine o izdaji Boga; takva zabrinutost biće nepotrebna, suvišna. U budućnosti, moći će da se objavi da vi više nemate ništa u sebi što bi izdalo Boga, ali za sada to još uvek nije slučaj. Pošto ljudi imaju iskvarene naravi, oni mogu da izdaju Boga bilo kada. Nije da do izdaje dolazi samo pod određenim okolnostima, i da bez tih okolnosti ili prinude ti nećeš izdati Boga – čak i bez prinude, i dalje možeš da Ga izdaš. To je problem čovekove iskvarene suštine, problem ljudske prirode. Čak i ako ti sada ne razmišljaš ili ne radiš ništa, stvarnost tvoje prirode zaista postoji i niko je ne može iskoreniti. Pošto u sebi imaš prirodu izdaje Boga, pošto On nije u tvom srcu i u dubini tvog srca nema mesta za Boga i ne postoji istina, ti možeš da izdaš Boga bilo kada i bilo gde. Anđeli su drugačiji; iako nemaju Božju narav ili suštinu, oni mogu da se potpuno pokore Bogu, jer ih je On naročito stvorio da Mu služe, da svuda izvršavaju Njegove zapovesti. Oni u potpunosti pripadaju Bogu. Što se tiče ljudi, Bog je namerio da oni žive na zemlji i nije im dao sposobnost da Ga obožavaju. Zato ljudi mogu da izdaju Boga i da Mu se opiru. To dokazuje da svako može da iskoristi i osporava ljude; oni nemaju sopstvenu suverenost. Ljudi su takva bića, potpuno lišeni dostojanstva i bezvredni!

Bog razotkriva čovekovu izdajničku prirodu kako bi ljudi zaista razumeli ovo pitanje, kao i sebe same. Iz tog aspekta, ljudi mogu da počnu da se menjaju i da pokušaju da nađu puteve za primenu, uz razumevanje u kojim stvarima mogu da izdaju Boga i kakve iskvarene naravi imaju koje mogu da dovedu do izdaje Boga. Kada dostigneš tačku u kojoj se ne buniš protiv Boga u mnogim aspektima i ne izdaješ Ga u većini aspekata, kada dođeš do kraja svog životnog puta, do trenutka kada je Božje delo završeno, ti više nećeš morati da brineš da li ćeš u budućnosti izdati Boga. Zašto ovo kažem? Pre nego što je Sotona iskvario ljude, oni su mogli da izdaju Boga kada bi ih Sotona iskušao. Zar ljudi neće prestati da izdaju Boga kada Sotona bude uništen? To vreme još nije došlo. Ljudi i dalje imaju Sotoninu iskvarenu narav u sebi i mogu da izdaju Boga bilo kada i bilo gde. Jednom kada iskusiš život do određene faze, kada odbaciš sve te pogrešne poglede, predstave i uobrazilje o otporu Bogu i izdaji Boga, kada razumeš istinu i kada u tvom srcu bude mnogo pozitivnih stvari, tada možeš da kontrolišeš sebe, da vladaš sopstvenim postupcima i, u većini situacija, više ne izdaješ Boga. Tada ćeš se, kada Sotona bude uništen, ti potpuno promeniti. Trenutna etapa dela bavi se rešavanjem čovekove izdaje i pobune. Budući ljudski rod neće izdati Boga, jer će se On prethodno obračunati sa Sotonom. Više neće postojati problem Sotoninog zaluđivanja i kvarenja ljudskog roda; tada se to više neće ticati ljudskog roda. Sada se od ljudi se traži da razumeju čovekovu izdajničku prirodu, što je pitanje od najvećeg značaja. Odatle treba da počnete. Šta pripada prirodi koja izdaje Boga? Od čega se sastoje ispoljavanja izdaje? Kako da ljudi razmišljaju i razumeju? Kako bi trebalo praktično da postupaju i da zakorače? Sve ovo mora da se jasno razume i vidi. Dokle god priroda izdaje postoji u nekome, on može da izda Boga bilo kad i bilo gde. Čak i ako ne poriče Boga javno i ne izdaje Ga, on i dalje može da uradi mnoge stvari koje ljudi ne bi smatrali izdajom, ali koje to u suštini jesu. To znači da ljudi nemaju autonomiju; Sotona ih je prvi zaposeo. Ako bi neiskvaren mogao da izdaš Boga, koliko je samo verovatnije da ćeš to uraditi sada kada si pun Sotonine iskvarene naravi? Zar nisi još sposobniji da izdaš Boga bilo kada i bilo gde? Trenutni zadatak je da se rešimo ovih iskvarenih naravi, da umanjimo stvari zbog kojih izdaješ Boga i da ti damo više prilika da te Bog usavrši i prihvati u Svoje prisustvo. Kada iskusiš više Božjeg dela po raznim pitanjima, moći ćeš da zadobiješ neke istine i da se donekle usavršiš. Ako Sotona i demoni ipak dođu da te iskušavaju, ili zli duhovi dođu da te zaluđuju i ometaju, donekle ćeš moći da raspoznaš, pa ćeš u manjoj meri postupati na način koji predstavlja izdaju Boga. To je nešto što se u ljudima razvija tokom vremena. Kada su ljudi stvoreni, oni nisu znali da obožavaju Boga ni da Mu se pokore, niti su znali šta znači izdati Boga. Kada je Sotona došao da ih namami, oni su ga sledili i izdali Boga, postali izdajnici, jer nisu mogli da razlikuju dobro od zla i nisu imali sposobnost da obožavaju Boga, a još manje su razumeli da je Bog Stvoritelj ljudskog roda i kako bi trebalo da Ga obožavaju. Sada, Bog spasava ljude tako što u njih usađuje istine o bogopoznanju – uključujući Njegovu suštinu, narav, svemoć, praktičnost i tako dalje – tako da one postanu njihov život, daju im samostalnost i omoguće im da žive u skladu sa istinom. Što dublje iskusiš Božje reči, njihov sud i njihovu grdnju, to ćeš dublje razumeti svoju iskvarenu narav, što će ti dati odlučnost da se pokoriš Bogu, da Ga voliš i da Mu udovoljiš. Što bolje poznaješ Boga, to ćeš više svojih iskvarenih naravi moći lakše da odbaciš i u tebi će postojati manje stvari koje izdaju Boga, a više onih koje su u skladu sa Njim, čime ćeš potpuno nadvladati i pobediti Sotonu. Sa istinom, ljudi dobijaju samostalnost, Sotona ih više ne zaluđuje i ne ograničava, te oni žive istinski ljudski život. Neki ljudi pitaju: „Ako čovek u sebi ima iskvarenu prirodu i može da izda Boga bilo kada i bilo gde, kako onda Bog i dalje može da kaže da je On upotpunio čoveka?” Biti upotpunjen znači da, dok doživljavaju Božje delo, ljudi spoznaju Boga i svoju prirodu, razumeju kako da obožavaju Boga i da Mu se pokore. Mogu da razluče Božje delo i ljudsko delo, prepoznaju razliku između dela Svetog Duha i dela zlih duhova, i razumeju kako se Sotona i demoni opiru Bogu, kako se ljudski rod opire Bogu, šta je stvoreno biće i ko je Stvoritelj. To se sve ljudima dodaje kroz Božje delo nakon što budu stvoreni. Dakle, konačni upotpunjeni ljudi su sadržajniji i vredniji od onih koji prvobitno nisu bili iskvareni, pošto im je Bog nešto dodao, iskovao nešto u njima. Stoga su krajnji upotpunjeni ljudi samostalniji od Adama i Eve, bolje razumeju istinu u vezi sa obožavanjem Boga i pokoravanjem Bogu i bolje znaju kako da se ponašaju. Adam i Eva nisu to znali. Kada ih je zmija iskušala, pojeli su plod sa drveta znanja o dobru i zlu i onda su shvatili svoju sramotu, ali i dalje nisu znali kako da obožavaju Boga. Od tada do danas, ljudski rod se sve više kvario. To je prilično duboka stvar; niko ne može jasno da je razume. Zbog instinkata ljudskog tela, ljudi mogu da izdaju Boga u bilo koje vreme i na bilo kom mestu, ali na kraju, Bog će upotpuniti čoveka i dovesti ga u naredno doba. To je ljudima teško da razumeju; može se jedino polako iskusiti. Jednom kada se razume istina, to će prirodno postati jasno.

Zašto se od ljudi zahteva da spoznaju Boga? Zato što će se ljudi, bez spoznaje Boga, Njemu opirati. Ako neko ne razume istinu, on je podložan zaluđivanju i iskorišćavanju od strane Sotone i zlih duhova. On neće moći da pobegne od Sotoninog uticaja i tako neće uspeti da dostigne spasenje. Ali ako neko razume istinu, imaće istinsku spoznaju Boga, moći će da Mu se istinski pokori, da svedoči o Njemu i Bog će moći da ga zadobije. Sotona neće moći da zaluđuje ili iskorišćava takvu osobu, čak i da želi; to znači biti potpuno oslobođen Sotoninog uticaja i dostići spasenje, i u tome je značaj Božjeg zahteva da Ga ljudi spoznaju. Ako spoznaš Boga, On može da te spase; ako Ga ne spoznaš, ne možeš da dostigneš spasenje. Ako neko ne razume Božje namere i uopšte ne stremi ka istini, već živi u skladu sa svojom sotonskom naravi, ne primenjuje istinu čak i ako je delimično razume, i još uvek svesno čini prestup, onda takvoj osobi zaista nema spasa. U kom ste vi stanju sada? Ako imate i tračak nade sada, bez obzira na to da li se Bog seća vaših ranijih prestupa ili ne, kakav bi trebalo da bude vaš mentalitet? „Moram da stremim ka promeni svoje naravi, da stremim ka spoznaji Boga, da me Sotona više nikada ne prevari i da nikada više ne uradim nešto što bi osramotilo Božje ime.” Danas su ljudi tako duboko iskvareni i nemaju nikakvu vrednost. Koje ključne stvari određuju da li neko može biti spasen i da li neko ima imalo nade? Ključno je, nakon slušanja propovedi, da li možeš da shvatiš istinu, da li možeš da je sprovedeš u delo i da li možeš da se promeniš ili sve to ne možeš. To su ključne stvari. Ako ti samo osećaš kajanje i, kada dođe vreme da nešto uradiš, ti po starom jednostavno uradiš šta god poželiš, ne samo ne tragajući za istinom, već držeći se starih pogleda, metoda i pravila, i ne samo ne razmišljajući o sebi i ne pokušavajući da spoznaš samog sebe, već postajući sve gori i gori, još uvek insistirajući na koračanju tvojim starim putem, onda za tebe nema nade i trebalo bi te otpisati. Uz bolje poznavanje Boga i dublje poznavanje sebe, bićeš sposobniji da se uzdržiš od činjenja zla i od greha. Što detaljnije poznaješ svoju prirodu, to ćeš se bolje zaštiti i, nakon što sumiraš svoja iskustva i pouke, nećeš ponovo doživeti neuspeh. Zapravo, svako ima neke mrlje; radi se samo o tome da ih Bog ne smatra odgovornim za to. Svako ih ima, samo je pitanje u kojoj meri; o nekima se može govoriti, o nekima ne. Neki ljudi rade stvari za koje drugi znaju, dok drugi rade stvari za koje niko ne zna. Svako u sebi ima prestupe i mrlje i svi otkrivaju određene iskvarene naravi, poput nadmenosti ili samopravednosti; svi su oni imali neka odstupanja u svom radu ili su povremeno bili buntovni. To je sve razumljivo; to je neizbežno za iskvareni ljudski rod. Ali, jednom kada ljudi razumeju istinu, trebalo bi da mogu da izbegnu to i da više ne čine prestupe; nema potrebe da ih više muče prestupi iz prošlosti. Ključno je da li se ljudi kaju, da li su se zaista promenili. Oni koji su se pokajali i promenili bivaju spaseni, dok oni koji se nisu pokajali i nisu se temeljno promenili moraju da budu eliminisani. Ako, nakon što razumeju istinu, ljudi i dalje svesno čine prestupe, ako tvrdoglavo odbijaju da se pokaju i nimalo se ne menjaju, onda oni, bez obzira na to kako su orezani ili upozoreni, više ne mogu biti spaseni.


Reči o tome kako razrešiti iskvarene naravi

Odlomak 49

Čovekove iskvarene naravi sastoje se samo od apsurdnih i zlih stvari. Najozbiljnija među njima jeste čovekova nadmena narav, kao i stvari koje se razotkriju iz nje, odnosno, naročita samopravednost i umišljenost, uverenje da si jači od drugih, nespremnost da se ikome povinuješ, neprekidno istrajavanje u tome da imaš poslednju reč, razmetanje u svim stvarima, potraga za laskanjem i pohvalom sopstvenih postupaka, neprestana želja da se drugi vrte oko tebe, stalna egocentričnost, neprekidno gajenje ambicija i želja, stalna želja da tebi pripadnu kruna i nagrade, da vladaš kao car – sve te stvari spadaju u kategoriju ozbiljno iskvarenih naravi. Ostalo su samo uobičajeni problemi. Na primer, zauzimanje nekih pogrešnih stavova, apsurdan način razmišljanja, nepoštenje i lažljivost, ljubomora, sebičnost, svadljivost, postupanje bez načela i tako dalje, predstavljaju najčešće iskvarene naravi. Postoje brojne vrste iskvarenih naravi koje su sadržane u sotonskim naravima, ali je, među njima, najočitija i najizrazitija nadmena narav. Nadmenost je osnovni uzrok čovekovih iskvarenih naravi. Što su ljudi nadmeniji, tim su više nerazumni, a što su više nerazumni, više su skloni da se Bogu opiru. Koliko je to ozbiljan problem? Budući da imaju nadmene naravi, ne samo da ljudi smatraju da su svi drugi ispod njih već, da stvari budu još gore, nemaju čak nikakvog poštovanja prema Bogu i uopšte nemaju bogobojažljivo srce. I premda ljudi veruju u Boga i slede Ga, prema Njemu se uopšte ne odnose kao prema Bogu. Uvek smatraju da poseduju istinu i imaju previsoko mišljenje o sebi. Ovo su suština i koren nadmene naravi, a ona potiče od Sotone. Prema tome, problem nadmenosti se mora rešiti. Smatrati sve druge lošijim od sebe je beznačajna stvar. Ključni problem je u tome da nadmena narav ljude sprečava da se pokore Bogu, Njegovoj suverenosti i Njegovim uređenjima i ujedno ljude navodi da se neprekidno s Bogom nadmeću za moć i za kontrolu nad drugim ljudima. Takva vrsta osobe nema ni naznaku bogobojažljivog srca, a da ne pominjemo ljubav prema Bogu i pokornost prema Njemu. Ljudi koji su nadmeni i umišljeni, a posebno oni koji su zbog tolike nadmenosti izgubili razum, u svojoj veri u Boga ne mogu da Mu se pokore, pa se čak uzdižu i daju svedočanstvo o sebi. Takvi se ljudi Bogu najviše opiru i uopšte nemaju bogobojažljivo srce. Ako žele da postignu stanje u kome će imati bogobojažljivo srce, ljudi moraju, pre svega, da razreše svoju nadmenu narav. Da bi razrešio nadmenu narav, čovek mora da doživi Božji sud i grdnju. Kada čovek shvati da je nadmena narav sotonska narav i da je nadmena narav rđavo, ružno lice Sotone, imaće srce koje se boji Boga. Što se nadmena narav temeljnije razrešava, to čovek stiče više razuma i više može da se boji Boga i kloni se zla. Samo sa bogobojažljivim srcem čovek može da se pokori Bogu, da zadobije istinu i da Ga spozna. Istinski ljudi su samo oni koji zadobiju istinu.

Odlomak 50

Čovekove iskvarene naravi, kao što su nadmenost, samopravednost i nepopustljivost, su neka vrsta uporne bolesti. One su poput malignog tumora koji raste u ljudskom telu i koji ne može da se reši bez izvesne patnje. Za razliku od bolesti prolaznog karaktera koje traju nekoliko dana, ova uporna bolest nikako nije mala nevolja i protiv nje mora da se primeni snažan pristup. Međutim, postoji činjenica koju morate znati – ne postoji problem koji se ne može rešiti; tvoje iskvarene naravi će postepeno slabiti kako budeš stremio ka istini, sazrevao u životu i kako se tvoje razumevanje i doživljaj istine budu produbljivali. U kolikoj meri iskvarene naravi moraju da oslabe pre nego što se mogu smatrati pročišćenim? U toj meri da te više ne sputavaju i da si u stanju da ih razlučiš i napustiš. Iako ponekad mogu opet da se pojave, ti si i dalje u stanju da, kao i obično, obavljaš svoju dužnost i primenjuješ istinu, da ostaneš savestan i odgovoran, i da im ne dozvoliš više da te sputavaju. U tom trenutku, ove iskvarene naravi više ne predstavljaju problem za tebe, i već si ih prevazišao i uzdigao se iznad njih. To znači da si sazreo u životu, da te u normalnim okolnostima tvoje iskvarene naravi više ne sputavaju niti vezuju. Neki ljudi, ma koliko iskvarenih naravi otkrili, ne tragaju za istinom kako bi ih rešili. Kao rezultat toga, čak i nakon mnogo godina vere u Boga, njihove naravi ostaju nepromenjene. Oni misle: „Kad god nešto uradim, otkrivam svoje iskvarene naravi; ako se suzdržim od bilo kakvog rada, onda ih neću otkriti. Zar to ne rešava problem?” Nije li ovo uzdržavanje od hrane iz straha od gušenja? Kakav će biti ishod tog uzdržavanja? Ono samo može dovesti do gladovanja. Ako neko otkrije iskvarene naravi i ne reši ih, to je isto što i neprihvatanje istine i iznenadna smrt. Kakve će biti posledice ako veruješ u Boga a ne stremiš ka istini? Iskopaćeš sâm sebi grob. Iskvarene naravi su neprijatelj tvojoj veri u Boga. One te ometaju u praktikovanju istine, u doživljavanju Božjeg dela i u pokoravanju Njemu. Kao rezultat toga, ti na kraju nećeš zadobiti Božje spasenje. Zar time ne kopaš sâm sebi grob? Sotonske naravi te sprečavaju da prihvatiš i primenjuješ istinu. Ne možeš ih izbeći; moraš se suočiti sa njima. Ako ih ne nadvladaš, one će upravljati tobom. Ako ih nadvladaš, više te neće sputavati i bićeš slobodan. Povremeno, iskvarene naravi će se opet pojaviti u tvom srcu i pokazati se, izazivajući u tebi pogrešne misli i ideje, kao i zle misli, čineći da se, dok otkrivaš takve misli, osećaš samozadovoljno ili uzvišeno i moćno. Međutim, kada deluješ, tvoje ruke i noge više neće biti njima vezane, a tvoje srce više neće biti pod njihovom kontrolom. Reći ćeš: „Moja namera je da vodim računa o interesima Božje kuće, da činim stvari da udovoljim Bogu i da ispunim svoju dužnost i budem posvećen kao stvoreno biće. Iako i dalje ponekad otkrivam tu vrstu naravi, one nemaju baš nikakvog uticaja na mene.” To je dovoljno. Ta vrsta iskvarene naravi će suštinski biti rešena. Da li je promena ljudske naravi nejasna i neopipljiva? (Nije.) Toliko je ona stvarna. Neki ljudi kažu: „Iako pomalo razumem istinu, i dalje ponekad imam iskvarene misli i ideje, i još uvek otkrivam iskvarene naravi. Šta bi trebalo da uradim?” Ako si zaista neko ko stremi ka istini onda, kad god imaš pogrešne misli i ideje, ili otkriješ iskvarene naravi, treba da se moliš Bogu i tragaš za istinom kako bi ih rešio. Ovo je najosnovnije načelo primene; ti to ne bi zaboravio, zar ne? Štaviše, trebalo bi da znaš i da kada imaš naopake misli i ideje, da moraš da ih odbaciš. One ne smeju da te sputavaju ili vezuju, a kamoli da ih slediš. Sve dok razumeš malo od istine, ovo bi trebalo lako da postigneš. Ako otkriješ iskvarene naravi, moraš se potruditi da tragaš za istinom da bi ih rešio. Ne možeš da kažeš: „O Bože, ponovo sam otkrio iskvarenu narav, molim Te disciplinuj me! Ne mogu da kontrolišem svoje iskvarene naravi.” Ako se ovako moliš, to pokazuje da nisi neko ko stremi ka istini. To pokazuje da si negativan i pasivan, i da si se predao – možeš odmah da pripremiš kovčeg i da organizuješ svoju sahranu. Reci Mi, kakav čovek izgovara takvu molitvu? Samo bi se neka propalica molila Bogu na takav način. Čovek koji voli istinu nikada ne bi izgovorio takve reči. Ako si ti neko ko voli istinu, trebalo bi da izabereš put stremljenja ka istini, kao i da ti bude jasno kako da praktično deluješ. Ako ne znaš kako da praktično deluješ, kada te zadese ovi sasvim obični problemi, onda si previše beskoristan. Rešavanje iskvarenih naravi je doživotni poduhvat, a ne nešto što se može postići za samo nekoliko godina. Zašto gajiš fantazije o dostizanju istine i života? Zar to nije glupost i neznanje?

U procesu stremljenja ka promeni u život-naravi, sputavanje iskvarenih naravi predstavlja najveću poteškoću za svakog čoveka. Kada ljudi otkriju delić iskvarene naravi, ili je otkrivaju iznova i iznova, i kada se osećaju kao da nisu u stanju da je kontrolišu, oni sami sebe osuđuju, odlučivši da su izgubljeni i da se ne mogu promeniti. Ova vrsta konfuzije i zablude postoji kod većine ljudi. Upravo sada, neki ljudi koji streme ka istini, shvatili su da sve dok u čoveku postoje iskvarene naravi, dok ih često mogu otkriti i dok utiču na obavljanje njihove dužnosti i ometaju njihovo praktikovanje istine, i sve dok ne mogu sebe da preispitaju kako bi rešili problem svojih iskvarenih naravi, oni neće moći da obavljaju svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom. Prema tome, oni koji svoju dužnost uvek obavljaju na negativan i površan način, trebalo bi da ozbiljno preispitaju sebe i da dođu do korena svog problema kako bi ga rešili. Međutim, neki ljudi imaju iskrivljeno shvatanje i misle: „Svi oni koji otkriju iskvarene naravi dok obavljaju svoju dužnost treba da se zaustave i da ih u potpunosti reše pre nego što nastave da obavljaju dužnost.” Da li je ovakvo gledište održivo? To je ljudska uobrazilja i potpuno je neodrživa. Zapravo, u većini slučajeva, kakve god iskvarene naravi otkrili prilikom obavljanja svoje dužnosti, sve dok tragaju za istinom da ih razreše, ljudi mogu postepeno da smanje broj otkrivenih iskvarenosti i da na kraju obavljaju svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom. Ovo je proces doživljavanja Božjeg dela. Čim otkriješ iskvarenu narav, trebalo bi da tragaš za istinom kako bi je rešio, i da razlučiš i detaljno analiziraš svoju sotonsku narav. Ovo je proces borbe protiv sotonske naravi i od suštinskog je značaja za tvoje životno iskustvo. Dok doživljavaš Božje delo i menjaš svoju narav, ti koristiš istine koje razumeš da bi se takmičio protiv svoje sotonske naravi, rešavajući na kraju svoje iskvarene naravi i trijumfujući nad Sotonom, čime postižeš promenu naravi. Proces promene nečije naravi je traganje za istinom i njeno prihvatanje da bi se istisnule ljudske predstave i uobrazilje, reči i doktrine, i da bi se istisnula filozofija za ovozemaljsko ophođenje, kao i razne jeresi i obmane koje dolaze od Sotone, postepeno ih zamenjujući istinom i Božjom rečju. Ovo je proces dostizanja istine i promene sopstvene naravi. Ako želiš da znaš koliko se tvoja narav promenila, moraš jasno da vidiš koliko istina razumeš, koliko istina si sproveo u delo i koliko istina si sposoban da proživiš. Moraš jasno da vidiš koliko je tvojih iskvarenih naravi zamenjeno istinama koje si razumeo i dostigao, i u kojoj meri su one u stanju da kontrolišu iskvarenu narav u tebi, odnosno u kojoj meri su istine koje razumeš u stanju da vode tvoje misli i namere, kao i tvoj svakodnevni život i praktikovanje. Trebalo bi jasno da vidiš da li, kada te nešto snađe, tvoje iskvarene naravi imaju prednost ili su istine koje razumeš te koje prevladavaju i koje te vode. Ovo je merilo po kojem se određuju tvoj rast i tvoj život-ulazak.

Odlomak 51

O čemu se radi kada je neko sklon prepiranju dok ga prekorevaju i orezuju? To je izrazito nadmena, samopravedna i samovoljna narav. Ljudima koji su nadmeni i samovoljni teško je da prihvate istinu. Ne mogu da prihvate kada čuju i najmanju sitnicu koja nije u skladu sa njihovim sopstvenim gledištima, mišljenjima i perspektivama. Ne mare za to da li je ono što drugi govore ispravno ili pogrešno, niti ko to govori, niti u kom kontekstu je rečeno, niti da li se to odnosi na njihove sopstvene odgovornosti i dužnosti. Oni ne mare za te stvari. Njihov glavni prioritet je da udovolje sopstvenim osećanjima. Zar to nije samovolja? Kakve gubitke samovolja na kraju donosi ljudima? Otežava im da zadobiju istinu. Neprihvatanje istine prouzrokovano je čovekovom iskvarenom naravi i konačni ishod toga je da takva osoba ne može lako da zadobije istinu. Sve što se prirodno otkriva iz čovekove priroda-suštine suprotno je istini i sa njom nema nikakve veze; ništa od toga nije u skladu sa istinom niti može da joj se približi. Stoga, kako bi postigao spasenje, čovek mora da prihvati istinu i da je primenjuje. Ako čovek ne može da prihvati istinu i uvek želi da postupa prema sopstvenom nahođenju, on ne može da dostigne spasenje. Ako želiš da slediš Boga i dobro obavljaš svoju dužnost, pre svega moraš da se trudiš da ne budeš naprasit kada stvari ne idu kako si ti želeo. Prvo se moraš smiriti i biti tih pred Bogom, i u svom srcu Mu se moraš moliti i tražiti od Njega. Nemoj biti samovoljan; prvo se pokori. Samo s takvim načinom razmišljanja možeš bolje rešiti probleme. Ako možeš da istraješ u životu pred Bogom, i ako možeš da se moliš Bogu i da tražiš od Njega, i da se suočiš sa stvarima sa stavom pokornosti bez obzira na to šta te zadesi, onda je nevažno koliko ispoljavanja tvoje iskvarene naravi postoji, niti koje si prestupe počinio – dokle god tragaš za istinom, oni se svi mogu rešiti i kakve god te kušnje zadesile, bićeš u stanju da ostaneš postojan. Dokle god ti je način razmišljanja ispravan, dokle god si u stanju da prihvatiš istinu i pokoriš se Bogu u skladu sa Njegovim zahtevima, bićeš potpuno sposoban da primenjuješ istinu. Čak i ako si ponekad možda pomalo buntovan i protiviš se, i katkad si sklon raspravljanju i nesposoban da se pokoriš, ako možeš da se moliš Bogu i preokreneš svoje buntovno stanje, onda možeš da prihvatiš istinu. Pošto to uradiš, promisli zašto su se takva buntovnost i otpor pojavili u tebi. Pronađi razlog za to, a zatim traži istinu kako bi ga razrešio, i taj aspekt tvoje iskvarene naravi može na taj način biti pročišćen. Nakon što iskusiš nekoliko takvih padova i posrtanja, i budeš u stanju da primenjuješ istinu, postepeno ćeš se osloboditi svoje iskvarene naravi. Tada će istina zavladati u tebi i postati tvoj život, i više neće biti prepreka u tvom primenjivanju istine. Postaćeš sposoban da se istinski pokoriš Bogu i proživljavaćeš istina-stvarnost. U tom periodu, imaćeš praktično iskustvo primenjivanja istine i pokoravanja Bogu. Ako ti se nešto kasnije dogodi, znaćeš kako da postupaš na način pokoran Bogu, kao i koje ponašanje predstavlja pobunu protiv Boga. S takvom jasnoćom u srcu, da li i dalje nećeš biti u stanju da razgovaraš u zajedništvu o istina-stvarnosti? Ako ti bude zatraženo da podeliš svoja iskustvena svedočenja, to ti neće predstavljati problem, zato što ćeš dotad već iskusiti mnoge stvari i znati relevantna načela primene. Šta god da kažeš, tvoje reči će sadržati stvarnost, i kako god da govoriš, biće praktično. A ako budeš upitan da govoriš reči i doktrine, ti to nećeš želeti – osećaćeš odbojnost prema tome u svom srcu. Zar to neće značiti da si ušao u istina-stvarnost? Ljudi koji streme ka istini mogu da steknu iskustvo i uđu u istina-stvarnost posle samo nekoliko godina truda. Onima koji ne streme ka istini nije lako da uđu u istina-stvarnost, čak i ako to žele. Pošto u onima koji ne vole istinu ima previše buntovništva, i pošto kad god moraju da primenjuju istinu − bez obzira na to o čemu se radi − oni uvek smišljaju sopstvene argumente i imaju sopstvene poteškoće, veoma im je teško da primenjuju istinu. Iako se možda mole, traže i voljni su da primenjuju istinu, kada im se nešto dogodi ili kada naiđu na poteškoće, njihova smetenost isplivava na površinu, njihova buntovna narav se ispoljava i prilično im zamuti umove. Koliko li je samo žestoka njihova buntovna narav! Ako je samo manji deo njihovog srca smeten, a veći želi da se pokori Bogu, primenjivanje istine će za njih predstavljati nešto manju poteškoću. Možda kroz molitvu, ili kada neko razgovara u zajedništvu o istini s njima; dokle god u tom trenutku to razumeju, mogu lako da primenjuju istinu. Ako su toliko smeteni da ovaj aspekt zauzima veći deo njihovog srca − koje sadrži mnogo buntovništva i malo pokornosti − neće im biti lako da primenjuju istinu zato što su odveć malog rasta. A oni koji uopšte ne vole istinu, preterano su ili u potpunosti buntovni; sasvim su smeteni. Ovi ljudi su smetenjaci, koji nikada neće moći da primenjuju istinu, i, koliko god se truda uloži u njih, neće biti od koristi. Ljudi koji vole istinu imaju jak poriv za istinom. Ako je taj poriv prilično snažan, i ako se o istini očito razgovara u zajedništvu sa njima, oni će sigurno biti u stanju da je primenjuju. Ljubav prema istini nije jednostavna stvar; a to što neko ima tek neznatnu količinu volje ne znači da voli istinu. Čovek mora dostići tačku u kojoj, pošto je razumeo reč Božju, može da se bori, da trpi poteškoće i da plati cenu kako bi primenio istinu. Samo takvi ljudi vole istinu. Ljudi koji vole istinu mogu biti uporni u svojoj težnji za istinom, ma koliko iskvarenih naravi otkrili ili kakve god prestupe počinili. Štogod se takvim ljudima dogodilo, oni mogu da se mole Bogu, da tragaju za istinom, i da je prihvate. Posle dve-tri godine takvog iskustva, njihovi napori će uroditi plodom i uobičajene poteškoće im neće praviti prepreke. Ako se i susretnu sa većim poteškoćama, pa čak i ako ne uspeju, to će biti normalno, jer su odveć mali rastom. Dokle god mogu da primenjuju istinu pod normalnim okolnostima, postoji nada. Kada spoznaju Boga i steknu bogobojažljivo srce, biće im lako da reše čak i veće poteškoće. Nikakva poteškoća za njih neće predstavljati problem. Dokle god ljudi čitaju više Božjih reči i dokle god više razgovaraju u zajedništvu o istini, i ako mogu da se mole Bogu, i da se uzdaju u delo Svetog Duha u rešavanju problema bez obzira na to kakve ih poteškoće zadesile, biće im lako da razumeju istinu, moći će da je primenjuju, i njihova iskvarena narav će postepeno početi da se odbacuje. Svaki put kada primenjuju istinu, oni odbacuju po jedan delić svoje iskvarene naravi, i što više primenjuju istinu, to više iskvarene naravi odbacuju. Ovo je zakon prirode. Ako ljudi uvide da otkrivaju iskvarenu narav i pokušaju da je otklone uzdajući se u samokontrolu i izdržljivost, da li će uspeti? Neće biti lako. Da ona može tako da se otkloni, ne bi bilo potrebe da Bog obavlja Svoje delo suda i grdnje. Kako bi rešio iskvarenu narav, čovek mora da se uzda u molitvu Bogu i da se uzda u Njega, da se uzda u traganje za istinom i u samospoznaju tokom razmišljanja o sebi, kao i u delo Svetog Duha. Samo tada se ona može postepeno rešiti. Ako ljudi ne sarađuju niti razmišljaju o sebi, ako ne mogu da prihvate istinu, ako ne pokušavaju da spoznaju svoju iskvarenu narav, ako ne osećaju pokajanje, i ako ne mrze telo i Sotonu, njihova iskvarena narav se neće odbaciti sama od sebe. U ovome je delo Svetog Duha najčudesnije. Dokle god su ljudi žedni istine i teže promeni sopstvene naravi, Bog će ih prosvetiti i usmeravati, i nesvesno će razumeti istinu i biti u stanju da spoznaju sebe. I u tom trenutku, počeće da vole istinu i žude za njom. Biće u stanju da iz dubine duše mrze Sotoninu prirodu i narav. Na taj način će im biti lako da se pobune protiv tela, i osećaće da mnogo lakše primenjuju istinu. U tom trenutku, njihova iskvarena narav će se promeniti, malo po malo, i uopšte se više neće buniti protiv Boga. Biće u stanju da Mu se potpuno pokore, i nijedan čovek, događaj ili stvar neće moći da ih sputaju. To je potpuni preobražaj njihove život-naravi.

Odlomak 52

Neki ljudi nikad ne tragaju za istinom dok obavljaju svoje dužnosti. Oni jednostavno rade kako im volja, postupajući u skladu sa sopstvenim zamislima, i uvek postupaju proizvoljno i ishitreno. Prosto ne koračaju putem upražnjavanja istine. Šta znači biti „samovoljan i ishitren”? To znači da ćeš, kad naiđeš na određeni problem, delati onako kako ti se učini zgodno, bez ikakvog procesa razmišljanja i traženja. Šta god bi ti neko rekao ne bi dotaklo tvoje srce niti te navelo da promeniš mišljenje. Ti čak nisi u stanju da prihvatiš istinu ni kada je neko razmeni sa tobom, držiš se svojih stavova, ne slušaš kad drugi ljudi kažu nešto što je tačno, verujući da si ti u pravu i čvrsto se držeći svojih ideja. Čak i kad ispravno razmišljaš, treba da razmotriš i mišljenja drugih ljudi. Ako to uopšte nisi u stanju da uradiš, zar nisi onda previše samopravedan? Ljudi koji su preterano samopravedni i svojevoljni ne prihvataju olako istinu. Ako učiniš nešto pogrešno i drugi te kritikuju, govoreći: „To što radiš nije u skladu sa istinom!”, ti ćeš odgovoriti: „Čak i ako je tako, ja ću i dalje tako raditi”, i onda nađeš neki razlog da ih ubediš da je to ispravno. Ako te ukore, rekavši: „Ovakvo tvoje ponašanje izaziva prekide i šteti radu crkve”, ne samo da nećeš slušati, već ćeš nastaviti da smišljaš izgovore: „Ja mislim da je ovo pravi način, pa ću tako i postupati”. Kakva je to onda narav? (Nadmena.) To je nadmenost. Nadmena priroda te čini samovoljnim. Ako imaš nadmenu prirodu, ponašaćeš se samovoljno i ishitreno, i nećeš se obazirati na ono što drugi govore. Kako, dakle, da se rešiš svoje samovolje i ishitrenosti? Recimo da ti se nešto dogodi i da o tome imaš sopstvene zamisli i planove. Pre nego što odlučiš šta ćeš da uradiš, moraš da tražiš istinu i trebalo bi makar u zajedništvu sa svima da porazgovaraš o onome što misliš i što veruješ o toj stvari, tražeći od svakoga da ti ukaže na to da li su tvoja razmišljanja ispravna i u skladu sa istinom, te da oni umesto tebe tako obave proveru. To je najbolji metod za rešavanje samovolje i ishitrenosti. Pre svega, možeš da rasvetliš svoja gledišta i da tražiš istinu – to je prvi praktični korak u rešavanju samovolje i ishitrenosti. Drugi korak nastupa kada drugi ljudi iznose oprečna mišljenja – kako možeš da vežbaš uzdržavanje od samovolje i ishitrenosti? Pre svega, moraš da zauzmeš stav poniznosti, da ostaviš po strani ono za šta veruješ da je ispravno i da svima dozvoliš da sa tobom u zajedništvu razgovaraju. Čak i ako smatraš da je tvoj način ispravan, u njemu ne treba da istrajavaš. To je svojevrsni korak napred; pokazuje stav traženja istine, poricanja sebe i udovoljavanja Božjim namerama. Jednom kada postigneš takvo držanje, i pritom se ne držiš čvrsto sopstvenog mišljenja, treba da se moliš, da od Boga tražiš istinu i da zatim potražiš osnovu u Božjim rečima – na osnovu Božjih reči odredi kako treba da postupiš. To je najprikladniji i najispravniji način primene. Kada ljudi tragaju za istinom i izneseš problem tako da svi o tome mogu zajedno razgovarati i tragati, tada i Sveti Duh pruža prosvećenje. Bog prosvećuje ljude u skladu sa načelima, On posmatra vaš stav. Ako se uporno držiš svojih stavova, bez obzira da li je tvoje gledište ispravno ili pogrešno, Bog će sakriti Svoje lice od tebe i neće na tebe obraćati pažnju; On će te naterati da udariš u zid da bi te otkrio i razotkrio tvoje ružno stanje. Ako je, s druge strane, tvoj stav ispravan, ako nisi uporan u tome da se držiš svog puta, niti si samopravedan, samovoljan ili ishitren, već je tvoj stav takav da tragaš za istinom i prihvatiš je, ako razgovaraš sa svima, onda će i Sveti Duh početi da dela u tebi, a možda će te, pomoću nečijih reči, navesti da razumeš. Ponekad, kada te Sveti Duh prosveti, On te, kroz samo nekoliko reči ili fraza ili, pak, dajući ti neku ideju, vodi da razumeš suštinu neke stvari. Ti, istog trenutka, shvataš da je sve čega si se do tada pridržavao bilo pogrešno, i istovremeno ti postaje jasno na koji način je najprikladnije da delaš. Kad jednom dostigneš taj nivo, zar nisi time uspešno izbegao da činiš zla, i istovremeno se spasio od tereta posledica pogrešnog delanja? Zar ovo nije Božja zaštita? (Jeste.) Kako se to postiže? To se samo može postići ako ti je srce bogobojažljivo i ako za istinom tragaš pokornog srca. Jednom kada primiš prosvećenje Svetog Duha i kada se opredeliš za načela primene, tvoja primena će biti u skladu sa istinom, a ti ćeš biti u mogućnosti da udovoljiš Božjim namerama. Od čega najviše zavisi da li ćeš biti u stanju da na ovaj način upražnjavaš istinu? U prvom redu, to zavisi od toga da li imaš ispravne namere i stav. To je najvažnije. Kada Sveti Duh dela, On pažljivo proučava namere i stavove ljudi i odlučuje, na osnovu ovih faktora, da li će ih prosvetiti ili će ih povesti. Ako su ljudi u stanju da razumeju Božje delo i jasno ga sagledaju, onda će znati kako da se mole Bogu i kako da tragaju za istinom. Možete li vi ovo jasno da vidite? Ljudi često žele da izbegnu da čine zlo, žele da upražnjavaju istinu i delaju u skladu sa načelima. Ali, ovo zavisi od njihovog odnosa prema istini i da li im je srce pokorno i bogobojažljivo. Ako možeš da otpustiš svoje lične namere i način razmišljanja ti je takav da se pokoravaš Bogu, iskreno mu se moleći i tražeći od Njega, neće proći dugo vremena pre nego što primiš Božje prosvećenje. Bog će posegnuti za određenim metodama kako bi ti pomogao da shvatiš šta su načela istine, kao i gde leže ključni momenti istine. Kad se moliš Bogu i od Njega potražuješ, dokle god ti je stanje uma ispravno i dokle god si iskren, Bog će ti pružati prosvećenje. Jedino što ovde zabrinjava jeste to da ljudi možda nisu iskreni u svom traganju za istinom, već da to samo, radi drugih, formalno otaljavaju. U tom slučaju, neće dobiti prosvećenje od Boga. Ako je tvoj stav da tvrdoglavo insistiraš, da odbaciš istinu, da ne prihvatiš sugestije drugih ljudi, da ne tragaš za istinom, da imaš vere samo u sebe i da samo činiš onako kako ti želiš – ako je to tvoj stav bez obzira na to šta Bog radi ili zahteva, kakva je onda Božja reakcija? Bog ne obraća pažnju na tebe. On te gura u stranu. Zar nisi svojevoljan? Zar nisi nadmen? Zar ne misliš da si uvek u pravu? Ako si lišen pokornosti, ako nikad ne tražiš, ako ti je srce potpuno zatvoreno i protivi se Bogu, onda Bog neće obraćati pažnju na tebe. Zašto te Bog ignoriše? Ako je tvoje srce zatvoreno za Boga, jesi li u stanju da primiš Božje prosvećenje? Možeš li osetiti Božji prekor? Kada su ljudi nepopustljivi, kada iz njih provali njihova sotonska priroda i njihovo zverstvo, ne osećaju ništa što Bog čini, sva Njegova dela su uzaludna – tako da Bog nikad ne radi ništa što je uzaludno. Ako tvrdoglavo zauzimaš takav neprijateljski stav, sve što Bog čini jeste da za tebe ostane nevidljiv, Bog ne radi ništa što je suvišno. Kad si ti tako tvrdoglavo neprijateljski raspoložen i toliko zatvoren, Bog nikada ne bi ništa na silu učinio u tebi, niti ti nešto silom nametnuo, neće nikad pokušavati da te pokrene ili prosveti, opet i iznova – Bog ne dela na taj način. Zašto Bog ne dela tako? Uglavnom zbog toga što je Bog u tebi video određenu vrstu naravi, neko zverstvo koje ima odbojnost prema istini i koje razum ne može da dotakne. A da li ti misliš da čovek može da kontroliše divlju zver kada iz nje provali zverstvo? Da li vikanje i vrištanje sprečava da to zverstvo izbije iz nje? Vredi li ubeđivati je ili joj pružati utehu? Usuđuju li se ljudi da joj priđu? Evo kako se to najbolje može opisati: imuna na razum. Kad se u tebi razbukti zverstvo i imun si na razum, šta Bog čini? Bog te ignoriše. Šta bi Bog još mogao da ti kaže kad si imun na razum? Sve više od ovoga bilo bi beskorisno. A kada te Bog ignoriše, jesi li blagosloven ili patiš? Da li stičeš neku korist ili trpiš gubitke? Bez sumnje ćeš trpeti gubitke. A ko je do toga doveo? (Mi smo do toga doveli.) Ti si do toga doveo. Niko te nije prisiljavao da se tako ponašaš, a ti se ipak osećaš uznemireno. Zar nisi sam za ovo zaslužan? Bog te ignoriše, ti Boga ne osećaš, u srcu ti je tama, tvoj život trpi gubitke – za sve si ovo sam kriv i sve to zaslužuješ.

Vrlo je opasno kad su ljudi suočeni sa nekim problemom, a isuviše su svojevoljni i insistiraju na sopstvenim zamislima bez traganja za istinom. Bog će se ovih ljudi gnušati i odbaciti ih, kao i ostaviti po strani. Koje će biti posledice ovoga? Svakako se može reći da postoji opasnost da budu isključeni. Međutim, oni koji traže istinu mogu dobiti prosvećenje i usmerenje Svetog Duha, a kao rezultat, i Božji blagoslov. Ova dva različita stava, traženje i ne-traženje istine, mogu u tebi izazvati dva različita stanja i dva različita rezultata. Kakav biste vi rezultat više voleli? (Ja bih želeo da steknem Božje prosvećenje.) Ako ljudi žele da ih Bog vodi i prosveti, da prime Njegove blagodati, kakav stav moraju imati? Često moraju imati stav traganja i pokornosti pred Bogom. Bez obzira da li izvršavaš svoju dužnost, komuniciraš sa drugima, ili pokušavaš da rešiš neki problem s kojim si se suočio, moraš imati stav traganja i pokornosti. Tek kad stekneš takav stav, može se reći da je tvoje srce donekle bogobojažljivo. Kad si u stanju da tragaš za istinom i da joj se pokoriš, znači da si na putu na kojem se bojiš Boga i kloniš zla. Ako nemaš stav traženja i pokoravanja, već umesto toga nastavljaš da se držiš samog sebe, tvrdoglavo si neprijateljski raspoložen, osećaš odbojnost prema istini i odbijaš da je prihvatiš, onda ćeš, po prirodi stvari, počiniti mnoga zla dela. Nećeš moći da odoliš! Ako ljudi nikad ne tragaju za istinom da bi ovo razrešili, konačna posledica će biti da, bez obzira na iskustvo, na situacije u kojima se nađu, na lekcije koje im Bog postavi, i dalje neće moći da razumeju istinu i zauvek će ostati nesposobni da uđu u istina-stvarnost. Ako ljudi ne poseduju istina-stvarnost, neće biti sposobni da slede Božji put, i ako nikada ne budu u stanju da slede Božji put, onda oni nisu ljudi koji se boje Boga i klone zla. Ljudi pričaju nadugačko i naširoko o tome kako žele da obavljaju svoju dužnost i slede Boga. Da li su stvari tako jednostavne? Apsolutno ne. Ove su stvari neopisivo važne u životu ljudi! Čoveku nije lako da obavlja pravilno svoju dužnost kako bi udovoljio Bogu i kako bi se bojao Boga i klonio zla. Ali, ja ću vam reći načelo praktičnog postupanja: ako, u trenutku kada ti se nešto desi, zauzmeš stav traženja i pokornosti, to će te i zaštiti. Konačni cilj nije da ti budeš zaštićen već da razumeš istinu, da budeš u stanju da uđeš u istina-stvarnost, da stekneš Božje spasenje – to je konačni cilj. Ako zadržiš ovakav stav u svemu kroz šta prolaziš, nećeš više osećati da su obavljanje dužnosti i udovoljavanje Božjim namerama samo prazne reči i fraze; to više neće izgledati toliko zahtevno. Umesto toga, i pre nego postaneš svestan svega, bićeš u stanju da shvatiš priličan broj istina. Ako pokušaš to ovako da doživiš, sigurno ćeš biti nagrađen. Nije važno ko si, koliko imaš godina, kakvog si obrazovanja, koliko dugo veruješ u Boga, ili kakvu dužnost obavljaš. Dokle god imaš stav traženja i pokornosti, dokle god to ovako doživljavaš, u konačnici ćeš sigurno biti u stanju da razumeš istinu i uđeš u istina-stvarnost. Međutim, ako nemaš stav traženja i pokornosti u svemu što ti se dešava, nećeš biti u stanju da razumeš istinu niti ćeš moći da uđeš u istina-stvarnost. Oni koji nikad ne razumeju istinu i nikad ne mogu da uđu u istina-stvarnost misle: „Šta je istina a šta su doktrine? Šta je istina-stvarnost i šta znači nemati istina-stvarnost? Zašto ja to ne razumem?” Oni često slušaju propovedi i razgovaraju o istini, od jutra do mraka čitaju Božje reči, sve više slušaju, sve više uče i sve više pišu. U svoje sveske zapisuju sve što je poučno, ispisujući tako gomilu knjiga. Ulažu mnogo napora, ali, nažalost, nikad ne razumeju istinu. Shodno tome, osećaju da je istina isuviše ezoterična. Nakon nekoliko godina slušanja, oni razumeju neke doktrine, ali zašto ne mogu i da ih upražnjavaju? Zašto postaju zbunjeni kada se suočavaju sa izvesnim stvarima? Na razumevanje istine i ulazak u istina-stvarnost gledaju kao na nešto vrlo apstraktno i smatraju da im je izuzetno teško da to postignu. U suštini, oni su to pogrešno shvatili. Verovati u Boga i razumeti istinu se ne odnosi na igre reči, ne radi se tu o sposobnosti da razgovaramo o nekim rečima i doktrinama, i to je to – ne radi se o tome. Ono što se kod verovanja u Boga najviše naglašava je upražnjavanje istine i mogućnost da shvatimo načela upražnjavanja istine. Samo ako razume ono što upražnjavanje istine znači, kao i šta rešavanje izvesnih stvari vodeći se načelima znači, može se reći da čovek razume istinu i da je ušao u stvarnost. Najvažnije je moći upražnjavati istinu i ući u stvarnost.
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Kada ljudi ne preuzimaju odgovornost za svoje dužnosti, kada ih obavljaju površno, kada hoće svima da udovolje i ne brane interese Božje kuće, kakvu narav iskazuju? Iskazuju domišljatost, Sotonsku narav. Najistaknutiji aspekt čovekove filozofije za ovozemaljsko ophođenje je domišljatost. Ljudi misle da će, ako nisu domišljati, biti skloni tome da uvrede druge i da neće biti u stanju da se zaštite; misle da moraju da budu dovoljno domišljati da nikoga ne povrede ili uvrede i da tako obezbede sebe, zaštite svoja sredstva za život i steknu čvrsto uporište među ljudima. Svi nevernici žive po Sotoninoj filozofiji. Svi su oni ljudi koji svima ugađaju i nikoga ne vređaju. Došao si u Božju kuću, čitao reč Božju i slušao propovedi Božje kuće, zašto onda nisi u stanju da primenjuješ istinu, da govoriš iz srca i da budeš poštena osoba? Zašto uvek udovoljavaš svima? Oni koji svima udovoljavaju štite samo sopstvene interese, a ne i interese crkve. Kada vide da neko čini zlo i šteti interesima crkve, oni se prave da ne vide. Vole da svima ugađaju i da nikoga ne vređaju. To je neodgovorno, a takva osoba je isuviše prepredena i nepouzdana. Da bi zaštitili sopstvenu sujetu i ponos i održali svoj ugled i status, neki ljudi rado pomažu drugima i voljni su da se žrtvuju za svoje prijatelje, da plate bilo koju cenu za njih. Ali kada treba da zaštite interese Božje kuće, istinu i pravdu, njihovih dobrih namera više nema, potpuno su nestale. Kada treba da primenjuju istinu, oni je uopšte ne primenjuju. Šta se tu dešava? Da bi zaštitili sopstveno dostojanstvo i ponos, platiće bilo koju cenu i podneti bilo kakvu patnju. Ali zašto više nemaju snage da plate bilo koju cenu i da podnesu bilo kakvu patnju kada treba da rade pravi posao i da se bave praktičnim pitanjima, da čuvaju rad crkve i pozitivne stvari i da zaštite i obezbede Božji izabrani narod? To je nezamislivo. Oni zapravo imaju neku vrstu naravi koja ima odbojnost prema istini. Zašto kažem da njihova narav ima odbojnost prema istini? Zato što kad god nešto uključuje svedočenje za Boga, primenu istine, zaštitu Božjeg izabranog naroda, borbu protiv Sotoninih spletki ili zaštitu rada crkve, oni beže i kriju se i ne bave se nikakvim prikladnim pitanjima. Gde je njihovo junaštvo i duh da podnesu patnju? Gde oni te stvari primenjuju? To je lako uočljivo. Čak i ako ih neko kritikuje, govoreći da ne treba da budu tako sebični i bedni i da ne štite sebe, i da treba da štite rad crkve, njih zaista nije briga. Kažu sebi: „Ne radim te stvari i one nemaju nikakve veze sa mnom. Kakvo dobro bi takvo ponašanje donelo mojoj potrazi za slavom, dobitkom i statusom?” Oni nisu osobe koje tragaju za istinom. Oni samo vole da teže slavi, dobitku i statusu i uopšte ne obavljaju posao koji im je Bog poverio. Dakle, kada su potrebni za obavljanje crkvenog rada, oni naprosto odluče da nestanu. To znači da oni u svojim srcima ne vole pozitivne stvari i da nisu zainteresovani za istinu. To je jasno ispoljenje da imaju odbojnost prema istini. Samo oni koji vole istinu i poseduju istina-stvarnost mogu da istupe kada delo Božje kuće i Božji izabranici to zahtevaju, samo oni mogu da ustanu, hrabro i predano, da svedoče o Bogu i da u zajedništvu razgovaraju o istini, izvodeći Božje izabranike na pravi put, omogućavajući im da se pokore Božjem delu. Samo to je odgovoran stav i pokazivanje obzira prema Božjim namerama. Ako nemate takav stav i nikada niste pažljivi u bavljenju stvarima, i mislite: „Odradiću ono što je u okviru moje dužnosti, ali me nije briga ni za šta drugo. Ako me nešto pitaš, odgovoriću ti – ali samo ako budem dobro raspoložen. U suprotnom – neću. To je moj stav”, onda je to neka vrsta iskvarene naravi, zar ne? Ako se samo štiti sopstveni status, ugled i ponos, i samo se štite stvari koje se odnose na sopstvene interese – da li se time štiti pravedni cilj? Da li se time štite interesi Božje kuće? Iza tih sitnih, sebičnih motiva krije se narav koja ima odbojnost prema istini. Kod većine vas se to ispoljava, a u trenutku kada naiđete na nešto što se odnosi na interese Božje kuće, vi izvrdavate govoreći: „Nisam video”, ili „Ne znam”, ili „Nisam čuo”. Bez obzira na to da li zaista nisi svestan ili se samo praviš, ako pokažeš takvu vrstu iskvarene naravi u ključnim trenucima, onda je teško reći da li si neko ko zaista veruje u Boga; za Mene si ili neko ko je zbunjen u svom verovanju, ili bezvernik. Svakako nisi neko ko voli istinu.

Možda razumete šta znači imati odbojnost prema istini, ali zašto kažem da je imati odbojnost prema istini narav? Narav nema nikakve veze sa povremenim, privremenim ispoljenjima, a povremena, privremena ispoljenja nisu dovoljna da okarakterišu problem naravi. Bez obzira na to kakvu iskvarenu narav osoba ima, narav će se često ili čak stalno otkrivati u njoj; otkrivaće se kad god je ta osoba u odgovarajućem kontekstu. Dakle, problem naravi se ne može proizvoljno okarakterisati na osnovu povremenog, privremenog ispoljenja. Šta je, dakle, narav? Narav je povezana s namerama i motivacijom, povezana je s nečijim razmišljanjem i tačkom gledišta. Čini ti se da si u stanju da osetiš da vlada i da upravlja tobom, ali narav takođe može da bude skrivena, prikrivena i zamagljena površnim pojavama. Ukratko, sve dok u tebi postoji narav, ona će te ometati, ograničavati i kontrolisati i u tebi stvarati razne vrste ponašanja i ispoljenja – to je narav. Kakvo ponašanje, misli, gledišta i stavovi često proizilaze iz naravi koja ima odbojnost prema istini? Jedna od glavnih osobina odbojnosti prema istini koju ljudi pokazuju je nezainteresovanost za pozitivne stvari i istinu, kao i ravnodušnost prema istini, bezvoljnost srca, nedostatak želje da streme ka istini i pomisao da je sve to sasvim u redu kad god se radi o primenjivanju istine. Daću jednostavan primer. Često kada se govori o zdravlju, zdrav razum nalaže da se jede više voća i povrća, da se jede više lake hrane i manje mesa, a posebno manje pržene hrane; to su pozitivne smernice za zdravlje i dobrobit ljudi. Svako može da razume i prihvati šta da jede više, a šta manje; da li je to prihvatanje zasnovano na teoriji ili na praksi? (Na teoriji.) U čemu se ispoljava teoretsko prihvatanje? U nekoj vrsti osnovnog priznavanja. Odnosno, kada misliš da je ta izjava tačna i da je ta izjava veoma dobra iz perspektive rasuđivanja koje se zasniva na tvom sudu. Ali imaš li neki dokaz da potkrepiš tu tvrdnju? Imaš li ikakvu osnovu da veruješ u to? Bez sopstvenog iskustva, bez ikakve osnove ili temelja da potkrepiš da li je ta izjava ispravna ili pogrešna, i svakako bez izvlačenja pouka iz prethodnih grešaka i bez ikakvih primera iz stvarnog života, ti si samo prihvatio to gledište – to je teoretsko prihvatanje. Bez obzira na to da li ga prihvataš teoretski ili praktično, prvo moraš da potvrdiš da je izjava „jedi više povrća, a manje mesa” ispravna i pozitivna. Dakle, kako može da se primeti tvoja narav koja ima odbojnost prema istini? Na osnovu toga kako pristupaš toj izjavi i kako je sprovodiš u svom životu; to pokazuje tvoj stav prema toj izjavi, da li si je prihvatio teoretski i u smislu doktrine, ili si je primenio u stvarnom životu i učinio je svojom stvarnošću. Ako si tu izjavu prihvatio samo u smislu doktrine, dok je ono što radiš u stvarnom životu potpuno u suprotnosti sa njom, ili uopšte ne primenjuješ tu izjavu u praksi, da li voliš tu izjavu, ili imaš odbojnost prema njoj? Na primer, kada jedeš i vidiš neko povrće i pomisliš: „Povrće je dobro za zdravlje, ali nije ukusno, a meso je ukusnije, pa ću prvo pojesti malo mesa”, a onda jedeš samo meso, a ne povrće – kakvu narav to pokazuje? Onu koja ne prihvata tačne izjave, koja ima odbojnost prema pozitivnim stvarima i spremna je da jede samo u skladu sa telesnim željama. Takva proždrljiva osoba, koja se prepušta zadovoljstvu, već je razvila jak osećaj odbojnosti, otpora i odvratnosti prema pozitivnim stvarima, i to je vrsta naravi. Neko bi mogao da prizna da je ta izjava poprilično tačna, ali ne može sam to da uradi, a uprkos tome što ne može, i dalje govori drugima da tako čine; posle mnogo ponavljanja, ta izjava za njega postaje neka vrsta teorije koja ne utiče na njega. Ta osoba u svom srcu vrlo dobro zna da je ispravno jesti više povrća i da nije dobro jesti više mesa, ali razmišlja: „Bez obzira na sve, nisam na gubitku, konzumiranje mesa ima svoje prednosti i ne smatram da je to nezdravo.” Njegova lakomost i porivi naveli su ga da se opredeli za pogrešan način života i da stalno ide protiv zdravog razuma i ispravnog načina života. Ako on ima iskvarenu narav koja žudi za koristima i telesnim uživanjem, da li će mu biti lako da prihvati ispravne izjave i pozitivne stvari? Nimalo mu neće biti lako. Zar iskvarena narav onda ne upravlja njegovim životnim stilom? To je otkrovenje i ispoljenje njegove iskvarene naravi. Ono što se na površini ispoljava jesu ponašanje i stav, ali njima, u stvari, upravlja narav. Kakva je to narav? To je narav koja ima odbojnost prema istini. Teško je otkriti narav koja ima odbojnost prema istini; niko ne oseća da ima odbojnost prema istini, ali činjenica da je verovao u Boga nekoliko godina i da još uvek ne zna kako da primenjuje istinu dovoljna je da pokaže da neko ima odbojnost prema istini. Ljudi slušaju mnogo propovedi i čitaju mnogo Božjih reči i Božja namera je da prihvate Njegove reči u svoja srca i da uvedu te reči u svoj stvarni život, da ih primenjuju i koriste, tako da shvate istinu i da istina postane njihov život. Većini ljudi je teško da ostvari taj zahtev i zato se kaže da većina ljudi ima narav koja ima odbojnost prema istini.

Kada neko shvati istinu, nije mu teško da je primenjuje, a kada je jednom u stanju da primeni istinu, on može da uđe u istina-stvarnost. Da li je istine koje neko razume zaista toliko teško pretvoriti u stvarnost koju proživljava? Daću vam jedan primer. Recimo da je napolju hladno i da hoćeš da izađeš iz kuće sa oznojenom glavom, a mama ti kaže da obrišeš znoj pre nego što izađeš da se ne bi prehladio. Znaš da ti majka želi najbolje, ali njen savet ne shvataš ozbiljno i zanemaruješ ga iako smatraš da je njen predlog ispravan. Ipak izlaziš sa oznojenom glavom i posle nekog vremena se zbog toga prehladiš, ali ni sledeći put kada izađeš iz kuće ne slušaš njen savet. Očigledno znaš da je njen savet dobar i da je u tvom najboljem interesu, i da su motivi i namere tvoje mame uvek usmereni na tvoje dobro, ali ti se ipak oglušiš i ne slušaš – zar to nije narav? Da nemaš takvu narav, šta bi odlučio da uradiš? (Da poslušam.) Ti bi bio svestan važnosti tog saveta i znao bi posledice i bol koji bi mogao da pretrpiš ukoliko ga ne poslušaš, i proniknuo bi u taj predlog i shvatio njegovo značenje. Bio bi u stanju da ga se strogo pridržavaš, da uvek po njemu postupaš i onda se ne bi lako prehladio. To je samo jedan primer. Isto je i sa verom u Boga i sa čitanjem i slušanjem Božjih reči; kako, dakle, ljudi treba da se odnose prema Božjim rečima? To je najvažnije pitanje. Ako osoba govori u skladu sa istinom i ako je u pravu, ljudi će imati koristi od prihvatanja njenih reči. Božje reči su istina, i ako su ljudi u stanju da ih prihvate, ne samo da će imati koristi, već će i zadobiti život. Mnogi ljudi ne mogu jasno to da sagledaju i uvek se s nipodaštavanjem odnose prema Božjim rečima. Bez obzira na to šta Bog kaže, da li ohrabruje, prekoreva, podseća, teši ili iskreno preklinje ljude, bez obzira na to kako im se obraća, On ne može da probudi njihova srca. Oni nisu u stanju da postupaju u skladu s Njegovim rečima, i nakon što ih saslušaju, naprosto se ogluše o njih. To je jedna od čovekovih naravi – nepopustljiva i sa osećajem odbojnosti prema istini. Ako ne možeš da slediš Božje reči u pristupu stvarima koje ti Bog govori i zapoveda da učiniš, onda nećeš moći da promeniš tu narav. Bez obzira na to kako priznaješ ili aminuješ svaku reč koju Bog izgovori, bez obzira na to kako usmeno hvališ Božje reči kao istinu, to je uzaludno; moraš da budeš u stanju da prihvatiš Božje reči i moraš da primenjuješ i iskusiš Božje reči i da Božje reči učiniš svojim životom i svojom stvarnošću – samo je to korisno. Na primer, ako neko sa lažljivom naravi ima rešenost da bude poštena osoba i da govori istinu, to mu je donekle lako da postigne, ali najteže je promeniti narav koja oseća odbojnost prema istini i koja je nepopustljiva. Bez obzira na to šta Bog kaže, ljudi s takvom naravi to ne shvataju ozbiljno u srcu, i bez obzira na stav koji Bog zauzme, bilo da je to stav upozorenja, podsećanja, ohrabrivanja ili iskrenog preklinjanja, iznošenja činjenica ili rasuđivanja o nečemu, to ne dotiče njihova srca, i s tim je teško nositi se. Ljudima je teško da prepoznaju narav koja ima odbojnost prema istini, i često moraju da traže istinu i da razmišljaju o sopstvenim stanjima, o tome zašto ne mogu da prihvate istinu i o tome zašto ne mogu da primenjuju istine koje razumeju. Ako temeljno shvate taj problem, znaće šta znači imati odbojnost prema istini.

Postoji nešto skriveno u ljudskoj naravi što se ispoljava u stavu da nismo ni oholi ni servilni. Takvi ljudi imaju sopstveni način razmišljanja i izražavanja i misle da je to najprikladniji način. Bez obzira na to šta drugi kažu ili učine, oni ne potpadaju pod njihov uticaj; oni uporno rade sve ono što smatraju da će naterati ljude da se ugledaju na njih, verujući da je to prava stvar; oni ni najmanje ne prihvataju istinu, ne mogu da se suoče sa činjenicama na ispravan način i lišeni su bilo kakvih istina-načela. Kakva je to narav? To je nadmena i samopravedna narav koja ima odbojnost prema istini. Oni koji su od Sotone i koji imaju odbojnost prema istini su gluvi i slepi za Božje reči i dela, bez obzira na to koliko Bog govori ili čini. Sotona se nikada ne odnosi prema Božjim rečima kao prema istini, ne mari za njih, ne dozvoljava ljudima da prihvate Božje reči i istinu, a takođe ljude navodi na pogrešan put da mu se pokore – tako se Sotona opire Bogu. Bog izražava istinu da bi spasao, probudio i pročistio čovečanstvo, a Sotona se maksimalno trudi da ometa i uništi Božje delo; Sotonin cilj, dok navodi čovečanstvo na pogrešan put, je da iskvari i zarazi čovečanstvo i da ga na kraju proždere i potpuno uništi. Na primer, Bog je ljudima dao sve vrste hrane, a stvorio je i sve vrste žitarica i povrća, kao i zemlju pogodnu za njihov uzgoj. Sve dok ljudi vredno rade, imaće dovoljno za jelo i za svoje potrebe i mogu da obezbede sebi zdravu ishranu. Ali ljudi su nezasiti i stalno im je na umu da se obogate, i uporno istražuju metode genetske modifikacije kako bi povećali prinose useva, što uništava stvarnu hranljivu vrednost žitarica, i pretvara organsku hranu u hranu koja nije organska. Kada ljudi pojedu takvo nešto, u njihovim telima se javljaju sve vrste bolesti – zar to nije Sotonino delo? Sotona je iskvario ljude do određene tačke i svi su postali žive Sotone i živi đavoli. U prošlosti su se samo Sotona i zli duhovi opirali Bogu, ali sada Mu se opire celokupno iskvareno čovečanstvo. Dakle, zar iskvarena ljudska bića nisu đavoli i Sotone? Zar oni nisu Sotonini potomci? (Jesu.) To je posledica koju je Sotona nametnuo kvareći čovečanstvo hiljadama godina. Kako možeš da spoznaš i razabereš sotonsku narav? Na osnovu onoga što Sotona voli da radi, kao i metoda i smicalica pomoću kojih završava stvari, može se videti da nikada ne voli pozitivne stvari, da voli zlo i da uvek misli da je merodavan i sposoban da kontroliše sve. To je Sotonina nadmena priroda. Zato Sotona beskrupulozno poriče Boga, opire Mu se i protivi. Sotona je predstavnik i izvor svega što je negativno i zlo. Ako to jasno uviđaš, onda umeš da razaznaš sotonske naravi. Nije jednostavno ljudima da prihvate i primene istinu, jer svi oni imaju sotonsku narav i svi su ograničeni i vezani svojom sotonskom naravi. Na primer, neki ljudi prepoznaju da je dobro biti poštena osoba i osećaju zavist i ljubomoru kada vide da su drugi pošteni, da govore istinu i da govore na jednostavan i otvoren način, ali ako od njih zatražite da i sami budu pošteni, teško im je da to budu. Oni su neumoljivo nesposobni da budu pošteni u onome što govore i u onome što rade. Zar to nije sotonska narav? Njihove reči prijaju uhu, ali ih oni ne primenjuju. To je narav koja ima odbojnost prema istini. Oni koji imaju odbojnost prema istini teško je prihvataju i nemaju načina da uđu u istina-stvarnosti. Najočiglednije stanje ljudi koji imaju odbojnost prema istini se ogleda u tome da nisu zainteresovani ni za istinu ni za pozitivne stvari, čak ih se gnušaju i odbijaju ih, a posebno vole da prate trendove. Oni u srcu ne prihvataju stvari koje Bog voli i ono što Bog zahteva od ljudi da čine. Umesto toga, oni ih omalovažavaju i ravnodušni su prema njima, a neki čak često preziru merila i načela koja Bog zahteva od čoveka. Odbijaju ih pozitivne stvari i uvek u srcu osećaju otpor, suprotstavljanje i potpuni prezir prema njima. To je primarno ispoljenje odbojnosti prema istini. U crkvenom životu, čitanje Božje reči, molitva, zajedništvo o istini, vršenje dužnosti i rešavanje problema uz pomoć istine su sve pozitivne stvari. One su ugodne Bogu, ali neke ljude te pozitivne stvari odbijaju, ne zanimaju ih i ravnodušni su prema njima. Najgore je što oni zauzimaju prezriv stav prema pozitivnim ljudima kao što su pošteni ljudi, ljudi koji teže istini, oni koji posvećeno obavljaju svoje dužnosti i oni koji čuvaju rad Božje kuće. Stalno pokušavaju da napadnu i isključe te ljude. Ako otkriju da imaju nedostatke ili da pokazuju iskvarenost, uhvate se za to, dignu veliku galamu oko toga i stalno ih zbog toga omalovažavaju. Kakva je to narav? Zašto su toliko neprijateljski nastrojeni prema pozitivnim ljudima? Zašto im je toliko stalo do zlih ljudi, do bezvernika i antihrista, zašto su tako predusretljivi prema njima i zašto često provode vreme s takvim ljudima? Kada se radi o negativnim i zlim stvarima, oni se uzbude i ushite, ali kada je reč o pozitivnim stvarima, u njihovom stavu počinje da se javlja otpor; posebno kada čuju da ljudi u zajedništvu razgovaraju o istini ili rešavaju probleme koristeći istinu, osećaju odbojnost i nezadovoljstvo u srcu i daju oduška svojim zamerkama. Zar takva narav nema odbojnost prema istini? Zar to nije otkrovenje iskvarene naravi? Ima mnogo ljudi koji veruju u Boga, koji vole da delaju za Njega i da za njega trče naokolo puni elana, a kada dođe do toga da treba da koriste svoju nadarenost i ono u čemu su dobri, da udovoljavaju svojim željama i da se razmeću, oni imaju neograničenu energiju. Ali ako ih zamoliš da primenjuju istinu i postupaju u skladu sa istina-načelima, tad više nema vetra u njihovim jedrima i gube elan. Ako im se ne dozvoli da se razmeću, postaju bezvoljni i snuždeni. Zašto imaju energiju da se razmeću? I zašto nemaju energiju da primenjuju istinu? U čemu je tu problem? Svi vole da se ističu; svi žude za ispraznom slavom. Svi imaju neiscrpnu energiju kada je u pitanju verovanje u Boga radi zadobijanja blagoslova i nagrada, pa zašto onda postaju bezvoljni, zašto se snužde kada treba da se primenjuje istina i da se buni protiv tela? Zašto se to dešava? To dokazuje da su ljudska srca nečista. Oni veruju u Boga samo da bi zadobili blagoslove – da se jasno izrazim, oni to čine da bi ušli u carstvo nebesko. Ako nema blagoslova ili koristi kojima treba težiti, ljudi postaju bezvoljni i snuždeni i gube elan. Svemu tome je uzrok iskvarena narav koja oseća odbojnost prema istini. Kada ih takva narav kontroliše, ljudi nisu voljni da izaberu put kojim će težiti istini, oni idu svojim putem i biraju pogrešan put – oni dobro znaju da je pogrešno juriti za slavom, dobitkom i statusom, a ipak ne mogu da izdrže bez tih stvari, niti da ih ostave po strani, te i dalje jure za njima, idući Sotoninim putem. U tom slučaju, oni ne slede Boga, već slede Sotonu. Sve što rade je u službi Sotone, i oni služe Sotoni.

Da li je lako promeniti iskvarenu narav koja ima odbojnost prema istini? Imati odbojnost prema istini je osobina duboke iskvarenosti ljudskog roda, i nju je najteže promeniti. Zato što se promena naravi može postići samo prihvatanjem istine. Neko ko ima odbojnost prema istini ne može olako da je prihvati, baš kao što smrtno bolesna osoba odbija hranu. To je veoma opasno, a osoba koja ima odbojnost prema istini ne može olako da bude spašena, čak i ako veruje u Boga. Ako neko veruje u Boga nekoliko godina, ali ne zna šta je istina i šta su pozitivne stvari, i nije mu jasan čak ni životni cilj kojim se teži istini da bi postigao spasenje, zar on nije kao zalutali slepac? Prema tome, imati odbojnost prema istini onemogućava prihvatanje istine, a tako iskvarenu narav nije lako promeniti. Ljudi koji su u stanju da odluče da prihvate istinu i da slede pravi put su oni koji vole istinu i takvi ljudi lako mogu da promene svoju iskvarenu narav. Ako nečija narav ima odbojnost prema istini, ali se u srcu još uvek nada da će ga Bog spasiti, odakle treba da počne? Koja je najbolja polazna tačka? Koja je najbrža putanja? (Kada shvate šta su pozitivne stvari i šta su načela, treba da koriste načela i merila kao meru dok obavljaju dužnost, i ako se nešto kosi sa načelima i nije u skladu sa Božjim namerama, treba da se pridržavaju tih načela i da to ne rade.) Oni prvo treba da shvate načela svake istine – to je veoma važno. I šta onda? (Kada otkriju stanje u kojem imaju odbojnost prema istini, a u pitanju su njihova dužnost i načela, oni moraju da se pobune protiv tela i da primenjuju u skladu sa načelima.) Tako je, oni moraju da imaju put, a taj cilj i taj put treba da budu jasni. Trenutno je ključno to da većina ljudi ne zna koji se aspekt njihove naravi otkriva u kojem kontekstu, u koje vreme i na koji način. Da sve to znaju, zar im ne bi bilo lako da se promene? Ako pogledamo, različiti ljudski stavovi i njihova različita mišljenja zapravo uključuju njihovu narav; da ljudima ne vladaju različite naravi, da ih ne osporavaju niti sputavaju njihove iskvarene naravi, bilo bi im lako da isprave svoje pogrešne misli. Na primer, recimo da ti majka kaže da obrišeš znoj pre nego što izađeš iz kuće. Ako si poslušno, odano dete, dok osećaš mukotrpne namere svoje majke, ti takođe možeš da shvatiš ispravnost njenog saveta i da spoznaš njegovu korist, i da ga priznaš i prihvatiš. Ako nemaš iskvarenu narav koja te ometa i vuče unazad, biće ti lako da prihvatiš taj predlog. Iako je taj savet veoma jednostavan i lako ga je prihvatiti, a i ti znaš da je ispravan, to što imaš nepopustljivu narav koja ima odbojnost prema istini može da te navede da se svesno oglušiš o savet, što će za posledicu imati povređena osećanja tvoje majke koja će biti zabrinuta za tebe i patiće. Ukratko, kako se čovek nosi sa stvarima kada ga zadese – kako se nosi sa pozitivnim stvarima, kao i kako se stalno rve i bori sa svojom iskvarenom naravi – to predstavlja njegovu rešenost da teži istini. Ako imaš tu odlučnost i spreman si da odbaciš svoju iskvarenu narav, da prihvatiš istinu, da učiniš Božju reč svojim životom i da živiš u ljudskom obličju, onda možeš da se promeniš. Koliko god je velika tvoja rešenost da težiš istini, toliko će biti velika tvoja promena.

Na šta se uglavnom odnosi spasenje? Uglavnom se odnosi na promenu naravi. Tek kada se čovekova narav promeni, on može da odbaci Sotonin uticaj i da bude spašen. Stoga, za one koji veruju u Boga, promena naravi je glavno pitanje. Kada se čovekova narav promeni, on će proživeti ljudsko obličje i u potpunosti će dostići spasenje. Moguće je da neko možda nije veoma naočit, nadaren niti talentovan, možda se nespretno izražava i nije baš rečit, niti ume dobro da se obuče, i možda spolja izgleda vrlo obično, ali je sposoban da traži istinu kada mu se nešto dogodi, umesto da deluje u skladu sa svojom voljom ili da spletkari za svoje dobro, a kada mu Bog naredi da izvrši dužnost, u stanju je da Mu se pokori i ostvari ono što mu je povereno. Šta mislite o takvoj osobi? Iako naizgled nije privlačna niti mami poglede, ona ima bogobojažljivo i bogoposlušno srce i u tome se otkrivaju njene prednosti. Kada ljudi to vide, reći će: „Ova osoba ima stabilnu narav i kada se nešto dogodi, ona može tiho da traži pred Bogom, a da ne bude nemarna ili da ne učini nešto nepromišljeno ili glupo. Ona ima ozbiljan i odgovoran stav; ona je savesna i može u potpunosti da se posveti pouzdanom obavljanju svoje dužnosti.” Ta osoba je suzdržana u govoru i ponašanju, normalno razmišlja, a na osnovu onoga što proživljava i naravi koju pokazuje, ima bogobojažljivo srce. Ako ima bogobojažljivo srce, da li su njeni postupci principijelni? Ona svakako traži načela i ne čini nedela bezobzirno. To je krajnji rezultat postignut primenom istine i težnjom za promenom naravi. Njen govor je odmeren i tačan, ne govori olako, njeno ponašanje ohrabruje i uliva poverenje i ona poseduje stvarnost pokoravanja Bogu i izbegavanja zla. Sva navedena ispoljenja mogu da se primete kod te osobe. Ona je ušla u istina-stvarnost i njena se narav promenila. To ne može da se lažira. Narav jedne osobe je njen život; kakvu god narav osoba imala, takvo će biti njeno ponašanje. Ljudskim ponašanjem i onim što ispoljavaju upravlja njihova narav, a ono što ljudi dosledno izražavaju su otkrovenja njihove naravi, a ne njihove ličnosti. Biti u stanju da prepoznaš probleme s naravi i otkrivenja raznih iskvarenih naravi, a zatim da ih rešiš traženjem istine je najosnovnija stvar koju čovek mora da postigne u težnji za promenom naravi.

Odlomak 54

Bez obzira na to koju vrstu dužnosti obavljate ili za koje se zanimanje obučavate, što više učite, trebalo bi da postajete sve vičniji i da težite savršenstvu; vaše obavljanje dužnosti će time bivati sve bolje i bolje. Neki ljudi nijednu dužnost ne obavljaju savesno, niti traže istinu kako bi izašli na kraj sa bilo kojom poteškoćom na koju naiđu. Uvek žele da ih drugi vode i da im pomažu, odlazeći u toliku krajnost da od drugih traže da ih podučavaju i vode za ruku, da umesto njih obavljaju stvari kako oni ne bi uložili nimalo ličnog napora. Oni se neprestano oslanjaju na druge i ne mogu bez njihove pomoći. Baš su šljam što to rade, zar ne? Bez obzira na to koju dužnost izvršavate, stvari morate učiti srcem. Ako vam nedostaje stručnosti, stičite stručno znanje. Ako ne razumete istinu – tražite je. Ako razumete istinu i steknete stručno znanje, bićete u stanju da ih iskoristite u obavljanju svoje dužnosti i da dobijete neke rezultate. To je odlika osobe sa istinskim talentom i pravim znanjem. Ako ne stičete nikakvo stručno znanje tokom svoje dužnosti i ako ne stremite istini, onda vaše službovanje neće biti u skladu s merilom; kako onda možete govoriti da obavljate svoju dužnost? Kako biste pravilno obavljali svoju dužnost, morate steći mnogo korisnog znanja i opremiti se mnoštvom istina. Nikada ne smete prestati da učite, da tragate i da otklanjate svoje slabosti učenjem od drugih. Bez obzira na to koje su jače strane drugih ljudi, ili u čemu se ogleda njihova nadmoć u odnosu na vas, vi morate od njih učiti. A još više bi trebalo da učite od svakog ko istinu razume bolje od vas. Pošto nekoliko godina budete obavljali svoju dužnost na ovaj način, razumećete istinu i ući u njene stvarnosti, i vaše obavljanje dužnosti će takođe biti u skladu s merilom. Postaćete osoba koju odlikuju ljudskost i istina, osoba koja je u posedu istina-stvarnosti. Ovo se postiže stremljenjem ka istini. Kako biste uopšte mogli da postignete takve rezultate bez obavljanja neke dužnosti? To je Božje uznošenje. Ako ne stremite istini kada izvršavate svoje dužnosti i kada ste zadovoljni pukim službovanjem, šta će biti posledice? S jedne strane, nećete obavljati svoje dužnosti u skladu s merilom. S druge strane, nedostajaće vam istinsko iskustveno svedočenje i nećete zadobiti istinu. Ako ni sa koje strane nemate ništa da pokažete, da li ćete moći da steknete Božje odobravanje? To će biti nemoguće. Dakle, čovek nipošto ne može da stekne Božje odobravanje ako je zadovoljan službovanjem. Ako mislite da ste dostojni nagrade i ulaska u carstvo nebesko zahvaljujući pukom službovanju, vi samo puštate mašti na volju! Kakav je to stav? Želja za zadobijanjem blagoslova kroz obično službovanje očito je cenkanje sa Bogom, pokušaj da se Bog obmane. Bog ne odobrava takve službenike. Kakve naravi upravljaju osobom kada je ona površna ili kada se služi lukavstvom u obavljanju svojih dužnosti? Ne upravljaju li ove stvari nadmenošću, nepopustljivošću i nedostatkom ljubavi prema istini? (Da.) Da li se ovo i kod vas ispoljava? (Da.) Često, povremeno, ili samo u određenim okolnostima? (Često.) Vaš stav, to što priznajete ovakva stanja, prilično je iskren, i vaša srca su poštena, ali puko priznavanje nije dovoljno; ono ih neće promeniti. Dakle, šta se mora uraditi da bi se ona promenila? Kada ste prilikom obavljanja svojih dužnosti nemarni, kada pokazujete nadmenu narav, ili svojim stavom ne pokazujete poštovanje, morate brzo stati pred Boga u molitvi, preispitati sebe i prepoznati koju vrstu iskvarene naravi pokazujete. Štaviše, vi morate razumeti kako takva vrsta naravi nastaje i kako se može promeniti. Svrha ovog razumevanja jeste izazivanje promene. Dakle, šta čovek treba da radi da bi postigao promenu? Kroz razotkrivanje i sud reči Božjih, on mora da spozna suštinu svoje iskvarene naravi – koliko je ona ružna i podmukla, i nimalo se ne razlikuje od naravi Sotone ili đavola. On tek onda može da mrzi sebe i Sotonu; tek onda može da se buni protiv sebe i protiv Sotone. Tako čovek može da sprovede istinu u delo. Kada čovek čvrsto reši da sprovodi istinu u delo, on mora i da prihvati Božje ispitivanje i Njegovu disciplinu. Zatim, u njemu mora postojati element aktivne saradnje. Kako treba sarađivati? Dok obavlja neku dužnost, čim se u njemu pojavi misao „ovo je dovoljno dobro”, čovek mora da je ispravi. Čovek u sebi ne sme da gaji ovakve misli. Kada se nadmena narav pojavi, čovek mora da se moli Bogu, da prepozna svoju iskvarenu narav, da brzo razmisli o sebi, potraži reč Božju, i prihvati Njegov sud i prekor. Ovim putem, čovek će steći pokajničko srce i njegovo unutrašnje stanje će se promeniti. Šta je svrha ovoga? Svrha je da napraviš istinski zaokret, da si u stanju da delaš posvećeno, da se pokoriš Božjem prekoru i disciplini i prihvatiš ih bez zadrške. Ako ovo učiniš, tvoje stanje će se promeniti. Kada ti ponovo naiđe taj nemar i kad se ponovo prema svojim dužnostima poneseš sa nepoštovanjem, ako, zahvaljujući Božjoj disciplini i prekoru, uspeš odmah da napraviš zaokret, nećeš li time izbeći prestup? Da li je ovo dobro ili loše za tvoj životni rast? Dobro je. Kada sprovodiš istinu u delo i udovoljavaš Bogu, tvoje srce je spokojno, radosno i oslobođeno žaljenja. To je istinski mir i radost.

Ljudima je lako da se bune protiv Boga i da mu se opiru kada imaju iskvarenu narav, ali to ne znači da se oni ne nadaju spasenju. Bog je došao da se bavi delom spasenja ljudi i izrazio je mnoge istine: sve se svodi na to da li ljudi mogu da prihvate te istine. Ako čovek može da prihvati istinu, onda može i da dostigne spasenje. Ako čovek ne prihvata istinu i u stanju je da porekne i izda Boga, on je gotov – ostaje mu samo da čeka da bude uništen u katastrofama. Tu sudbinu niko ne može izbeći. Ljudi se moraju suočiti s tom činjenicom. Neki ljudi govore: „Neprestano u sebi otkrivam iskvarenu narav, ali ne mogu da se promenim. Šta da radim? Da li sam naprosto takav? Zar se ne sviđam Bogu? Zar me On mrzi?” Da li je ovakav stav ispravan? Da li je ovo ispravan način razmišljanja? (Nije.) Kada neka osoba ima iskvarenu narav, prirodno je da je otkrije. Ne može da je zauzda, iako bi to volela, te stoga oseća da za nju nema nade. Zapravo, ovo nije uvek slučaj. Sve zavisi od toga da li ta osoba može da prihvati istinu, može li se osloniti na Boga i okrenuti se Njemu. To što ljudi često u sebi otkrivaju iskvarenu narav dokazuje da njihovim životima upravlja Sotonina iskvarena narav i da je njihova suština – suština Sotone. Ljudi moraju da priznaju i da prihvate ovu činjenicu. Postoji razlika između priroda-suštine čoveka i suštine Boga. Pošto prihvate ovu činjenicu, šta bi trebalo da rade? Kada otkriju iskvarenu narav – kada se prepuštaju telesnim uživanjima i udaljavaju od Boga, ili kada Bog dela na način koji je suprotan njihovim sopstvenim idejama i u njima se pojave žalbe – ljudi moraju istog trena postati svesni da je to problem i da je u pitanju iskvarena narav, te da je to pobuna protiv Boga, suprotstavljanje Bogu, da nije u skladu s istinom i da je prezreno od strane Boga. Kada ljudi ovo shvate, ne smeju se žaliti, niti postati negativni i zabušavati, a pogotovu se ne smeju uznemiravati; umesto toga, moraju biti sposobni da dublje upoznaju sebe. Povrh toga, moraju biti sposobni da proaktivno stanu pred Boga i da prihvate Božji prekor i disciplinu, i moraju smesta sasvim izmeniti svoje stanje, do te mere da postanu sposobni da praktično postupaju saglasno istini i rečima Božjim, i ponašaju se saglasno načelima. Na ovaj način će tvoj odnos sa Bogom postajati sve normalniji, kao i stanje u kome se nalaziš. Postaćeš sposoban da sa sve većom jasnoćom prepoznaješ iskvarenu narav, suštinu iskvarenosti, kao i razna ružna stanja Sotone. Više nećeš izgovarati glupave i detinjaste reči poput „Sotona me je ometao”, ili „sotona mi je dao tu ideju”. Umesto toga, posedovaćeš tačno znanje o iskvarenim naravima, o ljudskoj suštini koja se opire Bogu, i o suštini Sotone. Odnosićeš se prema ovim stvarima na tačniji način i one te neće sputavati. Nećeš gubiti snagu i veru u Boga i u Njegovo spasenje zato što si otkrio deo svoje iskvarene naravi, ili zato što si načinio prestup, ili svoju dužnost obavljao površno, ili zato što često zatičeš sebe u pasivnom, negativnom stanju. Nećeš živeti u ovakvim stanjima, već ćeš se ispravno suočavati sa svojom iskvarenom naravi i bićeš sposoban da vodiš normalan duhovni život. Kada neko otkrije iskvarenu narav, ako uspe da razmisli o sebi, da stane pred Boga u molitvi, potraži istinu, razazna i secira suštinu svoje iskvarene naravi, tako da ga ona više ne kontroliše i ne sputava, nego je u stanju da sprovede istinu u delo, taj čovek će poći putem spasenja. Uz ovakvo praktično delovanje i iskustvo, čovek zatim može da odbaci svoju iskvarenu narav i da se oslobodi Sotoninog uticaja. Nije li on time živeo pred Bogom i stekao slobodu i izbavljenje? Ovo je put sticanja istine i njenog sprovođenja u delo, kao i put spasenja. Iskvarena narav je duboko ukorenjena u ljudima; suština Sotone i njegove prirode kontroliše ljudske misli, ponašanje i umove. Ipak, sve to bledi pred istinom, pred delom Božjim i Božjim spasenjem; sve to ne predstavlja nikakvu prepreku. Kakve god iskvarene naravi čovek imao, s kakvim god se poteškoćama suočavao i kakva god njegova ograničenja bila, postoji put kojim se može poći, metod njihovog razrešenja i odgovarajuće istine kojima se sve to razrešava. Ne znači li to da postoji nada u spasenje ljudskog roda? Tako je, nada u spasenje ljudskog roda postoji.

Odlomak 55

Bilo da obavlja svoju dužnost ili stiče stručna znanja, čovek mora da bude marljiv i da postupa u skladu s načelima. Ovim stvarima nemojte pristupati površno i nemojte ih otaljavati. Sticanje stručnog znanja ima za cilj dobro obavljanje dužnosti i zahteva trud – to je oblast u kojoj ljudi treba da daju svoj doprinos. Ako neka osoba nije spremna da dobro obavlja svoju dužnost, već stalno iznalazi razloge i izgovore da ne bi sticala stručna znanja, ona time pokazuje da se Bogu ne daje iskreno i da ne želi da Mu, vršeći dobro svoju dužnost, uzvrati za Njegovu ljubav. Zar takva osoba nije lišena savesti i razuma? Zar osoba s takvim karakterom nije problematična? Zar njima nije izuzetno teško rukovoditi? Osim što proučava neku struku, čovek takođe mora da traga za istinom i da radi u skladu sa istina-načelima. On ne sme izlaziti izvan tog opsega i ne sme biti smeten, poput nevernika. Kakav je stav nevernika prema radu? Mnogi od njih naprosto puštaju da ih život nosi i traće svoje vreme, trude se samo da svakoga dana zarade dnevnicu i svoj posao kad god mogu obavljaju površno. Ne mare ni za efikasnost, ni za postupanje po savesti, niti imaju ikakav ozbiljan i odgovoran stav. Oni ne kažu: „Poveren mi je ovaj posao, te stoga moram odgovorno da pristupim njegovom izvršenju, moram time ozbiljno da se pozabavim i da preuzmem tu odgovornost.” Oni nemaju takvu vrstu savesti. Štaviše, nevernici poseduju određenu vrstu iskvarene naravi. Kad druge ljude podučavaju određenoj oblasti stručnog znanja ili nekoj veštini, oni misle: „Kad učitelj jednom poduči učenika svemu što zna, učitelj neće imati od čega da živi. Ako sve svoje znanje prenesem drugima, niko se više neće ugledati na mene niti mi se pokoravati i izgubiću svoj status učitelja. To neće valjati. Ne smem ih naučiti baš svemu što znam, moram nešto zadržati za sebe. Stoga ću im preneti samo osamdeset odsto svojih znanja, dok ću ostalo sačuvati u rukavu; samo tada mogu da pokažem da sam superioran u odnosu na druge.” Kakva je to narav? To je lažljivost. Kakav stav treba da zauzmete kad druge ljude podučavate, pomažete im ili s njima delite stečena znanja? (Ne treba da štedim trud, niti da im išta od svog znanja uskraćujem.) A kako da im ništa ne uskratite? Ako kažeš: „Kad je reč o stvarima koje sam naučio, ja ništa ne zadržavam za sebe i nemam nikakav problem da vam sve o njima ispričam. Ionako sam boljeg kova od svih vas i još uvek mogu da razumem neke uzvišenije stvari” – ti im onda i dalje nešto uskraćuješ, i to prilično smišljeno radiš. Slično tome, ako kažeš: „Podučiću vas svim osnovnim stvarima koje sam naučio, nema nikakvih problema. Moje znanje je ipak na višem nivou tako da, čak i ako sve to naučite, i dalje nećete biti toliko napredni kao ja” – to će i dalje predstavljati uskraćivanje. Ako je čovek preterano sebičan, ostaće bez Božjeg blagoslova. Ljudi treba da nauče da vode računa o Božjim namerama. Božjoj kući, kao svoj doprinos, moraš da podariš sve one najvažnije i suštinske stvari koje si dokučio, kako bi Božji izabrani narod mogao da ih nauči i da njima ovlada – to je Bog blagoslovio i On će ti tada darovati još više stvari. To je ono što se podrazumeva pod izrekom: „Blaženije je davati, nego primati”. Sav svoj talenat i svoje jače strane posvećuj Bogu, i koristi ih dok obavljaš svoju dužnost kako bi i svi ostali mogli da imaju koristi od njih i kako bi u vršenju svojih dužnosti ostvarivali dobre rezultate. Ako priložiš sve svoje talente i svoje jače strane, to će biti od koristi svima koji te dužnosti izvršavaju, a još više će koristiti radu crkve. Nemoj svima objašnjavati samo neke jednostavne stvari i misliti da time činiš naročito dobro delo i da drugima ništa ne prećutkuješ – to neće valjati. Ti ljudima zapravo objašnjavaš par teorija i stvari koje su oni ionako u stanju da doslovno razumeju, dok one zaista suštinske i važne stvari ostaju van domašaja početnika. Nudiš im samo sažetke, bez ikakvog obrazlaganja i zalaženja u pojedinosti, dok pritom u sebi još uvek razmišljaš: „E pa, eto – ispričao sam ti sve što sam imao da kažem i ništa nisam namerno zadržao za sebe. Ako i dalje ne razumeš, to je zato što si izrazito lošega kova, te stoga nemoj mene da kriviš. Sada nam preostaje samo da vidimo kuda će te Bog dalje povesti”. Ovakva namera krije u sebi obmanu, zar ne? Zar to nije sebično i ogavno? Zašto ljude ne biste naučili svemu što nosite u srcu i svemu što ste sami razumeli? Zašto svoje znanje čuvate samo za sebe? Taj problem se tiče vaših namera i vaše naravi. Kad se po prvi put susretnu s nekim konkretnim aspektom stručnog znanja, ljudi uglavnom mogu da razumeju samo njegovo doslovno značenje; tek nakon što ga budu neko vreme primenjivali u praksi, moći će da dokuče najvažnije elemente i suštinu tog znanja. Ako si već ovladao svim finesama tog znanja, trebalo bi da to drugima neposredno objasniš; nemoj ih navoditi na zaobilazni put, na kojem će toliko vremena protraćiti na slepo traganje. To je tvoja obaveza i to bi trebalo da radiš. Nećeš biti sebičan i nećeš im ništa uskratiti jedino ako im ispričaš sve ono što, po tvom mišljenju, predstavlja srž i suštinu. Kad druge ljude podučavate nekoj veštini, kad im pričate o svojoj struci ili sa njima razgovarate o život-ulasku, ukoliko niste u stanju da se rešite svih tih sebičnih i odvratnih aspekata svoje iskvarene naravi, vi onda nećete moći da svoju dužnost obavljate dobro, te u tom slučaju vi niste neko ko poseduje ljudskost, neko ko poseduje savest i razum, niti neko ko primenjuje istinu. Moraš da tragaš za istinom kako bi se rešio svoje iskvarene naravi i dostigao tačku u kojoj ćeš biti lišen sebičnih motiva i voditi računa samo o Božjim namerama. Na taj ćeš način steći istina-stvarnost. Previše je zamorno kad ljudi ne streme ka istini i kad, kao nevernici, žive u skladu sa svojom sotonskom naravi. Velika je konkurencija među nevernicima. Nije lako ovladati suštinom neke veštine ili profesije, a kad neko drugi sazna za nju i ovlada njome, samim tim će vaša egzistencija biti ugrožena. Upravo zato da bi sačuvali vlastitu egzistenciju, ljudi su prinuđeni da tako postupaju – sve vreme moraju biti na oprezu. Veštine kojima su ovladali predstavljaju njihovu najvredniju imovinu, njihovu egzistenciju, njihov kapital i životnu snagu, te ih oni stoga ne smeju olako deliti s drugima. Ti, međutim, veruješ u Boga – ako tako razmišljaš i tako postupaš u Božjoj kući, ti se onda ni po čemu ne razlikuješ od nevernika. Ako uopšte ne prihvataš istinu i ako i dalje živiš u skladu sa sotonskim filozofijama, ti onda nisi neko ko iskreno veruje u Boga. Ako si prilikom obavljanja svoje dužnosti uvek sebičan i sitničav, nećeš primiti Božji blagoslov.

Nakon što si postao vernik, jeo si i pio Božje reči i prihvatio njihov sud i grdnju – da li si, međutim, preispitao svoju iskvarenu narav i jesi li je spoznao? Da li su načela po kojima govoriš i deluješ, tvoj pogled na svet, kao i načela i ciljevi tvog vladanja pretrpeli bilo kakvu promenu? Ako se još uvek ni po čemu ne razlikuješ od nevernika, Bog tvoju veru neće priznati. Kazaće ti da si i dalje nevernik i da još uvek koračaš stazom nevernika. Prema tome, bilo da je reč o tvom vladanju ili o načinu na koji vršiš svoju dužnost, ti moraš delovati na osnovu Božjih reči i u skladu sa istina-načelima, i moraš uz pomoć istine rešavati svoje probleme, oslobađati se iskvarene naravi koju otkrivaš, te ispravljati svoje pogrešne stavove, poglede na svet i svoje praktične postupke. Sa jedne strane, kroz vlastito preispitivanje i samoanalizu, moraš otkrivati probleme koje nosiš u sebi. Sa druge strane, ujedno moraš tragati za istinom kako bi te probleme otklonio i moraš se oslobađati iskvarenih sklonosti čim ih otkriješ u sebi, moraš se pobuniti protiv vlastitog tela i zaboraviti na vlastitu volju. Čim se budeš oslobodio svojih iskvarenih sklonosti, svoje postupke nećeš više zasnivati na njima, bićeš u stanju da se rešiš vlastitih namera i interesa, kao i da praktično deluješ u skladu sa istina-principima. To je istina-stvarnost koju pravi Božji sledbenik mora da poseduje. Ako si u stanju da preispituješ samog sebe, ako poznaješ samog sebe i ako na ovaj način stremiš ka istini radi rešavanja problema, ti si onda neko ko traga za istinom. Vera u Boga zahteva takvu saradnju, a sposobnost da se praktično deluje na taj način najblagoslovenija je od Boga. Zašto to kažem? Zato što je takvo delovanje usmereno ka dobrobiti crkvenog dela i interesa Božje kuće, i od koristi je tvojoj braći i sestrama, dok ti, na taj način, ujedno sprovodiš istinu u delo. A to je upravo ono što Bog priznaje i to je dobro postupanje, a time što istinu praktikuješ na taj način, ti ujedno svedočiš za Boga. Ukoliko, međutim, ne postupaš tako, ako se ni po čemu ne razlikuješ od nevernika i ako deluješ u skladu s načelima i metodama vladanja prema kojima se rukovode nevernici, može li se to nazvati svedočenjem? (Ne može.) A kakve posledice to nosi sa sobom? (Time se Bog sramoti.) To sramoti Boga! Zašto kažete da to sramoti Boga? (Zato što je Bog nas izabrao, izrazio toliko istina, lično nas usmeravao, snabdevao nas i pojio, a mi, uprkos tome, istinu ne prihvatamo niti je sprovodimo u delo, već i dalje živimo na osnovu sotonskih stvari i ne svedočimo o Bogu pred Sotonom. To sramoti Boga.) (Ako neko ko veruje u Boga, nakon što Ga je čuo kako u zajedništvu razmenjuje toliko istina i saznao za tolike puteve praktičnog delovanja, još uvek živi i deluje u skladu s neverničkim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje, te ako je pritom naročito lažljiv i sebičan, onda je on čak gori i rđaviji od bilo kojeg nevernika.) Čini se da svi vi razumete ponešto o ovom pitanju. Ljudi jedu i piju Božje reči i uživaju u svemu što im Bog pruža, pa ipak i dalje slede Sotonu. Ma šta da ih zadesi i ma u koliko teškom okruženju da se nađu, oni i dalje nisu u stanju da saslušaju Božje reči i da Mu se pokore, ne streme ka istini i nisu postojani u svom svedočenju. Zar oni time ne izdaju Boga? To zaista jeste izdaja Boga. Kad si potreban Bogu, ti ne čuješ Njegov poziv i ne slušaš Njegove reči, već umesto toga pratiš trendove sveta nevernika, vodiš računa o Sotoni, slediš Sotonu i postupaš u skladu s njegovom logikom, s njegovim životnim načelima i metodama. To je izdaja Boga. A zar izdaja Boga ne predstavlja bogohuljenje i sramoćenje Boga? Setite se Adama i Eve u Edenskom vrtu, kad je Bog rekao: „Nemoj jesti plodove s drveta poznanja dobra i zla, jer ćeš onoga dana kad sa njega budeš okusio plodove, zasigurno umreti” (1. Mojsijeva 2:17). Čije su to reči? (To su Božje reči.) Jesu li te reči obične? (Nisu.) Kakve su one? One su istina, one su ono čega ljudi treba da se pridržavaju i način na koji ljudi treba praktično da deluju. Bog je ljudskim bićima rekao kako da se odnose prema drvetu spoznaje dobra i zla. Načelo delovanja bilo je da ne jedu plodove s tog drveta, a On je ljudima zatim saopštio kakve će biti posledice – ako te plodove budu okusili, zasigurno će istog dana umreti. Ljudima je, dakle, rečeno kako glasi načelo praktičnog delovanja i koje su posledice nepoštovanja tog načela. Jesu li ljudi razumeli ono što im je bilo rečeno? (Razumeli su.) Oni su, zapravo, Božje reči razumeli, ali su kasnije čuli i zmiju, koja im je rekla: „Bog vam je rekao da ćete zasigurno umreti onoga dana kad budete okusili plodove s tog drveta, ali vi sigurno nećete umreti. Možete ih probati”, a nakon što je Sotona to izgovorio, oni su poslušali njegove reči i okusili plodove s drveta poznanja dobra i zla. Time su oni Boga izdali. Nisu odlučili da poslušaju Božje reči i da se ponašaju u skladu s njima. Nisu učinili onako kako im je Bog zapovedio, već su poverovali Sotoni, prihvatili njegove reči i u skladu s njima postupili. Šta je bio rezultat toga? Priroda njihovog ponašanja i pristupa bila je izdaja i sramoćenje Boga, a kao rezultat toga Sotona ih je iskvario i oni su postali izrodi. Današnji ljudi su isti onakvi kakvi su tada bili Adam i Eva. Oni takođe slušaju Božje reči ali ih ne sprovode u delo, pa čak ni istinu ne praktikuju iako je razumeju. To je po svojoj prirodi isto kao kad se Adam i Eva nisu obazirali na Božje reči i na Njegove zapovesti – to je izdaja i sramoćenje Boga. Kada ljudi izdaju i sramote Boga, posledica toga je da Sotona nastavlja da ih kvari i kontroliše, te da njihova iskvarena narav i dalje upravlja njima. Stoga se oni nikad ne mogu osloboditi Sotoninog uticaja, niti uteći njegovom vabljenju, iskušenjima, napadima, manipulacijama i proždiranju. Ako ti nikako ne uspevaš da se tih stvari oslobodiš, život će ti biti naročito bolan i tegoban, i u njemu nećeš nalaziti ni spokoja ni radosti. Sve će ti se činiti šupljim, a možda ćeš čak poželeti i da vlastitom smrću svemu tome učiniš kraj. To je žalosno stanje onih koji žive pod Sotoninom vlašću.

Odlomak 56

Neki ljudi, kada služe kao starešine ili delatnici, stalno strepe da ne urade nešto pogrešno i budu otkriveni i eliminisani, pa često govore drugima: „Zaista ne bi trebalo da postaneš starešina. Čim nešto krene naopako, bićeš eliminisan i tada nema prilike za povratak!” Zar ova izjava nije pogrešna? Šta znači „nema prilike za povratak”? Ko su starešine i delatnici koji se eliminišu? Sve su to zli pojedinci koji divljaju, prekidaju i ometaju rad crkve, i odbijaju da se promene uprkos ponovljenim opomenama. Da li će Božja kuća eliminisati nekoga ko pogreši samo zato što je malog rasta, ili nižeg kova, ili zato što mu nedostaje iskustvo, pod uslovom da ta osoba može da prihvati istinu i iskreno se pokaje? Čak i ako ta osoba nije sposobna za ikakav stvaran posao, samo će se prilagoditi njena dužnost. Dakle, zar ljudi koji govore tako nešto ne iskrivljuju činjenice? Zar oni ne šire predstave koje bi mogle druge da navedu na pogrešan put? U Božjoj kući, starešine i delatnici biraju se demokratski, nije kao da svako ko želi ove uloge može da ih ima. Božja kuća se ophodi prema starešinama i delatnicima na temelju istina-načela. Biće eliminisane samo lažne starešine koje uopšte ne prihvataju istinu i antihristi koji teže slavi, dobitku i statusu i koji tvrdoglavo odbijaju da se pokaju. Svi oni koji mogu da prihvate istinu, prihvataju orezivanje i istinski se pokaju, neće biti eliminisani. Svako ko širi predstavu da je „previše rizično biti starešina” ima sopstvene namere i motive. Cilj mu je da druge navede na pogrešan put, da ih spreči da postanu starešine, i da iskoriste priliku koja im se time pruža. Zar to nije skriveni motiv? Ako se brineš da ćeš biti eliminisan, budi oprezan, moli se Bogu i pokaj Mu se, prihvati istinu i budi sposoban da ispraviš svoje greške. Zar se time onda neće rešiti problem? Ako neko pogreši i, kada se suoči sa orezivanjem, uopšte ne prihvati istinu i nema nameru da se iskreno pokaje, te i dalje nastavi da bude površan i divlja čineći loše stvari, onda ga treba eliminisati. Kada neki ljudi služe kao starešine ili delatnici, ponašaju se drsko i nepromišljeno, govore i rade stvari bez ikakvih skrupula, pokušavajući da kontrolišu sve i drže druge u mraku. Ne samo da se ne služe istinom u rešavanju problema, već i pronalaze i izdvajaju one koji prijavljuju probleme Višnjem. Kada Višnji sazna za to i pozove ih na odgovornost, oni postaju plašljivi kao zec, tvrdoglavo odbijajući da priznaju šta su uradili. Oni misle da se mogu izvući ako tvrdoglavo odbiju da priznaju i da se Božja kuća time više neće baviti. Da li je to zaista tako jednostavno? Božja kuća će jasno proveriti činjenice, a zatim rešiti stvar na temelju načela; ko god se pokaže da je odgovoran, neće moći da pobegne. Kada ti ljudi rade stvari, oni ne tragaju za istinom, ponašaju se samovoljno, nepromišljeno i prema sopstvenoj volji, a kada stvari krenu naopako, nastavljaju da pribegavaju sofizmu i pretvaranju, i tvrdoglavo odbijaju da priznaju ono što su uradili. Kakav je ovo problem? Da li je ovo ispravan stav? Može li se problem rešiti usvajanjem sofizma i pretvaranjem, i tvrdoglavim odbijanjem da se prizna ono što su uradili? Da li je ovaj stav u skladu sa istinom? Ima li u njemu istinske pokornosti? Oni se plaše da ne naprave greške i budu razotkriveni i prijavljeni, plaše se odgovornosti pred Božjom kućom, i plaše se da će ih stići sud i da će biti osuđeni i eliminisani. Šta ne valja sa ovim strahom? Takav strah nije pozitivna stvar; odakle dolazi? (Iz njihove iskvarene sotonske naravi.) Tako je. Dakle, šta se tačno krije u ovom strahu? Hajde da ga detaljno analiziramo. Zašto se plaše? Njihov strah potiče od brige da će, kada se stvari otkriju, biti otpušteni, da će izgubiti status i sredstva za život. Stoga pribegavaju laganju i sofizmu, i tvrdoglavo odbijaju da priznaju ono što su uradili. Samo na temelju tog stava, ovde se otkriva da li se radi o ljudima koji prihvataju istinu, da li su nadmeni i samopravedni, kao i to da li su lažljivi. Zar oni nisu đavoli? Konačno su pokazali svoje pravo lice. Kada se ljudi najviše otkrivaju? Kada ih nešto zadesi, a pogotovo kada se otkriju njihova zlodela, obratite pažnju na njihov stav tada – ovi trenuci ih najviše otkrivaju. Njihova želja da zadobiju blagoslove, lažljivost, obmana i tvrdoglavo odbijanje da priznaju svoje greške i tako dalje – sve ove iskvarene naravi se razotkrivaju u isto vreme. Nije li ovo najpogodniji momenat za razotkrivanje ljudi? Neki ne veruju da se Božja kuća može pravično ophoditi prema ljudima. Oni ne veruju da Bog caruje u Njegovoj kući i da tamo vlada istina. Oni veruju da bez obzira na dužnost koju neko obavlja, ukoliko se pojavi problem, Božja kuća će odmah reagovati tako što će ih lišiti podobnosti da obavljaju tu dužnost, otpustiti ih ili ih čak ukloniti iz crkve. Da li je to zaista tako? Naravno da ne. Božja kuća se ophodi prema svakoj osobi u skladu sa istina-načelima. Bog se pravedno ophodi prema svakoj osobi. On ne uzima u obzir samo ponašanje neke osobe u jednoj konkretnoj situaciji; On uzima u obzir čovekovu priroda-suštinu, njegove namere i njegov stav. Posebno, On sagledava, kada osoba napravi grešku, da li može da promisli o sebi, da li se kaje i da li može da pronikne u suštinu problema na temelju Njegovih reči, da time shvati istinu, da mrzi sebe i da se istinski pokaje. Ako neko nema ovaj ispravan stav i u potpunosti je ukaljan ličnim namerama, ako je pun sitnih spletki i otkriva samo iskvarene naravi, a kada se pojave problemi, čak pribegava pretvaranju, sofizmu i samoopravdavanju, i tvrdoglavo odbija da prizna ono što je uradio, onda takva osoba ne može biti spašena. Ona uopšte ne prihvata istinu i u potpunosti je razotkrivena. Oni koji nisu ispravni ljudi i koji ne mogu nimalo da prihvate istinu, u suštini su bezvernici i mogu se samo eliminisati. Kako se bezvernici koji služe kao starešine i delatnici ne mogu otkriti i eliminisati? Bezvernik, bez obzira na to koju dužnost obavlja, najbrže se otkriva jer su iskvarene naravi koje on otkriva suviše brojne i suviše očigledne, i zato što uopšte ne prihvata istinu i može čak da se ponaša nepromišljeno i samovoljno. Na kraju, kada su eliminisani i izgube priliku da obavljaju svoju dužnost, oni počinju da brinu, misleći: „Gotov sam. Ako mi nije dozvoljeno da obavljam svoju dužnost, ne mogu se spasiti. Šta da radim?” U stvarnosti, Nebo će uvek čoveku ostaviti izlaz. Postoji jedan konačni put, a to je da se iskreno pokaju i požure da propovedaju jevanđelje i pridobiju ljude, iskupljujući svoje greške zaslužnim delima. Ako ne krenu ovim putem, onda su potpuno gotovi. Ako osoba ima malo razboritosti i zna da nije ni za šta sposobna, trebalo bi da se temeljito opremi istinom i obuči za propovedanje jevanđelja – ovo je takođe obavljanje dužnosti. I sasvim je izvodljivo. Ako ona prizna da nije dobro obavljala svoju dužnost i da je eliminisana, a ipak ne prihvata istinu i ne oseća ni tračak kajanja, već se čak prepusti očajanju, zar nije glupa i neuka? Recite Mi, ako neko pogreši, a dođe do istinskog razumevanja i voljan je da se pokaje, zar mu Božja kuća ne bi pružila šansu? Kako se Božji plan upravljanja od šest hiljada godina bliži kraju, ima toliko puno dužnosti koje treba obaviti. Ali ako nemaš savest ili razboritost, ne baviš se svojim pravim poslom, ako si dobio priliku da obavljaš dužnost, ali ne znaš da je ceniš, ne stremiš ka istini nimalo, propuštaš najbolje trenutke, onda ćeš biti otkriven. Ako si konstantno površan u obavljanju svoje dužnosti i ne pokoravaš se nimalo kada se suočiš sa orezivanjem, može li te Božja kuća i dalje angažovati za obavljanje dužnosti? U Božjoj kući vlada istina, a ne Sotona i Bog ima poslednju reč o svemu. On je taj koji obavlja posao spasavanja čoveka, On je taj koji je suveren nad svime. Nema potrebe da ti analiziraš šta je ispravno a šta pogrešno, samo treba da slušaš i pokoravaš se. Kada se suočiš sa orezivanjem, treba da prihvatiš istinu i da budeš u stanju da ispraviš svoje greške. Ako to učiniš, Božja kuća ti neće oduzeti podobnost da obavljaš dužnost. Ako se stalno plašiš da ćeš biti eliminisan, stalno se pravdaš, stalno koristiš sofizam da se braniš, to je onda problem. Drugi će videti da ti nimalo ne prihvataš istinu i da si potpuno nerazuman. To stvara nevolje i crkva će morati da reaguje. Ti uopšte ne prihvataš istinu u obavljanju svoje dužnosti i stalno se plašiš da ćeš biti otkriven i eliminisan. Ovaj tvoj strah je okaljan ljudskom namerom; u tom strahu su iskvarene sotonske naravi, kao i sumnja, oprez i pogrešna shvatanja. Čovek ne treba da ima ovakve stavove. Za početak, moraš da razrešiš svoj strah, i moraš razrešiti svoja pogrešna shvatanja o Bogu. Kako dolazi do toga da čovek pogrešno razume Boga? Kada čoveku ide dobro, on Ga sigurno ne razume pogrešno, a takođe veruje da je Bog dobar, da je Bog častan, da je Bog pravedan, da je Bog milostiv i pun ljubavi, i da je Bog u pravu u svemu što čini. Međutim, kada se suoči sa nečim što nije u skladu sa njegovim predstavama, on pomisli: „Izgleda da Bog nije baš pravedan, barem ne u ovom slučaju.” Zar ga onda ne razume pogrešno? Kako to da Bog nije pravedan? Šta je izazvalo to pogrešno razumevanje? Šta je to što te je navelo da stekneš mišljenje i razumevanje da Bog nije pravedan? Možeš li to jasno reći? Koja je to tačno rečenica? Koja stvar? Koja situacija? Reci, tako da svi mogu da raspoznaju i vide da li imaš ubedljivih argumenata. A kada čovek pogrešno razume Boga ili se suoči sa nečim što nije u skladu sa njegovim predstavama, kakav stav bi trebalo da zauzme? (Da bude pokoran i traga za istinom.) Prvo treba da se pokori i razmotri: „Ne razumem, ali ću se pokoriti jer je to ono što je Bog učinio, a ne nešto što čovek treba da analizira. Štaviše, ne mogu da sumnjam u Božje reči ili Njegovo delo jer su sve Božje reči istina.” Nije li to stav koji bi čovek trebalo da ima? Sa ovim stavom, da li bi to što pogrešno razumeš i dalje predstavljalo problem? (Ne bi.) Ne bi uticalo niti ometalo tvoje obavljanje dužnosti. Recite Mi, može li čovek da posvećeno obavlja svoju dužnost ako ima pogrešna shvatanja ili ako ih nema? (Može da posvećeno obavlja svoju dužnost ako nema pogrešna shvatanja.) Dakle, prvo moraš biti pokoran. Osim toga, barem moraš verovati da je Bog istina, da je Bog pravedan i da je sve što Bog čini ispravno. Ovo su preduslovi koji određuju da li možeš biti posvećen u obavljanju svoje dužnosti. Ako poseduješ i jedno i drugo, može li pogrešno razumevanje u tvom srcu uticati na obavljanje dužnosti? (Ne.) Ne može. To znači da nećeš unositi ova pogrešna razumevanja u obavljanje svoje dužnosti. Rešićeš ih na samom početku, osiguravajući da nikada ne dobiju priliku da se razviju. Šta bi sledeće trebalo da uradiš? Reši ih u korenu. Kako da ih rešiš? Pročitaj nekoliko relevantnih odlomaka Božjih reči sa svima onima kojih se ova stvar tiče, a zatim, razgovarajte u zajedništvu o tome zašto Bog deluje na taj način, šta je Božja namera i koji rezultati se mogu postići takvim Božjim delovanjem. Razgovaraj jasno o ovim pitanjima, tada ćeš razumeti Boga i moći ćeš da se pokoriš. Ako ne razrešiš svoje pogrešno razumevanje Boga i nosiš u sebi svoje predstave prilikom obavljanja dužnosti, govoreći: „Ono što je bog uradio u ovom slučaju je pogrešno i ja se neću pokoriti. Suprotstaviću se tome, raspraviću ovo sa božjom kućom. Ne verujem da je ovo božji čin” – kakva je ovo narav? Ovo je tipična sotonska narav. Ovo nisu reči koje čovek treba da izgovori, niti je to stav koji treba da ima stvoreno biće. Ako se ti možeš suprotstaviti Bogu na ovaj način, da li si zaslužio da obavljaš neku dužnost? Nisi. Pošto si đavo i nemaš ljudskost, nisi dostojan da obavljaš dužnost. Ako čovek koji ima malo razboritosti stekne pogrešna razumevanja o Bogu, moliće Mu se i tražiće istinu u Božjim rečima, i kad-tad, on će moći jasno da sagleda stvari. To bi ljudi trebalo da rade.

U procesu doživljavanja Božjeg dela, postoje mnoge stvari s kojima ljudi ne mogu da se pomire niti da ih razumeju. Pod uslovom da imaju bogoposlušna srca, ova pitanja će se postepeno rešiti i odgovore će pronaći u Božjim rečima. Čak i ako trenutno ne postižu rezultate, oni će spontano steći razumevanje posle nekoliko godina iskustva. Ako čovek, suočen sa problemima, nikada ne može da nađe rešenje, i pokušava da se nadmeće sa starešinama i delatnicima, ili da se prepire sa Božjom kućom, da li je to osoba koja poseduje razboritost? Da bi neko sledio Boga, treba bar da poseduje razum normalne ljudskosti, a treba da ima i osnovnu veru − tek tada će mu biti lako da se pokori Bogu. Ako se stalno protiviš Bogu i pokušavaš da se nadmećeš s Njim, a posle ne tragaš za istinom i nemaš pokajno srce, onda ti nisi dostojan da obavljaš dužnost ili da slediš Boga, niti si dostojan da prihvatiš Njegov nalog. Ako nemaš istinsku veru, ali ipak obavljaš dužnost i slediš Boga, nećeš moći da budeš postojan i sigurno ćeš biti eliminisan. Zar ovako ne praviš sebi samo probleme? Ovo se zove tražiti nevolju. Stoga, da bi rešili to što pogrešno razumeju Boga, stav koji bi ljudi trebalo da imaju jeste da se prvo pokore. Moraš verovati da je sve što Bog čini ispravno. Ne veruj svojim očima i svom sudu – ako uvek veruješ svom sudu i svojim očima, prizivaš nevolju. Ti nisi Bog; ti ne poseduješ istinu. Ti si osoba sa iskvarenom naravi; ti možeš da praviš greške, a još uvek ne razumeš istinu. Da li te Bog osuđuje zato što ne razumeš istinu? Bog te ne osuđuje, ali ti moraš da tragaš za istinom. Bog ti pruža priliku i vreme da tragaš, a On čeka. Šta čeka? Čeka da tragaš za istinom tokom ovog vremena. Jednom kada budeš razumeo i pokorio se, sve će biti u redu, a Bog se toga neće sećati niti će te osuđivati. Međutim, ako nastaviš da praviš iste stare greške, onda si potpuno gotov i za tebe ne postoji mogućnost iskupljenja.
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Vi sad donekle raspoznajete u čemu je iskvarenost naravi koju pokazujete. Kad budete jasno videli kakve ste iskvarene stvari skloni redovno da otkrivate i kakve stvari, koje nisu u skladu s istinom, ćete verovatno i dalje činiti, pročišćenje vaše iskvarene naravi biće lako. Zašto, u mnogim stvarima, ljudi ne mogu sebe da kontrolišu? Zato što su u svakom trenutku, u svakom pogledu, pod kontrolom svojih iskvarenih naravi, što ih sputava i remeti u svemu. Kad je sve kako treba i kad nisu posrnuli niti postali negativni, neki ljudi nepogrešivo osećaju da poseduju rast, i ne mare kad vide da se neka zla osoba, lažni starešina ili antihrist razotkrije ili eliminiše. Oni će se čak ovako hvalisati pred svima: „Svi drugi mogu da posrnu, ali ne ja. Svi drugi mogu da ne vole Boga, ali ne ja.” Oni misle da u svakoj situaciji i u svim okolnostima mogu biti postojani u svom svedočenju. A rezultat? Dolazi dan kad bivaju kušani, žale se i gunđaju protiv Boga. Zar to nije neuspeh, zar to nije spoticanje? Ništa ljude ne otkriva kao kušnje. Bog pažljivo proučava dubinu ljudskog srca i zato se ljudi nikad ne smeju hvalisati. Čime god da se budu hvalili, na tome će se, pre ili kasnije, jednog dana saplesti. Kad vide da drugi, u određenim okolnostima, posrnu i pretrpe neuspeh, oni za to ne mare, pa čak pomisle da oni sami ne mogu pogrešiti, da će oni biti sposobni čvrsto da stoje – ali, i oni, takođe, na kraju posrnu i dožive neuspeh u tim istim okolnostima. Kako je to uopšte moguće? To je zato što ljudi ne razumeju u potpunosti sopstvenu priroda-suštinu; njihovo razumevanje problema vezanih za vlastitu priroda-suštinu nedovoljno je duboko i za njih je veliki napor da istinu sprovedu u delo. Na primer, neki ljudi su vrlo lažljivi i nečasni u svojim rečima i delima, ali, ako ih pitaš u kom smislu je njihova narav najviše iskvarena, reći će: „Ja sam malo lažljiv”. Oni kažu samo da su malo lažljivi, ali ne kažu da je sama njihova priroda lažljiva i ne kažu da su oni lažljive osobe. Oni svoju iskvarenost ne razumeju previše duboko, niti na nju gledaju toliko ozbiljno ii temeljno kako drugi to čine. Iz perspektive drugih ljudi, ova osoba je toliko lažljiva i nepoštena, u svemu što govori ima prevare i njene reči i postupci nikad nisu časni. Međutim, ta osoba nije u stanju da sebe spozna tako duboko. Svako znanje koje bi ti ljudi mogli imati samo je površno. Kad god govore i delaju, otkrivaju neki deo svoje prirode, ali oni toga nisu svesni. Oni veruju da takvo njihovo ponašanje ne otkriva iskvarenost; oni misle da su istinu već sproveli u delo – ali, za onog ko posmatra sa strane, ova osoba je veoma nepoštena i lažljiva, i njene su reči i dela vrlo nečasni. Tačnije, ljudi vrlo površno razumeju sopstvenu prirodu i velika je razlika između toga i Božjih reči koje im sude i razotkrivaju ih. Ne greši Bog u tome šta razotkriva, već ljudima nedostaje dovoljno duboko razumevanje sopstvene prirode. Ljudi nemaju osnovno ili suštinsko razumevanje samih sebe; umesto toga, koncentrišu se i energiju posvećuju tome da spoznaju svoje postupke i ono što se spolja otkriva. Čak i kada ljudi mogu povremeno da kažu nešto malo o sopstvenoj samospoznaji, to nije naročito duboko. Niko nikad nije za sebe mislio da je ovakva ili onakva vrsta osobe ili da imaju određenu prirodu jer su uradili ili otkrili određene stvari. Bog je razotkrio čovekovu prirodu i suštinu, a ono što ljudi razumeju jeste da je način na koji oni postupaju i govore pun mana i nedostataka; sledstveno tome, za njih je relativno teško da istinu sprovedu u delo. Ljudi misle da su njihove greške tek trenutne pojave koje se nepažnjom otkrivaju, a ne otkrovenja njihove prirode. Kad ljudi tako razmišljaju, vrlo im je teško da sami sebe istinski spoznaju i vrlo im je teško, takođe, da istinu shvate i da je upražnjavaju. Zbog toga što ne poznaju istinu i ne žude za njom, kad istinu sprovode u delo, rade to površno, samo prateći propise. Ljudi ne vide svoju pravu prirodu kao vrlo lošu, već veruju da nisu loši u tolikoj meri da bi trebalo da budu uništeni ili kažnjeni. Ali, prema Božjim standardima, ljudska iskvarenost preduboko seže; ljudi su još uvek daleko od ispunjenja standarda za spasenje jer poseduju tek poneke pristupe koji, spolja gledano, ne narušavaju istinu. Zapravo, ljudi ne upražnjavaju istinu i ne pokoravaju se Bogu.

Promene u ljudskom ponašanju i postupcima ne podrazumevaju i promenu njihove prirode. To je tako jer promene u postupanju ne mogu suštinski promeniti kakvi su ljudi izvorno, a još manje mogu izmeniti njihovu prirodu. Tek kad ljudi shvate istinu, kad steknu saznanje o sopstvenoj priroda-suštini i kad budu sposobni da istinu sprovedu u delo, tek onda će njihovo delanje biti dovoljno duboko, a ne samo puko poštovanje određenog skupa pravila. Način na koji ljudi danas upražnjavaju istinu još uvek nije dostigao standard i na taj način se ne može u potpunosti dosegnuti sve ono što istina zahteva. Ljudi upražnjavaju samo deo istine, i samo onda kad se nađu u određenim situacijama i okolnostima, u stanju su da malo istine sprovedu u delo; nisu u svim situacijama i okolnostima sposobni da istinu sprovedu u delo. Kad je, u određenom trenutku, osoba srećna i u dobrom stanju ili, kad razgovora sa drugima i u svom srcu nalazi put praktičnog delovanja, ta osoba je privremeno sposobna da čini neke stvari koje su u skladu sa istinom. Ali, kad su ljudi okruženi negativnim osobama koje ne streme ka istini i pod njihovim su uticajem, oni u svom srcu gube taj put i nisu u stanju da upražnjavaju istinu. Time otkrivaju da je njihov rast veoma mali i da još uvek ne razumeju istinu u potpunosti. Ima i pojedinaca koji su, kad ih upućuju i vode pravi ljudi, u stanju da istinu sprovedu u delo; međutim, ako ih lažni starešina ili antihrist navode na pogrešan put ili ometaju, ne samo da neće biti sposobni da upražnjavanju istinu, već mogu biti i zavedeni da postanu sledbenici ovih ljudi. Ovim ljudima i dalje preti opasnost, zar ne? Ovi ljudi, sa ovakvim rastom, ne mogu nikako biti u stanju da upražnjavaju istinu po svim pitanjima i u svim situacijama. Čak i kad upražnjavaju istinu, to je samo onda kad su u dobrom raspoloženju ili kad ih neko vodi; bez prave osobe da ih povede, ponekad su u stanju da prekrše istinu i da odstupe od Božje reči. A zašto je to tako? To je stoga što si upoznao samo nekoliko svojih stanja, nemaš saznanja o svojoj priroda-suštini i tek treba da stekneš takav rast da možeš da se pobuniš protiv telesnog i da upražnjavaš istinu; takav kakav si nemaš kontrolu nad onim što ćeš raditi u budućnosti u budućnosti i ne možeš garantovati da ćeš biti sposoban da stojiš čvrsto u svim okolnostima ili pred iskušenjem. Ima trenutaka kad je tvoje stanje takvo da istinu možeš da sprovedeš u delo i izgleda da si se malo promenio, ali ipak, u drugačijim okolnostima, ti si nesposoban da istinu sprovedeš u delo. To je nešto što ne možeš da kontrolišeš. Ponekad možeš istinu da sprovedeš u delo, a ponekad ne možeš. Jednog trenutka razumeš, drugog si zbunjen. Ovog trenutka ne radiš ništa loše, ali uskoro možda hoćeš. To dokazuje da iskvarenost još uvek postoji u tebi i, ako ne budeš u stanju da sebe zaista upoznaš, ovo se neće lako rešiti. Ako ne možeš da stekneš podrobno razumevanje sopstvene iskvarene naravi i ako, na kraju, budeš u stanju da činiš stvari protivne Bogu, onda si u opasnosti. Ako si u stanju da sagledaš svoju prirodu i mrziš je, onda ćeš biti u stanju da se kontrolišeš, da se pobuniš protiv samog sebe i da sprovedeš istinu u delo.

Ljudi se danas ne trude da im upražnjavanje istine i ulazak u istinu budu prioritet, već se samo trude da razumeju i izgovaraju reči i doktrine, misle da je to dovoljno za zadovoljenje njihovih psiholoških potreba da se ne bi osećali uznemireno i negativno. Koliko god da ti razgovor o istini pomogne u datom trenutku, ti posle toga ne sprovodiš istinu u delo – šta je ovde problem? Problem je u tome što se ti samo trudiš da razumeš istinu ili da je slušaš, ali se ne trudiš da je sprovedeš u delo. Je li iko od vas pokušao da ukratko opiše kako se jedan elemenat istine upražnjava ili na koliko različitih stanja se taj elemenat odnosi? Ne! Kako se ove stvari mogu ukratko opisati? Morali ste ih sami iskusiti da biste mogli da ih rezimirate; nije dovoljno samo razgovarati o nekoliko reči i doktrina. Ovo je najveća od svih čovekovih poteškoća – nezainteresovanost za upražnjavanje istine. Da li osoba može ili ne može da upražnjava istinu zavisi od njenih stremljenja. Neki ljudi se opreme istinom da bi propovedali jevanđelje, neki se istinom opreme da bi pred drugima pričali i hvalisali se, a ne da bi upražnjavali istinu i menjali sebe. Ljudi koji na ove stvari obraćaju pažnju imaju poteškoća da upražnjavaju istinu. To je još jedna poteškoća s kojom se čovek susreće. Neki ljudi kažu: „Osećam da sam sad u stanju da neke istine sprovedem u delo; nije da sam baš u potpunosti nesposoban da upražnjavam bilo kakvu istinu. U određenim okolnostima mogu da radim stvari u skladu sa istinom, što znači da spadam u ljude koji praktikuju i poseduju istinu.” U poređenju sa vremenom pre ili s vremenom kad si tek počeo da veruješ u Boga, tvoje stanje se malo promenilo. U prošlosti, ti ništa nisi razumeo niti si znao šta je istina ni šta je iskvarena narav. Sad si spoznao neke stvari o njima i imaš neke dobre pristupe, ali to je samo mali deo tebe koji se promenio; to nije istinska transformacija tvoje naravi jer ti nisi sposoban da u delo sprovedeš veće i dublje istine koje dotiču tvoju prirodu. U poređenju s tvojom prošlošću, ti se zaista donekle jesi promenio, ali ova transformacija je samo jedna mala promena u tvojoj ljudskosti; kad se uporedi sa promenom naravi, to je daleko od dovoljnog. To znači da nisi dostigao meru sprovođenja istine u delo. Ponekad su ljudi u stanju koje nije negativno i poseduju energiju, ali osećaju da nisu na putu spoznaje i upražnjavanja istine i nisu zainteresovani da saznaju kako se upražnjava istina. Kako se to događa? Ponekad ne možeš da shvatiš put, pa samo pratiš pravila misleći da upražnjavaš istinu, a rezultat je to što i dalje nisi u stanju da rešiš svoje teškoće. Ti u svom srcu osećaš da upražnjavaš istinu i da si posvećen i pitaš se zašto ti se i dalje javljaju problemi. To je zato što ti delaš na osnovu svojih dobrih namera i koristeći sopstvene subjektivne napore – ti ne tragaš za Božjim namerama, ne postupaš u skladu sa zahtevima istine niti se pridržavaš načela. Sledstveno tome, uvek se osećaš daleko ispod Božjih standarda, u srcu ti je nelagodno i, postaješ negativan, a da to i ne primetiš. Subjektivne želje i napori pojedinaca veoma su udaljeni od zahteva istine, a takođe se razlikuju i po svojoj prirodi. Površno postupanje ne može zameniti istinu i ti postupci nisu u potpunosti izvedeni u skladu sa Božjim željama, dok je istina pravi izraz Božjih namera. Neki ljudi koji propovedaju jevanđelje misle: „Isuviše sam patio, platio sam cenu i po ceo dan propovedam jevanđelje. Kako mi Ti možeš reći da ne upražnjavam istinu?” Onda Mi dozvoli da te ovo pitam: koliko istina ti držiš u svom srcu? Koliko stvari činiš koje su u skladu sa istinom kad propovedaš jevanđelje? Da li razumeš Božje namere? Čak ni ti sâm ne možeš reći da li samo radiš neke stvari ili, pak, upražnjavaš istinu, zato što se jedino brineš o tome da svoja dela iskoristiš da zadovoljiš Boga i da stekneš Njegovu naklonost, a ne koristiš standard „zadovoljavanja Boga traganjem za Njegovim namerama da bi se prilagodio istini u svim stvarima” i da bi time odmerio sebe. Ako kažeš da ti upražnjavaš istinu, koliko se tvoja narav promenila tokom ovog perioda? Koliko se uvećala tvoja ljubav prema Bogu? Odmeravajući sebe na ovaj način, tvom srcu će biti jasno da li upražnjavaš istinu.
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Šta znate o promenama u naravi? Promene u naravi se suštinski razlikuju od promena u ponašanju, a takođe se razlikuju i od promena u praktičnom delovanju – sve se te promene suštinski razlikuju jedna od druge. Većina ljudi stavlja poseban akcenat na svoje ponašanje u svojoj veri u Boga, i kao rezultat toga dolazi do određenih promena u njihovom ponašanju. Nakon što poveruju u Boga, oni prestaju da puše i piju, više se ne sukobljavaju s drugim ljudima, radije trpe, čak i ako to znači da će pretrpeti gubitak. Drugim rečima, doživljavaju izvesne promene ponašanja. Neki ljudi, nakon što počnu da veruju u Boga, osećaju da razumeju istinu čitajući reč Božju; takođe su doživeli delo Svetog Duha i istinski uživaju u svojim srcima. Tako postaju naročito revnosni, čak do te mere da su u stanju da se odreknu svega i podnesu svaku patnju. Ipak, nakon što su verovali osam, deset ili čak dvadeset ili trideset godina, zato što nije došlo do promene u njihovoj život-naravi, oni se neizbežno vraćaju na staro. Ne samo da ne uspevaju da odbace svoju nadmenu i uobraženu narav, već postaju još gori. Oslanjaju se na svoj staž da bi se borili za vlast i dobit, žude za crkvenim novcem i postaju zavidni kad god vide da neko drugi iskorišćava Božju kuću, samo se nadajući da će osigurati veće koristi za sebe – postaju paraziti i gamad unutar Božje kuće. Kao rezultat toga, neki postaju lažne starešine i antihristi, i bivaju razotkriveni i eliminisani. A šta te činjenice dokazuju? One dokazuju da su puke promene ponašanja neodržive; ako kod ljudi ne dođe do promene život-naravi, oni će pre ili kasnije pokazati svoje pravo lice. To je zato što te promene ponašanja izviru iz zanosa, a uzevši u obzir izvesno delovanje Svetog Duha u datom trenutku, ljude veoma lako obuzima zanos i oni čak nakratko mogu imati dobre namere. Što bi nevernici rekli: „Lako je učiniti jednu dobru stvar, ali teško je da dobrim stvarima ispuniš čitav svoj život.” Zašto ljudi nisu sposobni da tokom čitavog života čine dobre stvari? Zato što su po prirodi zlobni, sebični i iskvareni. Čovekovim ponašanjem upravlja njegova priroda; kakva god da je priroda neke osobe, takvo je i ponašanje koje ona otkriva, a samo ono što neka osoba prirodno otkriva predstavlja njenu pravu prirodu. Ono što je lažno ne može dugo da traje. Dok radi na čovekovom spasenju, Bog ne stremi ka tome da ga ukrasi dobrim ponašanjem – svrha Božjeg dela je da preobrazi narav ljudi, kako bi se oni iznova rodili u liku novih ljudi. Božji sud i grdnja, kušnje i oplemenjivanje čoveka, sve to služi promeni njegove naravi, kako bi mogao da postigne apsolutnu pokornost i odanost prema Bogu i kako bi Ga normalno obožavao. To je cilj Božjeg dela. Dobro ponašanje nije isto što i pokoravanje Bogu, a još je manje jednako usklađenosti sa Hristom. Promene u ponašanju zasnovane su na doktrini i nastaju iz strasti; one se ne zasnivaju na pravom bogopoznanju niti na istini, a još se manje oslanjaju na usmeravanja od strane Svetog Duha. Mada ima trenutaka kad Sveti Duh prosvećuje i usmerava ponešto od onoga što ljudi čine, to nije otkrovenje njihovog života. Ljudi još uvek nisu zakoračili u istina-stvarnosti, a njihova se život-narav nije ni za dlaku promenila. Ma koliko dobro da se neka osoba ponaša, ona time ne dokazuje da se pokorava Bogu, niti da istinu sprovodi u delo. Promene ponašanja ne predstavljaju promene u život-naravi i ne mogu se smatrati životnim otkrovenjem. Stoga, kad vidite da su neki ljudi, za vreme dok ih goni strast, u stanju da učine nešto za dobrobit crkve ili čak da se odreknu nekih stvari, nemojte ih odmah veličati i laskati im, nemojte govoriti da su to ljudi koji poseduju istina-stvarnost ili koji vole Boga. Reći tako nešto bilo bi pogrešno, navelo bi ih na pogrešan put i štetilo bi im. Ne treba, međutim, ni da ih obeshrabrujete; treba samo da ih usmeravate ka istini i ka putu traganja za životom. Ljudi koji su često strastveni obično imaju želju za napretkom, kao i rešenost. Većina njih čezne za istinom i spada među ljude koje je Bog predodredio i izabrao. Ljudi vatrenog srca, koji se dobrovoljno daju Bogu, uglavnom iskreno veruju u Boga. Oni, pak, koji se Bogu ne daju iskreno i nisu spremni da obavljaju svoju dužnost, nisu iskreni vernici. Ljudi čija je vera mlaka i koji lako postaju negativni uglavnom ne mogu biti postojani. Oni se povlače već pri susretu s malim poteškoćama, a kada se suoče s progonima i stradanjima, beže i napuštaju svoju veru. Jedino strastveni ljudi s jakom verom mogu dugo da istraju, da streme ka istini radi rešavanja problema i da postepeno izađu na pravi put vere u Boga. Nasuprot tome, ljudima čija je vera slaba i koji su lišeni strasti veoma je teško da Boga slede do samog kraja.

Ako su mnogi aspekti ponašanja neke osobe veoma dobri, to ne znači da ona poseduje istina-stvarnosti. Istina-stvarnosti možete posedovati jedino primenjivanjem istine i delovanjem u skladu s načelima. Istina-stvarnosti možete posedovati samo ako se bojite Boga i klonite se zla. Neki ljudi su puni elana, u stanju su da pričaju o doktrini, poštuju propise i čine mnogo dobrih stvari, ali se za njih ipak može reći samo to da poseduju nešto malo ljudskosti. Oni koji mogu da pričaju o doktrini i koji uvek poštuju propise ne moraju obavezno biti u stanju da primenjuju istinu. Mada je sve što govore ispravno i zvuči kao da u tome nema nikakvih problema, oni ipak nemaju šta da kažu o pitanjima koja se tiču suštine istine. Prema tome, ma koliko da neka osoba može da priča o doktrini, to ne znači da ona razume istinu, i ma koliko da razume doktrinu, ona neće moći da reši nijedan problem. Iako su teoretičari religije u stanju da objasne Bibliju, svi oni naposletku padaju, jer ne prihvataju u celosti istinu koju je Bog izrazio. Ljudi koji su iskusili promenu vlastite naravi razlikuju se od njih; oni su razumeli istinu, pronicljivi su po svim pitanjima, znaju kako da postupaju u skladu sa Božjim namerama i istina-načelom, znaju kako da deluju da bi udovoljili Bogu i razumeju prirodu iskvarenosti koju pokazuju. Kad se njihove ideje i predstave razotkriju, oni mogu da budu razboriti i da se pobune protiv tela. Eto kako se ispoljava promena nečije naravi. Ono glavno što se kod ljudi čija je narav promenjena ispoljava, jeste to da oni jasno razumeju istinu, da je relativno tačno sprovode u delo u svemu što rade i da svoju iskvarenost ne pokazuju tako često. Uopšteno govoreći, čini se da ljudi čija je narav izmenjena postaju naročito razumni i pronicljivi, te da, zahvaljujući tome što razumeju istinu, oni ne pokazuju više toliko samopravednosti i nadmenosti kao pre. U stanju su da prozru i da razaznaju veliki deo iskvarenosti koja je u njima razotkrivena, tako da ne izazivaju nadmenost. Oni u pravilnoj meri shvataju koje bi mesto trebalo da zauzmu i šta im je razumno činiti, kako da savesno vrše svoju dužnost, šta da govore a šta da ne govore, kao i šta bi kojim ljudima trebalo da kažu i šta sa njima da učine. Prema tome, ljudi izmenjene naravi relativno su razumni i jedino takvi ljudi zaista proživljavaju ljudsko obličje. Budući da razumeju istinu, u stanju su da govore i da stvari posmatraju u skladu sa istinom, i principijelni su u svemu što rade; ne potpadaju pod uticaj drugih osoba, događaja ili stvari, svi imaju vlastite stavove i mogu da podrže istina-načela. Narav im je relativno stabilna, svoje stavove ne menjaju naprasno i, bez obzira na okolnosti u kojima se nalaze, znaju kako da svoju dužnost pravilno obavljaju i kako da se ponašaju da bi udovoljili Bogu. Ljudi čija je narav izmenjena ne usredsređuju se na to šta bi trebalo da rade da bi drugi o njima imali lepo mišljenje; njima samima je potpuno jasno šta treba da rade kako bi udovoljili Bogu. Stoga oni, na prvi pogled, možda i ne izgledaju kao ljudi koji su puni elana ili koji rade nešto naročito važno, ali je sve ono što rade smisleno, vredno i daje praktične rezultate. Ljudi čija je narav izmenjena zasigurno poseduju mnogo od istina-stvarnosti, što potvrđuju svojim pogledom na svet i načelima svog delovanja. Nasuprot njima, oni koji nisu stekli istinu nisu ostvarili apsolutno nikakvu promenu svoje život-naravi. A kako se tačno postiže promena naravi? Sotona je ljudska bića temeljno iskvario, te se stoga svi oni opiru Bogu i svima im je u prirodi suprotstavljanje Bogu. Bog ljude spasava tako što one kojima je u prirodi da se opiru Bogu i koji mogu da Mu se opiru, pretvara u ljude koji mogu da se pokore Bogu i koji Ga se boje. To znači biti neko čija se narav promenila. Ma koliko da je neka osoba iskvarena i ma koliko iskvarenih sklonosti da ima, dokle god ona može da prihvati istinu, dokle god može da prihvati Božji sud i grdnju, te da prihvati razne kušnje i oplemenjivanja, ona će uistinu razumeti Boga i ujedno će moći jasno da sagleda vlastitu priroda-suštinu. Kad takva osoba bude zaista spoznala sebe, moći će da omrzne samu sebe i Sotonu, biće spremna da se pobuni protiv Sotone i da se potpuno pokori Bogu. Kada čovek ima ovakvu rešenost, on može da traga za istinom. Ako ljudi poseduju pravo znanje o Bogu, ako im je sotonska narav pročišćena, a Božje se reči ukorenile u njima, postale njihov život i osnova njihove egzistencije, ako žive prema rečima Božjim, ako su se u potpunosti promenili i postali novi ljudi – to se onda može smatrati promenom njihove život-naravi. Kad ljudi promene svoju narav, to ne znači da su stekli zrelu i iskusnu ljudskost, niti znači da je njihova narav, spolja gledano, krotkija nego ranije, ne znači da su nekad bili nadmeni, a sada mogu razumno da komuniciraju, niti znači da ranije nikoga nisu slušali, a sada mogu pomalo i da saslušaju druge; za takve spoljašnje promene se ne može reći da predstavljaju preobražaj naravi. Naravno, preobražaj naravi uključuje i takve manifestacije, ali ključni sastojak tog preobražaja dešava se iznutra, jer se i život ljudi promenio. To se dešava samo zato što su Božje reči i istina pustile korenje u u ljudima, što vladaju njima i što su postale njihov život. Promenio se, takođe, i njihov pogled na svet. Oni sada mogu jasno da prozru šta se dešava u svetu i sa ljudima, mogu da vide kako Sotona kvari ljude i kako se velika crvena aždaja opire Bogu, i mogu da dokuče njenu suštinu. U stanju su da svim srcem prezru veliku crvenu aždaju, Sotonu, te da se potpuno okrenu Bogu i da Ga slede. To znači da se promenila njihova život-narav i da ih je Bog zadobio. Promene u život-naravi predstavljaju fundamentalne promene, dok su promene u ponašanju samo površinske. Jedino ljudi koji su ostvarili promene u svojoj život-naravi jesu oni koji su stekli istinu i jedino njih je Bog zadobio.

Sva iskvarena ljudska bića žive samo za sebe. Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi – to je rezime ljudske prirode. Ljudi u Boga veruju za svoje dobro; ako nešto ostavljaju i daju se Bogu, oni to čine samo zato da bi dobili blagoslov, a kada su Mu posvećeni, to je i dalje zbog toga da bi ih On nagradio. Ukratko, oni sve to čine samo zato da bi ih Bog blagoslovio i nagradio, i da bi zakoračili u carstvo nebesko. Unutar društva, ljudi rade zarad vlastite koristi, dok u kući Božjoj svoju dužnost vrše zato da bi bili blagosloveni. Radi sticanja blagoslova, ljudi ostavljaju sve i u stanju su da podnesu mnoga stradanja. Nema boljeg dokaza da čovek ima sotonsku prirodu. Ljudi čija je narav promenjena nisu takvi; oni osećaju da smisao proizlazi iz života u skladu sa istinom, da biti čovek u osnovi znači pokoravati se Bogu, bojati se Boga i kloniti se zla, da prihvatanje Božjeg poziva predstavlja obavezu koja je savršeno prirodna i opravdana, te da su samo oni koji ispunjavaju dužnosti stvorenog bića dostojni da se nazovu ljudima – a ako nisu u stanju da vole Boga i da Mu uzvrate ljubav, ne mogu se nazvati ljudskim bićima. Oni veruju da je život zarad samoga sebe prazan i besmislen, da ljudi treba da žive da bi udovoljavali Bogu, da bi dobro obavljali svoje dužnosti i da bi živeli smislenim životom, te se stoga oni, čak i u samrtnom času, osećaju zadovoljno i bez trunke kajanja, jer smatraju da nisu uzalud živeli. Upoređivanjem te dve različite vrste ljudi, može se videti da su ljudi iz ove druge grupe promenili svoju narav. Kad se promeni život-narav neke osobe, sasvim je sigurno da se i njen pogled na svet takođe menja. Budući da sada ima drugačije vrednosti, ona više nikad neće živeti samo sebe radi i nikad više neće u Boga verovati samo zarad sticanja blagoslova. Takva osoba će moći da kaže: „Spoznaja Boga je itekako vredna truda. Bilo bi sjajno ako bih umro nakon što budem spoznao Boga! Ako budem mogao da spoznam Boga i da Mu se pokorim, i ako budem mogu da proživim smislenim životom, znaću da nisam uzalud živeo i ni zbog čega se neću kajati; neću imati na šta da se žalim.” Pogled te osobe na život pretrpeo je preobražaj. Glavni razlog za promenu život-naravi nekog čoveka leži u tome što on poseduje istina-stvarnost, što je zadobio istinu i što je spoznao Boga; stoga se i njegov pogled na život takođe promenio, a i vrednosti kojima teži razlikuju se od onih pređašnjih. Taj preobražaj započinje iz čovekovog srca i iz njegovog života; to svakako nije neka spoljašnja promena. Nakon što prime veru u Boga, pojedini novovernici napuštaju sekularni svet. Kasnije, pri susretu s nevernicima, ti vernici imaju malo toga da im kažu, te stoga retko stupaju u kontakt sa svojim rođacima i prijateljima koji u Boga ne veruju. Nevernici će zato reći: „Ovaj čovek se promenio.” Na šta će vernik pomisliti: „Moja je život-narav preobražena; ovi nevernici kažu da sam se promenio.” A da li je narav tog čoveka zaista doživela preobražaj? Dakako da nije. Ono što on pokazuje zapravo su samo spoljašnje promene. U njegovom životu nije došlo ni do kakve stvarne promene, a njegova sotonska priroda je i dalje, potpuno netaknuta, ukorenjena duboko u njegovom srcu. Ljude ponekad obuzme strast zbog dela Svetog Duha; tada se mogu javiti izvesne spoljašnje promene i oni mogu učiniti neke dobre stvari. To, međutim, nije isto što i preobražaj vlastite naravi. Ako ne poseduješ istinu, već i dalje imaš isti stari pogled na stvari, čak i do te mere da se on ne razlikuje od pogleda nevernika, i ako se tvoj stav o životu i tvoje vrednosti takođe nisu promenile, i ako nemaš čak ni bogobojažljivo srce – a to je ono najosnovnije što bi trebalo da imaš – onda si veoma daleko od bilo kakve promene naravi. Radi promene naravi, od ključne je važnosti da tragaš za spoznajom Boga i da Ga istinski spoznaš. Uzmimo Petra kao primer. Kad je Bog hteo da ga preda u ruke Sotoni, Petar je rekao: „Čak i ako me predaš Sotoni, Ti ćeš i dalje biti Bog. Ti si svemoguć i sve je u Tvojim rukama. Kako da Te ne veličam zbog svega što si učinio? Ali, zar ne bi bilo bolje ako bih mogao da Te spoznam pre no što umrem?” Petar je osećao da je spoznaja Boga najvažnija stvar u čovekovom životu; nakon što spozna Boga, čoveku je sasvim svejedno kakva će ga smrt zadesiti i kako će Bog sa njim postupiti. Osećao je da je spoznaja Boga od kritične važnosti; da nije stekao istinu, nikada ne bi mogao da bude zadovoljan, ali se ne bi ni žalio protiv Boga. Jedino bi mrzeo činjenicu da nije tragao za istinom. Imajući u vidu Petrov duh, njegovo iskreno traganje za bogopoznanjem pokazuje da su se njegov pogled na život i njegove vrednosti promenile. Njegova duboka žudnja za spoznajom Boga dokazuje da je on Boga uistinu spoznao. Otuda se iz te izjave može videti da se njegova narav promenila; bio je čovek čija se narav preobrazila. Na samom kraju Petrovog iskustva, Bog je rekao da je on u najvećoj meri spoznao Boga; bio je čovek koji je Boga iskreno voleo. Bez posedovanja istine, čovekova život-narav nikada se ne može istinski promeniti. Tek kad budete zaista mogli da tragate za istinom i da zakoračite u istina-stvarnost, moći ćete da promenite svoju život-narav.


Reči o tome kako doživeti neuspehe, posrtanja, kušnje i oplemenjivanje

Odlomak 59

U svojoj veri u Boga ljudi teže tome da steknu blagoslove za budućnost; to je cilj njihovog verovanja. Svi ljudi imaju takvu nameru i tome se nadaju, ali iskvarenost koja im je u prirodi mora se razrešiti kroz kušnje i oplemenjivanje. Ljudi moraju biti oplemenjeni u svim onim aspektima u kojima nisu pročišćeni i u kojima i dalje otkrivaju iskvarenost – to je Božje uređenje. Bog za tebe postavlja okruženja i primorava te da se u njima podvrgneš oplemenjivanju kako bi mogao da spoznaš vlastitu iskvarenost. Na kraju, dolaziš u situaciju u kojoj bi bio voljan da se odrekneš svojih zamisli i želja i da se pokoriš Božjoj suverenosti i uređenju, čak i ako bi to značilo smrt. Stoga, ukoliko se ljudi nekoliko godina ne podvrgavaju oplemenjivanju i ako ne istrpe određenu količinu patnje, oni u svojim mislima i srcu neće moći da se oslobode od ograničenja iskvarenosti tela. Ljudi treba da istrpe patnju u svim onim aspektima u kojima su još uvek ograničeni vlastitom sotonskom prirodom i u kojima još uvek imaju vlastite želje i prohteve. Jedino kroz patnju ljudi mogu da izvuku pouke, što znači da mogu da zadobiju istinu i da razumeju Božje namere. Razumevanje mnogih istina se, zapravo, postiže doživljavanjem patnje i kušnji. Niko ne može da shvati Božje namere, da spozna Božju svemogućnost i mudrost, niti da ceni Njegovu pravednu narav, dok živi u udobnom i opuštenom okruženju ili pod povoljnim okolnostima. To bi bilo nemoguće!

Odlomak 60

Neki ljudi su u prošlosti pretrpeli određene neuspehe; primera radi, smenjeni su zbog toga što, kao starešine, nisu obavljali nikakav pravi posao ili zato što su se prepuštali prednostima statusa. Budući da su neki od njih, nakon što su nekoliko puta bili otpušteni, zaista doživeli istinsku promenu, da li je onda za ljude dobro ili loše da dobiju otkaz? (Za njih je to dobro.) Kad po prvi put dobiju otkaz, ljudima se čini da je to smak sveta. Kao da im se srce naprosto raspuklo nadvoje. Ne mogu to da izdrže i ne znaju kojim putem da krenu. Međutim, kad sve to prođe, oni ovako razmišljaju: „Nije to bilo baš tako strašno. Zašto sam ranije bio tako malog rasta? Kako sam mogao da budem tako nezreo?” Ovo dokazuje da su napredovali u životu i da su razumeli ponešto od Božjih namera, istine i svrhe Božjeg spasenja čoveka. To je proces doživljavanja Božjeg dela. Moraš da priznaš i da prihvatiš ove metode koje Bog u Svom delovanju koristi, to jest, da prihvatiš da te On neprekidno orezuje ili da te karakteriše, da ti govori da za tebe nema nade i da nećeš biti spasen, pa čak i da te osuđuje i proklinje. Možda ćeš se osećati negativno, ali ako budeš tražio istinu, ako budeš preispitivao i spoznavao sebe, uskoro ćeš moći ponovo da se uspenješ, da slediš Boga i da normalno obavljaš svoje dužnosti. Upravo to znači odrastati u životu. Da li je, dakle, dobro ili loše više puta dobiti otkaz? Je li ispravan ovaj metod koji Bog u svom radu koristi? (Jeste.) Ljudi, međutim, to ponekad ne prepoznaju i ne mogu to da prihvate. Naročito kad prvi put dobiju otkaz, oni smatraju da se prema njima postupa nepravedno, neprekidno se žale na Boga i pokušavaju da se raspravljaju s Njim, nesposobni da prevaziđu tu prepreku. Zašto ne mogu da je prevaziđu? Da li zato što traže kavgu s Bogom i sa istinom? Razlog je u tome što ljudi ne razumeju istinu, što ne umeju da preispituju sebe i što probleme ne traže u sebi. Stalno odbijaju da se u svom srcu pokore, a kad dobiju otkaz, počinju da izazivaju Boga. Nisu u stanju da prihvate činjenicu da su smenjeni i strašno su zbog toga ogorčeni. U tom trenutku, njihova je iskvarena narav tako uzavrela, ali kad o tome razmisle nešto kasnije, oni uviđaju da je bilo ispravno što su dobili otkaz – ispostaviće se da je to za njih bilo dobro, jer im je omogućilo da ostvare određeni napredak u životu. Kad u budućnosti budu ponovo dobili otkaz, da li će to opet osporavati na ovaj način? (Svaki put sve manje.) Prirodno je da se njihova reakcija postepeno poboljšava. Ukoliko se ništa ne promeni, to će biti dokaz da oni uopšte ne prihvataju istinu i da su bezvernici. Tada će biti potpuno otkriveni i uklonjeni, i nipošto neće moći da postignu spasenje.

Neuspesi, posrnuća i otkazi stvari su koje svi ljudi moraju da iskuse u procesu postizanja spasenja i usavršavanja, te zato ne treba oko toga dizati veliku prašinu. Kad vidiš ljude kako pate i postaju negativni zbog toga što su dobili otkaz, nemoj im se podsmevati, jer se i tebi može desiti da jednog dana budeš otpušten i da budeš u još gorem položaju. Ako jednog dana budete dobili otkaz, hoćete li i vi postati negativni i gorko zaplakati? Da li ćete se žaliti? Hoćete li poželeti da se odreknete svoje vere? To će zavisiti od toga da li si, za vreme dok si verovao u Boga, prihvatio istinu, koliko si istina zaista razumeo, kao i od toga da li istine koje misliš da razumeš predstavljaju tvoju stvarnost. Ako su te istine postale tvoja stvarnost, tvoj rast će ti omogućiti da pobediš ovu kušnju i oplemenjivanje; ukoliko pak ne poseduješ istina-stvarnost, otpuštanje će za tebe predstavljati katastrofu i ti ćeš, ako se stvar loše završi, biti oboren i nećeš moći ponovo da ustaneš. Neki ljudi imaju malo savesti, pa kažu: „Uživao sam u toliko Božje blagodati, tolike sam godine slušao propovedi i Bog mi je podario mnogo ljubavi. Ne mogu to da zaboravim. Najmanje što mogu da učinim jeste da se odužim za Božju ljubav.” Nakon toga, oni svoje dužnosti obavljaju negativno i pasivno, bez stremljenja ka istini i bez ikakvog život-ulaska. Ako si u stanju da se držiš svoje dužnosti, može se smatrati da si donekle savestan; to je ono najmanje što bi trebalo da postigneš. Ali, ako si u vršenju dužnosti uvek površan, ako ne poštuješ načela i ako nemaš život-ulazak, te ako u obavljanju dužnosti ne postižeš nikakve rezultate, da li ti onda uopšte obavljaš svoju dužnost? Ako svoju dužnost uvek obavljaš površno, hoćeš li moći da budeš postojan tokom katastrofa? Možeš li jamčiti da nećeš izdati Boga? Prema tome, da bi vršio svoju dužnost, moraš u najmanju ruku imati savesti i razuma; pravi rezultati mogu se postići samo ukoliko se dužnost zaista vrši u skladu s vlastitom savešću i razumom. To je osnovni preduslov koji se mora ispuniti. Ako ne ispunjavaš čak ni taj preduslov, to znači da si površan, da si u stanju da obmaneš i da izdaš Boga, te da čak ni tvoje službovanje nije u skladu s merilom. Čak i kada ne bi napustio Božju kuću, Bog bi te već mnogo pre toga uklonio. Takva osoba ne može biti spasena. Razlog za to su nedostatak savesti i razuma i neprestano obavljanje sopstvene dužnosti na površan način. Plikovi na tabanima posledica su puta kojim ste išli i ne možete druge kriviti za to. Ako naposletku ne budeš spasen, već proklet, i ako završiš kao Pavle, za to ti niko drugi neće biti kriv. To je tvoj vlastiti put i tvoj vlastiti izbor. Prema tome, da li ljudi mogu da budu spaseni ili ne u krajnjoj liniji zavisi od toga da li imaju savesti i razuma. Ako mogu da ispune taj osnovni preduslov, to znači da poseduju savest i razum. Takvi se ljudi mogu nadati spasenju. Ako pređu ovu granicu ili ne dostignu tu granicu, neće ispuniti merilo za spasenje, te će prirodno biti uklonjeni. Koja je vaša „crvena linija”? Kažeš: „Neću se žaliti čak ni ako me Bog bude tukao i prekorevao, čak ni ako me bude odbacio i ako ne bude hteo da me spase. Biću poput vola ili konja: do samog kraja ću službovati i tako se odužiti za Božju ljubav.” Sve to lepo zvuči, ali jesi li zaista sposoban da to i ostvariš? Ako zaista poseduješ takav karakter i takvu rešenost, otvoreno ću ti reći: možeš se nadati spasenju. Ukoliko, pak, nemaš takav karakter, ako u tebi nema savesti ni razuma, ti onda nećeš moći da budeš postojan do samoga kraja, čak i ako imaš želju da službuješ. Znaš li kako će Bog prema tebi postupati? Ne znaš. Znaš li kako će te Bog kušati? Ni to ne znaš. Ako ne poseduješ ni najmanje savesti i razuma kojima bi se rukovodio, ako traganju ne pristupaš pravilno i ako tvoji stavovi o životu i vrednostima nisu usaglašeni sa istinom, ti onda nećeš moći da budeš postojan kad se suočiš s preprekama i neuspesima, sa kušnjama i oplemenjivanjem – što znači da ćeš biti u opasnosti. Kakvu ulogu ovde igraju savest i razum? Ako kažeš: „Odslušao sam tolike propovedi i zapravo razumem ponešto od istine. Nisam je, međutim, sprovodio u delo, nisam udovoljio Bogu i Bog me ne priznaje – a ukoliko me Bog, naposletku, bude napustio i ne bude me više želeo, to će biti pravednost Božja. Čak i ako me bude kaznio i prokleo, ja Ga neću napustiti. Kud god da krenem, ja sam Božje stvoreno biće, doveka ću verovati u Njega, pa čak i ako budem morao da radim kao konj ili vo, nikad neću prestati da Ga sledim i ne marim za to kakav će mi biti ishod” – ako, dakle, zaista poseduješ takvu rešenost i takvu savest i razum, moći ćeš da budeš postojan. Ako vam nedostaje ovakva rešenost i ako o ovim stvarima nikada niste razmišljali, onda problem nesumnjivo leži u vašem karakteru, vašoj savesti i razumu. To je zato što u svom srcu nikada niste poželeli da ispunite svoju dužnost prema Bogu. Uvek samo tražite blagoslove od Boga. U svojim glavama večito kalkulišete koliko ćete blagoslova dobiti za to što ste se u Božjoj kući oko nečega potrudili ili otrpeli neku poteškoću. Ako se isključivo baviš takvim kalkulacijama, biće ti veoma teško da budeš postojan. Jedino od toga da li poseduješ savest i razum zavisi da li ćeš moći da budeš spasen. Ako ne poseduješ savest i razum, nisi prikladan da budeš spasen, jer Bog ne spasava demone i zveri. Ako odlučiš da ideš putem traganja za istinom i ako budeš išao Petrovim putem, Sveti Duh će te prosvetiti i navesti da razumeš istinu, i prirediće ti situacije u kojima ćeš moći da doživiš mnoge kušnje i oplemenjivanja kako bi bio usavršen. Ukoliko, pak, ne odabereš put stremljenja ka istini, već kreneš putem antihrista Pavla, žao mi je ali – Bog će te i dalje kušati i proveravati. Ne može se, međutim, poreći da nećeš položiti ispit kod Boga; kad ti se nešto desi, imaćeš pritužbe na Boga, a kad se budeš suočio sa kušnjama, ti ćeš Boga napustiti. Tada ti savest i razum neće biti ni od kakve koristi i bićeš uklonjen. Bog ne spasava ljude koji nemaju savesti ni razuma, jer to je osnovni preduslov.

U najmanju ruku, moraš da zadovoljiš merilo posedovanja savesti i razuma. Drugim rečima, kako treba da se ponašaš prema Bogu ako te On više ne želi? Treba da kažeš: „Bog mi je udahnuo život. Bog me je odabrao. Danas sam spoznao Stvoritelja i razumeo tolike istine, ali ih nisam sproveo u delo. U prirodi mi je da ne volim istinu, a savesti nemam. Ali, bez obzira na to da li ću u budućnosti moći da sprovodim istinu u delo i da li ću biti spasen, uvek ću priznavati Boga i pravednost Stvoriteljevu. Tu je činjenicu nemoguće promeniti. Čovek ne treba da prestane da priznaje Boga i Stvoritelja samo zato što nema nade za njegovo spasenje ili što za njega ne postoji ishod ni odredište. Takva bi pomisao bila buntovna. Ako tako razmišljam, treba da budem proklet. Ma šta Bog činio, čovek treba da se tome pokorava; upravo to znači imati razum. Isuviše sam malog rasta da bih se pokorio i treba da budem kažnjen ako se pobunim protiv Boga ili Ga izdam. Pa ipak, ma kako se Bog prema meni bude odnosio, to neće promeniti moju odlučnost da Ga sledim. Uvek ću biti Božje stvoreno biće. Bilo da me Bog prihvata ili ne, spreman sam da budem pion, služitelj i kontrast pod Božjom suverenošću. Moram imati tu rešenost.” Bez obzira da li sada ovako razmišljaš, da li si ikada tako razmišljao i da li si doneo takvu odluku, ti u svakom slučaju moraš upravo tako da rezonuješ. Ako ne poseduješ takav razum ili takvu ljudskost, spasenje je za tebe samo prazna priča. Zar nije tako? Stvari stoje upravo tako. Saopšten ti je osnovni preduslov koji moraš da ispuniš. Kad se suočiš sa problemima, trebalo bi da malo bolje razmisliš o ovom aspektu. To je dobro za tebe i na taj način ćeš sebe zaštititi. Ako zaista ne poseduješ taj aspekt ljudskosti, u velikoj si opasnosti. Moraš ovako da se moliš: „Bože, nikada se prema Tebi nisam odnosio kao prema Bogu. Oduvek sam na Tebe gledao kao na vazduh, kao na nešto nejasno i nevidljivo. Suočavajući se danas s ovim problemom, osećam da sam uklonjen i da za mene nema dobrog odredišta. Ma kako da odlučiš o mom ishodu, spreman sam da Ti se pokorim. Moram da Te sledim i ne smem da Te napustim. Oni koji Tebe napuste da bi živeli pod Sotoninom vlašću nisu ljudi. To su đavoli. Ja ne želim da budem đavo. Želim da budem ljudsko biće. Želim da sledim Boga, a ne Sotonu.” Ako možeš da se svakoga dana moliš za to i da se sve više uspinješ, u srcu će ti sve postajati jasnije i ti ćeš imati put praktičnog delovanja. Kad se neka osoba buntovne naravi suoči s poteškoćama, srce joj postaje nepopustljivo i ona nije spremna da stremi ka istini. Čak i ako pogreši, ona ne mari za to. Čini šta joj je volja. Počinje da biva svojevoljna i raspuštena, i ne želi više da se moli. Šta u tom trenutku treba učiniti? Postoji jedno najosnovnije načelo koje može da te zaštiti. Ako, naime, u trenucima kad si najnegativniji i najslabiji, u srcu nosiš reči pobune protiv Boga, reči koje se Bogu opiru, hule na Njega ili Mu sude, nemoj ih glasno izgovarati, niti činiti išta što bi druge ljude podstaklo da se opiru Bogu. Ako se budeš čvrsto držao ovih granica, onda ćeš, kad se budeš molio Bogu, primiti Njegovu zaštitu i imaćeš nadu da ćeš prevazići poteškoće. To su najvažnije reči kojih ljudi treba da se pridržavaju. Ako si u normalnoj meri razuman, kad budeš izašao iz stanja negativnosti, lišenosti, povlađivanja ili otpora, možda ćeš ovako razmišljati: „Srećom, nisam to učinio na samom početku. Da jesam, bih bio grešnik, vekovima osuđivan i kriv za neoprostivo zlo.” Kakav je ovo put? (To je dobar put.) Šta je u njemu dobro? (Može sprečiti ljude da povrede Božju narav.) Nemojte povređivati narav Božju. Kad jednom glasno izgovoriš nešto što vređa Božju narav, možeš li to da povučeš? Čim je neka reč izgovorena, postaje svršena stvar. Bog to osuđuje. A kad vas Bog osudi, u velikoj ste nevolji. Kad neka osoba veruje u Boga, ma kakvo ona stradanje da trpi, ma koliko da se posvećuje i ma kako da odluči da veruje, njen cilj nije da bude od Boga prokleta ili osuđena, već da čuje kako joj Stvoritelj govori: „Bog te odobrava. Možeš da preživiš i bićeš predmet Božjeg spasenja.” Do ovoga se teško stiže. Pošto to nije lako, ljudi moraju da sarađuju. Nikada nemojte govoriti ništa što može štetiti vašem spasenju. U kritičnim trenucima se morate suzdržati i ne činiti ništa što bi vam moglo doneti nevolju. Da ti kažem nešto – kad jednom izazoveš nevolju i Bog te zbog toga osudi, ako si pritom još i povredio Njegovu narav, to više nikad nećeš moći da ispraviš. Nemoj ništa govoriti ni činiti nasumično. Moraš se suzdržavati i ne smeš povlađivati sebi. Ako možeš da se suzdržavaš, to je dokaz da ispunjavaš osnovni preduslov. Ukoliko se sve do samog kraja suzdržavaš, priznaješ postojanje Boga, veruješ u Božju suverenost i imaš bogobojažljivo srce, Bog će to videti. Nisi izgovorio ništa čime bi uvredio Boga, niti si išta grešno učinio. Bog može da ispituje misli koje nosiš u srcu. Budući da ti je srce donekle bogobojažljivo, čak i ako gajiš neke apsurdne misli ti ih nisi naglas izgovarao, niti si se na bilo koji način opirao Bogu. Bogu će tvoje ponašanje biti prihvatljivo. Kako će se Bog odnositi prema tebi? Bog će nastaviti da te izvodi iz takvih neprilika. Pa, zar i dalje ne postoji nada za tvoje spasenje? Takvo nešto se sasvim retko poseduje. Šta čovek treba da radi kad se suoči sa problemima? Treba da se suzdržava i da nikada ne povlađuje sebi. Kad sebi povlađujete, to je posledica plahovitosti. Vaša nadmena priroda samo što nije izbila na površinu i puni ste pritužbi i opravdanja. Postajete isuviše ogorčeni i osećate snažnu želju da o tome progovorite. U tom trenutku niste u stanju da se suzdržite. Time se razotkriva ružna strana vaše sotonske naravi, a Božja je narav u tom trenutku najverovatnije povređena. Koja je svrha suzdržavanja? Oprez u pogledu sopstvenih reči, postupaka i koraka kako bi se zaštitili, kako ne bi povredili Božju narav i kako bi sačuvali poslednji tračak nade za spasenje. Stoga je neophodno da se suzdržavate. Ma koliko da snažno osećaš da ti je učinjena nepravda i ma koliko bola i tuge da nosiš u srcu, treba da se suzdržavaš. Taj poduhvat najviše zavređuje da se oko njega potrudiš! Kad se u nečemu suzdržiš, nipošto nećeš zažaliti zbog toga. Takav način praktičnog postupanja od opšte je koristi za ljude, bilo da se preduzima zarad vere u Boga ili kao tajna u cilju sopstvene zaštite. Ljudi iskvarene naravi ponekad pokazuju određeni nivo bezumlja i postupaju bez imalo razuma i načela. Ti čak ni ne znaš kada će tvoja iskvarena narav buknuti. Kad naposletku pukneš i izgovoriš nešto čime Boga poričeš i osuđuješ, tada će već biti prekasno i nikakve vajde nećeš imati od kajanja. Posledice će biti nezamislive. Možda ćeš biti uklonjen i Sveti Duh više neće obavljati svoje delo na tebi. Zar to ne znači da je sa tobom svršeno? Neće više biti apsolutno nikakve nade u tvoje spasenje.

Odlomak 61

Svaka osoba je, u većoj ili manjoj meri, načinila prestupe. Kada ne znaš da je nešto prestup, nećeš to posmatrati jasno, pa ćeš se možda još uvek držati svojih mišljenja, praksi i načina na koji to razumeš – ali, jednog dana, bilo kroz čitanje Božjih reči, razgovore u zajedništvu sa svojom braćom i sestrama, ili kroz Božje otkrovenje, naučićeš da je to delo prestup i uvreda protiv Boga. Koji ćeš stav tada zauzeti? Da li ćeš se zaista pokajati, ili ćeš se pravdati i raspravljati se, držeći se svojih ideja i verujući da, iako to što si uradio nije u skladu sa istinom, ipak ne predstavlja tako veliki problem? To se odnosi na stav koji imaš prema Bogu. Kakav je stav David imao o svom prestupu? (Pokajanje.) Pokajanje – što znači da je u svom srcu mrzeo sebe i da nikada više ne bi počinio taj prestup. Dakle, šta je uradio? Molio se, tražeći od Boga da ga kazni i rekao: „Ako ponovo načinim ovu grešku, neka me Bog kazni i učini da umrem!” Takva je bila njegova odlučnost; to je bilo istinsko pokajanje. Da li obični ljudi to mogu da postignu? Ako ne pokušavaju da se raspravljaju ili ako mogu prećutno priznati grešku, onda je to za obične ljude već veoma dobro. Da li je istinsko pokajanje ako nisu voljni da ponovo razgovaraju o toj stvari da se ne bi obrukali? To znači da su uznemireni i potreseni zbog bruke, a ne da osećaju pokajanje. Istinsko pokajanje znači da mrze samog sebe jer su počinili zlo, da osećaju bol i nelagodu jer su bili sposobni da počine zlo, da krive sami sebe, pa čak i da proklinju sami sebe. To znači da su spremni da se nakon toga zakunu da nikada više neće počiniti takvo zlo i da su voljni da prihvate Božju kaznu i stradaju mizernom smrću ako ikada ponovo učine zlo. To je istinsko pokajanje. Ako u svom srcu uvek osećaju da nisu počinili nikakvo zlo, i da njihovi postupci ne odudaraju mnogo od načela ili da su posledica nedostatka mudrosti, i veruju da ništa neće poći po zlu ako postupaju u tajnosti, mogu li osećati istinsko pokajanje razmišljajući na ovaj način? Nikako ne mogu, jer ne poznaju suštinu sopstvenog zlodela. Čak i ako pomalo preziru sebe, oni mrze sebe samo zato jer nisu bili mudri i zbog toga što nisu dobro rešili situaciju. Oni zapravo ne shvataju da je razlog zbog kojeg mogu da čine zlo nastao usled problema sa njihovom priroda-suštinom, usled nedostatka ljudskosti, rđave naravi i nemorala. Ovakvi ljudi nikada neće osetiti istinsko pokajanje. Zašto ljudi moraju da razmišljaju o sebi pred Bogom kada urade nešto pogrešno ili kada počine prestupe? Zato što nije lako poznavati svoju priroda-suštinu. Lako je priznati da je čovek počinio grešku i da zna gde greši. Međutim, nije lako znati uzrok svojih grešaka i znati kakva je tačno narav otkrivena. Prema tome, kada uradi nešto loše, većina ljudi samo priznaje da su pogrešili, ali ne osećaju pokajanje u svom srcu niti mrze sami sebe. Na taj način oni ne osećaju istinsko pokajanje. Da bi postigao istinsko pokajanje, čovek mora da se odrekne zla koje je napravio i bude u stanju da garantuje da to nikada više neće učiniti. Tek tada se može postići istinsko pokajanje. Ako uvek pristupaš stvarima na osnovu svojih ličnih predstava i uobrazilja, nikada ne razmišljajući o sebi i ne spoznavši sebe, već se samo površno baviš stvarima, onda se nisi zaista pokajao i nisi se istinski promenio. Ako Bog želi da te razotkrije, kako treba da pristupiš tome? Kakav ćeš stav zauzeti? (Prihvatiću Božju kaznu.) Prihvatanje Božje kazne – to je stav koji moraš da imaš. Istovremeno, moraš prihvatiti i Božje ispitivanje. Bolje je tako, da bi mogao zaista da spoznaš sebe i istinski se pokaješ. Ako neko ne oseća istinsko pokajanje, biće nemoguće da prestane da čini zlo. U svako doba i na svakom mestu, biće spreman da se vrati svojim starim navikama, životu u skladu sa svojom sotonskom naravi, pa čak i da iznova i iznova pravi iste greške. Dakle, on nije osoba koja se zaista pokajala. On je potpuno razotkriven na ovaj način. Šta onda ljudi mogu da urade da bi se potpuno oslobodili prestupa? Moraju da tragaju za istinom da bi rešili probleme i takođe moraju biti sposobni da primenjuju istinu. To je ispravni stav koji ljudi moraju imati prema istini. Kako onda ljudi treba da primenjuju istinu? Bez obzira na iskušenja ili kušnje s kojima se suočavaš, moraš se istinski moliti Bogu u svom srcu i prepustiti se Božjim orkestracijama. Neke kušnje su ujedno i iskušenja – zašto Bog dozvoljava da se suočavaš s time? Nije slučajno niti nasumično to što Bog dopušta da ti se dogode takve stvari. To te Bog kuša i proverava. Ako ne prihvatiš ovu proveru, ako ne obratiš pažnju na tu stvar, zar se tada ne otkriva tvoj stav prema Bogu? Kakav je tvoj stav prema Bogu? Ako imaš ravnodušan i prezriv stav prema okruženjima koja ti Bog priređuje i kušnjama koje ti Bog daje, a ne moliš se, ne tragaš za putem primene niti ga kroz to pronalaziš, to pokazuje da nemaš pokoran stav prema Bogu. Kako Bog može spasiti takvu osobu? Da li je Bog može usavršiti? Nikako ne može. Razlog za to je jer nemaš pokoran stav prema Bogu, pa čak i ako Bog uredi okruženje za tebe, nećeš ga doživeti i nećeš dati svoj doprinos. To pokazuje tvoj prezir prema Bogu, da ne shvataš ozbiljno Božje delo i da si čak u stanju da zanemariš Božje reči i istine, što znači da ne doživljavaš Božje delo. U tom slučaju, kako možeš postići spasenje? Oni koji ne vole istinu ne mogu da dožive Božje delo. Verovanjem u Boga na ovaj način ne može se postići spasenje. To znači da je čovekov stav prema Bogu i istini veoma važan i da je direktno povezan sa time da li može biti spasen. Ljudi koji ne obraćaju pažnju na ovo su glupi i neuki.

Odlomak 62

Rečeno je da će „onaj ko do kraja sledi zasigurno biti spasen”, ali da li je to lako sprovesti u delo? Nije lako, i mnogi od onih koje velika crvena aždaja lovi i progoni suviše su prestrašeni i plaše se da slede Boga. Zašto su ti ljudi posrnuli? Zato što su lišeni iskrene vere. Neki su u stanju da prihvate istinu, mole se Bogu, oslanjaju se na Boga i postojano trpe kušnje i stradanja, dok drugi naprosto ne mogu da slede do kraja. Tokom kušnji i stradanja, oni će u nekom trenutku posrnuti i izgubiti svoje svedočanstvo, nakon čega više neće moći da se usprave i nastave dalje. Sve stvari koje ti se svakodnevno dešavaju, bilo velike ili male, koje ti mogu uzdrmati rešenost, zaokupiti srce ili te ograničiti u obavljanju dužnosti i u daljem napretku, zahtevaju marljiv tretman, i te stvari treba pažljivo da ispitaš i da tražiš istinu. Sve su to problemi koje morate da rešavate u hodu. Kad naiđu na poteškoće, neki ljudi postaju negativni, žale se, odustaju od svog posla i nisu u stanju da se posle svakog neuspeha usprave na noge. Sve su to budale koje ne vole istinu i koje istinu ne bi zadobile ni kad bi sav svoj život posvetile veri. Kako bi takve budale uopšte i mogle da slede do kraja? Ako te ista stvar zadesi deset puta, a ti iz toga ništa ne zadobiješ, znači da si jedna osrednja i beskorisna osoba. Tragači za istinom su pronicljivi ljudi i ljudi pravog kova, koji imaju duhovno razumevanje; ako bi ih jedna te ista stvar zadesila deset puta, oni bi u možda osam, od tih deset slučajeva, mogli da zadobiju izvesno prosvećenje, da izvuku neku pouku, da razumeju neku istinu i da ostvare određeni napredak. Kad, međutim, neka stvar deset puta zadesi nekakvu budalu – koja nema duhovno razumevanje – ona iz toga nijednom neće izvući nikakvu korist, nijedanput se zbog toga neće promeniti, niti će ijednom spoznati svoje ruglo, usled čega će za nju sve biti svršeno. Budala posrće kad god joj se nešto desi, a nakon svakog posrtanja treba joj neko da je podrži i nagovori je da ustane; bez tuđe podrške i nagovaranja, ne može da se uspravi, te joj stoga, svaki put kad je nešto zadesi, preti opasnost od posrtanja i poniženja. Zar to onda nije njen kraj? Ima li ikakvog drugog osnova da tako beskorisni ljudi budu spaseni? Spasenje ljudi od strane Boga podrazumeva spasenje onih koji vole istinu, spasenje onog dela ljudskog roda koji poseduje volju i odlučnost, onih ljudi koji u svom srcu žude za istinom i pravdom. Odlučnost neke osobe predstavlja onaj deo njenog srca koji žudi za pravdom, dobrotom i istinom, deo koji poseduje savest. Bog spasava taj deo ljudskog roda i kroz njega menja njihovu iskvarenu narav, kako bi ti ljudi mogli da razumeju i da zadobiju istinu, kako bi njihova iskvarenost mogla da bude očišćena, a njihova život-narav preobražena. Ako u sebi nemaš ništa od toga, ne možeš biti spasen. Ako u tebi nema ljubavi prema istini ni želje za pravdom i svetlošću, ako, kad god se suočiš sa zlom, nemaš volje da ga odagnaš niti rešenosti da istrpiš nedaće, ako ti je, povrh toga, savest otupela, ako ti je ujedno otupela i sposobnost prihvatanja istine, te stoga ne opažaš ni istinu ni događaje koji se oko tebe odigravaju, ako si u svim stvarima nerazborit, ako u onome što ti se dešava ne znaš da tražiš istinu kako bi rešio svoje probleme i ako si stalno negativan, ti onda nipošto nećeš moći da budeš spasen. Takva osoba ne poseduje ništa što bi moglo da je preporuči, ništa što bi vredelo podvrgnuti Božjem delovanju. Savest joj je otupela, a u glavi joj vlada zbrka; takva osoba ne voli istinu, niti duboko u srcu čezne za pravdom i, ma koliko jasno ili transparentno Bog govorio o istini, to kod nje ne izaziva ni najmanju reakciju; baš kao da joj je srce već odavno mrtvo. Zar za nju nije sve svršeno? Čoveka koji još nije izdahnuo moguće je spasti veštačkim disanjem, ali onome koji je već umro i kojeg je duša napustila, od veštačkog disanja slaba je vajda. Ako neka osoba ustukne kad god se suoči s problemima i poteškoćama, ako nastoji da ih izbegne, ako uopšte ne traži istinu, već radije postaje negativna i aljkava u svom poslu, ona time razotkriva svoje pravo lice. Takvi ljudi ne poseduju nikakvo iskustveno svedočanstvo. Naprosto su lezilebovići, nepotreban i beskoristan balast u Božjoj kući, i osuđeni su na potpunu propast. Samo oni koji traže istinu radi rešavanja problema jesu ljudi sa rastom, i jedino oni mogu postojano da svedoče. Kad naiđeš na probleme i poteškoće, moraš se s njima suočiti hladne glave, moraš se pravilno odnositi prema njima i moraš doneti odluku. Treba da naučiš da istinu koristiš za rešavanje problema. Bez obzira na to da li su istine koje obično razumeš temeljne ili plitke, treba da ih iskoristiš. Istine nisu samo reči koje izgovaraš kad ti se nešto desi, niti se one izričito koriste radi rešavanja problema drugih ljudi; umesto toga, treba da ih koristiš zarad rešavanja vlastitih problema i poteškoća. To je najvažnije. Tek kad rešiš vlastite probleme, moći ćeš da rešavaš probleme drugih ljudi. Zašto se za Petra kaže da je voćka? Zato što u njemu ima vrednih stvari, stvari vrednih usavršavanja. Tražio je istinu u svim stvarima, bio je odlučan i imao jaku volju; bio je razuman, spreman da trpi nedaće i svim srcem je voleo istinu; kad bi ga nešto zadesilo, nije dopuštao da to bude uzalud i mogao je da iz svega izvuče pouku. Sve su to velike prednosti. Ako ne poseduješ ništa od tih prednosti, to znači da si u nevolji. Neće ti biti lako da zadobiješ istinu i da budeš spasen. Ako ne poseduješ iskustvo ili ne znaš kako da ga stekneš, nećeš moći da rešavaš poteškoće drugih ljudi. Zato što nisi u stanju da Božje reči doživljavaš i sprovodiš ih u delo, ti ne znaš šta da činiš kad te nešto zadesi, uznemiriš se i brizneš u plač kad god se suočiš sa problemima, postaješ negativan i bežiš čim pretrpiš neki sitan neuspeh i nesposoban si da se ispravno odnosiš prema njima. Za tebe je zbog toga nemoguće da zadobiješ život-ulazak. A kako da se, bez život-ulaska, staraš o drugima? Da bi mogao da se staraš o životima drugih ljudi, moraš jasno razgovarati o istini i biti u stanju da drugim ljudima jasno saopštiš načela primene za rešavanje problema. Ljudima koji poseduju srce i duh dovoljno je sasvim malo toga reći, i oni će razumeti. Nije, međutim, dovoljno razumeti tek ponešto od istine. Ljudi takođe moraju posedovati put i načela primene. Jedino to će im pomoći da istinu sprovode u delo. Čak i ako imaju duhovno razumevanje, i ako im je dovoljno svega nekoliko reči da bi ih razumeli, za njih neće biti život-ulaska ukoliko istinu ne sprovode u delo. Ako ne mogu da prihvate istinu, za njih je sve svršeno i nikada neće moći da zakorače u istina-stvarnosti. Neke ljude možeš čak i držati za ruku dok ih podučavaš, i oni će tom prilikom delovati kao da razumeju, ali će, čim ih pustiš, opet postati zbunjeni. To naprosto nisu ljudi koji imaju duhovno razumevanje. Ako si, kad naiđeš na bilo kakav problem, negativan i slab, ako nemaš nikakvo svedočanstvo i ako ne daješ svoj doprinos kad je u pitanju ono što ljudi treba da rade i ono u čemu bi ljudi trebalo da daju svoj doprinos, to je dokaz da ne nosiš Boga u srcu i da nisi osoba koja voli istinu. Nezavisno od toga kako delo Svetoga Duha pokreće ljude, već samim tom što su godinama doživljavali Božje delo, slušali mnoge istine, te uz malo savesti i samokontrole, oni bi, u najmanju ruku, trebalo da mogu da ispune minimalna merila i da ih savest ne prekoreva. Ne treba da budu toliko otupeli i slabi kakvi su sada, i prosto je nezamislivo to što se nalaze u ovakvom stanju. Kao da ste poslednjih nekoliko godina proživeli u potpunoj omamljenosti, bez ikakvog traganja za istinom i bez ikakvog napretka. Ako to nije slučaj, kako to da ste i dalje tako tupi i nezainteresovani? Razlozi takvog vašeg stanja leže isključivo u vašoj vlastitoj gluposti i neznanju, i za to vam niko drugi nije kriv. Istina nije prema nekim ljudima pristrasna, a prema drugima ne. Kako možeš da se promeniš ako istinu ne prihvataš i ako ne tražiš istinu da bi rešavao probleme? Neki ljudi smatraju da su isuviše slabog kova i da su lišeni sposobnosti razumevanja, te stoga donose sudove o sebi i čini im se da Božje zahteve neće moći da ispune ma koliko revnosno da tragaju za istinom. Koliko god da se trude, smatraju da je sav njihov trud beskoristan, i na to se sve svodi, pa su stoga stalno negativni. Posledično, čak ni nakon tolikih godina vere u Boga, nijednu istinu nisu zadobili. Ni ne pokušavajući da naporno radiš na traganju za istinom, kažeš da si previše slabog kova, dižeš ruke od sebe i stalno živiš u negativnom stanju. Ishod je u tome da ne razumeš istinu koju bi trebalo da razumeš i da istinu ne primenjuješ u okviru svojih mogućnosti – zar onda nisi sam sebi najveća prepreka? Ako stalno govoriš kako nisi dovoljno dobrog kova, zar time ne izvrdavaš i ne bežiš od odgovornosti? Ako možeš da podneseš patnju, da platiš cenu i zadobiješ delo Svetog Duha, neizbežno ćeš moći da razumeš određene istine i da uđeš u neke stvarnosti. Ako ne gledaš u Boga i ne oslanjaš se na Njega, ako si digao ruke od sebe a da se prethodno nisi nimalo potrudio niti platio cenu, ako si se naprosto predao, ti onda ničemu ne vrediš i u tebi nema ni trunke savesti i razuma. Bilo da si slabog ili izvanrednog kova, ako imaš imalo savesti i razuma, treba pravilno da dovršiš svoj posao i misiju koja ti je poverena; biti dezerter je strašna stvar i predstavlja izdaju Boga. Za takav se greh nije moguće iskupiti. Traganje za istinom zahteva čvrstu volju, pa ljudi koji su isuviše negativni i slabi neće ništa postići. Oni u Boga neće moći da veruju do samog kraja, a još manje se mogu nadati da će zadobiti istinu i postići promenu vlastite naravi. Da ostvare taj cilj i da od Boga budu usavršeni mogu samo oni koji teže za istinom i imaju rešenost.

Odlomak 63

Mnogi se ljudi često razbole, i bez obzira koliko se mole Bogu, ne bude im bolje. Bez obzira koliko žele da se otarase svoje bolesti, ne polazi im za rukom. Ponekad se čak suoče i sa stanjima koja su opasna po život, i primorani su da im se direktno suprotstave. U stvari, ako čovek u svom srcu stvarno ima vere u Boga, pre svega mora da zna da je njegov životni vek u Božjim rukama. Bog je predodredio trenutak čovekovog rođenja i smrti. Kada Bog ljudima daje bolest, za to postoji razlog – u tome postoji značaj. Ono što ljudi mogu da osete jeste bolest, ali, zapravo, ono što dobijaju jeste blagodat, a ne bolest. Ljudi pre svega moraju da prepoznaju tu činjenicu, da u nju budu sigurni i ozbiljno je prihvate. Kad su ljudi bolesni, često mogu da dođu pred Boga i pobrinu se da rade sve što treba, promišljeno i oprezno, i da se prema svojoj dužnosti odnose sa većom pažnjom i posvećenošću nego drugi. Što se ljudi tiče, ovde se radi o zaštiti, a ne o sputavanju. Ovaj je pristup negativan. Osim toga, Bog je predodredio svačiji životni vek. Sa medicinske tačke gledišta, bolest može biti neizlečiva, ali sa Božje tačke gledišta, ako tvoj životni vek još uvek nije završen i tvoj čas još nije kucnuo, onda ne bi mogao da umreš sve i da to želiš. Ako ti je Bog dao nalog i tvoja misija još nije završena, onda nećeš umreti, čak ni ako dobiješ neku bolest koja bi trebalo da je smrtonosna – Bog te još neće uzeti. Čak i ako se ne moliš, ne tragaš za istinom, i ako se ne posvećuješ lečenju svoje bolesti, pa čak i ako lečenje odložiš, umreti nećeš. To posebno važi za one koji su dobili važan nalog od Boga. Ako njihova misija još uvek nije završena, ma kakva da ih bolest zadesi, neće odmah umreti; živeće do konačnog trenutka završetka svoje misije. Da li imaš takvu veru? Ako nemaš, Bogu ćeš ponuditi samo neke površne molbe, tako što ćeš reći: „Bože, Moram da izvršim nalog koji si mi Ti poverio. Svoje poslednje dane želim da provedem posvećen Tebi, kako ni za čim ne bih žalio. Moraš me zaštititi!” Čak i kad se ovako moliš, ako sam ne počneš da tragaš za istinom, onda nećeš imati rešenosti i snage da budeš posvećen. A pošto nisi voljan da platiš pravu cenu, često posežeš za ovakvim izgovorima i ovim načinom molitve Bogu i pogodbe s Njim – je li ovo osoba koja stremi ka istini? Kad bi bio izlečen od svoje bolesti, da li bi tada bio u stanju da dobro obavljaš svoju dužnost? Ne nužno. Činjenica je da, bez obzira na to da li tvoja pogodba ima za cilj da te izleči i spreči da umreš, ili u njoj imaš nekakvu drugu nameru ili cilj, sa Božje tačke gledišta, dok god možeš da obavljaš svoju dužnost, dok god si još od koristi i dok god je Bog odlučio da ćeš biti upotrebljen, to znači da ne treba da umreš. Nećeš moći da umreš sve i da hoćeš. Ali ako nepromišljeno praviš probleme i činiš razna zla dela i razjaruješ Božju narav, skorije ćeš umreti, život će ti se prekinuti. Bog je predodredio životni vek svake osobe pre stvaranja sveta. Ako čovek može da se pokori Božjim uređenjima i orkestracijama, bio on bolestan ili ne, bio on dobrog ili lošeg zdravlja, živeće onoliko godina koliko je Bog predodredio. Da li imaš takvu veru? Ako ovo priznaješ samo kao doktrinu, onda ne poseduješ pravu veru i besmisleno je da izgovaraš reči koje lepo zvuče; ako iz dubine svog srca možeš da potvrdiš da će Bog ovo učiniti, tvoj pristup i način ponašanja će se prirodno promeniti. Naravno, tokom života, ljudi moraju zdravorazumski brinuti o svom zdravlju, bez obzira da li se razbole ili ne. Taj instinkt je Bog dao čoveku. Čovek treba da poseduje razboritost i zdrav razum u okviru slobodne volje koju mu je Bog dao. Onog trenutka kad se razboliš, treba da razumeš zdravorazumski pristup u pogledu zdravstvene nege i lečenja od te bolesti – to je ono što treba da uradiš. Međutim, lečiti svoju bolest na ovaj način ne znači prkositi onom životnom veku koji ti je Bog predodredio, niti je garancija da ćeš proživeti ceo životni vek koji je za tebe predodredio. Šta ovo znači? Recimo to ovako: pasivno gledajući, čak i ako ne shvataš svoju bolest ozbiljno, i dalje obavljaj svoju dužnost onako kako treba i odmaraj se malo više nego drugi, ne odlažući svoju dužnost, onda se tvoja bolest neće pogoršati i neće te ubiti. Sve zavisi od onoga što Bog radi. Drugim rečima, ako, prema Božjoj proceni, tvoj predodređeni životni vek još uvek nije završen, onda, čak i ako se razboliš, On neće dozvoliti da umreš. Ako tvoja bolest nije u terminalnoj fazi, ali je tvoje vreme došlo, onda će te Bog uzeti kad god On to poželi. Zar ovo nije potpuno prepušteno Božjoj misli? To je prepušteno Njegovom predodređenju! Ovako treba da gledaš na tu stvar. Ti možeš da uradiš svoj deo posla i ideš kod doktora, uzimaš lekove, paziš na svoje zdravlje i rekreiraš se, ali duboko u svojoj duši treba da razumeš da je čovekov život u Božjim rukama, da je Bog predodredio čovekov životni vek i da niko ne može prevazići ono što je Bog predodredio. Ako nemaš čak ni ovu malu dozu razumevanja, onda ti zaista nemaš vere, i ti, u suštini, ne veruješ u Boga.

Kada se neki ljudi razbole, lome glavu i pokušavaju na razne načine da izleče svoju bolest, ali bez obzira na to koje lečenje primenili, ne mogu da se izleče. Što se više leče, bolest postaje sve ozbiljnija. Umesto da se mole Bogu, kako bi saznali šta se tačno dešava s njihovom bolešću i potražili njen glavni uzrok, oni uzimaju stvar u svoje ruke. Na kraju primenjuju razne metode i troše silan novac, ali njihova bolest i dalje ne biva izlečena. Zatim, kada odustanu od lečenja, bolest se neočekivano sama povuče nakon izvesnog vremena, a oni ne znaju kako se to dogodilo. Neki ljudi obole od neke obične bolesti i nisu previše zabrinuti zbog toga, ali jednog dana, njihovo stanje se pogorša i oni iznenada umru. Šta se tu događa? Ljudi nisu u stanju ovo da dokuče; u stvari, sa stanovišta Boga, to je zbog toga što je misija te osobe na ovom svetu završena, pa je On tu osobu odveo. Ljudi često govore: „Ljudi ne umiru ako nisu bolesni.” Je li to stvarno slučaj? Bilo je ljudi koji su, nakon pregleda u bolnici, obavešteni da nemaju nikakvu bolest. Bili su izuzetno zdravi, ali su umrli za nekoliko dana. To se zove umiranje bez bolesti. Mnogo je takvih ljudi. To znači da je osoba dostigla kraj svog života i odvedena je u duhovno carstvo. Neki ljudi su preživeli karcinom i tuberkulozu, a doživeli su sedamdesete ili osamdesete godine svog života. Ima dosta ovakvih ljudi. Sve ovo zavisi od Božjih odluka. Razumeti ovo znači imati pravu veru u Boga. Ako ste fizički bolesni i treba da uzimate lekove za određenu bolest, onda bi trebalo da uzimate lekove i rekreirate se redovno, opuštajući se i smireno rešavati tu situaciju. Kakav je ovo stav? Ovo je stav istinske vere u Boga. Pretpostavimo da ne uzimate prepisane lekove, ne primate injekcije, ne radite vežbe, ne vodite računa o svom zdravlju, a onda ste i dalje ste krajnje zabrinuti i stalno se molite: „O, Bože, moram pravilno da obavljam svoje dužnosti, moja misija nije završena, nisam spreman da umrem. Želim da ispunim svoje dužnosti i dovršim Tvoj nalog. Ako umrem, neću moći da dovršim Tvoj nalog. Ne želim da iza mene ostane bilo kakvo kajanje. Bože, molim Te, poslušaj moje molitve, dozvoli mi da živim da bih mogao da ispunim svoje obaveze i dovršim Tvoj nalog. Želim da Te slavim zauvek i da vidim dan Tvoje slave što je pre moguće.” Po svemu sudeći, ti ne uzimaš lekove i ne primaš injekcije, a čini se da si veoma jak i pun vere u Boga. U stvarnosti, tvoja vera je manja od semena slačice. Ti si nasmrt preplašen i nemaš vere u Boga. Otkud to da nemaš vere u Boga? Kako se to dogodilo? Ljudska bića jednostavno ne razumeju stav Stvoritelja, načela i načine na koje se On ophodi prema Svojim stvorenim bićima, tako da oni koriste svoja ograničena gledišta, predstave i zamisli kako bi pogodili šta će Bog uraditi. Žele da se kockaju s Bogom, kako bi videli da li će ih Bog izlečiti i dopustiti im da prožive dug život. Zar ovo nije budalasto? Ako ti Bog dozvoli da živiš, nećeš umreti, bez obzira na to koliko si bolestan. Ako ti Bog ne dozvoli da živiš, onda čak i ako nisi bolestan, ipak ćeš umreti ako tako mora biti. Bog je predodredio tvoj životni vek. Ako možeš jasno da sagledaš ovu stvar, to pokazuje da razumeš istinu i da imaš istinsku veru. Dakle, da li Bog nasumično dopušta da se neki ljudi razbole? Ne, to se ne čini nasumično; to je jedan od načina da se oplemeni njihova vera. Ljudi moraju da istrpe ovu patnju. Ako On dozvoli da se razboliš, ne pokušavaj to da izbegneš; ako to ne učini, onda to nemoj ni da tražiš. Sve je u rukama Stvoritelja, a ljudi moraju da nauče da puste prirodu da čini svoje. Šta je priroda? Ništa u prirodi nije slučajno; sve dolazi od Boga. To je istina. Među ljudima koji su oboleli od iste bolesti, neki umru, a neki žive; sve ovo je Bog predodredio. Ako možeš da nastaviš da živiš, to dokazuje da još uvek nisi izvršio misiju koju ti je Bog poverio. Treba vredno da radiš da bi je završio i da ceniš ovo vreme; nemoj ga traćiti. To je to. Ako si bolestan, ne pokušavaj da od toga pobegneš, a ako nisi bolestan, ne traži bolest. Ne možeš nešto da dobiješ samo zato što to tražiš, niti možeš nešto da izbegneš naprosto pokušavajući da od toga pobegneš. Niko ne može da promeni ono što je Bog odredio da će učiniti.

Pre nego što je prikovan na krst, Gospod Isus je izgovorio molitvu. Kako je tačno ona glasila? („Ako je moguće, neka me zaobiđe ova čaša. Ali neka ne bude kako ja želim, već kako Ti želiš” (Matej 26:39).) Kao članovi stvorenog čovečanstva, svi ljudi treba da se podvrgnu ovakvom procesu traženja, jer oni ne razumeju Božje namere. Ovo je normalan proces. Međutim, bez obzira na to kako tražiš i bez obzira na to koliko dug, naporan ili težak može biti proces traženja, ništa od onoga što je Bog odredio nije se promenilo od postanka, niti je On odlučio da bilo šta promeni. Ljudi mogu da traže i čekaju, a Bog im dozvoljava proces kroz koji mogu da steknu razumevanje, znanje i jasnoću o tome šta je stvarna istina, ali On nikad ne bi promenio nijednu odluku. Zato, nemoj misliti da ti se išta dešava slučajno, ili da je puka sreća ili slučajnost kad nekako izbegneš tragediju i sigurnu smrt. To nisu ni puka sreća ni slučajnost. Bog je predodredio i uredio stvari za svako stvoreno biće, od najvećeg do najmanjeg, od makroskopskog – planeta i kosmosa – do stvorenog čovečanstva, čak i mikroorganizama. To je Božja svemogućnost. Neki ljudi koji se razbole kažu da je do bolesti došlo usled iscrpljenosti nekom aktivnošću ili zato što su slučajno nešto štetno pojeli. Nemojte tražiti takve razloge; oni predstavljaju stavove negativnosti i otpora. Treba s pozitivnim stavom da se suočavaš sa okolinom, ljudima, događajima i stvarima koje je Bog za tebe priredio. Ne traži objektivne razloge; umesto toga, treba da tražiš i razumeš koje su tačno Božje namere i kakav je Njegov stav kada ti je dozvolio da naiđeš na tako nešto, kao i to kakav stav ti treba da imaš kao stvoreno biće, kad se suočavaš tom situacijom; to je put koji moraš tražiti. Kad čovek preživi, to nikad nije ni slučajno, ni neminovno; uređenja, želje i suverenost Stvoritelja su uvek tamo. Ništa nije besmisleno. Misliš li ti da su Božje reči, Njegove namere i istina besmislene? Nisu! Kad ljudi ne shvate Božje namere, oni su skloni određenim predstavama i zamislima i čini im se da su te predstave i zamisli sasvim ispravne i da moraju biti u skladu s Božjim željama. Ljudi ne znaju šta su Božje želje, pa misle: „Ovaj moj način razmišljanja je ispravan. Ja imam istinsku veru. Bojim se Boga i pokoravam Mu se. Ja sam osoba koja voli Boga”. U stvari, Bog u potpunosti prezire tvoje predstave i zamisli. Dok ti razmišljaš o tome kako si u pravu, ti u stvari ni najmanje ne razumeš istinu, niti si je dobio. Kad jednom sve ove stvari jasno sagledaš i shvatiš da Stvoritelj vlada, uređuje i odlučuje o svim ovim stvarima u potpunosti, tada ćeš naučiti lekcije o svim ljudima, događajima i stvarima s kojima si se susreo, i postići ćeš rezultate koji ti sleduju. Tek ćeš onda razumeti Božje namere i shvatićeš da Bog sve čini da bi spasio ljude i da su Božje dobre namere i mukotrpne namere sadržane u tome. Kad stekneš ovakvo razumevanje, treba da se zahvaljuješ Bogu i hvališ Ga, i nikad da se ne osećaš ovako: „Bog je odredio da izvršim ovu dužnost, tako da sam sigurno vrlo važan u Božjem srcu. Bog me ne može napustiti i On neće dozvoliti da umrem.” Ovo je pogrešno. Bog ima metod u svemu što radi. Šta to znači? Bog određuje kad će se osoba roditi, kad će umreti, kao i koliko će misija u životu imati. Bog je odredio i tvoj životni vek. On neće skratiti tvoj životni vek zato što si loše postupao u životu, niti će ti dodati nekoliko godina zato što si dobro postupao u ovom životu. To je ono što zovemo imati metod. Što se tiče onih zlih ljudi u svetu koji su načinili veliku štetu čovečanstvu, koji su počinili mnoga štetna dela zbog kojih su drugi ljudi izloženi opasnosti tokom određenog perioda, neki ljudi kažu: „Bog je slep. Zašto ne uništi ovakve ljude?” Znaš li šta je uzrok ovome? Šta je glavni uzrok ovoga? Glavni uzrok je sledeći: pozitivne ličnosti igraju pozitivne uloge, negativne ličnosti igraju negativne uloge. Svako ima svoju misiju, svako ima svoju ulogu, svačiji život i smrt su odavno predodređeni; Bog nikad ovo neće poremetiti. Kad si se rodio, došao si na ovaj svet na vreme, ni minut, ni sekund van rasporeda; kad umreš i tvoja te duša napusti, to takođe neće biti ni minut ni sekund van rasporeda. Bog neće promeniti životni vek koji je izvorno predodređen za neku osobu zbog njenog velikog doprinosa čovečanstvu, dopustivši joj da živi dodatnih dvadeset ili trideset godina. Bog to nikada nije uradio i neće to raditi ni u budućnosti. Isto tako, On neće izazvati nečiju smrt pre rasporeda samo zato što je ta osoba izuzetno štetna po čovečanstvo. Bog to nikad neće uraditi. To je pravilo i zakon neba, i Bog to nikad neće prekršiti. Šta ste iz ovoga videli? (Niko ne može promeniti stvari koje je Bog predodredio.) Sam Bog ne bi nikad poremetio niti promenio stvari koje je predodredio ili planirao. To je činjenica; dalje, u ovome vidimo Božju moć i mudrost. Bog je već u potpunosti isplanirao nastanak, pojavu, životni vek i ishod svih stvorenih bića, kao i njihovu životnu misiju i ulogu koju obavljaju među celim ljudskim rodom. Te stvari niko ne može da promeni; to je autoritet Stvoritelja. Pojava svakog stvorenog bića, njegova životna misija, kada će se okončati njegov životni vek – sve te zakone je Bog davno odredio, baš kao što je Bog odredio i orbitu svakog nebeskog tela; kojom orbitom će se ta nebeska tela kretati, u periodu od koliko godina, na koji način će kružiti, koje će zakone slediti – sve to je Bog davno odredio, i to ostaje nepromenjeno hiljadama, desetinama hiljada, stotinama hiljada godina. To je Bog odredio i to je Njegov autoritet. Šta je onda sa čovekom, tim sićušnim, stvorenim bićem? Da ostavimo čoveka po strani i najpre pričamo o psima. Bog je odredio da oni žive desetak godina i oni moraju umreti kad dostignu te godine. Može li se ovaj vremenski okvir promeniti? (Ne.) Nećemo ulaziti u pojedinačne slučajeve. Životni vek malih životinja, koji ljudi čak ne mogu ni da promene, predodredio je Bog – pa zašto bi drugačije važilo za čoveka? Tako da, bez obzira šta ljudi traže, poslednje što treba da traže je produžetak životnog veka. Blagoslove i nevolje čovekovog života, kao i trenutak njegove smrti, predodredio je Bog. Niko ih ne može promeniti i koliko god da to tražite, biće uzaludno. Možeš moliti Boga da te prosveti po nekim pitanjima, na primer o onome što doživljavaš, šta prepoznaješ i šta od okoline možeš dobiti. Drugim rečima, možeš tražiti istinu i moliti se Bogu za život-ulazak i za promenu život-naravi. Ako svojom iskrenošću dirneš Boga, moći ćeš da zadobiješ delo Svetog Duha. To je ono što je Bog voljan da učini. Ali, treba da budeš razuman. Od Boga ne možeš tražiti dugovečnost ili besmrtnost, jer Bog je predodredio tvoj životni vek. Ljudi ga ne mogu promeniti, i koliko god molili, neće biti razlike. Dokle god je to nešto što je Bog predodredio, On to neće menjati. Ako prihvatiš da je Bog Stvoritelj, da je Bog tvoj Suveren, tvoj Bog i tvoj Gospod, onda nikad ne smeš tražiti ove stvari. Šta Bog govori ljudima da treba da traže? Šta kaže Molitva Gospodnja – Oče naš? „Neka dođe Carstvo tvoje, neka bude tvoja volja, kako na nebu, tako i na zemlji” (Matej 6:10). Šta još treba da tražite? Da li znate? Treba da obavljate svoje dužnosti, kao stvorena bića u okviru Božjeg dela upravljanja. Treba da obavljate naloge koje vam je Bog dao, ispunjavate svoju misiju kako treba, izbegavate neuspeh svoje misije, da zavredite život i egzistenciju koje vam je Bog dao i da ne dozvolite da ovaj život bude proćerdan ili uzaludan. U ovom životu treba da spoznate Stvoritelja, proživite u obličju koje priliči stvorenom biću, i da zadovoljite želje Stvoritelja – ovo su stvari koje treba da tražiš. Šta treba, a šta ne treba tražiti, koje od stvari koje tražiš su u skladu s Božjim namerama, a koje nisu, da li ono što želiš da tražiš možeš i dobiti – ove stvari najpre treba da budu jasne u tvom srcu. Ne ponašaj se budalasto. Ako je ono što tražiš Bog već predodredio, onda su tvoje molitve uzaludne. Zar onda nije budalasto da se za to moliš? Zar ovo nije sukobljavanje s Bogom? Bog je odredio da ćeš živeti osamdeset godina a ti zahtevaš da živiš sto; Bog je odredio da ćeš živeti trideset godina a ti tražiš da doživiš šezdeset. Zar ovo nije buntovništvo? Zar ovo nije opiranje Bogu? Ljudi treba da budu razumni i da ne rade budalaste stvari.


Razlike između izgovaranja reči i doktrina i istina-stvarnosti

Odlomak 64

Nakon što nekoliko godina proživi u veri, većina ljudi može da govori o doktrinama poput „Moramo imati ispravne namere u svojoj veri”, „Moramo naučiti da volimo Boga i da Mu se pokoravamo”, „Svoje dužnosti treba posvećeno da obavljamo; ne smemo se buniti protiv Boga” ili „Moramo da spoznamo sebe”. Sve su te doktrine ispravne, ali vi ne razumete pravo značenje tih reči. Razumete ih samo površno; ne razumete njihovo duhovno značenje, kao ni dublji značaj Božjih reči, tako da u vašim srcima nema istine. Kakvo god da je vaše iskustveno razumevanje, ono je previše površno. Možda ste u stanju da iznosite neke doktrine i da neke jednostavne stvari jasno sagledate, ali vi ne postupate u skladu sa istina-načelima; niste ni blizu istine. Možda posedujete neko znanje i obrazovanje, ali istinu ne razumete. Razumevanje reči i doktrina nemojte smatrati razumevanjem istine. Među onima koji već dugo veruju u Boga, ima ljudi koji su dobrog kova i sa relativno dobrim duhovnim razumevanjem, koji možda imaju neko iskustvo istine – pa ipak, ne može se reći da oni istinu razumeju. U znanju koje nudiš, od deset rečenica, možda dve sadrže istinsko znanje. Sve ostale predstavljaju doktrinu. Uprkos tome, tebi se čini da razumeš istinu. Gde god da odeš, u stanju si da po nekoliko dana bez prekida držiš propovedi i uvek imaš nešto da kažeš. Kad završiš, hteo bi da objaviš zbirku svojih propovedi, kao „biografiju neke slavne ličnosti”, koju ćeš svima poslati da bi iz nje mogli jesti i piti, za sveopštu dobrobit. To je neverovatno nadmeno i nerazumno, zar ne? Ljudi ne mogu da dopru čak ni do rubova istine; u najboljem slučaju, možda mogu razumeti neke reči, onako kako su napisane. Pošto su pametni i imaju dobro pamćenje, pošto često govore o istini određenih aspekata, poput Božjeg dela, poput značaja i tajne ovaploćenja, kao i puteva i koraka Božjeg dela, nakon što se u određenoj meri snabdeju, čini im se da su i sami došli u posed istine i da je imaju u izobilju. Kako je to nerazumno s njihove strane; to dokazuje da ne razumeju istinu. U današnje vreme, ljudi razumeju tek delić doktrine. Ne poznaju sami sebe, a još manje poseduju razum. Na osnovu toga što razumeju nekoliko doktrina, misle da poseduju istinu i da više nisu obični ljudi. Čini im se da su postali veliki i misle: „Toliko sam puta pročitao Božje reči. Neke od njih sam čak naučio napamet i one su se ukorenile u mom srcu. Gde god da odem, mogu da držim propovedi na nekoliko skupova u nizu i mogu da govorim o osnovnim crtama svakog poglavlja Božjih reči.” Činjenica je da niko ne razume istinu. Zašto to kažem? Kao prvo, vi ne možete da rešavate probleme, ne možete da im pronađete uzroke, niti da proniknete u njihovu suštinu. Nadalje, u stanju ste da samo delimično dokučite dato pitanje ili problem; vaše je razumevanje nejasno i ne možete da ga povežete sa istinom. Uprkos tome, zadovoljni ste sami sobom, nadmeni ste i samopravedni. Kako ste samo glupi i neuki.

Kako biste objasnili reči „vera u Boga”? Kako razumete taj aspekt istine? Koji je ispravan stav koji ljudi treba da imaju u svojoj veri u Boga? Koji su pogrešni stavovi još uvek u opticaju? Kako bi tačno trebalo da ljudi veruju u Boga? Jeste li uopšte razmišljali o ovim pitanjima? Svi ste vi, navodno, nekakvi „divovi” istine i sve to odlično razumete, pa vam postavljam najprostije moguće pitanje: šta je vera u Boga? Da li ste razmatrali to pitanje? Na šta se tačno odnosi vera u Boga? Šta tačno misliš da dobiješ time što veruješ u Njega i koje probleme misliš time da rešiš? Te bi stvari morale da vam budu jasne. Takođe, mora da vam bude jasno i ovo: koje manifestacije vere u Boga moraju biti prisutne u čoveku da bi on iskreno verovao u Njega? To jest, kako moraš da obavljaš svoju dužnost da bi tvoja vera u Boga bila iskrena? Kojim elementima Bog zahteva da ljudi koji veruju u Njega dokažu da je njihova vera iskrena? Da li u svojim glavama jasno razumete ova pitanja? Svi vi, u stvari, u svom svakodnevnom životu pokazujete izvesna ponašanja bezvernika. Možete li jasno da navedete sve što ste uradili, a što nema veze s vašom verom u Boga ni sa istinom? Da li uistinu razumeš šta znači verovati u Boga? Kojoj vrsti ljudi pripada osoba čija je vera iskrena i koja istinski veruje u Boga? Razumeš li šta jednom stvorenom biću znači vera u Boga? Ovo se dotiče čovekovih stavova o veri u Boga. Neki ljudi kažu: „Verovati u Boga znači ići pravim putem i činiti dobro; to je velika stvar u životu. Vera u Njega praktično se manifestuje obavljanjem određenih dužnosti za Njega.” Ima i onih koji kažu: „Verovati u Boga znači biti spasen; to znači udovoljiti Njegovim namerama.” Možda i vi izgovarate sve te rečenice, ali da li ih zaista razumete? Činjenica je da ne razumete. Istinska vera u Boga ne znači da verujete u Njega samo zato da biste bili spaseni, a još manje zato da biste bili dobri ljudi. To takođe nije samo pitanje verovanja u Njega isključivo radi sticanja ljudskog obličja. Činjenica je da se pogled na veru u Boga ne bi smeo svoditi samo na verovanje da Bog postoji i da je On istina, put i život – i ništa više od toga. Ne radi se, takođe, ni o pukom priznavanju Boga, niti u verovanju da je On Suveren svih stvari, da je svemoguć, da je stvorio svet i sva stvorenja, da je jedinstven i da ima vrhovnu vlast. Ne radi se samo o verovanju u te činjenice, i to je to. Božja je namera da Mu podariš svoje srce i celo svoje biće i da Mu se pokoriš. Drugim rečima, treba da slediš Boga, da te On koristi i da čak budeš voljan da Mu služiš – jedino je ispravno da za Boga učiniš sve. Nije reč o tome da u Boga treba da veruju samo ljudi koje je On predodredio i izabrao. Činjenica je da celo čovečanstvo treba da se klanja Bogu, da Ga sluša i da Mu se pokorava, zato što je ljude stvorio Bog. Ako znaš da je svrha verovanja u Boga dostizanje spasenja i večnog života, ali pritom uopšte ne prihvataš istinu, niti ideš putem traganja za istinom, ti samog sebe zavaravaš, zar ne? Da li istinu možeš da zadobiješ ako ne tragaš za njom, već samo razumeš doktrinu? Najvažniji deo verovanja u Boga jeste potraga za istinom. Sa svakom istinom, ljudi treba da traže, razmišljaju i istražuju njeno unutrašnje značenje, kao i načine njene primene i ulaska u taj aspekt istine. Vernici moraju da razumeju i da poseduju te stvari. Što se tiče različitih aspekata istine koje bi čovek koji veruje u Boga trebalo da poseduje, vi sada razumete samo reči i doktrine i spoljni vid primene; suštinu istine ne razumete i još uvek je niste iskusili. Na primer: ima mnogo istine u oblastima vršenja dužnosti i ljubavi prema Bogu, a takođe ima mnogo istine koju ljudi moraju razumeti ako žele da spoznaju sebe. U pogledu značaja i tajne ovaploćenja, takođe ima mnogo istine koju treba razumeti. Kako ljudi treba da se vladaju; kako treba da se klanjaju Bogu; kako treba da se pokore Bogu; šta treba da čine da bi se uskladili s Božjim namerama; kako treba da služe Bogu – sva ova pitanja sadrže u sebi mnogo istine. Kako se vi odnosite prema svim ovim istinama iz raznih oblasti i kako ih doživljavate? Koji je aspekt istine najvažnije prvo iskusiti? Ima mnogo istina u koje ljudi moraju da uđu i koje moraju da razumeju nakon što postave temelj na istinitom putu. Postoji istina o tome kako biti pošten, a naročito ima istina koje se tiču obavljanja dužnosti. Sve te istine ljudi treba da dožive i da ih primenjuju. Ako stalno izgovaraš te reči i doktrine, a pritom ne obraćaš pažnju na to kako praktično postupaš i kakva iskustva stičeš da bi ušao u istina-stvarnost, uvek ćeš živeti u tim rečima i nećeš ostvariti nikakvu stvarnu promenu.

Odlomak 65

Pojedine starešine i delatnici ne uviđaju stvarne probleme koji postoje unutar crkve. Čini im se kako na okupljanjima nemaju ništa vredno da kažu, pa stoga jednostavno primoravaju sebe da drugima ponude neke reči i doktrine. Pritom oni odlično znaju da to što govore zaista jesu puke doktrine, ali ih ipak izgovaraju. Na kraju, oni čak i sami osećaju da su im reči lišene žara, a ni njihova braća i sestre ih ne smatraju poučnim. Ako nisi svestan ovog problema, već tvrdoglavo nastavljaš da izgovaraš prazne reči, Sveti Duh ne deluje i ljudi od toga nemaju nikakve koristi. Ako istinu nisi doživeo, ali ipak želiš da govoriš o njoj, nećeš uspeti da prodreš do istine, ma šta govorio; sve što budeš dalje govorio biće samo reči i doktrine. Može ti se učiniti da si donekle prosvećen, ali to su samo doktrine; to nije istina-stvarnost. Ma koliko se ljudi trudili, oni neće moći da dokuče ništa stvarno slušajući te kako o tome razgovaraš u zajedništvu. Dok te budu slušali, možda će im se učiniti da je to što govoriš prilično korektno, ali će nakon toga sve zaboraviti. Ako ne budeš govorio o svojim trenutnim stanjima, ljude nećeš moći da dirneš u srce i oni tvoje reči neće upamtiti. Tvoje reči nemaju ništa konstruktivno da im ponude. Kad se nađeš u takvoj situaciji, treba da budeš svestan da to što govoriš nije praktično; ako budeš nastavio tako da govoriš, niko od toga neće imati nikakve koristi, a biće još nezgodnije ako ti neko postavi pitanje na koje ne znaš da odgovoriš. Stoga treba odmah da prekineš i da pustiš druge da govore – to bi bila mudra odluka. Kada se nađeš na skupu i znaš ponešto o nekom konkretnom pitanju, možeš drugima da ponudiš svoja praktična rešenja. Možda ćeš zvučati pomalo površno, ali svi će te razumeti. Ako stalno želiš da govoriš dubokoumno kako bi na druge ljude ostavio utisak, a pritom nikako ne uspevaš da jasno izraziš svoje mišljenje, onda naprosto treba da odustaneš. Sve što dalje budeš govorio biće prazna doktrina; treba da pustiš da neko drugi nastavi da razgovara u zajedništvu. Ako ti se učini da ono što razumeš predstavlja doktrinu i da to što želiš da kažeš neće biti konstruktivno, znaj da Sveti Duh neće delovati ako u takvoj situaciji budeš uzeo reč. Ako se na silu nateraš da progovoriš, može ti se desiti da zaglibiš u apsurde i devijacije i da druge navedeš na pogrešan put. Većina ljudi poseduje tako slabe temelje i toliko su lošeg kova da dublje stvari ne mogu da shvate za kratko vreme, niti mogu lako da ih upamte. Sa druge strane, oni veoma brzo shvataju izopačene, pravno uređene i doktrinarne stvari. To je rđavo s njihove strane, zar ne? Stoga se, kad u zajedništvu razgovarate o istini, morate držati načela i govoriti samo o onome što razumete. U ljudskim srcima ima taštine i oni ponekad, kad ova taština nadvlada, uporno žele da govore, čak i onda kad znaju da to što žele da kažu predstavlja doktrinu. Pritom oni ovako razmišljaju: „Možda braća i sestre neće znati kako da to kažu. Sve ću to ignorisati zarad vlastitog ugleda. Sada je najvažnije da ostavim dobar utisak.” Zar to nije pokušaj da se ljudi naprave budalama? Tu nema odanosti Bogu! Ako takav čovek poseduje imalo razuma, pokajaće se i osetiće potrebu da zaćuti. Osetiće da treba da promeni temu i da sa ostalima u zajedništvu podeli nešto u čemu ima ličnog iskustva, ili da možda progovori o svom razumevanju i poznavanju istine. Svako treba da govori samo onoliko koliko razume. Ma koliko opširno da neko govori, broj praktični stvari koje može da saopšti je ograničen. Ako nemaš iskustva, tvoja razmišljanja i maštarije samo su teorija, samo puke ljudske predstave. Da bi ljudi razumeli reči koje jesu istina, neophodno je da poseduju istinsko iskustvo; niko ko ne poseduje iskustvo ne može u potpunosti da shvati suštinu istine, a kamoli da u celosti objasni stanje doživljavanja istine. Da biste mogli išta praktično da kažete, morate posedovati neko iskustvo istine. To se ne može učiniti bez iskustva. A čak i ako poseduješ nekakvo iskustvo, ono je ipak ograničeno. Postoje određena, ograničena stanja o kojima možeš da govoriš, ali izvan njih ti nemaš šta da ponudiš. Na okupljanjima bi razgovor u zajedništvu trebalo da se vrti oko jedne ili dve teme. Dosta ćete dobiti ako te teme budete uspeli da razjasnite u zajedništvu. Nemojte upasti u zamku pokušavajući da ispričate što više ili što veličanstvenije stvari – na taj način niko ne može ništa da prenese i niko od toga nema koristi. Svrha okupljanja je da se ljudi naizmenično javljaju za reč, a sve dok govore o praktičnim stvarima, ljudima će to koristiti. Prestanite da idete unaokolo misleći da jedna osoba može sama jasno da iznese svu istinu u zajedništvu; to je nemoguće. Ponekad ćeš možda pomisliti da komuniciraš na veoma praktičan način, ali te braća i sestre ipak neće uistinu razumeti. To je zato što je tvoje stanje smo tvoje, dok stanja tvoje braće i sestara ne moraju nužno biti identična tvom. Pored toga, ti možda imaš neko iskustvo u vezi sa konkretnom temom, koje tvoja braća i sestre nemaju, pa će zato misliti da se ono o čemu govoriš ne može primeniti na njih. Šta treba da radiš kad se nađeš u takvoj situaciji? Treba da im postaviš neka pitanja, kako bi saznao nešto o njihovom stanju. Pitaj ih šta će učiniti kad takvo nešto iskrsne i kako bi trebalo da postupaju u skladu sa istinom. Ako jedno vreme u zajedništvu budeš tako govorio, otvoriće ti se put za napredovanje. Na taj način, ljude ćeš moći da navedeš na odgovarajuću temu, a ako budeš nastavio da razgovaraš u zajedništvu, postići ćeš rezultate.

Odlomak 66

Neki ljudi uopšte nemaju moć raspoznavanja. Oni slede svakog ko vodi. Kad ih vode dobri ljudi, oni se nauče dobrom ponašanju, a kad ih vode loši ljudi, nauče loše da se ponašaju. Oni uče od onog ko ih vodi, ko god to bio. Kad slede nevernike, oni oponašaju demone. Kad slede one koji veruju u Boga, uče se ljudskosti. Ne obraćaju pažnju na shvatanje i primenu istine, već samo slede druge i slepo ih oponašaju. Slušaju svakog ko im se dopadne. Može li takva osoba da razume istinu? Ne može nikako. Ljudi koji ne razumeju istinu nikad se neće zaista promeniti. Znanje i doktrina, ljudsko ponašanje, način govora – to su spoljašnje stvari koje se mogu naučiti od ljudi. Međutim, istina i život se jedino mogu dobiti iz Božjih reči i dela, a nikad od čuvenih ili izuzetnih ljudi. Kako bi vernici trebalo da jedu i piju Božje reči? To je direktno povezano sa osnovnim pitanjem da li neko može ili ne može da razume i stekne istinu. Mora postojati ispravan put kojim se Božje reči jedu i piju; u svom crkvenom životu i dok obavljaju dužnost, vernici moraju da jedu i piju Božje reči o problemima iz stvarnog života i da te probleme rešavaju. Jedino se na taj način može razumeti istina. Međutim, ako oni istinu razumeju, ali je ne primenjuju, neće biti u stanju da uđu u istina-stvarnost. Neki ljudi su dobrog kova, ali ne vole istinu; iako su u stanju da shvate delić istine, oni je ne primenjuju. Mogu li takvi ljudi da uđu u istina-stvarnost? Razumevanje istine nije tako jednostavno kao razumevanje doktrina. Da bi razumeo istinu, prvo moraš da znaš kako da jedeš i piješ Božje reči. Uzmimo kao primer jedenje i pijenje odlomka koji se odnosi na istinu o ljubavi prema Bogu. Božje reči kažu: „Takozvana ljubav se odnosi na privrženost koja je čista i neukaljana, kad srcem voliš, osećaš i vodiš računa. U ljubavi nema uslovljavanja, nema prepreka ni udaljenosti. U ljubavi nema sumnje, nema prevare ni lukavstva. U ljubavi nema nagodbe ni uprljanosti” („Reč”, 1. tom, „Božja pojava i delo”, „Mnogi su pozvani, ali malo je odabranih”). Ovako Bog definiše ljubav i ovo je istina. Ali koga treba da voliš? Treba li da voliš muža? Ženu? Braću i sestre u crkvi? Ne. Kad Bog govori o ljubavi, On ne govori o ljudima oko tebe, već o ljubavi čoveka prema Bogu. Ako je neko istinski upoznao Boga, istinski uvideo da je Njegova narav pravedna i sveta i uvideo da je Božja ljubav prema čoveku najistinitija i najiskrenija, onda je ljubav koju ta osoba oseća prema Bogu takođe istinita. Kako se primenjuje ljubav prema Bogu? Pre svega, čovek mora da ponudi svoje srce Bogu; tada je njegovo srce u stanju da voli Boga. Ako nečije srce istinski vidi da je Bog neverovatno divan, onda on neće sumnjati u Njega, neće postojati distanca između njega i Boga i njegovo će srce, ispunjeno ljubavlju prema Bogu, biti čisto i neukaljano. „Neukaljano” znači da nema nikakve preterane želje i da pred Boga ne postavlja nikakve preterane zahteve, da pred Njega ne postavlja uslove i da ne nalazi izgovore. To znači da je On na prvom mestu u tvom srcu; to znači da se u tvom srcu nalaze samo Njegove reči. To je privrženost koja je čista i neukaljana. Ta „privrženost” znači da Bog zauzima određeno mesto u tvom srcu, da uvek razmišljaš o Njemu, da ti nedostaje i da ti u misli dolazi svakog trenutka. Voleti znači voleti srcem. „Voleti srcem” uključuje obzirnost, brigu i čežnju. Da bi uspeo da voliš Boga srcem, prvo moraš težiti bogopoznanju, moraš težiti da upoznaš Njegovu narav, da upoznaš Njegovu divotu. Ako uopšte ne poznaješ Boga, nećeš biti u stanju da Ga voliš čak i ako to želiš. U današnje vreme, svi ste vi voljni da težite istini i težite da steknete istinu. Iako nemaš nikakva prava znanja o Bogu, treba srcem da čezneš za Njim, da Mu se približiš, da Mu se pokoriš, da budeš obziran prema Njemu, da ono što ti je na umu podeliš s Njim i da Mu izneseš sve teškoće koje nosiš u srcu. Ako ne razumeš istinu, traži Boga; okreni se Bogu i osloni se na Njega kad nisi u stanju da se sa nečim izboriš sâm. Kad se Bogu pomoliš na taj način, Sveti Duh će te prosvetiti i voditi. Ne dozvoli da te obuzmu ovakve misli: „Šta treba da učinim za Boga? Kakve velike stvari moram da uradim?” To su samo prazne reči i nisu nimalo praktične. Praktično je samo ako svoje srce usmeriš na ljubav prema Bogu i udovoljiš Mu malim stvarima i dužnostima koje si u stanju da obaviš. Iako ne izgovaraš naglas kako moraš da voliš Boga, i dokle to ide, Bog ti je u srcu i tvoje srce će Mu rado udovoljiti. Bez obzira na to kakve teškoće imaš, dokle god ti srce rado udovoljava Bogu, dokle god si u stanju da uradiš neke stvari da Mu udovoljiš i možeš da podneseš neke teškoće kako bi Mu udovoljio, tada Ga istinski voliš. Ako donekle razumeš istinu i sva pitanja principijelno rešavaš, tada ćeš moći da osetiš Božju ljubav, da osetiš da je istina sve što Bog kaže, da je to stvarnost i da pomaže ljudima sve vreme, osetićeš da ljudi ne mogu da se odvoje od Božjih reči i da njihova srca ne mogu bez Boga. Osetićeš da bez Boga nema života i osetićeš da, ako bi istinski napustio Boga, jednostavno ne bi mogao da živiš, što bi bilo bolno. Kad sve to osećaš, tad imaš ljubav, imaš Boga u svom srcu. „Srcem voliš, osećaš i vodiš računa.” To podrazumeva mnogo toga. To je istinita ljubav koju Bog traži od čoveka; drugim rečima, moraš srcem da Ga voliš i da razmišljaš o Njemu i da ti uvek bude na umu. To ne znači samo glasno izgovarati reči, niti znači namerno nešto izraziti pred drugima; to pre svega znači raditi stvari srcem, dozvoliti svom srcu da upravlja tvojim životom i svim tvojim postupcima – bez skrivenih motiva, varanja ili sumnje u srcu. Takvo srce je mnogo čistije. Ako si u stanju da razumeš istinu, lako je pokoriti se Bogu. Šta misli osoba koja uvek sumnja u Boga? „Da li je ispravno to što Bog radi? Zašto Bog to kaže? Ako ne postoji neki razlog iza toga što Bog kaže, neću se tome pokoriti. Ako nije pravedno da Bog to radi, neću se pokoriti. Odbaciću to za sada.” Ne gajiti sumnju znači priznati da je sve što Bog kaže ili uradi ispravno i da sa Bogom ne postoji ispravno i pogrešno, već da čovek mora da se pokori Bogu, da pokaže obzirnost prema Bogu, da Bogu udovolji i da sa Njim podeli razmišljanja i brige. Bez obzira na to da li ti se čini da sve što Bog radi ima smisla, da li je u skladu sa čovekovim predstavama i uobraziljama, i bez obzira da li se to slaže sa čovekovim doktrinama, treba uvek da se pokoriš i da ovim stvarima prilaziš sa bogobojažljivim srcem i srcem koje se pokorava Bogu. Takvo praktično delovanje u skladu je sa istinom. To je pokazatelj i primena ljubavi. Stoga, ako želiš uspešno da razumeš istinu, ključno je da znaš kako da jedeš i piješ Božje reči. Ako premalo čitaš Božje reči, ne čitaš ih iskreno i ne razmišljaš o njima srcem, tad nećeš moći da razumeš istinu. Jedino ćeš biti u stanju da razumeš delić doktrine, dok će ti Božje namere i Božje svrhe u Njegovim rečima biti teško da razumeš. Ako ne razumeš ciljeve i rezultate koje Božje reči žele da postignu, ako ne razumeš šta Njegove reči teže da postignu i usavrše kod čoveka, onda to dokazuje da još uvek ne shvataš istinu. Zašto Bog govori to što govori? Zašto govori takvim tonom? Zašto je toliko ozbiljan i iskren u svakoj reči koju izgovara? Zašto bira određene reči? Znaš li? Ako ne možeš zasigurno da kažeš, to znači da ne razumeš Božje namere ili Njegove svrhe. Ako ne razumeš kontekst Njegovih reči, kako onda možeš da razumeš i primenjuješ istinu? Da bi stekao istinu, moraš prvo da razumeš šta Bog misli sa svakom rečju koju izgovara, a nakon shvatanja tih reči, da ih primeniš u praksi, da proživiš Božje reči u sebi i da one postanu tvoja stvarnost. Na taj način ćeš ući u istina-stvarnost. Tek kad u potpunosti razumeš Božje reči, možeš zaista da shvatiš istinu. Nakon što uspeš da razumeš tek nekoliko reči ili doktrina, pomisliš da razumeš istinu i da poseduješ stvarnost. To je samoobmana. Ti čak ne razumeš ni zašto Bog traži od ljudi da primenjuju istinu. To dokazuje da ne razumeš Božje namere i da i dalje ne razumeš istinu. Zapravo, Bog ovo zahteva od ljudi da bi ih pročistio i spasao, da bi ljudi mogli da odbace svoje iskvarene naravi i da postanu oni koji se pokoravaju Bogu i poznaju Ga. To je cilj koji Bog želi da postigne tražeći od ljudi da primenjuju istinu.

Bog izražava istinu ljudima koji vole istinu, žedni su istine i traže istinu. Što se tiče onih koje brinu reči i doktrine i koji vole da drže duge, pompezne govore, oni nikad neće steći istinu; oni se zavaravaju. Njihovo viđenje istine i Božjih reči je pogrešno. Krive vrat da pročitaju uspravan natpis – njihovo gledište je potpuno pogrešno. Neki ljudi više vole da proučavaju Božje reči. Oni uvek uče kako Božje reči govore o odredištu ili o sticanju blagoslova. Njih najviše zanimaju takve reči. Ako Božje reči ne odgovaraju njihovim predstavama i ne udovoljavaju njihovoj želji za blagoslovima, postaće negativni, neće više tragati za istinom i neće želeti da se daju za Boga. To pokazuje da njih ne zanima istina. Rezultat toga je da oni nisu iskreni po pitanju istine; oni su jedino sposobni da prihvate istinu koja odgovara njihovim predstavama i uobraziljama. Iako takvi ljudi izgaraju u svojoj veri u Boga i na svaki način pokušavaju da učine neke dobre stvari i da sebe predstave u dobrom svetlu, sve to čine samo da bi u budućnosti imali dobro odredište. Uprkos činjenici da se oni angažuju i u životu crkve, i da jedu i piju Božje reči, oni neće primeniti istinu niti će je steći. Postoje neki koji jedu i piju Božje reči, ali sve to otaljavaju. Oni misle da su stekli istinu samo time što su razumeli nekoliko reči i doktrina. Kakve su oni budale! Božja reč je istina. Međutim, čovek neće nužno razumeti i steći istinu nakon što pročita Božje reči. Ako ne uspeš da stekneš istinu time što jedeš i piješ Božje reči, onda ćeš jedino steći reči i doktrine. Ako ne znaš kako da istinu sprovedeš u delo niti kako da postupaš u skladu sa načelima, onda ostaješ bez istina-stvarnosti. Možeš ti često da čitaš Božje reči, ali posle toga nećeš uspeti da razumeš Božje namere i steći ćeš samo neke reči i doktrine. Kako treba jesti i piti Božje reči da bi se razumela istina? Pre svega, treba da shvatiš da Božja reč nije tako direktna; Božja reč je izuzetno duboka. Čak i samo jedna rečenica Božjih reči zahteva čitav život da bi se iskusila. Bez nekoliko godina iskustva, kako uopšte možeš da razumeš reč Božju? Ako, dok čitaš Božje reči, ne razumeš Božje namere, ne razumeš svrhe Njegovih reči, njihovo poreklo i željeni uticaj, kao ni ono što one žele da postignu, da li onda znači da si razumeo istinu? Možda si pročitao Božje reči mnogo puta i možda mnogo odlomaka umeš da izgovoriš napamet, ali ne možeš da sprovedeš istinu u delo i uopšte se nisi promenio, a tvoj odnos sa Bogom je, kao i uvek, otuđen i na distanci. Kad naiđeš na nešto što nije u skladu sa tvojim predstavama, nastavljaš da sumnjaš u Njega; ne razumeš Ga, već se raspravljaš sa Njim, gajiš predstave o Njemu i nesporazume u vezi s Njim, opireš Mu se i čak huliš na Njega. Kakva je to narav? Ta narav je nadmena i ima odbojnost prema istini. Kako ljudi koji su nadmeni i koji osećaju toliku odbojnost prema istini mogu istinu da prihvate i sprovedu je u delo? Takvi ljudi apsolutno nikad neće moći da steknu ni istinu ni Boga. Iako svako ima primerak knjige Reč se pojavljuje u telu i čita Božje reči svakog dana, hvata beleške kad sluša besedu o istini, to na svakog drugačije utiče. Neki ljudi se fokusiraju na to da steknu znanje i doktrine; neki uvek traže i brinu o tome kako ljudi treba pravilno da se ponašaju; neki su voljni da čitaju duboke reči koje otkrivaju tajne; neke najviše interesuju reči koje se odnose na buduće odredište; neki vole da proučavaju upravne odluke u Doba carstva i da proučavaju Božju narav; neki su voljni da čitaju reči utehe i podstreka koje Bog upućuje čoveku; neki žele da čitaju proročanstva, Božje reči obećanja i blagoslova; neki žele da čitaju reči koje Sveti Duh izgovara svim crkvama i žele da budu „Njegov sin”. Mogu li oni da steknu istinu takvim čitanjem Božjih reči? Jesu li to ljudi koji tragaju za istinom? Mogu li oni biti spaseni time što veruju u Boga na taj način? Takve stvari morate jasno uvideti. Trenutno ima nekih novih vernika koji kažu: „Reči utehe koje Bog upućuje čoveku su predivne; On kaže: ’Sine moj, sine moj.’ Ko bi te ne ovom svetu tako tešio?” Oni misle da su Božji sinovi i ne razumeju kome Bog upućuje te reči. Postoje neki koji i dalje to ne razumeju iako već nekoliko godina veruju u Boga; oni izgovaraju ovakve stvari bez stida i srama. Da li oni razumeju istinu? Oni ne razumeju Božje namere, a ipak se usuđuju da prisvajaju poziciju Njegovog „sina”! Šta oni razumeju kad čitaju Božje reči? Oni su ih potpuno pogrešno protumačili! Kad ljudi koji ne vole istinu čitaju Božje reči, oni ih neće razumeti. Kad sa njima razgovaraš o istini, oni ne pridaju značaj njenom prihvatanju. Nasuprot tome, oni koji vole istinu bivaju dirnuti nakon čitanja Božjih reči. Oni osećaju autoritet i silu u Božjim rečima. U stanju su da ispituju istiniti put i da prihvate istinu. Takvi ljudi gaje nadu u povratak Bogu i sticanje istine. Ljudi koji vole da proučavaju Božje reči uvek promišljaju o načinu na koji Bog menja Svoje obličje, o tome kada će Bog napustiti ovaj svet i o Božjem danu. Oni se ne brinu za sopstveni život. Bave se onim što je Božji posao. Ako uvek postavljaš takva pitanja, ti se mešaš u Božje upravne odluke i Njegov plan upravljanja. To je nerazumno i vređa Božju narav. Ako baš želiš da postavljaš pitanja ili da nešto saznaš, a ne možeš da se kontrolišeš, onda se moli Bogu i reci: „Bože, ove stvari se tiču Tvog plana upravljanja i Tvoja su lična stvar. Neću zabadati nos u stvari koje ne mogu da dokučim i koje ne treba da znam. Molim Te da me držiš podalje od činjenja nerazumnih stvari.” Kako čovek može da razume stvari koje se tiču samog Boga? Ako Bog nije pomenuo niti objavio neke stvari koje se tiču Njegovih dela i plana upravljanja, to dokazuje da On ne želi da ih otkriva ljudima. Sve što Bog želi da ljudi znaju nalazi se u Njegovim rečima i sva istina koju treba da razumeš nalazi se u Njegovim rečima. Ima tako puno istina koje treba da razumeš. Moraš samo da ih potražiš u Božjim rečima; ako nešto ne možeš tamo da nađeš, onda ne insistiraj na odgovoru. Ako ti Bog to nije rekao, onda uzalud nastavljaš da postavljaš pitanja i istražuješ. On ti je rekao sve što treba da znaš i neće ti reći niti otkriti ono što ne treba da znaš. U ovom trenutku, većina vernika još uvek nije na pravom putu; ne znaju kako da razmišljaju o Božjim rečima kad ih čitaju, a kamoli kako da ih sprovedu u delo ili da ih iskuse. Ima čak i onih koji ne obavljaju svoju dužnost, ili koji se ne uključuju u odgovarajuće zadatke. Takvim vernicima je još teže da razumeju istinu. Potrebno je dugogodišnje iskustvo da bi se razumela istina. Ako Božje reči ne čitaš savesno, ako ih ne doživiš niti sprovedeš u delo, kako ćeš onda razumeti istinu i ući u stvarnost? Kako ćeš stupiti na pravi put u veri ako se ne pokoriš Božjem delu? A ako ne zakoračiš na pravi put u veri, kako ćeš biti spasen? Pravim vernicima takve stvari moraju biti jasne.
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Šta je istina-stvarnost? Na šta se ona odnosi? Odnosi se na primenu istine. Kada ljudi razumeju istinu i mogu da je sprovedu u delo, istina će postati njihova stvarnost, postaće njihov život. Kada ljudi žive u skladu sa istinom, imaju istina-stvarnost. Ljudi nemaju istina-stvarnost ako samo izgovaraju reči i doktrine i ne mogu da sprovedu istinu u delo. Kada izgovaraju reči doktrine, može delovati da razumeju istinu, ali uopšte ne mogu da je primene, što dokazuje da nemaju istina-stvarnost. Kako onda ljudi treba da uđu u istina-stvarnost? Moraju da primene Božje reči u svom stvarnom životu, pa će kroz proces doživljavanja i primenjivanja Božjih reči steći znanje o istini – ne samo na nivou opažaja, već istinsko iskustvo i pravo znanje – i biće u stanju da deluju prema načelima. To znači da su ušli u istina-stvarnost. O kojim ste istinama vi stekli iskustvo i istinsko znanje? Da li ste imali osećaj da je istina postala vaš život? Kada izaberete odlomak Božjih reči, na koji god aspekt istine da se one odnose, možete ih se držati radi poređenja, one se savršeno poklapaju sa vašim stanjima, osećate se izuzetno ganuto, kao da su vas Božje reči dirnule duboko u srce, osećate da su Njegove reči sasvim tačne i u potpunosti ih prihvatate, i ne samo da time stičete znanje o svojim sopstvenim stanjima, već znate i kako da ih primenite u skladu sa Njegovim namerama. Dok na taj način jedete i pijete Božje reči, stičete prednosti, bivate prosvećeni i prosvetljeni, bivate snabdeveni i stanja vam se preokrenu. Mislite da su Božje reči izvanredne, te ste veoma srećni i zadovoljni, osećate da ste stekli znanje o Božjim rečima, da razumete šta taj odlomak Božjih reči znači i da znate kako da ih doživite i sprovedete u delo. Da li se često tako osećate? (Da.) Pa, kad ste jednom to osetili, da li vam se činilo da ste zadobili istinu iz ovog odlomka Božjih reči? (Ne.) Pošto niste, to znači da je taj osećaj bio samo odgovor na nivou opažanja, prolazna uzburkanost u srcu. Dobijanje neke vrste nagrade i određenog ulaska ne predstavlja razumevanje istine i ulazak u istina-stvarnost. To je tek početno iskustvo, tek razumevanje doslovnog značenja istine. Put od razumevanja istine do ulaska u istina-stvarnost složen je proces koji zahteva dosta vremena. Da biste prešli put od razumevanja reči i doktrina do stvarnog razumevanja istine, potrebno je više od jednog, dva, pa čak i pregršt iskustava da bi se postigli rezultati. Možeš dobiti malu nagradu iz pojedinačnog iskustva, ali potrebna su mnoga iskustva da bi se požnjela prava nagrada i postiglo razumevanje istine. To je kao kad razmišljaš o nekom problemu: razmisliti jednom donosi tračak svetlosti, a razmisliti mnogo puta doneće plod većih nagrada i omogućiti ti da problem jasnije sagledaš. Ako provedeš nekoliko godina razmišljajući o problemu, onda ćeš ga potpuno razumeti. Dakle, ako želiš da zadobiješ znanje o Božjim rečima i da razumeš istinu, to nije baš tako jednostavno kao kad doživiš nekoliko iskustava. Da li ste i vi lično doživeli takva iskustva? Verovatno svako jeste nekoliko puta. Kada ljudi po prvi put počnu da doživljavaju Božje reči, pojavi se tračak svetlosti, ali je njihovo znanje još uvek površno. Ono nalikuje razumevanju doktrine, samo što deluje praktičnije i ne može se jasno objasniti u jednoj ili dve rečenice. Njihov razgovor u drugima budi utisak da je njihovo znanje praktičnije od reči i doktrina. Ako im se iskustva prodube, te mogu da govore o nekim pojedinostima, tada će delovati da je njihovo znanje još praktičnije. Ako neko vreme nakon toga ljudi i dalje budu imali iskustva i ako mogu da govore sa istinskim poznavanjem Božjih reči, onda će njihovo znanje biti uzdignuto sa opažajnog na racionalni nivo. To je istinsko razumevanje istine. Kada ljudi nastave da doživljavaju Božje reči i da ih sprovode u delo, moći će da dokuče načela istine i da znaju kako da primene istinu. To znači ući u istina-stvarnost. U tom trenutku, kada budu dali iskustveno svedočenje, oni koji ih slušaju će osetiti da je ono praktično, te će ga silno hvaliti. Kada čovek dostigne taj nivo, Božje reči će postati njegova život-stvarnost, i samo se za takvu osobu može reći da je zadobila istinu. To je pojednostavljeni proces doživljavanja Božjih reči i zadobijanja istine, što se može postići tek nakon nekoliko ili čak više od deset godina truda. Kada čovek počne da doživljava i primenjuje Božje reči, on misli da će to biti prilično jednostavno, ali kada ga nešto zadesi, ne zna kako da se tome suprotstavi ili kako to da reši, pa se javljaju svakojake poteškoće. Njegove predstave i uobrazilje stvoriće prepreke, njegova iskvarena narav će dovesti do ometanja, a kada naiđe na prepreke i neuspehe, neće više znati kako da doživi te reči. Ljudi sa iskvarenim naravima posebno su krhki i lako postaju negativni, a kada ih napadaju, klevetaju i osuđuju, lako pokleknu i nisu u stanju da ustanu. Ako se ti problemi mogu rešiti traženjem istine, ako se čovek može osloniti na Boga da bi čvrsto stajao, onda može da krene putem stremljenja ka istini. Ako čovek nije zainteresovan za istinu i ne smatra da je istina nešto dragoceno što treba iskusiti i zadobiti, onda on nema snage da primenjuje istinu, pa će pokleknuti i saplesti se čim naiđe na prvu poteškoću. Takav čovek je kukavica i nije mu lako da zadobije istinu. Božje reči su istina, novi život koji je On podario ljudima, pa koja je onda svrha prihvatanja istine? Svrha je zadobiti istinu i život, doživeti istinu kao svoj sopstveni život. Pre nego što istina postane čovekov život, svrha prihvatanja istine uglavnom je rešavanje iskvarenih naravi. Koje iskvarene naravi ovo može da reši? Uglavnom rešava stvari kao što su buntovništvo, predstave i uobrazilje, nadmenost, umišljenost, sebičnost, podlost, nepoštenje, lažljivost, površnost i neodgovornost, kao i nedostatak savesti i razuma. I šta je krajnji rezultat koji se time postiže? Rezultat je da čovek može da bude poštena osoba koja se pokorava Bogu, koja Ga poštuje kao velikog, koja Ga obožava, koja Mu je odana i istinski Ga voli, i koja će Mu se pokoravati do smrti. Takva osoba u potpunosti proživljava obličje pravog čoveka, postala je osoba koja ima istinu i ljudskost. To su najuzvišenije visine do kojih čovek može dopreti u stremljenju ka istini.

Dakle, kako ljudi mogu da jedu, piju i dožive Božje reči da bi rešili svoje iskvarene naravi? To nije jednostavna stvar. Iskvarene naravi su problem koji zaista postoji, a one se prirodno otkrivaju u stvarnim životima ljudi. Šta god da zadesi ljude i šta god da oni rade, njihove iskvarene naravi će se uvek otkriti. Na primer, bez obzira na to šta ljudi govore ili rade, oni veći deo vremena imaju određene namere i ciljeve. Oni koji poseduju pronicljivost mogu da osete da li je način na koji ljudi govore i delaju istinit ili lažan, a isto tako osete i šta je skriveno u njihovim rečima i postupcima, kao i zamke koje u njima leže. A da li se te stvari prirodno otkrivaju? Mogu li ih ljudi sakriti? Čak i ako ljudi ne kažu i ne urade ništa, kada ih nešto zadesi, oni ipak imaju neku reakciju. Te se stvari najpre otkriju kroz njihov izraz, a onda još više kroz njihove reči i postupke. Oni koji su pronicljivi uvek će primetiti, a samo budale i idioti ne mogu to razlučiti. Moglo bi se reći da je za ljude normalno da otkriju svoju iskvarenost, da je to stvarni problem koji postoji kod svih. S kojom svrhom Bog izražava toliko istina u Svom delu tokom poslednjih dana? On izražava te istine da bi rešio iskvarene naravi ljudi i osnovne uzroke njihovih grehova, da bi spasio ljude od Sotonine iskvarenosti, da bi pomogao ljudima da postignu spasenje i otrgnu se od Sotoninog uticaja, a posebno da bi ljudima podario život, istinu i put. Ako ljudi veruju u Boga, a ne prihvataju istinu, ne mogu biti pročišćeni od svoje iskvarene naravi, te zato ne mogu postići spasenje. Tako će oni koji istinski veruju u Boga uložiti trud u primenu i doživljavanje Njegovih reči, promisliće o sebi i pokušati da upoznaju sebe kada se njihove iskvarene naravi otkriju, i tražiće istinu Božjih reči da bi rešili tu iskvarenu narav. Ljudi koji vole istinu usredsređuju se na promišljanje o sebi i na pokušaj da upoznaju sebe kroz čitanje Božjih reči; oni osećaju da su Božje reči kao ogledalo koje otkriva njihovu sopstvenu iskvarenost i ružnoću. Oni tako, kroz Božje reči, prihvataju Njegov sud i grdnju i postepeno rešavaju svoju iskvarenu narav. Kada vide da se njihova iskvarena narav manje pokazuje, kada se istinski pokore Bogu, shvatiće da je primena istine mnogo lakša i da više nema poteškoća. U tom će trenutku videti istinsku promenu u sebi i istinska pohvala Bogu razviće se u njihovom srcu: „Svemogući Bog me je spasio od ropstva i ograničenja moje iskvarene naravi i spasio me je od Sotoninog uticaja.” Taj je rezultat postignut doživljavanjem suda i grdnje u Božjim rečima. Ako ljudi ne mogu da dožive sud i grdnju u Božjim rečima, ne mogu se pročistiti od svojih iskvarenih naravi niti se otrgnuti od Sotoninog uticaja. Ima mnogo ljudi koji ne vole istinu, koji nakon čitanja Božjih reči i slušanja propovedi govore samo reči i doktrine i, posledično, ne rešavaju nijednu od svojih iskvarenih naravi uprkos dugogodišnjoj veri u Boga. Ti ljudi su i dalje iste stare Sotone i đavoli kakvi su oduvek bili. Mislili su da će se rešiti svoje iskvarene naravi dok god prenose Božje reči; da će se rešiti svoje iskvarene naravi dok god deklamuju par Božjih reči i u zajedništvu s drugima razgovaraju o Njegovim rečima; da će se rešiti svoje iskvarene naravi dok god mogu da izgovore mnoštvo reči i doktrina, i da će se rešiti svoje iskvarene naravi dok god mogu da razumeju doktrine i nauče se samokontroli. Kao rezultat toga, nakon dugogodišnje vere u Boga, još uvek nema nikakve promene u njihovim životnim naravima, oni ne mogu da govore o iskustvenom svedočenju i zaprepašćeni su. Nakon mnogo godina vere u Boga, ostali su praznih ruku i nisu zadobili nikakvu istinu, uzalud su živeli i traćili vreme tokom svih tih godina. Sada ima mnogo lažnih starešina i delatnika koji su takvi, koji se fokusiraju samo na obavljanje posla i držanje propovedi, a ne ulažu trud u primenu i doživljavanje Božjih reči. Pa, da li su oni na putu stremljenja ka istini? Nisu nipošto.

Šta je najvažnija stvarnost za one koji veruju u Boga? To je primena istine. Šta je najvažniji deo primene istine? Nije li to da se prvo moraju dokučiti načela? Šta su onda načela? Načela su praktična strana istine, merilo koje može garantovati rezultate. Toliko su načela jednostavna. Kada se doslovno shvate, misliš da je svaka rečenica Božjih reči istina, ali ne znaš kako tu istinu da primeniš. Razlog je upravo to što ne razumeš načela istine. Ti misliš da su Božje reči sasvim tačne, da su istina, ali ne znaš koja je praktična strana istine, niti stanja na koje ona cilja, ne znaš koja načela ovde važe ni koji je put do primene – ti to ne možeš da dokučiš niti da razumeš. To dokazuje da razumeš samo doktrinu, a ne istinu. Ako zaista osećaš da samo doktrinu razumeš, šta onda treba da uradiš? Moraš da tražiš istinu. Najpre razvij precizan osećaj za praktičnu stranu istine, vidi koji se aspekti stvarnosti najviše ističu i kako treba da je primeniš da bi ušao u ovu stvarnost. Ovakvim traženjem i ispitivanjem pronaći ćeš put. Kada jednom shvatiš načela i budeš proživljavao tu stvarnost, zadobićeš istinu, a to dostignuće dolazi iz traganja za istinom. Ako možeš da dokučiš načela mnogih istina i neke od njih primeniš u delo, onda imaš istina-stvarnost i zadobio si život. Bez obzira na to koji aspekt istine tražiš, kada dokučiš gde leži stvarnost istine u Božjim rečima i šta su Njegovi zahtevi, kada zaista razumeš, možeš da platiš cenu i istinu primeniš u delo, onda si zadobio tu istinu. Dok budeš zadobijao tu istinu, tvoja iskvarena narav će se malo po malo rešavati, a istina će prodreti u tebe. Ako stvarnost istine možeš da sprovedeš u delo, da obaviš svoju dužnost i svaku radnju i da se vladaš u skladu sa načelima primene ove istine, zar to ne znači da si se promenio? Kakva si osoba postao? Postao si neko ko ima istina-stvarnost. Da li je delovanje čoveka koji ima istina-stvarnost principijelno? Da li je neko čije je delovanje principijelno zadobio istinu? Da li neko ko je zadobio istinu proživljava normalnu ljudskost? Da li neko ko proživljava normalnu ljudskost ima istinu i ima ljudskost? Ljudi koji imaju istinu i imaju ljudskost u skladu su sa Božjim namerama, a ljudi koji su u skladu sa Božjim namerama upravo su onaj tip ljudi koje On želi da zadobije. To je iskustvo verovanja u Boga i iskustvo da vas je Bog zadobio, a takođe je i proces zadobijanja istine koji počinje jedenjem i ispijanjem Njegovih reči, kao i proces postizanja spasenja. To je put stremljenja ka istini i put usavršavanja od strane Boga.

Odlomak 68

Da li vi sada razumete od čega zavise zadobijanje istine i ulazak u istinu-stvarnost? Zavise od traganja za istinom i primene istine – radi se samo o te dve stvari, i to je vrlo jednostavno. Iako je istina koju Bog izražava zabeležena u pisanom obliku, stvarnost istine nije u pisanim rečima, a kamoli da je čovek može shvatiti ili razumeti iz samog teksta. Dakle, kako se istina može razumeti? Istina se može razumeti i zadobiti uglavnom kroz primenu i doživljavanje Božjih reči, doživljavanje Njegovog dela, kroz traganje za istinom i kroz prosvećenje Svetog Duha. Stvarnost istine se ostvaruje tako što je ljudi primenjuju i doživljavaju; to je nešto što proizlazi iz ličnog iskustva i što ljudi proživljavaju. Istina nije prazna teorija, niti su to jednostavne, prijatne reči. To su reči bogate životnom silom; to su večne maksime života; ona je najpraktičnija, dragocena stvar koja može pratiti čoveka u njegovom svakodnevnom životu, tokom celog njegovog života. Šta je istina? Istina je osnova postojanja ljudskog života, i načela primene u vlastitom ponašanju i ophođenju prema stvarima. Istina daje čoveku jedan pravac i svrhu u životu; ona omogućava čoveku da proživi pravo ljudsko obličje i da živi pred Bogom, da Mu bude pokoran i da Ga obožava. Zbog toga ljudi ne mogu da žive bez istine. Dakle, na šta se ti sada oslanjaš u životu? Kakve misli i gledišta ti imaš? Koji su tvoji pravac i svrha u obavljanju stvari? Ako imaš istinu-stvarnost, živiš po načelima, sa pravcem i svrhom. Ako je nemaš, živiš bez načela, pravca ili svrhe. Ti nesumnjivo živiš po Sotoninoj filozofiji, po tim stvarima iz tradicionalne kulture. Tako žive nevernici. Da li možete da prozrete ovu stvar? Da bi razrešio ovaj problem, moraš da tražiš i prihvatiš istinu. Da li je lako zadobiti istinu? (Jeste, ako se oslonimo na Boga.) Dok se oslanjaš na Boga, moraš da se osloniš i na samog sebe. Ti moraš da imaš tu veru i tu rešenost, i moraš imati ovaj zahtev u svom srcu, govoreći: „Ne želim da živim među iskvarenim sotonskim naravima. Ne želim da me one kontrolišu i prave budalom i da time neprestano razotkrivam svoju ružnoću, čineći da me Bog prezire. Tako bih bio nedostojan da živim pred Bogom.” Taj osećaj moraš imati u svom srcu. Zatim, kad ti se stvari dešavaju, moraš primenjivati istine koje razumeš i koje su ti nadohvat ruke na svoj stvarni život i biti u stanju da ih primenjuješ u svakoj stvari. Na taj način, zar istina neće postati tvoja stvarnost? A kada istina postane tvoja stvarnost, da li ćeš i dalje brinuti da tvoj život neće rasti? Kako možeš da proceniš da li neka osoba poseduje istinu-stvarnost? To se može videti u onom što ona govori. Osoba koja govori samo reči i doktrine ne poseduje istinu-stvarnost i svakako ne zna kako da primenjuje istinu, tako da je sve što govori prazno i nepraktično. Ako neko ima istinu-stvarnost, njegove reči mogu da reše probleme ljudi. Oni mogu da prozru suštinu problema. Sa samo nekoliko jednostavnih reči, problem koji te je mučio godinama može da bude rešen; razumećeš istinu i Božje namere, više ti neće biti teško, nećeš se više osećati kao da si vezan i sputan i steći ćeš slobodu i oslobađanje. Da li je ono što takva osoba kaže istina-stvarnost? Jeste, to je istina-stvarnost. Ako čovek ne može da razgovara u zajedništvu o suštini tvog problema šta god da kaže, i ništa od onoga što besedi ne rešava tvoj problem u korenu, onda on govori samo reči i doktrine. Da li reči i doktrine mogu da pruže nešto ljudima i pomognu im? Reči i doktrine ne mogu ništa da pruže ljudima, niti mogu da im pomognu, i ne mogu da reše stvarne poteškoće ljudi. Ali je drugačije kada govori neko ko razume istinu. Sa samo nekoliko reči, može da dođe do korena problema i ukaže na uzrok problema. Čak i jedna rečenica može da probudi ljude i pogoditi srž stvari. Tako se koriste reči koje sadrže istinu-stvarnost da bi se rešile poteškoće ljudi i ukazalo na put primene.

Ovaploćeni Bog došao je u poslednjim danima. S obzirom na to da ljudi veruju u praktičnog Boga, šta je to što treba najviše da zadobiju? To je istina, to je život; ništa osim ovoga nema nikakvo značenje. Hristos je došao i ono što je doneo je istina, to je život; On je došao da snabdeva ljude životom. Pa, kako tačno treba verovati u praktičnog Boga? I kako se mogu zadobiti istina i život? Bog je izrazio toliko istina. Svi oni koji su gladni i žedni pravednosti trebalo bi da jedu i piju neophodnu količinu Božjih reči. Sve Božje reči su istina, a Njegove reči su bogate i obilne; Njegove reči obiluju zlatom i preplavljene su blagom. Dok uživaju u izobilju prelepe hananske zemlje, oni koji vole istinu preplavljeni su radošću u srcu. Istina i svetlo se nalaze u svakoj rečenici Božjih reči koje jedu i piju, sve su one blago. Ljudi koji ne vole istinu mršte obrve u brizi; oni sede za trpezom, a trpe veliku glad, otkrivajući svoju jadnost. Oni koji znaju kako da tragaju za istinom zadobijaju sve više i više, dok oni koji ne znaju kako da tragaju za istinom završavaju u ćorsokaku. Sada je od najvećeg značaja da naučite da tragate za istinom u svemu, i da dođete do razumevanja istine, do primene istine i do istinskog pokoravanja Bogu. To znači verovati u Boga. Verovati u praktičnog Boga znači zadobiti istinu i život. Čemu služi istina? Da li ona služi da obogati duhovni svet ljudi? Da li treba da ljudima pruži dobro obrazovanje? (Ne.) Dakle, koji čovekov problem istina zapravo razrešava? Istina je tu da razreši čovekovu iskvarenu narav, da razreši čovekovu grešnu prirodu, da omogući ljudima da žive pred Bogom i da prožive normalnu ljudskost. Neki ljudi ne razumeju šta je istina. Oni stalno veruju da je istina duboka i apstraktna i da je istina misterija. Ne razumeju da je istina nešto što ljudi primenjuju, što treba da primene. Neki ljudi veruju u Boga deset ili dvadeset godina i još uvek ne razumeju tačno šta je istina. Da li je takva osoba zadobila istinu? (Ne.) Zar nisu jadni ti koji nisu zadobili istinu? Jesu, i to veoma – kao što to i himna kaže: oni „sede za trpezom, a trpe veliku glad”. Nije teško steći istinu, kao ni ući u istina-stvarnost, ali ako ljudi uvek osećaju odbojnost prema istini, da li je mogu zadobiti? Ne mogu. Zato moraš uvek da dolaziš pred Boga i da ispituješ svoja unutrašnja stanja odbojnosti prema istini, da vidiš koje manifestacije odbojnosti prema istini imaš, koji načini postupanja pokazuju odbojnost prema istini i po kojim pitanjima ti imaš stav odbojnosti prema istini – ove stvari moraš često da ispituješ. Na primer, neko te prekori rečima: „Ne možeš da obaviš svoju dužnost sledeći svoju volju – trebalo bi da razmisliš o sebi i da spoznaš sebe.” A ti se naljutiš i uzvratiš: „Znači, način na koji ja obavljam svoju dužnost nije dobar, je li? Pretpostavljam da ti savršeno obavljaš svoju dužnost? Šta nije u redu sa načinom na koji obavljam svoju dužnost? Bog poznaje moje srce!” Kakav je to stav? Da li je to stav prihvatanja istine? (Ne.) Prvo moraš da imaš stav prihvatanja istine kada ti se stvari dešavaju. Ako nemaš taj stav, to je kao da nemaš posudu u koju ćeš primiti blago, pa nisi u stanju da zadobiješ istinu. Ukoliko neka osoba ne može da zadobije istinu, njena vera u Boga je uzaludna! Svrha verovanja u Boga jeste da se zadobije istina. Ako ne možeš da zadobiješ istinu, onda je tvoja vera u Boga propala. Šta znači zadobiti istinu? To je kada istina postane tvoja stvarnost, kada postane tvoj život. To znači zadobiti istinu – to znači verovati u Boga! Zašto Bog govori Svoje reči? Zašto Bog izražava te istine? Da bi ljudi mogli da prihvate istinu tako da se njihova iskvarenost pročisti; da bi ljudi mogli da zadobiju istinu tako da istina postane njihov život. Zašto bi inače Bog izrazio toliko istina? Da bi se takmičio sa Biblijom? Da bi osnovao „Univerzitet istine” i obučavao neku grupu ljudi? Odgovor je „ne” na oba pitanja. Zapravo, svrha toga je potpuno spasenje ljudskog roda, kao i da ljudi razumeju istinu i da je, konačno, zadobiju. Sada razumete, zar ne? Šta je najvažnije u verovanju u Boga? (Zadobiti istinu i ući u istina-stvarnost.) Nakon tog trenutka, sve zavisi od toga kako vi ulazite u istina-stvarnost i da li ste u stanju to da uradite ili ne.

Odlomak 69

A što se tiče reči: „Strah od Jahvea početak je mudrosti”, kako ih vi obično sprovodite u delo i proživljavate? (Tako što se pokoravam svim Božjim rečima i delu.) To je uopštena izjava, doktrina. Zvuči dobro, ali je praznjikava. Šta ćeš uraditi ako se suočiš s nečim što je u suprotnosti s tvojim predstavama i ne možeš da se pokoriš? To je stvarni izazov. Kada se to desi, kako se tim rečima mogu postići ikakvi rezultati i kako one mogu da utiču na tebe, kako mogu da obuzdaju tvoje ponašanje i promene načela i smer tvojih postupaka? Primera radi, recimo da te boli stomak i neko kaže: „Bol prođe kada se popije analgetik”. Znaš da je ova izjava tačna, ali kako da je prihvatiš i primeniš? Da li popiješ analgetik kada te boli stomak? Kada ga popiješ? Pre ili posle obroka? Koliko puta dnevno? Koliko analgetika popiješ odjednom da bol prođe i koliko dana bi trebalo da ih piješ da bi postigao efekat? Da li znaš te detalje? Njih možeš da doživiš samo ako izjavu „bol prođe kada se popije analgetik” primeniš u stvarnom životu. Ako je ne primeniš, ona će za tebe biti samo fraza iz doktrine ma koliko da je priznaješ, prihvataš i odobravaš. Ali ako primeniš ovu izjavu u stvarnom životu, lečiš svoju bolest i imaš koristi od toga, to više neće biti prazna izjava kada je izgovoriš, već praktična. Kada se neko drugi nađe u sličnoj situaciji, moći ćeš da iskoristiš svoje praktično iskustvo da mu pomogneš. Upravo smo rekli: „Strah od Jahvea početak je mudrosti”. Fraza „strah od Jahvea” je nešto što ljudi moraju da sprovedu u delo, a „početak mudrosti” je rezultat koji se dobije sprovođenjem straha od Jahvea u delo. Odnosno, mudrost je rezultat koji ćeš moći da ostvariš tek kad frazu „strah od Jahvea” sprovedeš u delo u stvarnom životu i kada ti ta fraza pomogne i bude od koristi. Hajde da najpre govorimo o tome kako da ovu frazu „strah od Jahvea” sprovedemo u delo. Ova fraza tiče se svih problema s kojima se ljudi suočavaju u stvarnom životu, kao što su to njihove misli, ideje i stanja, poteškoće na koje nailaze, njihove predstave i uobrazilje, njihove zablude, sumnje i nagađanja o Bogu, kao i njihova površnost, varanje, samopravednost i želja da se bude zakon za sebe, koje ljudi često ispoljavaju dok obavljaju svoju dužnost itd. Dakle, kako možeš frazu „strah od Boga” da sprovedeš u delo kako bi promenio načela po kojima postupaš i vladaš se? Ako prođeš kroz sve detalje ove fraze, ako ih iskusiš i spoznaš, to će za tebe biti istina. Ali ako nikada ne prođeš kroz sve detalje i samo znaš za tu frazu i čuo si za nju, onda će ona za tebe uvek biti doktrina. Biće knjiška izjava, puke reči, a ne istina. Zašto to kažem? Zato što ova izjava nikada nije promenila ni jednu tvoju nameru niti ideju, misao i nazor. Nikada nije promenila načela po kojima se odnosiš prema svetu i po kojima se vladaš. Nije promenila stav koji imaš kada nešto radiš ili obavljaš svoju dužnost i nije preokrenula tvoje stanje. Ni na koji način ti nije koristila. Vi znate sve te poznate izreke i možete da ih izgovorite, ali ih samo površno razumete i niste ih praktično iskusili. Po čemu se to razlikuje od licemernih fariseja? Svi oni sveštenici i starci u svetu religije usredsređuju se na recitovanje i objašnjavanje poznatih poglavlja i pasusa iz Biblije. Onaj ko najviše recituje smatra se najduhovnijim, njemu se svi najviše dive i on ima najveći prestiž i najviši status. Međutim, u stvarnom životu oni svet, čovečanstvo i sve vrste ljudi vide isto kao i svetovnjaci i njihovi nazori se uopšte nisu promenili. To nešto dokazuje: ti delovi Biblije koje oni recituju nisu ni na koji način postali njihov život, očigledno su za njih samo obične teorije i verske doktrine i nisu promenili njihov život. Ako idete istim putem kao i vernici, onda verujete u hrišćanstvo, a ne u Boga i ne proživljavate Božje delo. Neki ljudi koji tek kratko vreme veruju u Boga dive se tim dugogodišnjim vernicima koji mogu da govore o mnogim duhovnim doktrinama. Kada oni vide kako ti dugogodišnji vernici bez ikakvih problema sede i govore dva-tri sata bez prestanka, oni počnu da uče od njih. Oni uče te duhovne termine i izraze i kako ti dugogodišnji vernici govore i ponašaju se, a onda zapamte neke suštinske Božje reči. Oni tako rade sve dok jednog dana konačno ne pomisle da nešto imaju. Kada dođe vreme za okupljanje, oni počnu da naglabaju o visokoparnim idejama, ali ako ih pažljivo saslušate, videćete da je to gomila gluposti, prazne priče, prazne reči i doktrine. Jasno je da su oni verski prevaranti koji su obmanuli i sebe i druge. To je stvarno tragično! Nemojte ići tim putem. Čim krenete njime, bićete skroz uništeni i onda će vam biti teško da se vratite čak i ako to budete želeli! Ako se prema tim rečima i doktrinama odnosiš kao prema nečem dragocenom i kao prema životu i ako se njima razmećeš na svakom koraku, onda povrh svoje iskvarene, sotonske naravi imaš i duhovne teorije i licemerne stvari. To nije samo pogrešno, već je i krajnje odvratno. Besramno je, a i mučno je i strašno gledati to. Veroispovesti kojima pripadaju sledbenici Gospoda Isusa sada nazivamo hrišćanstvom i karakterišemo ih kao religije i verske grupe. To je zato što ti ljudi veruju u Boga, ali ne prihvataju istinu i Božje reči ne sprovode u delo niti ih proživljavaju, već se umesto toga drže verskih rituala i formalnosti, bez ikakve promene svojih život-naravi. To nisu ljudi koji streme istini; oni ne streme istini, putu i životu koji dolaze od Boga, već teže poznavanju Biblije, oponašaju fariseje i neprijateljski su nastrojeni prema Bogu. Kao posledica toga, ova grupa ljudi se karakteriše kao hrišćanstvo. Svi ti ljudi koji veruju u Gospoda su pripadnici religije. Oni ne pripadaju Božjoj crkvi i nisu Njegova jagnjad. Odakle potiče reč „hrišćanstvo”? Ona potiče iz činjenice da se oni koji pripadaju hrišćanstvu pretvaraju da veruju u Boga, da su duhovnici i da slede Boga, ali oni zapravo poriču sve istine koje je Hristos izrazio, poriču delo Svetoga Duha i sve pozitivne stvari koje dolaze od Boga. Naoružavaju se, obavijaju i maskiraju stvarima koje je Bog izrekao u prošlosti. Oni te stvari koriste kao kapital, na svakom koraku, kako bi prevarom došli do izvora prihoda. Varaju ljude na svakom koraku pod maskom vere u Boga, takmiče s drugima u tome koliko dobro tumače i poznaju Bibliju i shvataju sve to kao slavu i kapital. Oni čak žele da prevarom dobiju Božje blagoslove i nagrade. Oni idu putem antihrista, putem kojim se poriče i osuđuje ovaploćeni Bog i upravo zbog tog puta kojim ide, ova grupa se na kraju karakteriše kao hrišćanstvo i religija. Hajde sada da razmotrimo termin „hrišćanstvo” – da li je to dobar ili loš naziv? Sasvim sigurno možemo da kažemo da to nije dobar naziv. To je znak sramote, a ne nešto čime se treba ponositi i što bi trebalo slaviti.

Šta je ono glavno što bi trebalo da razumeš kada stremiš ka istini i život-ulasku? Kako treba da postupaš praktično? Treba da otkriješ šta Bog zahteva od ljudi i kako bi ljudi trebalo da iskuse Njegovo delo u okviru svih reči koje je Bog izgovorio – ma o kojem aspektu da one govore. Svoje svakodnevno ponašanje i način na koji rešavaš stvari, misli i nazore, kao i različita stanja i ispoljavanja kada te nešto zadesi, treba da uporediš s Božjim rečima razotkrivanja i suda. I što je još važnije, treba da razmisliš o sebi i razumeš sebe, kao i da tragaš za istinom kako bi utvrdio načela praktičnog postupanja. Treba da kroz to pronađeš put primene, da naučiš kako da udovoljiš Božjim namerama dok obavljaš svoju dužnost, da se vladaš u potpunosti u skladu s Njegovim zahtevima i da budeš iskren čovek koji sprovodi istinu u delo. Nemoj da obmanjuješ ljude tako što često govoriš o rečima i doktrinama i o verskim teorijama. Ne predstavljaj se kao duhovnik i ne budi licemer. Moraš da se usredsrediš na to da prihvatiš istinu i da je sprovodiš u delo, kao i na to da koristiš Božje reči kako bi uporedio svoja stanja i ispitao ih, a onda da promeniš svoje pogrešne nazore i stavove s kojima pristupaš svakoj vrsti stvari. Konačno, tvoje srce mora da u svakoj situaciji bude bogobojažljivo i ne smeš da postupaš ishitreno, da slediš svoju volju, da činiš stvari u skladu sa svojim željama niti da živiš u skladu sa svojom iskvarenom naravi. Umesto toga, svi tvoji postupci i reči moraju da se zasnivaju na Božjim rečima i na istini. Na taj način tvoje srce će postepeno postati bogobojažljivo. Bogobojažljivo srce rađa se iz stremljenja istini, a ne iz uzdržavanja. Svako uzdržavanje prouzrokuje određene vrste ponašanja; to je neka vrsta površnog ograničavanja. Istinsko bogobojažljivo srce ostvaruje se stalnim prihvatanjem suda i grdnje u Božjim rečima i prihvatanjem orezivanja dok se proživljava Njegovo delo. Kada ljudi vide pravo lice svoje iskvarenosti, znaće da je istina dragocena i moći će da streme istini. Njihova iskvarena narav sve ređe će se otkrivati i oni će moći da pred Bogom žive normalno, da svakog dana jedu i piju Božje reči i da obavljaju dužnosti stvorenih bića. U tom procesu se rađaju bogobojažljivo srce i srce koje se pokorava Bogu. Svi oni koji stalno tragaju za istinom da bi rešili probleme dok obavljaju svoju dužnost su ljudi koji imaju bogobojažljivo srce. Svi oni koji su prihvatili disciplinu i iskusili puno orezivanja znaju šta to znači bojati se Boga. Kada se otkrije njihova iskvarenost, oni ne samo što osećaju strah i zebnju u srcu, nego mogu da osete i Božji gnev i Njegovo veličanstvo. U takvoj situaciji se u njihovom srcu prirodno javlja strah. Da li svi vi sada imate ikakvo iskustveno razumevanje tih stvari? (Malo.) Ono treba da se postepeno produbi. Nemojte da se zadovoljavate samo malim iskustvenim razumevanjem. Upravo sada se nalazite u pogodnom okruženju, slušate mnogo propovedi, idete na mnogo okupljanja, čitate mnogo Božjih reči i imate okruženje u kome treba da obavljate svoju dužnost, kao i sve druge uslove. Misliš da se bojiš za Boga, pa je tvoja vera ojačala, ali da se nađeš u drugačijem okruženju, da li bi bio u stanju da održiš svoje sadašnje stanje? Mogu li istine koje sada razumeš da promene tvoj pogled na stvari ili tvoje viđenje života i vrednosti? Ako istine koje razumeš ne mogu to da ostvare, onda ti istinski ne razumeš istinu. Kada Božje reči postanu istine koje razumeš i tvoj život, imaćeš život-ulazak i zakoračićeš u istina-stvarnost. To znači da će sprovođenje istine u delo postati nešto što radiš na sopstvenu inicijativu i osećaćeš da bi prirodno trebalo da radiš takve stvari. Postupanje u skladu s istinom postaće za tebe nešto prirodno i redovno, kao prirodno otkrivenje. To će značiti da su Božje reči postale tvoj život. Ako uvek kreneš pogrešnim putem kada se suočiš s nečim i ako stalno moraš da se preispituješ i da imaš nekog da ti pomogne i da te podrži kako bi dospeo na pravi put, onda nisi ni blizu tome i uopšte nemaš rast. Ako nema nikog da ti pomogne i da te podrži, ne zna se koliko nisko ćeš pasti čim se tvoje okruženje drastično promeni. Možda ćeš u toku samo jedne noći poreći ili izdati Boga, možda ćeš preko noći napustiti Boga i vratiti se u zagrljaj Sotoni. Drugim rečima, u opasnosti si sve dok ne zadobiješ istinu i dok istina ne postane tvoj život! Ako sada poseduješ malo istine, ako si spreman da se daš i imaš malo odlučnosti i pozitivnih težnji, to ne dokazuje da imaš život. To je sve samo površinska pojava, samo puke želje. Moraš da se naoružaš istinom dok se tvoj odnos s Bogom ne poboljša. Moraš da budeš u stanju da iskusiš Božje delo, kao i kušnje i oplemenjivanje. Kada se u tebi rodi iskrena vera u Boga, imaćeš iskrenu molitvu i iskreni razgovor s Njim. Bićeš u stanju da kažeš Bogu šta ti je na srcu i kada se suočiš s nečim, osećaćeš da se možeš osloniti samo na Njega i ni na koga drugog. Tada ćeš imati normalan odnos s Bogom. Kada imaš iskrenu veru u Boga, ta vera u Boga se neće nimalo promeniti, baš kao i Jovova, bez obzira na to šta On stavi pred tebe, čak i ako nekoliko godina ne možeš da prisustvuješ okupljanjima. U srcu će ti biti Božji put i Božje reči čak i ako budeš prisustvovao okupljanjima i ne bude nikog da ti drži propovedi. Nećeš napustiti Boga i biće ti jasno kako te On svakog dana vodi. Nećeš poreći Boga kada se suočiš s Njegovim kušnjama i čak ćeš u njima videti Njegovo delo. Tada ćeš moći da budeš samostalan. Vi još niste dotle stigli i imate još mnogo predstava, uobrazilja i nečistoća. U vašim postupcima i obavljanju dužnosti još uvek su prisutne neke zamaskirane stvari. Ima suviše vaše volje. Još ste u fazi pretvaranja i još uvek tražite da budete duhovna osoba, da propovedate duhovne doktrine i da se još više naoružate duhovnim frazama, terminima i teorijama. Još uvek težite tome da budete fariseji i lažni duhovnici. Još uvek nastojite da idete takvim putem i još uvek ste na pogrešnom putu. To je tako daleko od nekoga ko se istinski boji Boga i kloni se zla! Onda, dakle, morate da date sve od sebe da biste stremili istini i iskusili više suda, grdnje, kušnji i oplemenjivanja. Tek tada, ove prevare, pretvaranja i nenormalni načini razmišljanja mogu biti u potpunosti otklonjeni. Kada se očiste te iskvarenosti, odnos između vas i Boga prirodno će postati normalan.


Reči o služenju Bogu

Odlomak 70

Ako, kao crkveni starešina ili delatnik, treba da predvodiš Božji izabrani narod da uđe u istina-stvarnost i da dobro svedoči o Bogu, najvažnije je da ga navedeš da više čita Božje reči i više razgovara u zajedništvu o istini. Na taj način, Božji izabrani narod može steći dublje znanje o Božjim ciljevima za spasenje čoveka i o svrsi Božjeg dela, kao i razumeti Božje namere i Njegove razne zahteve prema čoveku, kako bi mogao da pravilno obavlja svoju dužnost i udovolji Bogu. Kada se okupite da razgovarate i propovedate, morate praktično da govorite o svom iskustvenom svedočenju, a ne da se zadovoljite samo propovedanjem reči i doktrina. Kada jedete i pijete reči Božje, morate se usredsrediti na razumevanje istine – jednom kada shvatite istinu, morate pokušati da je sprovedete u delo, i tek kada je budete primenjivali, zaista ćete je razumeti. Kada razgovarate u zajedništvu o Božjim rečima, razgovarajte samo o onome što razumete. Nemojte se hvaliti, davati neodgovorne primedbe, samo govoriti reči i doktrine, i nemojte da preuveličavate. Ako preuveličavaš, ljudi će se gnušati i odbaciti te, i osećaćeš se prekoreno, kajaćeš se i bićeš uznemiren nakon toga. Sve to ćeš sâm sebi naneti. Možeš li pomoći ljudima da shvate istinu i uđu u stvarnost ako samo propovedaš reči i doktrine da bi im održao predavanje i orezivao ih? Ako ono o čemu besediš nije praktično, i ako nije ništa drugo do reči i doktrina, onda bez obzira koliko ih orezuješ i držiš im predavanja, biće sve uzalud. Da li misliš da je to što te se ljudi pomalo plaše i što rade ono što im kažeš, a ne usuđuju se da prigovore, isto što i razumevanje istine i pokoravanje? To je potpuno pogrešno. Život-ulazak nije tako jednostavan. Neki ljudi koji postaju starešine su poput novih menadžera koji pokušavaju da ostave snažan utisak; počinju tako što pokušavaju da nametnu svoj novostečeni autoritet Božjem izabranom narodu i navode sve da im se pokore. Misle da će im to olakšati posao. Ako nemaš istinu-stvarnost, tvoj pravi rast će se ubrzo pokazati, tvoje pravo lice razotkriti, i moglo bi se dogoditi da budeš isključen. U nekim administrativnim poslovima, malo orezivanja i discipline je prihvatljivo. Ali ako nisi u stanju da podeliš istinu, na kraju opet nećeš moći da rešavaš probleme, a to će uticati na rezultate rada. Ako, bez obzira na probleme koji se pojavljuju u crkvi, uvek držiš ljudima predavanja i prebacuješ krivicu i ako stalno loše postupaš sa ljudima – onda će se ta tvoja iskvarena narav razotkriti, i pokazaćeš ružnu stranu svoje iskvarenosti. Ako uvek postavljaš sebe na pijedestal i tako držiš ljudima predavanja onda, kako vreme bude odmicalo, ljudi od tebe neće moći da dobiju životnu opskrbu niti da steknu ikakva praktična znanja, već će prema tebi osećati odbojnost i gađenje. Pored toga, biće nekih ljudi koji će, budući da su bili pod tvojim uticajem zbog nedostatka razboritosti, naučiti da drže drugima predavanja i orezuju ih; i oni će se naljutiti i izgubiti živce. Ne samo da nećeš biti u stanju da rešiš probleme ljudi nego ćeš i podstaći njihovu iskvarenu narav. I zar tako ne vodiš ljude putem propasti? Zar to nije delo zla? Starešina treba prvenstveno da ljude vodi kroz razgovor u zajedništvu o istini i opskrbljuje ih životom. Ako uvek postavljaš sebe na pijedestal i drugima držiš predavanja, da li će oni moći da shvate istinu? Ako provedeš neko vreme radeći na ovaj način, i ljudi te budu jasno videli onakvim kakav zaista jesi, odbaciće te. Da li možeš da dovedeš ljude pred Boga radeći na ovaj način? Nipošto. Samo ćeš uprskati rad crkve i navesti Božji izabrani narod da te se gnuša i odbaci te. Neke starešine i delatnici su iz tog razloga bili isključeni u prošlosti. Oni nisu bili u stanju da razgovaraju o istini da bi rešili stvarne probleme, niti da povedu ljude da jedu i piju Božje reči ili da razumeju sebe. Nisu uradili nijedan od ovih bitnih poslova. Oni su se samo usredsredili na to da postave sebe na pijedestal, da ljudima drže predavanja i daju naređenja, misleći da time obavljaju posao crkvenog starešine. Na kraju, nisu izvršavali radne aranžmane koje je izdao Višnji, uprkos tome što su znali za njih, niti su dobro obavljali bilo kakve određene poslove. Sve što su radili, osim što su prosipali reči i doktrine i uzvikivali parole, bilo je da zauzmu viši status i slepo drže predavanja i orezuju ljude. To je dovelo do toga da se svi plaše ovih starešina i delatnika i da ih izbegavaju, pa se ljudi nisu usuđivali da im prijave bilo kakve probleme. Postupajući na takav način, te starešine i delatnici su uprskali svoj rad i doveli ga do zastoja. Tek kada ih je Božja kuća smenila, shvatili su da nisu uopšte radili stvaran posao. Možda su se mnogo kajali, ali od žaljenja nema nikakve koristi. Svejedno su smenjeni i isključeni.

Odlomak 71

Svi vi želite da stremite istini. U prošlosti ste uložili malo truda kada ste sumirali različite aspekte istine u Božjim rečima. Neki ljudi su imali nešto od toga, dok su drugi samo rado primenjivali pravila, pa su zastranili. Kao rezultat toga, od svakog aspekta istine su napravili pravila kojih se treba pridržavati. Kada sumirate istinu na taj način, ne pomažete drugima da zadobiju život, niti u okviru istine menjate njihovu narav; zapravo ih navodite da savladaju neko znanje ili doktrinu u okviru istine. To je kao da su oni shvatili svrhu Božjeg dela, a zapravo su samo savladali nekoliko doktrina i reči, a ne razumeju značenje sadržano u istini. Upravo je nalik proučavanju teologije ili Biblije; kad obuhvate neke deliće biblijskog znanja i nekoliko teoloških teorija, ljudi steknu razumevanje samo jednog dela biblijskog znanja i teorija. Najvičniji su u izlaganju tih reči i doktrina, ali nemaju pravo iskustvo. Nemaju razumevanje o svojoj iskvarenoj naravi, a još manje imaju razumevanje o Božjem delu. Naposletku, ono što su ovi ljudi stekli samo je nekoliko doktrina i fragmenata znanja; to je samo gomila pravila. Nisu stekli ništa što je praktično. Ako Bog obavlja novo delo suda, da li su ti ljudi sposobni da ga prihvate i da mu se predaju? Možeš li to uporediti sa istinama koje si sumirao? Ako to možeš, a imaš i malo razumevanja, onda su stvari koje si sumirao praktične u određenoj meri. Ako ne možeš, onda su stvari koje si sumirao samo pravila i nemaju vrednost. Da li je, kao takvo, sumiranje istine na taj način prikladno? Može li pomoći ljudima da shvate istinu? Ako nema efekta, onda apsolutno nema smisla to raditi. Time se samo ljudi navode da proučavaju teologiju. To ih ne dovodi do toga da iskuse Božje reči i istinu. Zato Božja kuća mora imati načela kada uređuje knjige. Mora biti u stanju da pomogne ljudima da lako razumeju istinu, da imaju put za ulazak i svetlost u svojim srcima. To olakšava ulazak u istina-stvarnost. Ne možete biti kao oni koji, u nekoj religiji, proučavaju biblijsko i teološko znanje na sistematski način. To će samo usmeriti ljude ka biblijskom znanju, ka verskim obredima i pravilima, i strpati ih u ograničeni okvir. To nema moć da ljude dovede pred Boga kako bi shvatili istinu i Božje namere. Misliš da će postavljanjem niza pitanja, a zatim odgovaranjem na njih, ili navođenjem glavnih tačaka, a zatim sažimanjem i sumiranjem istine u nekoliko redova, ova pitanja postati razumljiva sama po sebi, da će tvojoj braći i sestrama biti lakše da ih razumeju. Misliš da je to dobar pristup. Međutim, nakon što ljudi završe sa čitanjem, neće razumeti značenje sadržano u istini; oni to nikada neće uskladiti sa stvarnošću. Sve što su savladali je nekoliko reči i doktrina. Zato je bolje da ne radite te stvari od toga da ih radite! Ako radiš te stvari, to je način da navedeš ljude da razumeju i savladaju znanje. Ti upućuješ ljude u doktrinu i religiju i navodiš ih da veruju u Boga i slede Boga unutar konteksta religiozne doktrine. Nije li to put kojim je sveti apostol Pavle naveo ljude da prigrle svoju veru u Boga? Vi mislite da je naročito važno razumeti duhovnu doktrinu, ali da nije važno znati Božje reči. To je velika greška. Postoji mnogo ljudi koji se fokusiraju na to koliko Božjih reči mogu da zapamte, o koliko doktrine mogu da razgovaraju i koliko duhovnih formula mogu da otkriju. Zato vi uvek želite da sistematski sumirate svaki aspekt istine tako da svi uglas govore potpuno iste stvari, deklamuju iste doktrine, poseduju isto znanje i pridržavaju se istih pravila. To je vaš cilj. Izgleda da vi to radite da biste pomogli ljudima da bolje razumeju istinu, ali ne znate da navodite ljude na doktrinarna pravila Božjih reči, i da će se oni udaljavati sve više od istine-stvarnosti Božjih reči. Da biste zaista pomogli ljudima da razumeju istinu, morate kombinovati čitanje Božje reči sa stvarnošću i iskvarenim stanjima ljudi. Morate razmišljati o problemima unutar sebe i razumeti ih, i razmišljati o iskvarenim naravima koje otkrivate. Onda to morate popraviti traženjem istine u Božjim rečima. To je jedini način da se reše stvarni problemi ljudi i da se nateraju da razumeju istinu i uđu u stvarnost. Samo ostvarivanjem ovog rezultata se zaista ljudi dovode pred Boga. Ako je sve o čemu govoriš u domenu duhovne teorije, doktrina i pravila; ako je jedina stvar na koju se fokusiraš ta da osiguraš da se ljudi dobro ponašaju; ako je sve što možeš da postigneš da nateraš ljude da govore isto i poštuju ista pravila, ali nisi sposoban da ih navedeš da razumeju istinu, a još manje da ih nateraš da bolje razumeju sebe kako bi se mogli pokajati i promeniti, onda si razumeo samo reči i doktrine, i lišen si bilo kakve istine-stvarnosti. Na kraju, verujući u Boga na ovaj način, ne samo da nećeš moći da zadobiješ istinu, već ćeš i sam sebe ometati i izgubiti se ili odreći – nećeš moći ništa da zadobiješ.

Da li ste primetili određene obrasce u načinu na koji Bog govori? Neki ljudi to izražavaju ovako: sadržaj u svakom govoru od Boga je višestruk. Značenje svakog odlomka i svake rečenice se razlikuje. Čoveku nije lako da zapamti, niti je ljudima lako da razumeju. Ako ljudi žele da sumiraju glavnu ideju svakog odlomka, neće to moći. Ljudi lošeg kova ne mogu da shvate Božje reči. Bez obzira na to kako se sa njima razgovaralo u zajedništvu, oni i dalje nisu u stanju da razumeju istinu. Božje reči nisu romani, proza ni književna dela; one su istina i jezik koji čoveku daje život. Čovek ne može da razume ove reči kada samo razmišlja o njima, niti ljudi mogu da sumiraju obrasce unutar njih tako što će uložiti malo više truda. Zato, bez obzira na to o kom aspektu istine imaš malo znanja i o čemu si sposoban nešto da govoriš, ne možeš se hvaliti, jer je ono što razumeš samo delimično znanje. Time je samo zagrebana površina, to je samo kap u moru i premalo je za razumevanje prave Božje namere. U svakom Božjem govoru postoji nekoliko aspekata istine. Na primer, u govoru se kazuje o tajnama Božjeg ovaploćenja. Uključuje značaj ovaploćenja, delo koje je postignuto ovaploćenjem i kako ljudi treba da veruju u Boga. Takođe može obuhvatiti kako ljudi treba da spoznaju Boga i vole Boga. Obuhvata mnoge aspekte istine. Ako, kao što ti zamišljaš, ovaploćenje ima samo nekoliko značenja, koja se mogu sažeti u nekoliko rečenica, zašto onda čovek uvek ima pojmove i zamišljanja o Bogu? Koje efekte delo ovaploćenja želi da postigne na ljude? Da se omogući ljudima da čuju Božje reči i vrate se Bogu. Da se uzajamno deluje na čoveka, da se direktno spasi čovek i da se omogući čoveku da spozna Boga. Nakon spoznavanja Boga, ljudi prirodno razvijaju bogobojažljivo srce i postaje im lako da se pokore Bogu. Zato bilo koji aspekt Njegove reči ili istine nije tako jednostavan kao što ti zamišljaš. Ako gledaš na Božje reči i božanski jezik kao na nešto tako jednostavno, verujući da se svaki problem može rešiti jednim odlomkom Božjih reči, onda ne možeš u potpunosti da razumeš istinu. Čak i ako je tvoje razumevanje u skladu sa istinom, ono je i dalje jednostrano. Svaki govor od Boga se kazuje iz više perspektiva. Čovek ne može sažeti Božje reči niti izvući suštinu iz njih. Nakon izvlačenja suštine, vi mislite da se odlomak Božjih reči odnosi samo na jedno pitanje, dok u stvarnosti taj odlomak može da reši nekoliko problema. Ti ih ne možeš obuhvatiti ili razgraničiti, jer svi aspekti istine uključuju brojne stvarnosti. Zašto se kaže da je istina život, da u njoj ljudi mogu da uživaju i da je to nešto što ljudi ne mogu da dožive u potpunosti čak ni posle nekoliko života ili stotina godina? Ako sumiraš određeni aspekt istine ili odlomak Božjih reči, onda je odlomak koji si sumirao postao formula, pravilo, doktrina – to više nije istina. Iako su to izvorne Božje reči, bez ijedne promenjene reči, ako ih sumiraš i uređuješ na ovaj način, one postaju teorijske reči, a ne istina. Zašto je to tako? To je zato što ćeš ti odvesti ljude na pogrešan put i dalje u doktrine, navodeći ih da razmišljaju, zamišljaju, razmatraju probleme i čitaju Božje reči, sve u skladu sa tvojom doktrinom. Nakon čitanja iznova i iznova, ljudi će razumeti samo jednu doktrinu i videti jedno pravilo u tom odlomku, ali neće videti aspekt koji je istina-stvarnost. Naposletku, ti ćeš povesti ljude na put da razumeju doktrine i poštuju pravila. Oni neće znati kako da iskuse Božje reči. Oni će samo razumeti doktrine i raspravljati o doktrinama, ali neće razumeti istinu niti spoznati Boga. Ono što će izlaziti iz njihovih usta biće samo ispravne i milozvučne doktrine, ali će im ipak nedostajati čak i najmanji delić stvarnosti i same neće imati izlaza. Takvo vođstvo zaista čini veliku štetu čoveku!

Da li vi znate šta je najveći tabu u čovekovom služenju Bogu? Neke starešine i delatnici uvek žele da budu drugačiji, da budu bolji od ostalih, da se pokažu i da smisle neke nove trikove, kako bi Bog uvideo koliko su oni zaista sposobni. Međutim, oni se ne fokusiraju na razumevanje istine i ulazak u stvarnost Božjih reči. Ovo je najbudalastiji način postupanja. Nije li to upravo otkrivanje arogantne naravi? Neki čak kažu: „Ako ovo uradim, siguran sam da će to usrećiti Boga. Svideće Mu se to. Ovaj put ću to pokazati Bogu. Prirediću Mu lepo iznenađenje.” Ispostavlja se da je „lepo iznenađenje” velika stvar. Šta je rezultat? Drugi ljudi vide da je to što ovi ljudi rade previše apsurdno. Ne samo da to nije korisno za rad Božje kuće, već je i traćenje novca – uzrokuje gubitke u žrtvama za Boga. Žrtve za Boga se ne smeju koristiti kako ti želiš; greh je trošiti žrtve za Boga. Ovi ljudi na kraju vređaju Božju narav, Sveti Duh prestaje da deluje u njima i oni bivaju eliminisani. Zato, nikad ne radi impulsivno šta god ti želiš. Kako možeš da ne uzmeš u obzir ishod? Kada vređaš Božju narav i prekršiš Njegove upravne odluke, a zatim budeš eliminisan, nećeš imati više ništa da kažeš. Bez obzira na tvoju nameru i da li to radiš namerno ili ne, ako ne razumeš Božju narav ili Njegove namere, lako ćeš Ga uvrediti i bićeš sklon da prekršiš Njegove upravne odluke, a u tom pogledu svi treba da budu na oprezu. Jednom kada prekršiš Božje upravne odluke ili uvrediš Njegovu narav, ako je to izuzetno ozbiljno, onda On neće uzeti u obzir da li si to učinio namerno ili nenamerno. To je stvar koju moraš jasno da vidiš. Ako ne možeš da razumeš ovo pitanje, onda ćeš sigurno imati probleme. U služenju Bogu, ljudi žele da naprave velike korake, čine velike stvari, govore velike reči, obave veliki posao, drže velike sastanke i budu velike starešine. Ako uvek imaš tako velike ambicije, onda ćeš prekršiti Božje upravne odluke; a ljudi koji to urade brzo će umreti. Ako se ne ponašaš lepo i nisi pobožan i razborit u svom služenju Bogu, pre ili kasnije ćeš uvrediti Njegovu narav. Ako vređaš Božju narav, kršiš Njegove upravne odluke i time činiš greh prema Bogu, onda On neće tražiti da vidi šta je razlog što si to uradio, niti će tražiti da vidi tvoje namere. Dakle, da li vi mislite da je Bog nerazuman? Da li je On neuviđavan prema čoveku? (Ne.) Zašto nije? Zato što ti nisi slep niti si gluv. Nisi ni nerazborit. Božje upravne odluke su jasne i očigledne. Možeš da ih vidiš i čuješ. Ako ih ipak prekršiš, kakvo bi obrazloženje mogao da imaš? Čak i ako ne gajiš namere, sve dok vređaš Boga, suočićeš se sa uništenjem i kaznom kada dođe vreme. Da li bi uopšte bilo važno kakve su bile tvoje okolnosti? Ljudi sa prirodom Sotone su prirodno sposobni da uvrede Božju narav. Niko nije primoran pod pretnjom da krši Božje upravne odluke ili uvredi Njegovu narav; to se jednostavno ne dešava. Pre će biti da je to nešto što je određeno prirodom čoveka. „Božja narav se ne sme vređati.” Ova izjava ima značenje sadržano u sebi. Međutim, Bog kažnjava ljude na osnovu njihovog stanja i pozadine. Vređanje Boga bez znanja da je to On je jedna vrsta stanja, dok je vređanje Boga uprkos jasnom saznanju da je to On druga vrsta stanja. Neki ljudi mogu uvrediti Boga iako jasno znaju da je to On, i oni će biti kažnjeni. Bog izražava neke od Svojih naravi u svakom koraku Svog dela. Zar čovek nije shvatio nešto od toga? Zar ljudi ne znaju ponešto o tome koju je Božju narav On otkrio kroz mnoge istine koje je izrekao, kao i koji su ljudski postupci i reči skloni da Ga vređaju? A što se tiče onih stvari koje su utvrđene Božjim upravnim odlukama – šta čovek treba, a šta ne treba da radi – zar to ljudi takođe ne znaju? Neke stvari u vezi sa istinom i načelima ljudi ne mogu u potpunosti da razumeju jer ih nisu iskusili; nesposobni su da ih razumeju. Međutim, pitanja upravnih odluka spadaju u propisani delokrug. To su pravila. To su stvari koje čovek može lako da razume i zadovolji. Nema potrebe da se proučavaju ili objašnjavaju. Dovoljno je da se ljudi ponašaju prema tome kako razumeju njihovo značenje. Ako si nemaran, nemaš bogobojažljivo srce i svesno kršiš upravne odluke, onda zaslužuješ da budeš kažnjen!

Odlomak 72

Ljudi koji imaju ulogu starešine ne bi trebalo da posvećuju previše pažnje poslu, ni da su stalno usredsređeni na svoj lični status, niti bi trebalo da sebi postavljaju visoke standarde, da bi zatim smišljali svaki mogući način da reše svačije probleme, kako bi svi znali: „Ja sam starešina, to je moja pozicija, moj status, imam ovakav kov, ovakve sposobnosti. A pošto mogu da te vodim, mogu i da te zbrinem.” Problematično je da oni mogu da izgovore takve reči. Na koji način je to problematično? Ako si pogrešno usmeren i ako nemaš načela u bavljenju svojim poslovima, sve što radiš biće pogrešno i izazivaće odstupanja. Ako ti je motivacija pogrešna, sve što radiš biće pogrešno. Usredsredi se na traganje za istinom, usredsredi se da razumeš istinu, da razumeš u čemu je suština istine vizija i da savladaš ovog aspekta načela – to je ispravno. Kada ti se nešto desi ili kada rešavaš probleme, dogod ne prelaziš ove granice, moći ćeš da pomogneš drugima, da razrešiš njihove teškoće i bićeš starešina u skladu s merilom. S druge strane, ako samo razumeš neke doktrine i jedino se njima opremiš, slušaj više propovedi i savladaj još nekoliko reči kako bi predvodio. Ako u pokušaju da rešiš nečije probleme, ti samo nudiš nekoliko doktrina i reči, a kao rezultat ne rešiš nijedan, onda ne poseduješ stvarnost jednog starešine, već si samo jedan prazan ram. Kakav je to starešina? (Lažni starešina.) To je lažni starešina. Ti ne možeš da uradiš stvarni posao. Čak i ako niko ne razotkrije i ne prijavi lažnog starešinu, život Božjeg izabranog naroda u crkvi neće napredovati, problemi će se nagomilati i lažni starešina će morati da snosi krivicu i biće primoran da se povuče. Ako si lažni starešina, koliko god visoka bila tvoja pozicija, ti si i dalje lažni starešina. E, sad, da li možeš ili ne možeš da uradiš stvarni posao i da li si ili nisi lažni starešina – to nije najvažnije. Šta je, onda, najvažnije? Moraš da požuriš u traganju za istinom i da se usredsrediš na život-ulazak. Kada zadobiješ život-ulazak, kada promeniš svoju narav, kada razumeš Božje namere i kada si u stanju da razrešiš svoja naopaka stanja, lako ćeš rešiti probleme drugih. Kada razumeš istinu i uđeš u istina-stvarnost, da li ćeš se i dalje plašiti da ne možeš da rešiš probleme drugih? Nećeš morati da brineš da li možeš dobro da vodiš. Ako poseduješ istina-stvarnost, moći ćeš prirodno da obavljaš svoju dužnost i da rešiš stvarne probleme. To moraš temeljno da razumeš. Ako ne razumeš temeljno, ako stalno želiš da sačuvaš svoj status starešine i da stvoriš dobru sliku o sebi u srcima Božjeg izabranog naroda, onda je tvoja namera pogrešna i, prirodno, doživećeš sramotu i neuspeh. Ako si neko ko voli istinu, ko je usredsređen na svoj život-ulazak i odbacuješ svoje ljudske ambicije, žudnje i pogrešne potrage i te stvari te ne sputavaju, onda ćeš moći da tragaš za istinom i s vremenom ćeš, prirodno, razumeti svaki aspekt istine. Na ovaj ćeš način biti u svom elementu kada je u pitanju pomaganje drugima i to ti neće predstavljati nikakvu teškoću. Stoga, ne bi trebalo da čuvaš svoj status. To je prazan ram. To je beskorisno. Nikakvu korist od toga nećeš imati, niti će ti to pomoći da razumeš istinu. Štaviše, može da te navede da počiniš mnoge greške, kao i da te navede na stranputicu. Za iskvareni ljudski rod, status je zamka. Ali niko ne može da izbegne ovu prepreku, svi moraju da je pređu, jedino zavisi kako ćeš joj prići. Ako joj priđeš koristeći ljudska sredstva, nećeš moći da se obuzdaš, niti da se pobuniš protiv sebe. To se jedino istinom može razrešiti. Istina može da reši ovu poteškoću. Ako možeš da tražiš istinu, možeš da se baviš samim uzrokom ovog problema. Ako ne možeš da koristiš istinu da rešiš ovu poteškoću, ako samo obuzdavaš sebe i opireš se raznim stvarima – svojim mislima, svojim pristupima, svojim idejama, i stalno se opireš na ovaj način – koji je to onda metod? To je negativan i pasivan pristup. Moraš da koristiš pozitivne metode kako bi to razrešio, tačnije, moraš to da razrešiš uz pomoć istine i da temeljno razumeš ovo pitanje. Prvo pogledaj razne pristupe koje ti antihristi i lažne starešine koriste da teže slavi, bogatstvu i statusu i da odbrane svoju taštinu i gordost. Kada ih budeš jasno video, pomislićeš: „Eh, koliko je ovo sramno, ovo je stvarno sramno! Da li i ja koristim iste pristupe?” Onda ćeš početi da razmišljaš o sebi i ubrzo ćeš shvatiti: „Ah, pa i ja koristim mnoge od ovih pristupa, nisam mnogo drugačiji od onih antihrista i lažnih starešina.” U tvom srcu biće izvesnog kajanja i reći ćeš: „Ne mogu da nastavim da čuvam svoj status i da otkrivam ovu sramotu”, i odlučićeš da naučiš lekciju. Prestani da se usredsređuješ na to da li te drugi poštuju, koliko problema drugih ljudi možeš da rešiš, da li te neko sluša ili ne i koliko ljudi u svom srcu ima mesto za tebe. Ako su ti te stvari stalno u srcu, one će ti odvraćati pažnju i uticati na tebe, pa ćeš imati manje vremena da tragaš za istinom. Iskoristio si svoju ograničenu energiju i svoje dragoceno vreme sledeći svoje ambicije i žudeći za slavom, bogatstvom i statusom. Kao rezultat toga, nisi stekao istinu i život. Iako si stekao status i ispunio svoje ambicije i žudnje, nisi zadobio život-ulazak i izgubio si delo Svetog Duha. Koji će biti krajnji ishod toga? Bićeš uklonjen i kažnjen. Zašto se to dešava? Odabrao si pogrešan put. Ako dostigneš Pavlov nivo, onda ćeš na kraju biti kažnjen. Ali, ako nisi dostigao njegov nivo i na vreme promeniš pravac kojim ideš, onda postoji prostor za iskupljenje i još uvek ima nade za spasenje.

Kakve god probleme imaju vernici u Boga – bilo da jure za statusom, slavom, profitom i bogatstvom ili zadovoljavaju lične ambicije i žudnje – u svakom slučaju, svi problemi moraju biti razrešeni kroz traganje za istinom. Nijedan problem ne može da zaobiđe istinu. Nijedna stvar nije odvojena od istine. Čim čovek odstupi od istine u svojoj veri u Boga, njegova vera je šuplja. Nema svrhe tragati za bilo čim drugim. Nekim ljudima je dovoljno samo da čine impresivna i slavna dela, navodeći time druge da se ugledaju na njih i zavide im. Da li je to korisno? To nije tvoj krajnji ishod, niti tvoja krajnja nagrada, a svakako nije ni tvoje odredište. Dakle, bez obzira na dužnost koju obavljaš, to je samo privremeno, nije večno. To nije odobravanje koje ti je Bog darovao, niti nagrada koju ti je On dao. Naposletku, da li ljudi mogu da dostignu spasenje ne zavisi od dužnosti koju obavljaju, već od toga da li mogu da razumeju i zadobiju istinu i da li mogu, na kraju, da se potpuno pokore Bogu, da se stave na milost Njegovoj orkestraciji, da zanemare svoju budućnost i sudbinu i da postanu stvoreno biće koje je u skladu s merilom. Bog je pravedan i svet i to su merila po kojima On odmerava celokupan ljudski rod. Ova merila su nepromenjiva i to moraš da zapamtiš. Ureži ih u svoj um i ni u jednom trenutku nemoj da pomisliš da tražiš neki drugi put u potrazi za nečim nestvarnim. Merila koja Bog zahteva od svih ljudi koji žele da dostignu spasenje zauvek su nepromenljiva. Oni ostaju isti bez obzira ko si ti. Možeš da dostigneš spasenje jedino ako veruješ u Boga u skladu sa Božjim zahtevanim merilima. Ako nađeš neki drugi put kako bi tragao za maglovitim stvarima i uobražavaš da ćeš u tome uspeti uz pomoć sreće, ti si neko ko se opire Bogu i ko Ga izdaje, pa će te Bog će sigurno prokleti i kazniti.

Odlomak 73

Da bi starešine i delatnici dobro izvršavali svoje dužnosti i na najbolji način obavljali posao koji im je Bog poverio, moraju prvo da razumeju Božje namere i da se ne fokusiraju na obim ili količinu posla. Umesto toga, trebalo bi da se fokusiraju na to da li imaju život-ulazak ili ne i da li menjaju svoju narav. To je ono što Bog zahteva od starešina i delatnika. Da li sada zaista razumete promene u nečijoj naravi? Šta znači promena naravi? Da li ste u stanju da razlikujete promenu ponašanja od promene naravi? Koja stanja se mogu smatrati promenama u nečijoj život-naravi, a koja su samo promene u spoljašnjem ponašanju? Koja je razlika između promene u nečijem spoljašnjem ponašanju i promene u nečijem unutrašnjem životu? Da li možete da razlikujete to dvoje? Vidite nekoga sa srcem punim entuzijazma kako jurca naokolo i troši svoje vreme zarad crkve i kažete: „Njegova narav se promenila!” Vidite nekoga kako napušta svoju porodicu ili posao i kažete: „Njena narav se promenila!” Mislite da oni ne bi bili u stanju da ostave stvari na ovakav način da se njihova narav nije promenila. Tako većina vas razmišlja, ali da li je to gledište ispravno? Neki ljudi su još apsurdniji; kada vide nekoga ko je napustio svoju porodicu ili posao, kažu: „Ova osoba zaista voli Boga!” Danas kažete da ova osoba voli Boga, sutra kažete da neko drugi voli Boga. Kada vidite nekoga da neprestano propoveda, kažete: „Ova osoba poznaje Boga. Ona je spoznala istinu. Da ne poznaje Boga, da li bi imala toliko toga da kaže?” Zar to nije način na koji vi posmatrate stvari? Zaista većina vas tako posmatra ljude i stvari. Uvek ukazujete počast drugima i laskate im. Danas nekome stavljate krunu zbog njegove ljubavi prema Bogu, sutra nekom drugom stavljate krunu zato što poznaje Boga, zato što je Bogu odan. Vi ste „stručnjaci” za stavljanje kruna drugima. Svakоg dana ukazujete počast drugima stavljanjem krune i laskate im, što im nanosi štetu, a ipak ste ponosni zbog toga. Kada na ovaj način hvalite druge, od njih stvarate nadmene ljude. Oni koji su ovako hvaljeni, u sebi misle: „Promenio sam se, mogu da dobijem krunu, sigurno ću ući u carstvo nebesko!” Još gore, ima i onih, poput Pavla, koji stalno govore o tome koliko su patili i koliko su svedočili. Oni hvale sami sebe i govore u skladu sa svojim predstavama i sklonostima, a da pritom nimalo ne vode računa o Božjim namerama. Oni govore drugima da ih oponašaju, iako je jasno da nisu promenili svoju narav, a kao rezultat toga, oni koji veruju u Boga, ali nemaju sposobnost rasuđivanja – a posebno oni koji ih obožavaju – bivaju povređeni i odvedeni na pogrešan put. Oni još nisu krenuli pravim putem verovanja u Boga, samo se daju i pate za Boga iz revnosti. Samo su ih uhapsili i zatvorili a da pritom nikoga nisu izdali niti postali Jude – i zbog toga misle da su ostali postojani u svom svedočenju i da su podobni da uđu u carstvo nebesko. Odnose se prema to malo iskustva kao prema svedočenju i razmeću se njime svuda. Zar na taj način ne ističu sebe da bi ljude naveli na pogrešan put? Mnogi ljudi daju ovakvo „svedočenje”, i koliko je ljudi navedeno time na pogrešan put? Zar nije apsurdno da se takvi ljudi smatraju pobednicima? Da li znaš kako Bog vidi ljude? Da li ti je jasno šta tačno znači biti pobednik? Bog proklinje ovakvo lažno svedočenje. Koliko ste nedela počinili na taj način? Ne možete da date život drugima niti možete da detaljno analizirate tuđa stanja. Možete samo da stavljate ljudima krune i, kao rezultat toga, dovedete ih do propasti. Zar ne znaš da iskvarena osoba ne može da podnese pohvale? Kada je niko ne hvali, ona je tako neverovatno ponosna, da joj nos para oblake. Ali, zar takve osobe ne umiru brže ako ih ljudi hvale? Ne znate šta znači voleti Boga, poznavati Boga, iskreno se davati za Boga. Vi ne razumete ništa od ovoga. Stvari posmatrate spolja i onda sudite o drugima, stavljate im krune i laskate im, čime zavaravate i povređujete mnoge ljude – a to često radite. Mnogi ljudi su skrenuli s puta i pali jer ste ih pohvalili na ovaj način. Čak i ako se ponovo podignu, ipak su znatno usporili svoj napredak u životu i već pretrpeli gubitke. Sada većina još uvek nije na pravom putu u svojoj veri u Boga i ne može da stremi ka istini, i samo malo poznaju sebe. Ako ih hvale na ovaj način, postaće samozadovoljni, nezainteresovani i držaće se tvrdoglavo svojih načina, misleći da su već na pravom putu u svojoj veri u Boga i da imaju malo istina-stvarnosti. Oni će postati smeliji u svom govoru, koriće ljude unutar crkve i ponašati se kao despoti. Zar ovakvim pristupom ne nanosiš štetu ljudima i ne uništavaš ih? Kakva to osoba voli Boga? Oni koji vole Boga moraju biti poput Petra, moraju da budu usavršeni i moraju da slede Boga do kraja puta kako bi dostigli ljubav Božju. Bog posmatra dubine ljudskih srca i samo On može da utvrdi ko Ga voli. Nijednom čoveku nije lako da to jasno vidi, pa kako onda može da donosi sudove o ljudima? Samo Bog zna koji ljudi Ga zaista vole. Čak i ako imaju bogoljubivo srce, ne usuđuju se reći da su oni sami bogoljubivi ljudi. Bog je rekao da je Petar bogoljubiva osoba, ali sam Petar nikada nije rekao da je on takav. Dakle, da li je ljubav prema Bogu nešto čime se neko može olako hvaliti? Voleti Boga je čovekova dužnost, pa je besmisleno da se počneš hvaliti čim tvoje srce ima malo ljubavi prema Bogu. Još besmislenije je ako ti sam nisi bogoljubiva osoba, ali ipak hvališ druge zato što su takvi. To je suludo. Samo Bog zna ko je bogoljubiva osoba i može da kaže ko je takav. Ako ove reči dolaze iz čovekovih usta, onda on zauzima pogrešnu poziciju. Zauzimaš Božju poziciju, aplaudiraš ljudima i laskaš im – u čije ime to radiš? Bog sigurno ne laska ljudima niti im aplaudira. Nakon što je Petar usavršen, Bog ga nije koristio kao primer sve dok On nije obavio delo poslednjih dana. U to vreme, On nikada nije uputio drugima reči: „Petar voli Boga.” On je takve stvari govorio tek dok je sprovodio ovu fazu Svog dela, postavljajući ga kao uzor i primer za usavršavanje onih koji doživljavaju Božji sud i traže da vole Boga u poslednjim danima. Sve što Bog čini ima smisla. Koliko je apsurdno da ljudi proizvoljno kažu da je neko bogoljubiva osoba! To je krajnje besmisleno. Prvo, takvi ljudi zauzimaju pogrešnu poziciju. Drugo, to nije nešto o čemu ljudi mogu da donose sud. Šta znači laskati drugima? To znači da navodite druge na pogrešan put, obmanjujete ih i nanosite im štetu. Treće, u pogledu svog objektivnog učinka, takvo ponašanje ne samo da ne može da izvede druge na pravi put, već im ujedno ometa život-ulazak i nanosi gubitke u životu. Ako stalno govoriš da neko voli Boga, da je u stanju da ostavi stvari i da je odan Bogu, zar onda neće svi oponašati njegove spoljašnje postupke? Ne samo da niste doveli druge na pravi put, već ste takođe naveli većinu ljudi da se fokusiraju na spoljašnje postupke, pa se oslanjaju samo na te spoljašnje prakse da bi dobili nagrade, nesvesno sledeći Pavlov put. Zar to nije dovelo do takvog rezultata? Kada izgovaraš te reči, da li si svestan ovih problema? Koju poziciju zauzimaš? Koju ulogu igraš? Kakav je objektivni učinak tvojih reči? Kojim putem na kraju navodiš druge da idu? U kojoj meri je to štetno? Kada ljudi rade na ovaj način, posledice su ozbiljne.

Neke starešine i delatnici u crkvi ne mogu da govore o svojim iskustvima, ne mogu da podele svedočenje, niti mogu da koriste istinu kako bi rešavali probleme. Oni uvek svedoče o tome kako su patili, kako su prihvatili orezivanje, kako nisu postali negativni uprkos mnogim nepravdama koje su istrpeli i kako su istrajali u obavljanju svojih dužnosti. Poput Pavla, oni uvek svedoče za sebe, učvršćuju svoj položaj i time čine da im se Božji izabrani narod divi, ceni ih i ugleda se na njih. Osim toga, kad takvi ljudi vide nekoga ko je vešt na rečima i doktrinama i ko ume da propoveda, oni mu laskaju i hvale te starešine i delatnike koji su poput Pavla i aplaudiraju im, čime podstiču druge da ih obožavaju. Ne samo da ne uspevaju da dobro obavljaju posao zalivanja i opskrbljivanja, već se bave destruktivnim i ometajućim poslovima koji navode druge da krenu Pavlovim putem. Sve vreme pogrešno veruju da su sposobne i dobre starešine i žele da dobiju nagrade od Boga. Zar se većina vas ne nalazi u tom stanju? S obzirom na vašu trenutnu praksu da obraćate pažnju samo na reči i doktrine, dok neprestano podstičete ljude, možete li ih navesti na pravi put? Na koji put ih ovo konačno može navesti? Zar ih to neće sve navesti na Pavlov put? Vidim da je tako, to nije preterivanje. Pošto navodite ljude na Pavlov put, može se reći da ste svi vi starešine poput Pavla. Želite li i dalje nekakvu krunu? Bićete srećni ako ne budete osuđeni. Sudeći prema vašim postupcima, svi ste postali ljudi koji se opiru Bogu, koji služe Bogu, a ipak Mu se opiru, i postali ste eksperti u prekidanju Njegovog dela. Ako nastavite ovim putem, na kraju ćete postati lažni pastiri, lažni delatnici, lažne starešine i antihristi. Sada je vreme obuke za carstvo. Ako ne ulažete trud u istinu i ne fokusirate se samo na rad, nesvesno ćete krenuti Pavlovim putem. Štaviše, povući ćete sa sobom grupu drugih koji su poput Pavla. Zar tada nećete postati neko ko se opire Bogu i prekida Njegovo delo? Dakle, ako osoba koja služi Bogu ne može da svedoči za Njega ili ne može da vodi Njegov izabrani narod na pravi put, onda je ta osoba neko ko se opire Bogu. Postoje samo ta dva puta. Petrov put je put stremljenja ka istini i konačnog uspeha u veri. Pavlov put nije put stremljenja ka istini, već put stremljenja samo ka blagoslovima i nagradama. To je put neuspeha. Danas je premalo onih koji idu Petrovim putem uspeha, dok je previše onih koji idu Pavlovim putem neuspeha. Ako vi, koji služite kao starešine i delatnici, ne budete težili istini od početka do kraja, svi ćete postati lažne starešine i lažni delatnici i svi ćete biti antihristi i zli ljudi koji se opiru Bogu. Ako sada pređete na pravi put i iskreno krenete Petrovim putem, onda još uvek možete da postanete dobre starešine i delatnici koje Bog odobrava. Ako ne tražite da budete usavršeni i da uđete u stvarnost Božje reči, onda ste u opasnosti. S obzirom na vašu glupost i neznanje, vaše plitko i nedovoljno iskustvo, vaš mali rast i nedostatak zrelosti, jedino što se može učiniti je da se u zajedništvu sa vama više razgovara o istini, kako biste razumeli, ali od vašeg ličnog stremljenja ka istini zavisi da li možete da je zadobijete. Zato što je danas mnogo drugačije nego u vreme Petra i Pavla. U ono vreme, Isus još nije izvršio delo suda nad čovekom, delo grdnje čoveka, kao ni delo promene čovekove naravi. Danas je ovaploćeni Bog izneo istinu tako jasno. Ako ljudi i dalje idu Pavlovim putem, to pokazuje da im je sposobnost razumevanja manjkava i dalje ukazuje da su, poput Pavla, previše zli po karakteru i previše arogantni po naravi. To doba je bilo drugačije od današnjeg i kontekst je bio drugačiji. Danas je Božja reč tako svetla i jasna; kao da je On ispružio ruku da vas uči i vodi, tako da je neoprostivo ako i dalje idete pogrešnim putem. Osim toga, danas postoje dva arhetipa, Petar i Pavle, jedan pozitivan, a drugi negativan, jedan kao primer, a drugi kao upozorenje. Ako krenete pogrešnim putem, to znači da ste napravili pogrešan izbor i da ste veoma zli. Nemate koga da krivite osim sebe. Samo onaj ko ima istina-stvarnost može navesti druge da uđu u istina-stvarnost, ali onaj ko nema istina-stvarnost može navesti druge samo na stranputicu.

Odlomak 74

Postoje starešine i delatnici koji, u svom radu, ne znaju kako da razgovaraju o istini u skladu sa Božjim rečima. Oni nisu sposobni da u potpunosti razumeju stvari i često kažu: „Želim da svi izrazite svoje mišljenje. Svi iznesite svoje mišljenje.” Ovo može da zvuči ispravno i veoma demokratski jer omogućava svima da iznesu svoje stavove i na kraju postignu konsenzus. Kada ljudi ne razumeju istinu, ovo praktikovanje je prihvatljivo kao poslednja opcija, ali to ne garantuje da će se doći do zaključka koji je u skladu sa istinom. Pošto niko ne razume istinu, a svačija mišljenja imaju odstupanja, čak i ako se okupe, i dalje nisu u stanju da dođu do zaključka koji je u skladu sa istinom. Zar nije tako? Kad bi učestvovao neko ko razume istinu, to bi bilo mnogo bolje; situacija bi se popravila. Međutim, ključno je da neko ko razume istinu bude na čelu. Ova osoba treba da usmerava sve u potrazi za istinom zasnovanom na Božjoj reči. Na taj način će zaključci do kojih dođu biti u skladu sa istinom. To je najbolji pristup. Potrebno je da neko ko razume istinu bude zadužen, da bude na čelu i da vodi sve u razgovoru u zajedništvu o istini zasnovanom na Božjim rečima, kako bi se na kraju postiglo jedinstvo i konsenzus u vezi sa istinom. To je jedini ispravan put primene. Dakle, kako bi trebalo tumačiti demokratiju? Trenutno je, među iskvarenim čovečanstvom, demokratija relativno progresivan i napredan društveni sistem. Ona je takođe avangardna i moderna, i odgovara ukusu većine. Iako je ovaj sistem relativno napredan i progresivan, može li bilo koji sistem, ma koliko da je dobar, da reši problem ljudskog greha? Da li može da promeni suštinu društvenih zala i tame? To je neostvarivo, pogotovu u diktaturi. Zar već nema mnogo korupcije i nedoličnog ponašanja među zvaničnicima u tim demokratskim zemljama? Ništa što se dešava u ovom sistemu nije u skladu sa istinom jer je Sotona duboko iskvario čovečanstvo; lišeno je svake istine. Ljudi žive u skladu sa svojom iskvarenom naravi, buneći se protiv Boga i opirući Mu se; oni ne mogu da sprovode istinu u delo. Čak i državni lideri koji su na vlasti, kao i poznate ličnosti, uprkos svom znanju, svi takođe žive u skladu sa sotonskom naravi. Oni nemaju ni trunke istine i sposobni su za mnoga dela koja se bune protiv Boga i opiru Mu se. Čak su u stanju da počine zla i apsurdna dela. Bez obzira na to da li imaju veru ili ne, nijedan od njih ne može prihvatiti istinu niti iskreno slediti Boga. Nijedan od njih se ne pokorava Bogu niti Ga obožava. Nikada ne kažu ništa da bi veličali Boga ili svedočili za Njega. Reči koje izgovaraju su ateističke, poriču Boga i opiru Mu se; sve su to jeretičke zablude, sve su to reči koje prkose Nebu, i nisu ništa drugo do đavolske reči. Dakle, bez obzira na to koji sistem vladanja ljudi izaberu za svoj narod, neće se pokoriti Bogu, obožavati Ga, prihvatiti istinu koju On izražava, niti vladati svojim narodima prema Njegovim rečima i istini. Oni se zalažu za upravljanje zasnovano na vladavini prava i nauci. To pokazuje da je put koji su izabrali put pobune protiv Boga i otpora Bogu. Takvi narodi nisu blagosloveni od Boga. Svaki narod kojim vladaju đavolji kraljevi najviše se opire Bogu i proklet je od Njega. To su narodi za koje je Bog odredio da moraju biti uništeni. Dakle, da li će se Bog gnušati neke zemlje, odbaciti je i uništiti ne zavisi prvenstveno od toga da li je demokratska ili ne. Ključni faktor je videti kakvi ljudi čine grupu na vlasti u tom narodu. Ako su oni na vlasti svi od đavolje i Sotonine sorte, ako su svi gomila zlih đavola koji se opiru Bogu, onda je ta zemlja ona koju On mrzi i proklinje, i On će je uništiti.

Ako starešine crkve i delatnici ne streme ka istini i obavljaju svoj posao bez načela, kakve će biti posledice? Oni sigurno neće dobiti Božje odobravanje. Neke starešine i delatnici misle: „Bez obzira na to da li imam istinu ili ne, ako primenjujem demokratiju u svim stvarima i ne ponašam se diktatorski, mogu osigurati da ne činim zlo. Na ovaj način, Bog me neće odbaciti. Ako dobro obavljam svoj posao, Bog će me odobriti.” Da li je ova izjava tačna? Da li možete da shvatite šta govore? Da li izbegavanje diktatorskog ponašanja dokazuje da su ovi ljudi u skladu sa Božjim namerama? Da li primena demokratije dokazuje da postupaju prema načelima? Iako se ovakav način razmišljanja može činiti razumnim, on je zapravo pogrešan. Kod starešina i delatnika koji ne streme ka istini, kako god da postupaju, to će uvek imati odstupanja i biti pogrešno. Samo hodanje putem koji stremi ka istini je ispravno. Jedini ispravan pristup je da starešine i delatnici ustraju na putu koji stremi ka istini i, bez obzira na situaciju s kojom se suočavaju, vode sve da razgovaraju u zajedništvu o istini u skladu sa Božjim rečima i pronađu put za primenjivanje istine. Da li je ispravno ili pogrešno da starešine i delatnici uvek primenjuju pristup u kojem svako izražava svoje mišljenje i govori šta misli? (To je pogrešno.) U čemu je greška? (Niko nema istinu.) To je tačno. Niko nema istinu. Bez obzira na to kako oni razgovaraju, mogu li onda njihovi zaključci proizašli iz tog razgovora biti u skladu sa istinom? To nije moguće. Dakle, šta treba da uradiš da bi bio u skladu sa istinom? (Pogledaj šta je Bog rekao. Treba da tražiš put u Njegovim rečima.) Kako zvuči ova izjava? Ne može biti ispravnija. Starešine i delatnici bi trebalo da razgovaraju o istini u skladu sa Božjom reči po svim pitanjima i da traže put u Njegovim rečima; jedino tada se mogu doneti ispravni zaključci. Što se tiče načina na koji svi razgovaraju o istina-načelima i da li tačno pronalaze načela, to je nešto sasvim drugo. Ako možeš da vodiš sve da čitaju Božje reči, da tragaju za istinom i načelima, onda to pokazuje da si neko ko stremi ka istini. Ako svi oko tebe samo razgovaraju i iznose svoja mišljenja, ne spominjući ništa o traženju osnove u Božjim rečima ili traženju načela u Njegovim rečima, onda ti nisi neko ko stremi ka istini; pokušavaš da sve izgladiš bez poštovanja načela. Ako na kraju svi glasaju dizanjem ruku i većina odlučuje, da li je to u skladu sa načelima? Moguće je da ponekad, slučajno, to bude u skladu sa nekim načelima ili ne prelazi okvire načela. Ali većinu vremena to neće biti u skladu sa načelima, jer ih ne tražiš; samo slušaš svačije neosnovane primedbe, pri čemu oni koji su najglasniji i najprodornijeg glasa imaju poslednju reč. I šta se dešava sa ovim starešinom na kraju? Postaje neodlučan i sluša onu stranu na koju vetar najjače duva. To je isto kao kada neke starešine pozivaju na glasanje dizanjem ruku prilikom izopštavanja zlih ljudi i antihrista. Ako se čak samo jedna osoba ne slaže, oni neće izopštiti ili izbaciti tu osobu. Čak ni moje reče neće imati značaj. Zar to nije ignorisanje Boga? Ignorišu Boga, a ipak tvrde da tragaju za istinom. To je potpuna besmislica! Koji je krajnji rezultat toga što svi razgovaraju o istini i traže načela? Ishod ovog razgovora je u skladu sa Božjim rečima, istinom i načelima; on odgovara Njegovim namerama. Ako se nakon dugog razgovora postigne konsenzus koji, kada se sprovede, šteti interesima Božje kuće i ne donosi koristi Božjem izabranom narodu, onda ishod tog konsenzusa nije u skladu sa istina-načelima. Zasigurno se protivi Božjim rečima. Nema sumnje u to. Šta je onda suština ishoda ovog konsenzusa? To je prazna doktrina koja zvuči lepo, u skladu je sa sekularnim načinima sveta, odgovara svačijem ukusu i koristi svačijim interesima, ali nije u skladu sa istina-načelima Božje kuće. Neke starešine su smetenjaci; oni ne streme ka istini niti je razumeju. Nakon što su svi razgovarali, te starešine biraju ishode koji im odgovaraju, ali koji su zapravo protiv istina-načela. Veruju da je ono što rade pošteno i razumno i potpuno u skladu sa istinom. U stvari, ne razumeju da je Božja reč istina. Još manje razumeju šta su istina-načela. Oni u svačijem razgovoru pronađu neki ishod koji im odgovara, misleći: „Pogledajte kakav sam demokrata. Nisam diktator. Razgovaram o svemu sa svima i na kraju svi zajedno donosimo odluku. Glasali smo o njoj dizanjem ruku. Ta odluka je doneta u grupi; nisam je doneo sam.” Oni su veoma zadovoljni sobom, ali na kraju izdaju interese Božje kuće i istinu Njegovih reči, gazeći Njegove zahteve. Svi su zadovoljni i imaju koristi. Ali da li će time udovoljiti Bogu? Da li će On to odobriti? Kako će se Bog osećati u svom srcu? Ove starešine ne mare za sve to; i dalje sprovode rad crkve na ovaj način. Što se tiče toga da li su oni lažne starešine ili antihristi, svako treba sam da donese sud o tome. Da li se takvi slučajevi događaju u crkvama širom sveta? Sigurno ih nije malo.

Da bi pridobili naklonost ljudi i bili ponovo izabrani za starešinu, neke crkvene starešine primenjuju demokratska načela u svemu što rade pod izgovorom da nisu diktatori. Oni koriste ovo kao način da pridobiju naklonost ljudi, ali u stvarnosti, to rade kako bi učvrstili svoj status. Zar to nije ponašanje antihrista? (Jeste.) Samo bi se antihrist ponašao na ovaj način. Da li i vi radite ovakve stvari? (Ponekad.) A da li razmišljate o tome koje namere stoje iza ovih postupaka? Ovi postupci imaju smisla ako je osoba tek započela obuku u starešinskom poslu i ne razume načela. Ali ako je ta osoba već godinama starešina ili delatnik i još uvek se tako ponaša, onda joj nedostaju načela. To je lažni starešina, a ne osoba koja stremi ka istini. Ako neka osoba ima svoje namere i ciljeve i uporno radi na ovaj način, ona je antihrist. Kako vi vidite ovaj problem? Kako postupate kada se suočite s ovim problemom? Ako imate svoje namere i ciljeve, šta treba da uradite da biste ih rešili? (Primetio sam da u sebi gajim neke namere. Ponekad se bojim da će braća i sestre reći da nisam otvoren i transparentan u svojim postupcima, da sâm donosim odluke bez njihovog znanja. Kad god budem imao takve misli, razgovaraću i rešiti stvari sa braćom i sestrama. Neću sâm da donosim odluke.) Prihvatljivo je konsultovati se s drugima. Prikladno je osigurati da su svi informisani; to je prihvatanje nadzora braće i sestara nad tvojim radom, što ti pomaže da izvršavaš svoju dužnost. Međutim, tokom vaših razgovora takođe morate da se pridržavate istina-načela. Ako odstupite od istina-načela, razgovor može skrenuti sa teme ili biti beskoristan i nećete doći do ispravnih zaključaka. Stoga, kada se započne razgovor, starešine i delatnici moraju da predvode u čitanju relevantnih odlomaka Božjih reči. Na taj način, svi mogu da razgovaraju u skladu sa Njegovim rečima. Takav razgovor će obezbediti put i doneti dobre rezultate. Ne možeš samo da stojiš sa strane i dozvoliš svima da razgovaraju kako god žele. Ako niko nema čvrste stavove i ne traga za istinom, onda je ovakav način razgovora besmislen, ma koliko dugo razgovarali. Time se nikada neće postići ispravan ishod. Dakle, ako crkva nema dobrog starešinu i njome upravlja neko ko ne razume istinu; ako je to samo grupa smetenjaka bez ikakvih čvrstih stavova, koji nasumično razgovaraju i čiji razgovori proizvode samo besmislice, kakav bi to uticaj moglo da ima? Kako se zove ta takozvana demokratija? To je sve slepo raspravljanje, bez načela, koje neće proizvesti ispravan ishod. Ovakav demokratski pristup ne može da ima pozitivan uticaj. Uprkos tome što su, spolja gledano, svi glamurozni i slatkorečivi, zapravo im nedostaju čvrsti stavovi, pravi talenat i istinsko znanje. Oni nisu sposobni da vode ljude pravim putem. Govore samo reči koje navode ljude na pogrešan put, što nema nikakav pozitivan uticaj. U svakom slučaju, to neće funkcionisati ako čovek samo sprovodi demokratske konsultacije, a nema nikoga ko će razumeti istinu kako bi predvodio kada je suočen sa nekom situacijom. I dalje je najbolji pristup da starešine i delatnici sami tragaju za istinom, da odaberu odgovarajuće Božje reči, pažljivo ih pročitaju i pomno razmisle o njima. Tada mogu da iznesu Božje reči na okupljanju kako bi o njima razgovarali i diskutovali sa svima. Samo na taj način mogu da se postignu rezultati. Što se tiče lažnih starešina i antihrista, oni nikada ne sprovode demokratske konsultacije, bez obzira na situaciju. Nikada ne omogućavaju ljudima da diskutuju ili razgovaraju. Čvrsto se drže svojih namera i ciljeva, bojeći se da će demokratske konsultacije razotkriti ili poništiti njihove namere i ciljeve. Zbog toga se ponašaju diktatorski, uvek želeći da budu jedina osoba koja donosi odluke. Čak i ako u nekim manjim stvarima praktikuju demokratski razgovor, to je samo u pokušaju da pridobiju naklonost svih i da ih svi vide u pozitivnom svetlu; to rade isključivo kako bi učvrstili svoj status. Ako primetite da neki ljudi imaju te namere, morate da se čuvate njih i da ih posmatrate, a kada je to potrebno, morate da ih razotkrijete i ograničite. Pravi starešina ili delatnik je onaj koji prvo sam traga za istinom, a zatim vodi sve u razgovorima o Božjim rečima i potrazi za istinom. Možda neće svačije srce biti potpuno jasno tokom razgovora već će biti pomalo nejasno, ali će s nastavkom razgovora zadobiti prosvećenje Svetog Duha. Možda će jedan od njih moći da ukaže na svetlost ili na put, te dok svi nastavljaju da razgovaraju u svetlu tog prosvetljenja i na tom putu, u njihovim srcima pojaviće se jasnoća koja će im omogućiti da odrede ispravan put praktikovanja. Dok svi nastavljaju da zajedno razgovaraju, oni će biti sve jasniji u svom govoru. Sve dok je makar jedna osoba prosvećena i prosvetljena delom Svetog Duha, biće to kao da su svi prosvećeni i prosvetljeni. Starešine i delatnici bi trebalo da nauče da tragaju za istinom na ovaj način. Ovakvo praktično postupanje pruža priliku Svetom Duhu da sprovodi svoje delo. Ako uvek prihvataš svačije mišljenje i ne trudiš se da saznaš kako Sveti Duh sprovodi svoje delo, kretaćeš se stranputicom. Kakav je to pristup ako se uvek slažeš sa svačijim mišljenjima i prihvataš ono što svi smatraju dobrim? To je pristup u kojem se dodvorava, ne nosi se nikakvo breme i ne vodi računa o radu Božje kuće. Iako si naizgled obavio svoj posao, dozvolio ljudima da razgovaraju i izraze svoje mišljenje, primenio demokratiju i izbegavao autoritarizam ili jednostrano postupanje, tvoja svrha je bila da se dodvoriš, da te ljudi cene, da te odobravaju, da kažu da nisi diktator, da kažu da si razuman i sposoban za obavljanje posla. Kada to uradiš, ti si zadovoljan. Da li je to ispravno? Da li ishod može biti ispravan ako tvoja svrha nije ispravna? Ne, zasigurno ne može. Zadobio si naklonost svih i učinio ih srećnima. Svi kažu da si dobar starešina, a ne lažni starešina ili antihrist i da možeš da obavljaš posao; svi te podržavaju – ali ko na kraju ima koristi? Ti imaš koristi. Da li je to dobar ishod? Nije. Prvo, nisi svedočio za Boga, i drugo, nisi podržao rad Božje kuće. Konačni ishod je da si zaštitio svoje interese i interese svih drugih i sačuvao si svoj status, ali niko nije zaštitio interese Božje kuće i crkve. Među svima vama vlada velika harmonija, ali najvažniji posao Božje kuće je gurnut u stranu. Niko ne obraća pažnju niti razmatra kako bi rad Božje kuće trebalo da bude u skladu sa načelima i Božjim zahtevima. Zar to nije izdaja interesa Božje kuće? Izdao si istinu, Božje zahteve, i rad i interese Božje kuće kako bi pridobio naklonost svih. Na kraju, ti i svi drugi imate koristi. Ovo su ogavni, bedni ljudi i grupa izdajnika. To je put kojim idu antihristi. Kada izdaš interese Božje kuće da bi ugodio svima i održao svoj status, na kraju će te svi podržavati i uvek birati za svog starešinu. Učvrstio si svoj status, ali da li su Božje namere i istina sprovedene u crkvi? (Nisu.) Ti si ih omeo. Božja volja nije sprovedena u crkvi kojom ti upravljaš. Božje reči nisu sprovedene u delo među braćom i sestrama i nisu ušle u srca Božjeg izabranog naroda da bi postale njihov život. Ko je glavni krivac za to? Ti si glavni krivac. Postao si prepreka i smetnja za sprovođenje Božje volje u crkvi – kako da Bog ne bude ljut na tebe? Zar ne bi trebalo da budeš smenjen? Šta ćeš da postaneš ako je vreme da budeš smenjen, ali se još uvek niko ne slaže sa tim? Postaćeš antihrist. One koji te obožavaju i slede naveo si na pogrešan put, izgubili su svoju šansu da budu spaseni i postali su tvoje žrtveno jagnje. Crkva pod tvojom kontrolom je postala carstvo antihrista. Ovo su posledice. Zašto se niko ne slaže da budeš smenjen? Sve si ih kupio i sada te gledaju kao Boga. Zauzeo si Božje mesto u njihovim srcima i u potpunosti ih okupirao. Oni više nemaju Boga ni istinu u svojim srcima; ti ih kontrolišeš i držiš zarobljenim. To se ne razlikuje od načina na koji Sotona kontroliše i kvari ljude. Bog ti je poverio ove ljude, a ti si ih poharao i iskoristio. Zar to nije antihrist? To je zaista antihrist. Kakvu ulogu ima antihrist u crkvi? To je očigledno i lako uočljivo. Antihrist je Sotonin sluga koji radi sve što Sotona želi i koji ostvaruje Sotonin cilj tako što navodi ljude na stranputicu i kontroliše ih. Time postaje Sotonin saučesnik i treba da bude proklet i kažnjen od Boga.

Sada, svi oni koji služe kao starešine ili delatnici strahuju da ne krenu putem antihrista. Dakle, šta možeš da uradiš kako bi izbegao ovaj rezultat? Prvo, moraš da razumeš da su dužnosti koje obavljaš i posao koji radiš nalozi od Boga i da moraš da obavljaš svoj posao u skladu s Božjim zahtevima. Na taj način ćeš imati cilj i pravac na umu i moći ćeš da tragaš za istinom istinu i da tražiš put u Božjim rečima. Onda bi trebalo da vodiš sve u razgovoru u zajedništvu o relevantnim odlomcima Božjih reči i da im omogućiš da razgovaraju o istini u skladu s Njegovim rečima, da dobiju više svetlosti iz Božjih reči, da razumeju Božje namere i istinu, a zatim da primenjuju istina-načela. To znači zakoračiti na pravi put. U suštini, zadatak crkve je da vodi Božji izabrani narod u razumevanju i ulasku u sve istine koje Bog izražava. To je najosnovniji zadatak crkve. Dakle, bez obzira na to koji problem se rešava, nijedno okupljanje ne može da bude odvojeno od čitanja relevantnih odlomaka Božjih reči niti od razgovora o istini. Na kraju, ako možete da razgovarate o istini i istina-načelima dok ne postanu jasni, svi će razumeti istinu i znati kako da je primenjuju. Bez obzira na to koji aspekt istine razmatrate tokom okupljanja, morate da razgovarate na ovaj način i da tragate za istinom na osnovu problema s kojima se suočavate. Oni koji razumeju istinu moraju da vode razgovor, a oni koji su prosvećeni mogu potom da nastave razgovor. Na taj način, što više razgovaraju, to će Sveti Duh više delovati na njih, i što više razgovaraju o istini, to će im ona postajati jasnija. Kada svi razumeju istinu, postići će potpunu slobodu i oslobođenje i imaće put koji mogu da slede. To je najbolji rezultat koji može da se postigne okupljanjem. Kada svi razgovaraju o istina-stvarnosti dok ne postane jasna putem ovakve vrste razgovora, zar onda oni neće razumeti istinu? (Hoće.) Nakon što ljudi shvate istinu, prirodno će znati kako da je iskuse i primenjuju. Kada oni mogu pravilno da sprovode istinu u delo, zar neće zadobiti istinu? (Hoće.) Kada čovek zadobije istinu, zar nije zadobio i Boga? Ako je čovek zadobio Boga, zar nije postigao Božje spasenje? (Jeste.) Ako, u svom radu kao starešina ili delatnik, možeš da postigneš ovaj rezultat, dobro ćeš obaviti svoj posao, ispuniti svoju dužnost na pravi način i dobiti Božje odobrenje. Kada svi Božji izabrani ljudi razumeju istinu, da li će oni i dalje da te obožavaju, da se ugledaju na tebe i da te slede? (Neće.) Ljudi će samo da te hvale i poštuju, biće voljni da stupaju u kontakt i komuniciraju sa tobom i biće voljni da slušaju tvoje razgovore u zajedništvu kako bi imali koristi od njih. Oni koji razumeju istinu mogu zaista da budu svetlost sveta i so zemlje. To znači ispuniti svoju dužnost kao stvoreno biće i biti stvoreno biće koje je u skladu s merilom. Kada ljudi razumeju istinu i postignu bliži odnos s Bogom, mogu da postignu usklađenost sa Njim, da se više ne bune protiv Njega, da ga ne razumeju pogrešno niti da Mu se opiru, i moći će da veličaju Boga i svedoče za Njega bez obzira na to sa kojim problemima se suočavaju. Ako, kao starešina ili delatnik, postupaš u skladu sa ovakvim načelima, ubrzo ćeš da dovedeš ljude pred Boga. Ljudi koje vodiš će moći da sprovode istinu u delo, da uđu u stvarnost, da veličaju Boga i svedoče za Njega. Na taj način, ljudi koje vodiš će takođe moći da budu odobreni i zadobijeni od strane Boga. Dakle, kada starešina hoda putem stremljenja ka istini, to je potpuno u skladu s Božjim namerama. Sve dok je ono što ljudi rade u skladu s istina-načelima, rezultati njihovih dela će postajati sve bolji, bez ikakvih negativnih posledica, i imaće Božji blagoslov i zaštitu u svakoj situaciji. Čak i ako ponekad skrenu s puta, Bog će ih prosvetiti i voditi, i oni će naći ispravku u Božjim rečima. Kada ljudi krenu ispravnim putem, imaće Božji blagoslov i zaštitu.

Koja je svrha toga što Božja kuća primenjuje demokratske izbore i konsultacije? Zašto se mora primenjivati demokratija? (Da bi se sprečilo da ljudi budu sami sebi zakon.) To je zasigurno da bi se izbegao ovaj problem. Međutim, krajnji cilj demokratskih konsultacija je da se istina koristi za rešavanje problema, da se izbegnu odstupanja i da se postupa u skladu sa Božjim namerama. To je da bi se razumela istina i zakoračilo na pravi put. To je da se pronađe put koji sledi Božju volju, da se pokori Njegovom delu i da se Božji izabrani narod vodi u istina-stvarnost kako bi se ispunila Njegova volja. To je takođe da se crkva zaštiti od skretanja na stranputicu i ometanja čiji su uzročnici lažne starešine i antihristi, da se spreči nastanak haosa u crkvi i zaštite životi Božjeg izabranog naroda od gubitaka. Ovi rezultati se mogu postići primenom demokratskih konsultacija. Ako u crkvi nema razgovora u zajedništvu o istini ili demokratskih konsultacija, lako može doći do haosa, što omogućava đavolima i Sotoni da iskoriste priliku i da vlast imaju lažne starešine i antihristi. Pošto svi ljudi imaju iskvarene naravi, starešine i delatnici su najviše skloni tome da se ponašaju diktatorski, dopuštajući samo sebi da govore i da donose sve odluke sami. Božja kuća primenjuje demokratske izbore kako bi sprečila starešine i delatnike da budu sami sebi zakon, kao i da bi ograničila lažne starešine i delatnike da imaju vlast u crkvi, da budu jedini koji imaju pravo glasa i da crkvu stave pod kontrolu svojih porodica. Cilj je potpuno ograničiti sve autoritarne i antihristove pristupe. Međutim, to ne znači da Božja kuća daje braći i sestrama poslednju reč primenom demokratije i svakako ne znači da se sve mora odlučivati u konsultaciji sa braćom i sestrama. Božja kuća ima demokratiju, ali i centralizaciju. Veoma je važno da se to primenjuje na ovaj način. Da li su zaključci do kojih se došlo samo primenom demokratije zagarantovano u skladu s istinom? Ne nužno. Zbog toga je potrebna centralizacija. Šta znači centralizacija? To znači udružiti sva mišljenja kako bi se doneo ispravan zaključak koji je potpuno u skladu s istinom i Božjim namerama. Kada demokratske konsultacije ne mogu da postignu bolje rezultate, potrebna je centralizacija da bi se ti rezultati postigli. Centralizacija se primenjuje kada grupa koja donosi odluke ne može da postigne konsenzus nakon razgovora o nekom problemu i ne može da donese ispravnu odluku, pa onda mora to da prijavi Višnjem kako bi doneo odluku. Pošto Višnji razume istinu i ima načela, odluke koje donosi su ispravne i u skladu s Božjim namerama. Ako starešine crkve ili grupa koja donosi odluke ne mogu jasno da razgovaraju o istini ili ne mogu da pronađu načela i put, ako ne znaju kako da donesu odluku, i u takvim okolnostima ne obaveste Višnjeg ili ne zatraže da on donese odluku, već preuzmu odgovornost na sebe, onda tom crkvom i grupom koja donosi odluke upravljaju lažne starešine i antihristi. Ako Božji izabrani narod postigne rezultate razgovorom u zajedništvu o istini i ako su zaključci do kojih dođu ispravni, Višnji će dati svoje odobrenje. Ako i dalje postoje odstupanja u njihovim zaključcima i oni nisu potpuno u skladu sa istina-načelima, Višnji će ih ispraviti. Na taj način se efikasno mogu izbeći greške koje ponekad nastanu u demokratskim konsultacijama. Uz ovakvu centralizaciju, moguće je garantovati da demokratske konsultacije funkcionišu normalno, bez ometanja, i da istovremeno nema odstupanja u radu starešina i delatnika pri obavljanju svojih dužnosti. Iako Božja kuća primenjuje demokratiju, ona ima načela za to. Ta načela su da se demokratija mora primenjivati u skladu sa istinom Božjih reči i da se čovek po svim pitanjima mora pokoravati Bogu i svemu što On kaže. Ovi rezultati moraju da budu postignuti kako bi bili u skladu sa načelima demokratije Božje kuće. Konačni rezultati primene demokratije u crkvi moraju da budu u skladu sa istinom. Ako nisu u skladu sa istinom, moraju da budu poništeni. Neki ljudi veruju da primena demokratije znači da Božji izabrani narod ima poslednju reč u svim stvarima i da se mora poštovati i uzeti u obzir šta god braća i sestre kažu. Da li je to tačno? Da li braća i sestre imaju istinu? (Nemaju.) Ako im se dozvoli da imaju poslednju reč u svim stvarima, kako se to razlikuje od dopuštanja lažnim starešinama i antihristima da imaju poslednju reč? U oba slučaja, oni nemaju istinu i oni su iskvareni ljudi. Ako oni imaju poslednju reč, zar tada Sotona ne drži vlast? Stoga, primena demokratije ne znači da je sve što braća i sestre kažu istina, da je ispravno i da mora da bude poštovano. To nije slučaj. Demokratija se uglavnom primenjuje kako bi se svakoj osobi omogućila šansa da govori, da razgovara, da bude u zajedništvu i da može da ispuni svoje odgovornosti, obaveze i dužnosti. Međutim, moć donošenja odluka je u rukama grupe koja donosi odluke. Odluke donose oni koji razumeju istinu, a o svim važnim stvarima odlučuje Višnji. Na taj način se može garantovati da su odluke koje crkva donosi uglavnom ispravne ili da je većina odluka ispravna, i da će odstupanja postajati sve ređa. To znači usvajanje demokratskih izbora i konsultacija. Ove stvari se primenjuju isključivo da bi se postigla potpuna usklađenost sa istinom po svim pitanjima, da bi se dostigao trenutak kada se Božja volja sledi, kada se malo ili nimalo greši, i da bi se garantovalo da se Božja volja neometano izvršava na zemlji. Ako se ne primenjuju demokratski izbori i konsultacije, zasigurno će biti mnogo zlih ljudi koji će iskorišćavati prilike, kao i lažnih starešina i antihrista koji će postupati diktatorski. To ne samo da utiče na širenje jevanđelja, već i na crkveni život i život-ulazak Božjeg izabranog naroda. Otkad je Božja kuća počela da primenjuje demokratske izbore, brojne lažne starešine i delatnici su razotkriveni i eliminisani, a zli ljudi nisu imali prilike da se okoriste. Takođe je izabran određeni broj onih koji streme ka istini i koje je Božji izabrani narod odobrio za starešine i delatnike. Data im je prilika da se obučavaju i usavršavaju. To su jasni rezultati primene demokratskih izbora, koje svi mogu da vide. Svi pripadnici Božjeg izabranog naroda treba da razumeju da je primena demokratije u crkvi korisna i pogodna za Božju kuću, za crkvu i za pojedince. Budući da je svaka osoba u crkvi član Božje kuće i nijedna od njih nije stranac, ima pravo da govori, razgovara, glasa i bira u pitanjima koja se tiču rada crkve i sličnih stvari. Svi imaju to pravo. Međutim, kada imate to pravo, ne znači da imate istinu ili da vam je dozvoljeno da postupate nepromišljeno. Ako zloupotrebite to pravo, zar Božja kuća ne bi trebalo da vas ograniči? (Trebalo bi.) To pravo vam je dato kako biste istinu sproveli u delo i postupali u skladu sa istina-načelima, i kako biste podržali interese crkve i Božje kuće. Ono vam nije dato da biste imali poslednju reč i postupali nepromišljeno. Crkva može da se pozove na ispravne predloge koje iznesete i da ih usvoji. Ako kažete nešto pogrešno i budete nadglasani, ne smete uporno da insistirate na tome. Trebalo bi da praktikujete prihvatanje i pokornost. Ovakav način praktikovanja je koristan za delo Božje kuće.

Odlomak 75

U svom radu, crkvene starešine i delatnici moraju da obrate pažnju na dva načela: jedno je da rade tačno u skladu sa načelima predviđenim radnim aranžmanima, nikada ne kršeći ta načela, i da ne zasnivaju svoje delovanje na bilo čemu što zamisle niti na nekoj od sopstvenih ideja. U svemu što rade, treba da pokazuju brigu za rad crkve i da uvek u prvi plan stavljaju interese Božje kuće. Drugo načelo – koje je najbitnije – jeste da u svim stvarima moraju usredsređeno da prate usmeravanje Svetog Duha i da se svakim svojim delom strogo drže Božjih reči. Ako su i dalje u stanju da se protive usmeravanju Svetog Duha, ili ako tvrdoglavo slede vlastite ideje i čine stvari shodno svojoj mašti, onda njihova dela predstavljaju najozbiljniji otpor Bogu. Često okretanje leđa prosvećenju i usmeravanju Svetog Duha vodi ih pravo u ćorsokak. Ako izgube delo Duha Svetoga, onda neće moći da deluju; a i čak da nekako uspeju da deluju, neće ništa postići. Ovo su dva glavna načela kojih se starešine i delatnici moraju pridržavati dok delaju: jedno je da svoj posao obavljaju u potpunom skladu sa uređenim delovanjem Višnjeg, kao i da se ponašaju prema načelima koje je postavio Višnji; a drugo je da u sebi prate usmeravanje Svetog Duha. Jednom kada shvate ova dva načela, u svom delovanju neće biti tako podložni greškama. Vaše iskustvo u obavljanju crkvenog posla još uvek je ograničeno, i kada delate, ono je u velikoj meri uprljano vašim ličnim idejama. Povremeno možda ne razumete prosvećenje ili usmeravanje Svetog duha u sebi; u drugim slučajevima, deluje da ga razumete, ali ćete ga verovatno ignorisati. Vi uvek zamišljate ili izvodite zaključke u ljudskom maniru, delate kako mislite da je prikladno, bez ikakve brige o namerama Svetog Duha. Vi obavljate svoj rad isključivo prema svojim idejama, ostavljajući po strani svako prosvećenje koje dolazi od Svetog Duha. Takve situacije su često prisutne. Unutrašnje usmeravanje od strane Svetog Duha nije transcendentalno; ono je, naime, vrlo normalno. Odnosno, u dubini svog srca osećate ovo kao prikladan način delanja, a to je najbolji put. Ova misao je zapravo sasvim jasna; nije došla pukim razmišljanjem, a ponekad ne razumete sasvim zašto bi trebalo da se ponašate na ovaj način. Ovo često nije ništa drugo do prosvećenje Svetog Duha. To se najčešće dešava ljudima koji imaju iskustva. Sveti Duh vas usmerava da uradite ono što je najprikladnije. To nije nešto o čemu mislite, već je to osećaj vašeg srca koji vas vuče da prihvatite da je to najbolji način delanja, a pri tome volite da tako delate ni sami ne znajući zašto. Ovo može doći od Svetog Duha. Do sopstvenih ideja se često dolazi razmišljanjem i razmatranjem, i one su zaprljane samovoljom; ljudi uvek misle o tome šta njima donosi korist i prednost; svako delo koje čovek odluči da sprovede sadrži ove stvari u sebi. Usmeravanje Svetog Duha, međutim, ni na koji način ne sadrži tu zaprljanost. Neophodno je da se posebna pažnja obrati na usmeravanje ili prosvećenje od strane Svetog Duha; naročito kada je reč o ključnim temama, morate biti pažljivi da biste ih ukačili. Ljudi koji vole da misle svojom glavom, i koji vole da postupaju prema svojim idejama, najpodložniji su tome da propuste usmeravanje ili prosvećenje. Starešine i delatnici koji su u skladu s merilom, ljudi su koji poseduju delo Svetog Duha, koji su u svakom trenutku posvećeni delovanju Svetog Duha, koji su pokorni Svetom Duhu, imaju bogobojažljivo srce, koji vode računa o Božjim namerama i neumorno teže istini. Da biste ugodili Bogu i ispravno svedočili za Njega, pri obavljanju svoje dužnosti često morate da razmišljate o svojim motivima i o svojoj uprljanosti, a onda da posmatrate u kojoj meri je delo motivisano ljudskim idejama, u kojoj meri je rođeno prosvećenjem Svetog Duha, i koliko je u saglasnosti sa Božjim rečima. Morate stalno, i u svakoj situaciji, da razmišljate jesu li vaše reči i dela u skladu sa istinom. Ovakvim redovnim vežbanjem izaći ćeš na pravi put služenja Bogu. Neophodno je da posedujete istina-realnosti da biste postigli služenje Bogu na način koji je u skladu sa Njegovim namerama. Samo onda kada razumeju istinu, ljudi mogu da raspoznaju i prepoznaju šta dolazi od njihovih vlastitih ideja, a šta dolazi od ljudskih motiva. Oni su sposobni da prepoznaju ljudske nečistote, kao i šta znači kada se deluje u skladu sa istinom. Tek nakon što te stvari raspoznaju, može se osigurati da će istinu sprovesti u delo i da će se potpuno uskladiti sa Božjim namerama. Bez razumevanja istine, ljudima je nemoguće da vežbaju rasuđivanje. Smeten čovek može da veruje u Boga celog života bez znanja šta znači otkriti svoju ličnu iskvarenost ili šta znači odupreti se Bogu, zato što on ne razume istinu; ta misao ni ne postoji u njegovom umu. Istina je van domašaja ljudi suviše niskog kova; bez obzira kako besedite sa njima, oni i dalje ne razumeju. Takvi ljudi su smeteni. U svojoj veri, smeteni ljudi ne mogu svedočiti Bogu; oni jedva mogu da malo služe. Ako starešine i delatnici dobro obavljaju svoje dužnosti, onda njihov kov ne može biti previše loš. U najmanju ruku, moraju da imaju duhovno razumevanje i čisto shvatanje stvari, kako bi mogli lako da razumeju istinu i da vežbaju istinu. Iskustvo nekih ljudi je previše površno, pa je nekad izobličeno razumeju, i tada su skloni pravljenju grešaka. Kada im se razumevanje izobliči, nisu dorasli zadatku da primenjuju istinu. Kada postoje izobličenja u razumevanju, ljudi će po svoj prilici poštovati propise, a kada poštuju propise, lako prave greške i nisu dorasli zadatku primene istine. Kada postoje izobličenja u razumevanju, takođe lako možete biti navedeni na stranputicu i iskorišćeni od strane antihrista. Zbog toga, izobličenje u razumevanju može da vodi do mnogih grešaka. Kao rezultat, ne samo da neće dobro obavljati svoje dužnosti, već mogu lako i da zalutaju, što šteti život-ulasku Božjeg izabranog naroda. Kolika je vrednost nekoga ko ovako obavlja svoju dužnost? Oni su prosto postali neko ko prekida i ometa delovanje crkve. Povrh svega, moraju se izvući pouke iz ovih neuspeha. Kako bi ispunili delo koje Bog poverava, za starešine i delatnike je neophodno da shvate ova dva načela: da se prilikom obavljanja dužnosti strogo pridržavaju radnih aranžmana Višnjeg i da moraju da obrate pažnju i pokore se usmeravanju Svetog Duha u skladu sa Božjom reči. Samo kada se shvate ova dva načela, delovanje pojedinca može biti efikasno i udovoljiti Božjim namerama.

Odlomak 76

Koja se osoba u crkvi smatra najnadmenijom? Kako se ta njena nadmenost ispoljava? Po kojim pitanjima se njena nadmenost najbolje razotkriva? Da li to možete da razaznate? Najnadmeniji ljudi unutar crkve su zapravo oni zli i antihristi. Njihova nadmenost znatno prevazilazi nadmenost normalnih ljudi, čak toliko da je lišena razuma. Kada se ovo najlakše opaža? Njihove nadmene naravi se najjasnije razotkriju prilikom njihovog orezivanja. Bez obzira na razmere rđavih dela ovih antihrista, ako ih neko orezuje, oni će se razbesneti i reći: „Ko si ti da mene kritikuješ i da mi pridikuješ? Koliko ljudi ti možeš da povedeš? Možeš li da držiš propovedi? Možeš li u zajednici da razgovaraš o istini? Kad bi preuzeo moju ulogu, ne bi bio dobar kao ja!” Kako vam to zvuči? Ima li u njihovom stavu iole prihvatanja istine? Ako je to vaš pristup kad vas neko orezuje, to najavljuje nevolju. To znači da ne posedujete nijednu istina-stvarnost, i da vam se život-narav uopšte nije promenila. Može li ovako duboko iskvarena, stara osoba da bude vođa ili radnik? Može li da izvršava dužnost služenja Bogu? Svakako da ne, jer takvi ljudi nisu čak ni kvalifikovani da budu vođe ili radnici. Da bi bila vođa ili radnik, u najmanju ruku, osoba mora da ima nešto istinskog iskustva, da razume neke istine, da poseduje neke stvarnosti, i da ima najosnovniji nivo pokornosti, odnosno, u najmanju ruku, ta osoba mora umeti da prihvati da bude orezivana – samo takva osoba je kvalifikovana da bude vođa ili radnik. Ako neko ne poseduje nijednu istina-stvarnost, a i dalje se prepire i opire prilikom orezivanja, ako uopšte ne prihvata istinu, a pritom služi Bogu, šta mislite da će se desiti? Nesumnjivo će se opirati Bogu; neće živeti u skladu s istinom, bez obzira na to kakav posao obavlja, a još manje će se nositi sa stvarima u skladu sa načelima. Stoga, ako ljudi koji ne poseduju nijednu istina-stvarnost preuzmu uloge vođa ili radnika, sigurno će poći putem antihrista i opirati se Bogu. Zašto mnoge vođe i radnici budu razotkriveni nakon što izvrše tek poneku dužnost? To je zato što ne tragaju za istinom, već umesto toga teže slavi, dobitku i statusu i, kao rezultat toga, prirodno stupe na put antihrista. Što se tiče svih vas, kad biste bili odgovorni za neku crkvu i niko vas ne bi proveravao šest meseci, i vi biste naposletku pošli pogrešnim putem i radili šta vam je volja. Ako bi vas na godinu dana pustili da radite po svome, na kraju biste poveli druge ljude stranputicom, i svi bi se oni usredsredili samo na to da izgovaraju reči i doktrine i da se porede ko je bolji od koga. Ako bi vas na dve godine pustili da radite po svome, vi biste ljudima bili predvodnik, ljudi bi se pokoravali vama a ne Bogu, i na taj bi se način crkva izopačila i postala religiozna. Šta je razlog tome? Da li ste ikada razmišljali o tom pitanju? Kojim to putem neko kreće kad crkvu predvodi na taj način? Kreće putem antihrista. Da li biste vi bili takvi? Koliko dugo možete snabdevati ljude s to malo istine koliko sad razumete? Možete li povesti ljude na pravi put vere u Boga? Ako Božji izabrani narod postavlja mnogo pitanja, da li ćete biti u stanju da na njih odgovorite razgovarajući u zajedništvu o istini shodno Božjim rečima? Ako ne razumeš istinu, već jedino propovedaš neke reči i doktrine, nakon što te budu slušali par puta, ljudima će biti dosta, a kad nastaviš da propovedaš te reči i doktrine, osećaće odbojnost prema tome i raspoznaće to – u tom slučaju, zašto bi nastavio da im propovedaš? Ako si neko ko poseduje razboritost, trebalo bi da prestaneš da propovedaš doktrine drugim ljudima, trebalo bi da prestaneš da podučavaš s visine, trebalo bi da budeš u istoj ravni s drugima, i trebalo bi da jedeš, piješ i iskusiš Božje reči zajedno s njima. Sve to ispoljavaju ljudi koji poseduju razboritost. Oni koji su naročito arogantni i samopravedni lako gube svoju razboritost, i insistiraju na propovedanju reči i doktrina drugima, ili pokušavaju da se naprave važni time što traže i uče dublje duhovne teorije, i na taj način postaju ljudi koji pokušavaju da navedu druge na stranputicu. Takvim ponašanjem se opiru Bogu. Da li ti je jasno koje će posledice uslediti ako nastaviš na taj način da propovedaš? Da li ti je jasno gde ćeš povesti ljude? Kakva je priroda ovog problema, kad koračaš putem antihrista, ti si taj koji ih predvodi, i teraš ih da te obožavaju i pokoravaju ti se? Zar se tako ne nadmećeš s Bogom da osvojiš Njegove izabranike? Ovo je dovođenje pred tebe ljudi koji su izvorno želeli da veruju u Boga, da se vrate Bogu, i da zadobiju Boga, terajući ih da se pokoravaju tebi i da rade po tvojoj volji, i terajući ih da tebe smatraju Bogom. A šta će biti posledica toga? Ovi ljudi su izvorno verovali u Boga ne bi li bili spašeni, ali naposletku si ih ti naveo na stranputicu – ne samo da neće biti spašeni, već će doživeti propast i biti uništeni. Takvim ponašanjem vodiš ljude stranputicom, duboko ih ozleđuješ, uništavaš one koji veruju u Boga. Za koji si zločin kriv? Kako im se možeš odužiti? Prevarom si prigrabio nove vernike, načinio ih svojom jagnjadi, svi oni tebe slušaju, svi tebe slede, i u svom srcu ti zapravo misliš: „Sad sam moćan; tako me mnogo ljudi sluša, a crkva mi je potpuno na raspolaganju.” Ovakva izdajnička priroda u čoveku nesvesno te nagoni da Boga pretvoriš u puku figuru, a onda ti stvaraš neku vrstu religije ili veroispovesti. Kako se rađaju razne religije i veroispovesti? Rode se ovako. Pogledajte vođe svake veroispovesti – svi su nadmeni i samopravedni, a njihova tumačenja Biblije su izvučena iz konteksta i vođena njihovim sopstvenim predstavama i uobraziljama. Svi se oni u svom radu pouzdaju u darove i znanje. Kad ne bi uopšte mogli da propovedaju, da li bi ih ljudi sledili? Uostalom, oni zaista poseduju neko znanje i mogu da propovedaju neke doktrine, ili znaju kako da pridobiju druge i iskoriste neke trikove. Tako oni obmanjuju ljude i dovode ljude pred sebe. Ti ljudi veruju u Boga samo po imenu, ali u stvarnosti, oni slede svoje vođe. Kada se susretnu s nekim ko propoveda istiniti put, neki od njih kažu: „Moram da se posavetujem sa svojim vođom po pitanjima vere.” Vidite kako su ljudima potrebni saglasnost i odobravanje drugih kad je u pitanju verovanje u Boga i prihvatanje istinitog puta – zar to nije problematično? Šta su onda te starešine postale? Zar nisu postali fariseji, lažni pastiri i antihristi? Zar nisu postali prepreke ljudima da prihvate istiniti put? Takvi ljudi su poput Pavla. Zašto to kažem? Pavlove poslanice zabeležene su u Bibliji i prenose se već dve hiljade godina. Tokom čitavog Doba blagodati, oni koji su verovali u Gospoda često su čitali Pavlove reči i prihvatali ih kao svoje merilo – patnja, zauzdavanje sopstvenog tela, i naposletku posedovanje krune pravednosti… Svi ljudi su verovali u Boga shodno Pavlovim rečima i doktrinama. Tokom dve hiljade godina, tako mnogo ljudi je oponašalo Pavla, obožavalo ga, i sledilo ga. Pavlove reči smatrali su svetim pismom, zamenili su reči Gospoda Isusa Pavlovim rečima, i nisu primenjivali Božje reči. Zar ovo nije odstupanje? Ovo je ogromno odstupanje. U kojoj su meri ljudi mogli razumeti Božje namere tokom Doba blagodeti? Onih koji su sledili Isusa bilo je tada, uostalom, malo, a onih koji su Ga poznavali bilo je još manje – čak Ga ni njegovi apostoli nisu istinski poznavali. Iako ljudi vide malčice svetlosti u Bibliji, ne bi trebalo smatrati da ona predstavlja Božje namere, a još manje bi neznatno prosvećenje trebalo smatrati znanjem o Bogu. Ljudi su svi arogantni i uobraženi, i ne čuvaju Boga u srcu. Kad shvate nekoliko doktrina, počnu sami sebi da krče put, što vodi do stvaranja mnogobrojnih veroispovesti. Tokom Doba blagodati, Bog uopšte nije bio strog prema čoveku. Sve religije i veroispovesti u Isusovo ime imale su ponešto od dela Svetog Duha; sve dok nije bilo zlih duhova koji u njoj deluju, Sveti Duh uticao je na svaku crkvu, pa je većina ljudi mogla da uživa u Božjoj blagodati. U prošlosti, Bog nije bio strog prema ljudima, bez obzira na to da li je njihovo verovanje u Njega bilo istinsko ili lažno, bez obzira na to da li su sledili druge, ili nisu tragali za istinom, jer je već bio predodredio da će, u poslednjoj fazi, svi oni predodređeni koje je On odabrao morati da dođu pred Njega i prihvate Njegov sud. Ako, i nakon što prihvate Božje delo poslednjih dana, ljudi i dalje nastave da obožavaju i slede druge, ako ne tragaju za istinom već za blagoslovima i krunama, onda je to neoprostivo. Takve ljude snaći će isti kraj kao i Pavla. Zašto često koristim Pavla i Petra kao primere? To su dva puta. Oni koji veruju u Boga prate ili Petrov ili Pavlov put. To su jedina dva puta. Bilo da si sledbenik ili vođa, isto je. Ako ne možeš da se zaputiš Petrovim putem, onda koračaš Pavlovim. Ovo je neizbežno; nema trećeg puta. Oni koji ne razumeju Božje namere, koji ne poznaju Boga, koji ne traže da razumeju istinu, i koji ne mogu u potpunosti da se pokore Bogu, moraće naposletku da se suoče s istim krajem kao Pavle. Ako ne tražiš da poznaješ Boga, niti da razumeš Božje namere, i stremiš samo tome da možeš da govoriš reči i doktrine, i da propovedaš duhovne teorije, tad možeš samo da se opireš Bogu i izdaješ Ga, jer je u ljudskoj prirodi da se opire Bogu. Stvari koje se ne slažu sa istinom sigurno će proizaći iz čovekove volje. Sve što proizađe iz čovekove volje, bilo da je u očima čoveka dobro ili loše, ometa Božje delo. Iako po nekim pitanjima ne postupaju u skladu sa istinom, neki ljudi ipak misle da ne čine zlo i da se ne opiru Bogu. Da li je ovo ispravno? Ako ne postupaš shodno istini, onda svakako kršiš istinu, a kršenje istine je u biti opiranje Bogu; u pitanju je samo drugačiji nivo ozbiljnosti. Čak iako nisi okarakterisan kao onaj koji se opire Bogu, Bog te neće odobriti, jer ne primenjuješ istinu, i radiš samo stvari koje nisu povezane s istinom, i ponašaš se samo shodno sopstvenoj volji. Čak iako oni koji ne tragaju za istinom ne čine nikakvo zlo, da li će moći da odbace svoje iskvarene naravi? Ako ne mogu da odbace svoje iskvarene naravi, onda i dalje žive shodno toj iskvarenoj naravi. Čak iako ne čine ništa čime se opiru Bogu, nikako ne mogu da se pokore Bogu, i Bog neće odobriti takve ljude.


Reči o tome kako Bog ljudima određuje ishode

Odlomak 77

Neki ljudi su isuviše lošeg kova i ne vole istinu. Bez obzira na to koliko se u zajedništvu razgovara o istini, oni joj nisu dorasli. Oni veruju u Boga dugi niz godina i još uvek ne mogu da govore ni o kakvom stvarnom iskustvenom razumevanju. Dakle, oni utvrđuju da nisu među Božjim predodređenim, izabranim narodom i da ih Bog ne može spasiti, ma koliko još godina verovali u Njega. Oni čuvaju u svojim srcima sledeće reči: „Samo oni predodređeni i izabrani od Boga mogu biti spaseni, a svi oni koji su suviše lošeg kova i nesposobni da razumeju istinu nisu među Božjim predodređenim, izabranim narodom; oni ne bi mogli biti spaseni, čak i kada bi verovali.” Oni misle da Bog ljudima ne određuje ishod na osnovu njihovih ispoljenja i ponašanja. Ako tako misliš, ti u velikoj meri pogrešno razumeš Boga. Da je Bog zaista tako postupio, da li bi bio pravedan? Bog određuje ishod ljudi u skladu sa jednim načelom: na kraju krajeva, ishod ljudi će biti određen na osnovu njihovih sopstvenih ispoljenja i ponašanja. Ako ne možeš da uvidiš Božju pravednu narav i stalno pogrešno razumeš Boga i izvrćeš Njegove želje, tako da si uvek pesimističan i razočaran, zar ne zadaješ sam sebi udarac? Ako ne razumeš kako Božje predodređenje deluje, trebalo bi da tražiš istinu od Boga u Njegovim rečima, a ne da naslepo utvrđuješ da nisi među Njegovim predodređenim, izabranim narodom. Ozbiljna je to stvar kada pogrešno razumeš Boga! Ti jednostavno uopšte ne poznaješ Božje delo i ne razumeš Božje namere, a još manje mukotrpne namere koje stoje iza Božjeg dela upravljanja koje je staro šest hiljada godina. Ti odustaješ od samog sebe, spekulišeš i sumnjaš u Boga, plašeći se da si upravo onaj služitelj koji će biti eliminisan kada završi svoju službu, večito razmišljajući na sledeći način: „Zašto bi trebalo da obavljam svoju dužnost? Da li ja služim isto onako kao što obavljam svoju dužnost? Zar onda nisam naseo na trik ako se desi da budem oteran nakon što završim sa pružanjem usluga?” Šta misliš o ovom načinu razmišljanja? Možeš li to razaznati? Ti večito pogrešno razumeš Boga, svrstavaš Ga među đavolje careve koji vladaju svetom, štitiš svoje srce od Njega, smatraš Ga, kao i ljude, sebičnim i ogavnim. Nikada ne veruješ u to da On voli čovečanstvo, niti da je iskren u spasavanju čovečanstva. Ako sebe uvek karakterišeš kao služitelja i strahuješ od toga da ćeš biti eliminisan nakon pružanja usluge, onda ti je mentalni sklop lažljiv kao i kod bezvernika. Nevernici ne veruju u Boga jer ne priznaju da postoji Bog, niti da je Božja reč istina. S obzirom na to da ti veruješ u Boga, zašto nemaš veru u Njega? Zašto ne priznaš da je Božja reč istina? Ti nisi voljan da izvršiš svoju dužnost i ne trpiš nikakve teškoće da bi upražnjavao istinu, a kao rezultat toga, još uvek nisi zadobio istinu, uprkos svojoj višegodišnjoj veri u Boga; i pored svega toga, na kraju svaljuješ krivicu na Boga, govoreći da te nije predodredio, da nije bio iskren sa tobom. Kakav je to problem? Ti pogrešno razumeš Božje želje, ti ne veruješ Njegovim rečima, a kad obavljaš svoju dužnost ne sprovodiš istinu u delo, niti si posvećen. Kako možeš udovoljiti Božjim namerama? Kako možeš zadobiti delo Svetog Duha i razumeti istinu? Takvi ljudi čak nisu ni kvalifikovani da služe, pa kako bi onda mogli biti kvalifikovani da pregovaraju sa Bogom? Ako smatraš da Bog nije pravedan, zašto veruješ u Njega? Pre nego što uložiš napor zarad Njegove kuće, ti uvek poželiš da ti Bog lično kaže: „Ti pripadaš narodu koji potiče iz carstva; to se nikada neće promeniti,” a ako On to ne učini, ti Mu nikada nećeš dati svoje srce. Kako su takvi ljudi buntovni i nepopustljivi! Vidim da postoji veliki broj ljudi koji se nikada ne fokusiraju na promenu svoje naravi, a još manje na upražnjavanje istine. Oni se fokusiraju samo na to da se na svakom koraku pitaju da li će moći da dođu do dobrog odredišta, kako će se Bog odnositi prema njima, da li ih je predodredio da oni budu Njegov narod i druge slične puste priče. Kako takvi ljudi, koji ne rade svoj posao, mogu da spoznaju istinu? Kako mogu da ostanu u Božjoj kući? Sada vam svečano kažem: iako je neka osoba možda predodređena, ako ne može da prihvati istinu niti da je upražnjava kako bi dostigla pokornost Bogu, njen konačni ishod je da će biti eliminisana. Samo oni ljudi koji sebe iskreno daju Bogu i iz sve snage sprovode istinu u delo, moći će da prežive i uđu u carstvo Božje. Iako ih drugi mogu videti kao nekoga ko nije predodređen da ostane, oni će, na račun Božje pravedne naravi, imati bolje odredište od onih navodno predodređenih koji nikada nisu bili odani Bogu. Da li veruješ u ove reči? Ako ne možeš da veruješ u ove reči i nastaviš da lutaš tvrdoglavo, onda ti kažem, ti sigurno nećeš moći da preživiš, jer jednostavno nisi neko ko iskreno veruje u Boga niti neko ko voli istinu. Pošto je to tako, Božje predodređenje nije važno. To kažem zato što će na kraju Bog odrediti ishode ljudi vodeći se u tome njihovim ispoljavanjem i ponašanjem, dok Božje predodređenje objektivno igra samo malu a ne vodeću ulogu. Da li razumeš ovo?

Neki ljudi kažu: „Imam lošu narav i ne mogu to da promenim koliko god težio ka tome. Zato ću jednostavno dozvoliti prirodi da ide svojim tokom. Ako ne mogu da uspem u svojoj težnji, tu se ništa ne može učiniti.” Takvi ljudi su izuzetno negativni, do te mere da su izgubili nadu. Ti ljudi su nepopravljivi. Da li si se potrudio? Ako zaista jesi i voljan si da trpiš teškoće, zašto se jednostavno ne pobuniš protiv tela? Zar nisi osoba sa srcem i mozgom? Kako se moliš svaki dan? Zar ne bi tražio istinu i oslanjao se na Boga? Za tebe, pustiti prirodu da ide svojim tokom znači pasivno čekati, a ne aktivno sarađivati. Na taj način pustiti prirodu da ide svojim tokom je kao da kažeš: „Ne moram ništa da radim; sve je ionako predodređeno od Boga.” Da li je to zaista Božja namera? Ako nije, zašto se onda ne pokoriš Božjem delu, umesto što često postaješ negativan i što nisi u stanju da obavljaš svoju dužnost? Neki ljudi, kada počine prestup, nagađaju: „Da li me je Bog razotkrio i eliminisao? Hoće li me uništiti?” Bog je ovoga puta došao ne da bi uništio ljude, već da bi ih spasio u najvećoj mogućoj meri. Niko nije bez greške – ako bi svi bili uništeni, da li bi to bilo spasenje? Neki prestupi su učinjeni namerno, dok su drugi nenamerni. Ako si u stanju da se promeniš nakon što prepoznaš stvari koje radiš nehotice, da li bi te Bog uništio pre nego što to učiniš? Da li bi Bog tako spasio ljude? On ne deluje na taj način! Bez obzira na to da li imaš buntovnu narav ili si nešto učinio nehotice, zapamti ovo: trebalo bi da razmisliš i spoznaš sebe. Promeni se, odmah, i svom svojom snagom teži istini – i, bez obzira na okolnosti, nemoj se prepustiti očajanju. Delo koje Bog obavlja je spasenje čoveka i On neće nasumično udariti ljude koje želi da spasi. To je sigurno. Čak i da zaista postoji vernik koga je On na kraju uništio, ono što Bog čini je sigurno pravedno. Vremenom bi ti On saopštio razlog zašto je uništio tu osobu, pa bi se ti u potpunosti uverio u to. Upravo sada, samo teži istini, usredsredi se na život-ulazak i nastoj da dobro obavljaš svoju dužnost. Tu nema greške! Bez obzira na to kako će se Bog ponašati prema tebi na kraju, sigurno je da će biti pravedan; ne bi trebalo da sumnjaš u to i nema potrebe da brineš. Čak i ako ne možeš da razumeš Božju pravednost u ovom trenutku, doći će dan kada ćeš se uveriti. Bog deluje pravedno i čestito; On sve otvoreno pokazuje. Ako pažljivo razmislite o tome, doći ćete do iskrenog zaključka da Božje delo čine spasavanje ljudi i preobražavanje njihovih iskvarenih naravi. S obzirom da je Božje delo preobražavanje iskvarene ljudske naravi, nemoguće je da ljudi ne obelodanjuju iskvarenost. Samo u tim obelodanjivanjima iskvarene naravi ljudi mogu spoznati sebe, priznati da imaju iskvarenu narav i biti voljni da prime Božje spasenje. Ako ljudi uopšte ne prihvate istinu nakon što obelodane iskvarenu narav i nastave da žive po svojoj iskvarenoj naravi, tada će verovatno uvrediti narav Božju. Bog će ih kazniti različitim stepenima zaslužene kazne, a oni će platiti cenu za svoje prestupe. Ako povremeno nesvesno postaneš razvratan i Bog ti ukaže na to i orezuje te, a ti se promeniš na bolje, On ti to neće zameriti. To je normalan proces preobražavanja naravi i u tom procesu se ispoljava istinski značaj dela spasenja. To je ključ. Uzmimo za primer pitanje granice između polova: recimo da te neko privlači, stalno želiš da razgovaraš sa tom osobom, govoreći joj zavodljive reči. Kasnije razmišljaš: „Nije li ovo ponašanje ljigavo? Zar ovo nije greh? Zar to što se ne drži jasna granica između polova ne sramoti Boga? Kako sam mogao da uradim tako nešto?” Nakon što si to shvatio, juriš pred Boga i moliš se: „O, Bože! Opet sam zgrešio. Ovo je ružno i zaista sramno. Mrzim iskvareno telo. Možeš li me disciplinovati i kazniti.” Rešen si da se ubuduće kloniš takvih stvari i da ne dolaziš u kontakt sa suprotnim polom sâm. Zar to neće biti promena? A pošto se promeniš na taj način, više nećeš biti osuđen zbog svojih prethodnih indiskrecija. Ako razgovaraš sa nekim, zavodiš ga i ne smatraš da je to sramota, a kamoli da mrziš sebe, opominješ sebe, rešiš da se pobuniš protiv tela ili da priznaš i okaješ svoje grehe Bogu, onda bi mogao da nastaviš da činiš mnogo više zlodela, a stvari bi postajale sve gore i gore, vodeći te u greh. Ako to uradiš, Bog će te osuditi. Ako ideš iz greha u greh, to je namerni greh. Bog osuđuje namerni greh, a namerni greh je nepopravljiv. Ako zaista nehotice otkriješ neku iskvarenu narav, a u stanju si da se iskreno pokaješ, pobuniš se protiv tela i sprovodiš istinu u delo, Bog te neće osuditi zbog toga i još uvek možeš biti spasen. Božje delo ima za cilj da spase čoveka, pa onaj ko obelodani svoju iskvarenu narav treba da prihvati da bude orezan, osuđen i izgrđen. Sve dok mogu da prihvate istinu, pokaju se i promene, zar to neće udovoljiti Božjim namerama? Neki ljudi ne prihvataju istinu i prema Bogu uvek zauzimaju stav predostrožnosti. Takvi ljudi nemaju pristup život-ulasku i na kraju će svi morati da pretrpe gubitke.

Kao što je ranije pomenuto, događaji iz prošlosti mogu biti obrisani jednim potezom; budućnost može zameniti prošlost; Božja tolerancija je velika kao okean. Ipak, u ovim rečima postoje i načela. Nije da će Bog obrisati svaki greh koji ste počinili, ma koliko veliki bio. Bog celokupno svoje delo obavlja prema načelima. U prošlosti je doneta upravna odluka koja se bavi ovim pitanjem: Bog oprašta, prašta sve grehe koje neko počini pre nego što prihvati Njegovo ime. Ali za one koji nastavljaju da greše nakon što su poverovali u Njega, druga je priča: onaj ko jednom ponovi greh dobija priliku za pokajanje, dok oni koji ga ponove dva puta ili odbiju da se promene uprkos ponovljenim prekorima bivaju izopšteni, bez nove prilike da se pokaju. Bog je u svom delu uvek tolerantan prema ljudima u najvećoj mogućoj meri. Iz ovoga se vidi da je Božje delo zaista delo spasavanja ljudi. Međutim, ako bi u ovoj završnoj etapi rada, ti ipak počinio neoprostive grehe, onda si zaista nepopravljiv i ne možeš biti spasen. Bog ima proces kojim pročišćava i menja iskvarene naravi ljudi: u tom procesu stalnog otkrivanja čovekove iskvarene prirode, Bog postiže svoj cilj čišćenja i spasavanja čovečanstva. Neki ljudi misle: „Pošto je to moja priroda, neka se sve razotkrije. Znaću kad se to desi i sprovešću istinu u delo.” Da li je ovaj proces neophodan? Ako si ti zaista neko ko sprovodi istinu u delo i razmišljaš o sebi kada vidiš koje se iskvarenosti otkrivaju kod drugih i koje su loše stvari uradili, i kada uvidiš da i ti imaš iste probleme, odmah ih ispravljaš i nikada ne radiš te stvari u budućnosti, zar to nije indirektna promena? Ili ako ponekad želiš nešto da uradiš, ali unapred shvatiš da to nije u redu i možeš da se pobuniš protiv tela, zar se i time ne postiže efekat pročišćenja? Upražnjavanje istine u bilo kom aspektu zahteva da se kroz proces prolazi više puta. Ne radi se o tome da će iskvarena narav potpuno nestati nakon što se istina jednom upražnjava. Čovek mora iznova tražiti istinu, više puta biti orezan, prekorevan i disciplinovan, kao i osuđivan i izgrđen, pre nego što se njegova iskvarena narav potpuno razreši, tako da neće imati poteškoća da ponovo upražnjava istinu. Ako neko na kraju uspe da sprovodi istinu u delo u potpunosti u skladu sa Božjim namerama i bude istinski pokoran Bogu, nakon što je orezan, osuđen i izgrđen, to je promena u njegovoj naravi.

Odlomak 78

U Božjem delu poslednjih dana, Bog određuje ishode ljudi na osnovu njihovih ispoljavanja. Znate li na šta se „ispoljavanja” ovde odnose? Možda mislite da se ona odnose na iskvarene naravi koje ljudi otkrivaju obavljajući stvari, ali to zapravo nije ono na šta se odnose. Ispoljavanja se ovde odnose na to da li primenjuješ istinu ili ne, da li jesi ili nisi posvećen dok obavljaš svoju dužnost; odnose se na tvoju perspektivu verovanja u Boga, na tvoj stav prema Bogu, na tvoju odlučnost da podnosiš teškoće; odnose se na tvoj stav o prihvatanju suda, grdnje i orezivanja, na broj ozbiljnih prestupa koje si počinio i na to u kojoj meri na kraju postižeš pokajanje i preobražaj. Sve ove stvari zajedno čine tvoja ispoljavanja. Ispoljavanja se ovde ne odnose na to koliko si iskvarenih naravi otkrio ili na to koliko loših stvari si uradio, već na to koliko si rezultata postigao i na to koliko istinskih promena si doživeo u svojoj veri. Ako bi se ishodi ljudi određivali na osnovu toga koliko je iskvarenosti u njihovoj prirodi otkriveno, niko ne bi mogao dostići spasenje, jer su sva ljudska bića duboko iskvarena, imaju sotonsku prirodu i opiru se Bogu. Bog želi da spasi ljude koji mogu da prihvate istinu i da se pokore Njegovom delu. Bez obzira na to koliko iskvarenosti otkrivaju, ako ti ljudi na kraju mogu da prihvate istinu, postignu iskreno pokajanje i dožive istinsku promenu, oni su ljudi koje Bog spašava. Neki ljudi ovo ne mogu da prozru i misle da će svako ko služi kao starešina otkriti više svojih iskvarenih naravi, a da će svako ko otkrije više iskvarenosti sigurno biti uklonjen i zasigurno neće preživeti. Da li je ovo gledište ispravno? Premda starešine otkrivaju više iskvarenosti, ako teže istini, onda su oni podobni da iskuse Božji sud i grdnju, mogu poći putem spasenja i usavršavanja, i na kraju će moći da daju prelepo svedočanstvo za Boga. To su ljudi koji su se istinski promenili. Ako bi se ishodi ljudi određivali na osnovu toga koliko iskvarenih naravi otkrivaju, onda bi oni koji služe kao starešine i delatnici bili brže otkriveni. Da je tako, ko bi se usudio da bude starešina ili delatnik? Ko bi mogao stići dotle da bude upotrebljen i usavršen od strane Boga? Nije li ovo gledište isuviše apsurdno? Bog uglavnom sagledava da li ljudi mogu da prihvate i sprovode istinu u delo, da li mogu da budu postojani u svom svedočanstvu i da li su se stvarno promenili. Ako ljudi imaju istinito svedočanstvo i ako su doživeli istinsku promenu, onda ih Bog odobrava. Čini se da neki ljudi otkrivaju malo iskvarenosti, ali oni nemaju istinsko iskustveno svedočenje, i nisu se stvarno promenili. Bog ih ne odobrava.

Bog određuje ishod čoveka na osnovu njegovih ispoljavanja i suštine. Ispoljavanja se ovde odnose na to da li je čovek odan Bogu, da li Ga voli, da li primenjuje istinu i do koje mere se menja njegova narav. Na osnovu ovih ispoljavanja i njegove suštine Bog određuje ishod čoveka, a ne na osnovu toga koliko on otkriva svoju iskvarenu narav. Ako misliš da Bog određuje ishod čoveka na osnovu toga koliko iskvarenosti on otkriva, onda si pogrešno protumačio Njegove namere. U stvarnosti, ljudi imaju istu iskvarenu suštinu, a jedine razlike leže u tome da li je njihova ljudskost dobra ili loša, i u tome da li mogu da prihvate istinu. Bez obzira na to koliko ti otkrivaš svoju iskvarenu narav, Bog najbolje zna šta leži u dubini tvog srca. Nema potrebe da to sakrivaš. Bog posmatra dubine ljudskih srca. Bez obzira na to da li nešto radiš javno ili daleko od tuđih očiju, ili da li je to nešto što u svom srcu želiš da uradiš, sve je to potpuno otkriveno pred Bogom. Kako bi Bog mogao da ne bude svestan onoga što ljudi rade u tajnosti? Zar to nije samozavaravanje? U stvari, bez obzira na to koliko je nečija priroda lažljiva, koliko laži izgovori, koliko je vešt u pretvaranju i obmanjivanju drugih, Bog sve to zna do srži. Ako Bog poznaje svoje starešine i delatnike do srži, zar ne poznaje i svoje obične sledbenike podjednako dobro? Neki ljudi misle: „Svako ko služi kao starešina je lud i glup i sâm sebe dovodi do propasti, zato što kada osoba služi kao starešina, neizbežno otkriva iskvarenost pred Bogom. Da li bi se otkrilo toliko iskvarenosti da se ne bave ovim poslom?” Kakva apsurdna ideja! Da li misliš da nećeš otkriti iskvarenost ako ne služiš kao starešina? Zar ne biti starešina, čak i ako otkrivaš manje iskvarenosti, znači da ćeš biti spasen? Ako se vodiš ovim argumentom, da li su svi oni koji ne služe kao starešine oni koji mogu preživeti i biti spaseni? Zar ova tvrdnja nije isuviše smešna? Ljudi koji služe kao starešine vode Božji izabrani narod da jede i pije Božje reči, kao i da iskusi Božje delo. Ovo zahtevano merilo je visoko, pa je neizbežno da starešine otkriju neka iskvarena stanja kada počnu sa obukom. To je normalno i Bog to ne osuđuje. Ne samo da Bog to ne osuđuje, već i prosvećuje, prosvetljuje i usmerava te ljude, dajući im bremena. Dokle god mogu da se pokore Božjem usmeravanju i delu, oni će u životu napredovati brže od običnih ljudi. Ako teže istini, mogu krenuti putem na kome će ih Bog usavršiti. To je ono što Bog najviše blagosilja. Neki ljudi ovo ne mogu da shvate i čak iskrivljuju činjenice. Prema njihovom shvatanju, bez obzira na to koliko se promene ljudi u vodećim ulogama, Bog to neće gledati, već će gledati samo koliko iskvarenosti otkrivaju starešine i delatnici, i osudiće ih samo na osnovu toga; a što se tiče onih koji nisu starešine i delatnici, pošto oni otkrivaju malo iskvarenosti, Bog ih neće osuditi, čak i ako se ne promene. Nije li to apsurdno? Nije li to huljenje protiv Boga? Ako se toliko ozbiljno opireš Bogu u svom srcu, možeš li biti spasen? Ne možeš. Bog određuje ishode ljudi uglavnom na osnovu toga da li poseduju istinu i istinito svedočanstvo, a to uglavnom zavisi od toga da li ti ljudi streme ka istini. Ako neko stremi ka istini, čak i kada prestupi i suoči se sa sudom i grdnjom, može istinski da se pokaje. Sve dok ne govori i ne postupa na način kojim huli na Boga, on zasigurno može da postigne spasenje. Prema vašim uobraziljama, svi obični vernici koji do kraja slede Boga mogu da postignu spasenje, dok će svi oni koji služe kao starešine biti eliminisani. Kada bi se od vas tražilo da budete starešina, mislili biste da ne bi bilo u redu da to ne učinite, ali da biste, ako biste služili kao starešina, neprestano otkrivali iskvarenost uprkos samima sebi. Osećali biste se kao da samo čekate pred vešalima. Zar to nije u potpunosti uzrokovano vašim pogrešnim shvatanjima o Bogu? Kada bi se ishodi ljudi određivali iskvarenošću koju otkrivaju, niko ne bi mogao da bude spasen. U tom slučaju, u čemu bi bio smisao dela Božjeg spasenja? Ako bi to stvarno bilo tako, gde bi bila pravednost Božja? Ljudi ne bi mogli da vide Božju pravednu narav. Stoga, vi ste svi pogrešno razumeli Božje namere, što ukazuje na to da nemate istinsko znanje o Bogu.

Bog određuje ishode ljudi na osnovu njihovih ispoljavanja, a ispoljavanja se ovde odnose na rezultate Božjeg dela na njima. Navešću vam jednu analogiju da bih to ilustrovao: u voćnjaku, vlasnik zaliva i đubri svoje voćke, zatim čeka da sakupi njihove plodove. Voćke koje daju plodove su dobre voćke i zadržavaju se; dok one koje ne daju plodove, definitivno nisu dobre voćke i ne mogu biti zadržane. Razmotrite ovo: voćka daje plodove, ali se zarazi nekom bolešću, i neke njene bolesne grane moraju da se odseku. Mislite li da ovu voćku treba zadržati? Treba je zadržati, i ona će biti dobro kada se oreže i izleči. Razmotrite drugu situaciju: voćka nije bolesna, ali ne daje plodove – takvu voćku ne treba zadržati. Šta ovde znači „davati plodove”? To se odnosi na Božje delo koje postiže rezultate. Budući da je Sotona iskvario ljude, ljudi će neizostavno otkrivati svoju iskvarenost i činiti prestupe dok doživljavaju Božje delo. Kako bilo, u isto vreme, Božje delo postiže neke rezultate u njima. Kada Bog ne bi sagledavao ove rezultate i kada bi samo sagledavao iskvarene naravi koje ljudi otkrivaju, spasenje ljudi ne bi dolazilo u obzir. Rezultati spasenja se uglavnom ispoljavaju u tome kako ljudi obavljaju svoje dužnosti i u tome kako primenjuju istinu. Bog sagledava rezultate koje su ljudi postigli u ovim oblastima, pa tek onda ozbiljnost njihovih prestupa. Onda, On određuje njihove ishode i da li će oni opstati ili ne na osnovu kombinacije ova dva aspekta. Primera radi, neki ljudi su otkrili mnogo iskvarenosti u prošlosti i u ogromnoj meri pridavali značaja svom telu. Nisu bili voljni da se daju Bogu, niti su podržavali interese crkve. Međutim, pošto su slušali propovedi nekoliko godina, stvarno su se promenili. Sada znaju da streme ka istina-načelima u obavljanju svojih dužnosti i postaju sve delotvorniji u svojim dužnostima. Takođe su u stanju da u svemu budu na strani Boga i da daju sve od sebe da bi podržali delo Božje kuće. Ovo pokazuje da se život-narav takvih ljudi promenila, i ovaj preobražaj je ono što Bog želi. Postoje i neki ljudi koji su uvek širili svoje predstave kad god bi ih imali, i samo su se osećali lagodno kad su i drugi imali predstave. Ali sada, kada imaju neke predstave, u stanju su da se mole Bogu, tragaju za istinom i pokore se, ne šireći okolo svoje predstave niti radeći bilo šta čime bi pružali otpor Bogu. Zar nisu iskusili preobražaj? Neki ljudi bi istog časa postajali odbojni kad god bi ih neko orezao u prošlosti; ali sada, kada ih orežu, u stanju su to da prihvate i da spoznaju sebe, i nakon toga stvarno su se donekle promenili. Nije li to rezultat? Ipak, bez obzira na to koliko se promeniš, nemoguće je sasvim se osloboditi prestupa, niti se tvoja priroda može začas u potpunosti preobraziti. Ukoliko neko krene pravim putem verovanja u Boga i zna da traži istinu u svemu, onda će, čak i ako je pomalo buntovan, on to tada shvatiti. Kada shvati, požuriće da se ispovedi i pokaje pred Bogom, i da se promeni, a njegovo stanje će se konstantno menjati nabolje. Možda će se upustiti u istu vrstu buntovništva još jednom ili dva puta, ali neće treći i četvrti put. To je preobražaj. Ne radi se o tome da se ova osoba promenila u određenom smislu, pa više ne otkriva iskvarenost i više uopšte ne čini nikakve prestupe. Nije tako. Ovaj preobražaj podrazumeva da je neko, nakon što je iskusio Božje delo, u stanju da primenjuje više istine, da primenjuje nešto od onog što Bog zahteva, čini sve manje i manje prestupa, i otkriva sve manje i manje iskvarenosti; i ozbiljnost njegovog buntovništva postepeno opada. Iz ovoga se jasno vidi da je Božje delo dalo rezultate. Ono što Bog želi jesu konkretna ispoljavanja koja pokazuju da su ti rezultati postignuti. Stoga, način na koji se Bog bavi ishodima ljudi i na koji se ophodi prema čoveku je apsolutno pravedan i razborit. Samo je potrebno da daš sve od sebe da bi se dao Bogu, i da hrabro i samouvereno primenjuješ istine koje treba da primenjuješ, bez ikakvih briga, i Bog neće postupati nepravično prema tebi. Razmisli o ovome: može li Bog kazniti one koji vole istinu i primenjuju je? Mnogi ljudi uvek sumnjaju u Božju pravednu narav, strahuju da će svejedno biti kažnjeni čak i pošto primenjuju istinu. Oni se plaše da čak i ako pokazuju odanost Bogu, On to neće videti. Takvi ljudi ne znaju ništa o Božjoj pravednoj naravi.

Neki ljudi postaju negativni nakon što su orezani. Oni gube svu energiju za obavljanje dužnosti i njihova odanost, takođe, nestane. Zbog čega se ovo dešava? To je veoma ozbiljan problem. To je nesposobnost prihvatanja istine. Takvi ljudi ne prihvataju istinu, delom jer nisu svesni sopstvene iskvarene naravi, zbog čega nisu u stanju da prihvate orezivanje. Ovo je određeno njihovom prirodom koja je nadmena i umišljena i kojoj nedostaje ljubavi prema istini. Delom se to dešava i zato što ljudi ne shvataju značaj orezivanja. Oni veruju da ako su orezani, to znači da je njihov ishod već određen. Kao posledica toga, oni pogrešno veruju da, sve dok ostavljaju svoje porodice da bi se dali Bogu i donekle su odani Bogu, ne bi trebalo da budu orezani, i da ako su orezani, onda to nije Božja ljubav niti pravednost. Ovakva vrsta pogrešnog razumevanja dovodi do toga da mnogi ljudi nemaju hrabrosti da budu odani Bogu. U stvarnosti, kad se sve sabere i oduzme, to se dešava zato što su ljudi isuviše lažljivi, naprosto ne žele da trpe teškoće i samo žele da zarade blagoslove na lakši način. Ljudi uopšte ne razumeju Božju pravednu narav. Oni nikada ne veruju da su svi Božji postupci pravedni, niti da je Njegovo postupanje sa svima pravedno. Nikada ne tragaju za istinom u ovome, već umesto toga uvek sami donose zaključke. Bez obzira na to kakve su loše stvari uradili, koliko su veliki gresi koje su počinili, ili koliko su zla naneli, ako ih zadese Božji sud i kazna, misliće da je Nebo nepravično i da Bog nije pravedan. U očima ljudi, ako Božji postupci nisu u skladu sa njihovim željama ili ako Njegovi postupci pokazuju nedostatak obzira prema njihovim osećanjima, onda On nije pravedan. Kako god, ljudi nikad ne znaju da li njihovi postupci odgovaraju istini, niti ikada shvate da je sve što rade čin buntovništva i opiranja Bogu. Ako Bog nikada ne bi orezao ljude niti ih prekorio zbog njihovog buntovništva, bez obzira na prestupe koje su počinili, već bi umesto toga bio smiren i nežan prema njima i pokazivao im samo strpljenje s ljubavlju, i ako bi im dozvolio da večeraju i uživaju sa Njim zauvek, onda se ljudi nikada ne bi žalili na Boga niti bi Mu sudili da je nepravedan. Umesto toga bi licemerno rekli da je Bog pravedan. Da li takvi ljudi poznaju Boga? Mogu li biti jednog srca i uma sa Bogom? Oni nemaju utisak da su Božji sud i orezivanje namenjeni da pročiste i preobraze njihovu život-narav kako bi oni mogli da Mu se pokore i da Ga vole. Takvi ljudi ne veruju da Bog jeste pravedan Bog. Kad god ih Bog prekoreva, razotkriva i orezuje, oni postaju negativni i slabi, uvek se žale da Bog nema ljubavi i da su Božji sud i grdnja ljudi pogrešni, i nesposobni su da uvide da to Bog pročišćava i spašava ljude, i ne veruju da Bog određuje ishode ljudi na osnovu njihovih ispoljavanja pokajanja. Uvek sumnjaju u Boga i brane se od Njega. Kakav će biti rezultat toga? Da li će moći da se pokore Božjem delu? Da li će moći stvarno da se promene? To će biti nemoguće. Ako se ovakvo njihovo stanje ne reši, biće u ozbiljnoj opasnosti i biće nemoguće da ih Bog pročisti i usavrši.


Reči o ostalim temama

Odlomak 79

Kakvi su vaši utisci nakon pevanja himne „Onaj koji ima suverenost nad svime?” Imate li neke uvide? Svako ko je živeo prošao je kroz mnoge teškoće, ali oni zapravo ne znaju zbog čega je to tako, i niko pažljivo ne razmatra šta je koren tih teškoća, ni da li vredi, ni da li je ispravno da ljudi tako žive. Dok su mladi, ljudi uvek žele da se lepo oblače i dobro hrane, i misle da je to put ka sreći. Kada odrastu, ljudi počnu da razmišljaju o tome kako moraju vredno da rade tokom svojih studija da bi se izdvojili iz gomile i uživali u dobrom životu. Kada postanu punoletni, ljudi požele da zarade mnogo novca, da steknu slavu i dobit, i da steknu moć i uticaj. Žele da budu daleko iznad drugih. Uvek teže da zauzmu mesto u vlasti i da zadobiju poštovanje i divljenje ljudi. Kada dobiju decu, nadaju se da će njihovi potomci kroz generacije uvek biti uspešni i da će nastaviti da prosperiraju i napreduju. Koja je svrha svih ovih koraka koje ljudi preduzimaju? Zašto ljudi ovako razmišljaju? Zašto svi oni žive ovako? Ljudi žive bez puta. Zašto kažem da nema puta? Zbog toga što ljudi ne znaju odakle dolaze ni kuda idu, i ne znaju šta bi trebalo da rade u ovom životu, ni kako bi trebalo da žive, ni kako da idu putem svog života. Ljudi ne znaju te stvari. Zašto onda ljudi mogu i dalje neumorno, do smrti, da streme ka slavi, dobitku i srećnom životu, ne osvrćući se unazad? Zato što je Sotona iskvario ljude, pa su oni razvili pogrešan način razmišljanja i pogled na život. Oni vide ovakav način života kao ispravan, i vide stremljenje ka slavi i dobitku kao nešto što je ispravno i prikladno. Misle da je sticanje slave i dobitka sreća, i žive u skladu sa tim uverenjima. Tako se ljudi utrkuju na stazi težnje ka slavi i dobiti, a rezultat je da nikad, ni do smrti, ne pronađu sreću. Svi tako žive. Nema drugog puta kojim bi se moglo poći na ovom svetu. Svi žele da zarade novac i da uživaju u dobrom životu. Život je težak bez novca, i puno toga možeš postići njime, pa zato svi žele da zarade više. Kada dostignu prosperitet u životu, oni žele da zadrže svoje bogatstvo i da njihova deca produže njihovu zaostavštinu, a niko ne shvata da je ovakav život isprazan. Svi odlaze sa ovog sveta sa žaljenjem, sa pitanjima bez odgovora, i nerado. Ljudi prolaze kroz ovaj život u siromaštvu i bogatstvu i žive dugim i kratkim životima. Neki su obični ljudi, dok su drugi visoki zvaničnici i elita. Ima ljudi iz svih slojeva društva, ali u suštini svi oni žive na isti način: oni se bore za slavu i dobit shodno svojim željama, ambicijama i sotonskim naravima, i neće naći mir sve dok ne ostvare ove ciljeve. Sagledavši ove okolnosti, ljudi možda misle: „Zašto ljudi žive ovako? Zar ne postoji drugi put kojim bi se moglo poći? Da li ljudi zaista žive samo da bi dobro jeli i pili dok ne umru? Kuda potom odlaze? Zašto tolike generacije ljudi žive na isti način? Šta je koren svega ovoga?” ljudi ne znaju odakle dolaze, ni koji je njihov zadatak u životu, ni ko je odgovoran ni ko ima suverenost nad svim ovim. Generacije dolaze i odlaze jedna za drugom, i svaka živi i potom umire na isti način. Sve one dolaze i odlaze na isti način, a niko ne nalazi ni pravi način ni pravi put za život. Niko ne traži istinu u tome. Od davnina do danas, svi ljudi žive na isti način. Svi oni traže i čekaju, želeći da vide kakvo će čovečanstvo biti, a niko to ne zna i neće saznati. Kad se sve sabere i oduzme, ljudi jednostavno ne znaju ko je Taj koji vlada i ima suverenost nad svim ovim, kao ni da li On uopšte postoji. Ne znaju odgovor na ovo, i sve što mogu da urade jeste da nastave da žive bespomoćno, čeznući godinu za godinom i trpeći dan za danom sve do sada. Kada bi ljudi znali čemu sve ovo, da li bi im to obezbedilo put koji bi trebalo da slede da bi znali kako treba da žive? Da li bi tada bili u stanju da pobegnu od ove patnje i da li onda više ne bi morali da žive prema ljudskim željama i nadanjima? Kada ljudi shvate zašto žive, zašto umiru, i ko je odgovaran za ovaj svet; kada razumeju odgovor da je Stvoritelj Taj koji ima suverenost nad svime, tada će imati put koji će slediti. Znaće da treba da traže istinu u Božjim rečima kako bi pronašli put napred i znaće da ne moraju da žive u takvoj agoniji uzdajući se u želje i nadanja. Ako ljudi otkriju odgovor na pitanje zašto žive i umiru, zar to neće dovesti do rešenja za sve ljudske patnje i teškoće? Zar to ljudima neće ponuditi izbavljenje? Ljudi će uistinu pronaći izbavljenje i biće u potpunosti oslobođeni.

Šta bi trebalo da razmotrite u svom srcu kad čujete pesmu „Onaj koji ima suverenost nad svime”? Kada bi ljudi znali zašto žive i zašto umiru, i ko je, zapravo, Suveren ovog sveta i svih stvari i ko je Taj koji vlada svime, i gde se On tačno nalazi, i šta On zahteva od ljudi – kad bi ljudi mogli da razumeju sve to, znali bi kako da se odnose prema Stvoritelju, kako da Ga obožavaju i da Mu se pokoravaju, dobili bi podršku u svom srcu, bili bi spokojni i srećni i ne bi više živeli u takvoj patnji i bolu. Kad se sve uzme u obzir, ljudi moraju da razumeju istinu. Put koji izaberu za svoj život je presudan, a važno je takođe i kako žive. Kako čovek živi i put kojim ide određuju da li će njegov život biti radostan ili žalostan. To je ono što ljudi treba da shvate. Kada ljudi čuju ovu himnu, mogu imati veoma snažan utisak u svojim srcima: „Životi svih ljudi slede ovaj obrazac; ljudi iz davnina nisu bili izuzetak, a savremeni ljudi su isti onakvi kakvi su ljudi oduvek bili. Savremeni ljudi nisu promenili te načine. Dakle, postoji li Suveren među ljudima, legendarni Bog koji je odgovoran za sve? Ako bi ljudi mogli da pronađu Boga, Onog koji je odgovoran za sve, zar onda oni ne bi mogli biti srećni? Sada je ključ pronaći koren čovečanstva. Gde je taj koren? Kada bi pronašli taj koren, ljudi bi mogli da žive u drugačijem carstvu. Ako ljudi nisu u stanju da ga pronađu, i ako nastave da žive istim životima kao dosad, da li će moći da dostignu sreću?” Ako ljudi ne veruju u Boga, premda znaju da je ljudski rod vrlo iskvaren, šta im je onda činiti? Mogu li da reše stvarni problem iskvarenosti? Imaju li put do spasenja? Iako ti možda želiš da se promeniš nabolje i da proživiš ljudsko obličje, možeš li? Nemaš put kojim bi to postigao! Na primer, vidiš da neki ljudi žive za svoju decu – znaš da taj način života nije ispravan, no, možeš li da izbegneš da živiš za svoju decu? Ili vidiš da neki ljudi jure za novcem, slavom i dobitkom i zaokupljeni su stremljenjem ka tim stvarima – u svom srcu znaš da je taj put pogrešan, no, možeš li da izbegneš da juriš za istim tim stvarima i da si njima zaokupljen? Ako je put kojim ideš upravo put stremljenja ka slavi i dobitku i znaš da je to pogrešan put, a ipak, iako to želiš, ne možeš da ideš putem stremljenja ka istini, to znači da ne kontrolišeš način svog života na ovom svetu! Koji je glavni uzrok toga? To što ljudi nisu prihvatili Božje delo niti su zadobili istinu. Šta je ljudima duhovna potpora? Gde oni traže duhovnu potporu? Za duhovnu potporu, ljudi se okreću porodičnom zajedništvu, blaženstvu braka, uživanju u materijalnim stvarima, bogatstvu, slavi, dobitku, statusu, odnosima i karijerama, kao i sreći naredne generacije. Ima li ikoga ko duhovnu potporu ne traži u ovim stvarima? Oni koji imaju decu pronalaze je u svojoj deci; oni koji nemaju dece pronalaze je u svojim karijerama, u braku, u svom društvenom statusu, kao i u slavi i dobitku. Stoga su istovetni svi načini života koji ovako nastaju; pod kontrolom i vlašću Sotone, i uprkos sebi, svi ljudi jure za statusom, slavom, dobitkom, svojim karijerama i izgledima, zarad svojih brakova, svojih porodica, izgleda svoje dece i zarad telesnih zadovoljstava i zaokupljeni su tim stvarima. Da li je to pravi put? Koliko god revnosno ljudi obavljali poslove na ovom svetu, koliko god da su uspešni u svojoj karijeri, koliko god da su njihove porodice srećne, koliko god da su im porodice velike, koliko god da je njihov položaj prestižan – da li su u stanju da krenu pravim putem u životu? Jureći za slavom i dobitkom, za svetom, ili za karijerom, da li su sposobni da uvide činjenicu da je Bog stvorio sve stvari i da ima suverenost nad sudbinom ljudskog roda? To nije moguće. Bez obzira na to čemu ljudi teže ili na kakvom su putu, ako ne priznaju činjenicu da Bog ima suverenost nad sudbinom ljudskog roda, onda je put kojim idu pogrešan. To nije pravi put, već nepošten put, put zla. Nebitno je crpiš li zadovoljstvo iz svoje duhovne podrške ili ne, i nebitno je gde pronalaziš tu podršku: to nije istinska vera i to nije pravi put za ljudski život. Šta znači imati istinsku veru? To znači prihvatiti Božju pojavu i dela i prihvatiti svu istinu koju je Bog izrazio. Ta istina je pravi put za ljudski život, kao i istina i život kojima ljudi treba da teže. Ići pravim putem u životu znači slediti Boga i, pod vođstvom Njegovih reči, razumeti istinu, razlikovati dobro od zla, znati šta je pozitivno a šta negativno, i razumeti Njegovu suverenost i svemoć. Kada ljudi uistinu u svojim srcima shvate da Bog nije samo stvorio nebo i zemlju i sve stvari već i da je Suveren nad vaseljenom i svime, onda mogu da se pokore svim Njegovim orkestracijama i planovima, onda mogu da žive u skladu sa Njegovim rečima, da se boje Boga i klone zla. To znači ići pravim putem ljudskog života. Kada ljudi krenu pravim putem u životu, onda mogu razumeti zašto ljudi žive i kako treba da žive da bi živeli u svetlosti i da bi primili Božji blagoslov i odobrenje.

Za šta sada živite? Da li razumete? (Živimo da bismo ispunili misije i naloge koje nam poverava Bog i da bismo ispunili dužnost stvorenih bića.) Ako želiš da ispuniš dužnost stvorenog bića i da izvršiš nalog koji ti je Bog poverio, to je tvoja subjektivna želja i životni put koji si ti izabrao, i to je ispravno. Ali, postoji jedna činjenica koju moraš znati: ljudi žive u ovom svetu, i to je uredio Bog. Svaki čovek ulazi u svet sa nekom misijom. Ljudi ne dolaze slučajno; sve to vodi, uređuje i orkestrira Bog bez i najmanje greške. Svaki čovek, pošto uđe u svet, sve što on uči ili radi služi samo obavljanju neke uloge u njemu. Koja je ta uloga? Uloga se sastoji u tome da on mora da obavi zadatak u ovom svetu; postoje stvari koje mora da uradi. Na primer, dve osobe se venčaju i dobiju dete, i njih troje čini kompletnu porodicu. Unutar ove porodice, žena živi da bi ispunila svoju misiju, koja se sastoji u tome da brine o svom detetu i suprugu i da vodi računa o porodici. Za šta onda dete živi? Koju ulogu ono igra? Kao naslednik porodice, ono produžava porodičnu lozu. Ono je sledeća generacija te porodice. Ta porodica je kompletna zato što je to dete došlo i ovo je prva uloga koju ono igra. Bez obzira da li je to sin ili ćerka, dete ima svoju sopstvenu misiju. Što se tiče njihove sudbine u budućnosti, koje akademske kvalifikacije, veštine ili zanimanje steknu kada odrastu, ili kada poveruju u Boga, i koju dužnost obavljaju posle – zar nije svaki od ovih koraka isplanirao i uredio Bog? (Jeste.) Da li oni sami imaju izbor? (Nemaju.) Od trenutka kada se dete rodi u porodici, nijedan korak njegove sudbine nije njegov izbor, i sve to je uredio Bog. Sve je to uredio Bog, i ima istine u tome. To se odnosi na ono za šta ljudi žive. Primera radi, ako izučavaš muziku i imaš uslove i porodično okruženje za to, da li je onda izučavanje muzike nešto što si ti sam izabrao? (Nije.) Ti si rođen u tom okruženju, stekao si profesionalnu veštinu kroz odgoj u tom okruženju i ispunio si tu misiju. Šta ti je omogućilo da to postigneš? Postigao si to zato što je Bog to predodredio, ne zato to si ti to odabrao. Zar to nije ostvareno Stvoriteljevom orkestracijom? Ti sada obavljaš svoju dužnost i primenjuješ ono što znaš i što si naučio, ali ko je to odlučio? (Bog.) To je odlučio Bog, ne ti. Govoreći objektivno, za koga sada živiš? (Živimo za Boga.) Isti je slučaj za svakog čoveka u stvarnosti. Svi oni žive zarad Božje suverenosti i uređenja, bez obzira da li su svesni toga ili ne, bez obzira da li to shvataju ili ne. Ljudi su poput figura u nekoj igri. Gde god te Bog postavi, šta god te On navede da uradiš ili koliko dugo da se negde zadržiš, sve je to pod Njegovom orkestracijom. Što se tiče Božje orkestracije, svi ljudi u stvarnosti žive radi Njegove suverenosti i uređenja i radi Njegovog upravljanja, a oni sami nemaju kontrolu. Bez obzira koliko si sposoban ili darovit, ne možeš izaći iz okvira sudbine koju ti je Bog predodredio. Niko ne može da živi van tih granica, niti van sudbine i života koji je Stvoritelj za njih postavio i uredio. Sve su ovo stvari o kojima ljudi u stvarnosti ne znaju ništa, i do sada su išli nesvesno i nevoljno pod Božjom orkestracijom i suverenošću. Posmatrajući ovo objektivno, šta su to ljudi shvatili? (Njihov život i smrt ne zavise od njih samih, već se odvijaju pod Božjom suverenošću i orkestracijom.) (Oni ne bi trebalo da pokušavaju da budu gospodari svoje sudbine, već da se pokore Božjoj suverenosti i uređenju.) Napredovaćete ako možete da posmatrate stvari na ovaj način. Koje istine treba da razumete da biste mogli da se pokorite Bogu? Kakva god da je porodica u kojoj si rođen, i kakve god da su tvoje karakteristike, poput kova, intelekta i misli, tvoja sudbina i sve što se tiče tebe pod Božjom je orkestracijom. Ti ne utičeš na to. Ovo je put koji ljudi treba da izaberu: razumevanje da je Bog uredio sve što se tiče tebe, da On upravlja time, da će On time upravljati i u budućnosti; težnja ka razumevanju Božjih želja i namera, i zatim život na stazi sudbine kojom Stvoritelj upravlja i orkestrira. Nije stvar u nadmetanju, otimanju i grabljenju stvari. Nije stvar u ispitivanju Stvoriteljevih želja i u otporu prema njima, niti u ispitivanju ili protivljenju svemu onome što je Bog uredio za tebe. Zar ovo ne čini tvoj život pravim i ispravnim? Ovo stavlja tačku na sumnje poput „zašto ljudi žive i zašto umiru” ili na bol „onih koji žive ponavljajući istu tragičnu istoriju onih koji su nastradali”. Ljudi osećaju da zapravo nema nikakvih teškoća kada se živi ovakav život i našli su izvor života. Oni razumeju šta sudbina zaista jeste, znaju kako ljudi treba da se pokore Stvoriteljevom uređenju i ne pružaju otpor. Ovo je smislen način života. Ljudi se više ne oslanjaju na uobrazilje svog uma niti na svoju sopstvenu snagu da bi se borili i otimali za sreću. Oni znaju da je sve to glupo i tvrdoglavo, i oni to više ne čine. Naučili su da se pokore suverenosti i uređenju Stvoritelja. Koliko je samo patnje time izbegnuto! Da li sada ovako živite? Da li imate osećaj da vam se čine nepravde i da ste potcenjeni? Znate da vam je talente i dužnost uredio i dao Bog, ali još uvek osećate da se nepravedno postupa sa vama i da vam ova dužnost koju imate ne dozvoljava da ostvarite svoje težnje. Vi zapravo imate visoke ciljeve, ali ova konkretna oblast u kojoj obavljate svoju dužnost ne dozvoljava vam da te ciljeve stvarno ostvarite. Da li tako razmišljate? (Ne.) Vi nemate ambicije niti želje, nemate preterane zahteve, ostavili ste sve što je trebalo, i jedino što vam nedostaje jeste da razumete istinu kako biste razrešili svoju iskvarenu narav. Ovo čini da put kojim bi ljudi trebalo da hodaju i pravac u kome bi trebalo da idu bude sve jasniji i jasniji. Više ne treba da postavljaju pitanja poput: „Zašto ljudi žive? I zašto umiru? Ko je Taj koji upravlja svim stvarima?” Bez obzira na to čemu težite i šta želite, samo povratkom u Stvoriteljevo prisustvo, držeći se svog mesta i poslušnim izvršavanjem onoga što treba da uradite, i ispunjavanjem i završavanjem dužnosti koja vam pripada, možete da živite na način koji donosi čistu savest i koji je pravi i ispravan. Tu nema mesta patnji. To je smisao i vrednost života.

Odlomak 80

Svi priznaju da Bog ima suverenost nad ljudskom sudbinom i da je čitav život čovečji u Božjim rukama. Međutim, ako si u stanju da istinski iskusiš kako Bog vlada nad svakim velikim događajem u svakom vremenu i periodu čovekovog života i da to uređuje Bog, a ne čovekovi sopstveni planovi i uređenja, i ako si u stanju da iskusiš da ljudi ne mogu da prevaziđu svoju sudbinu, niti da prođu kroz manje patnje nego što im je suđeno da iskuse − kada doživiš te stvari, imaš veru istine. Kada, sa tim iskustvom, kažeš: „Bog ima suverenost nad ljudskom sudbinom i sve je u Božjim rukama”, ta izjava je mnogo stvarnija. Iskustvo Božje neprikosnovenosti i Njegovih uređenja i orkestracija delikatna je stvar. To je nešto što doživiš i ne možeš da objasniš ako nisi kroz to lično prošao, ali što više doživljavaš i što više prolaziš kroz to, bolje možeš i da objasniš. Postoji izreka koja kaže: „Čovek, do pedesete godine, shvati svoju sudbinu.” Šta znači kada se kaže da je neko shvatio svoju sudbinu? Ljudi se u dvadesetim godinama tek susreću sa svetom. Mladi su i nesmotreni, ne znaju ništa i nisu u stanju da shvate da je čitav ovaj ljudski život u Božjim rukama. Uporno žele da se bore protiv onog što im je suđeno i uporno misle da imaju talenta i znanja, pa se neumorno trude da se sopstvenom snagom probiju i domognu bogatstva i položaja. Nastavljaju da se trude čak i kada im ne uspe, uvek želeći da pokušaju još jednom. A onda, sa pedeset, pogledaju unazad i pomisle: „Čoveče, baš je bilo teško ovo trčanje u krug i sva ta borba na zemlji ovih trideset i nešto godina! Ni jedan jedini korak koji sam preduzeo u životu – brak, karijera, deca – ništa se nije dogodilo po mojim planovima i proračunima – sve mi je to bilo suđeno!” To znači shvatiti svoju sudbinu: prestati da se boriš protiv nje. Shvatiti sopstvenu sudbinu do svoje pedesete u stvari znači samo to da ljudi, kada napune 50 godina i pretrpe veliki broj poraza, nauče da se pomire sa svojom sudbinom. Kada čovek shvati svoju sudbinu, on prestaje protiv nje da se bori. Kada je, pak, reč o pitanjima poput onih koji je smisao ljudskog života, koji je smisao Božje suverenosti nad ljudima, za šta tačno ljudi treba žive i kako treba da žive – da li ljudi u potpunosti razumeju ta pitanja? Nevernici to ne mogu da razumeju jer ne veruju u Boga i najviše što mogu je da prihvate svoju sudbinu i da shvate da je besmisleno opirati joj se. A onda, kada vide svoju decu i unuke kako se bore protiv sudbine, kažu: „Neka sve ide svojim tokom, svaka generacija ima svoje blagoslove. Neka ih, prestaće da se bore sa sudbinom kada napune 50. Tako to ide iz generacije u generaciju. Svi se bore protiv sudbine dok ne ostare i više to ne mogu da čine. Tada će prihvatiti svoju sudbinu i postati mnogo poslušniji. Više neće biti tako razmetljivi i nadmeni, i biće znatno smireniji.” To je najviše što nevernici mogu da vide, ali da li su u stanju da razumeju istinu? Sigurno je da nisu, jer ne veruju u Boga i ne čitaju Njegove reči. Kako bi mogli da razumeju istinu? Da li shvatiti sopstvenu sudbinu do svoje pedesete znači i razumeti istinu? Ljudi veruju da „Čovekovu sudbinu određuje Nebo”. Znači li to da se pokoravaju volji Neba? (Ne znači.) Nije dovoljno samo verovati u to. Znati te stvari naprosto znači ne boriti se protiv sudbine, ali to još uvek nije razumevanje istine. Ako ljudi žele da shvate istinu, onda moraju da dođu pred Boga i da prime Njegovo spasenje, da prime sud Njegovih reči i da se opskrbe istinom i životom koji dolaze od Njega. Tek tada će biti u stanju da razumeju tajnu u svim tim stvarima. Ljudi, inače, i dalje neće znati šta je smisao ljudskog života, zašto ljudi žive, a zašto umiru, čak i ako dožive 70, 80 ili sto godina. Ljudi se kratko prošetaju ovom zemljom i žive nekoliko decenija a da ne shvate šta je smisao ljudskog života pre nego što se on svrši. Kada kucne smrti čas, osećaju nezadovoljstvo i nastavljaju dugo da razmišljaju o ovom i onom, na kraju napuštajući ovaj svet sa žaljenjem i ne dobijajući ništa. Zar ne bi bilo žalosno da se ponovo rode u sledećem životu i da nastave tako da žive? (Bilo bi.) Svaki naraštaj ljudi tragično dolazi i odlazi, jedan za drugim, živi ispraćaju pokojnike, a zatim njih ispraća naredno pokolenje. Nastavljaju, tako, ukrug, žive sluđeni i ne razumeju ništa. Drugačije je za vas koji ste prihvatili Božje delo u poslednjim danima. Zgrabili ste tu dragocenu i retku priliku Boga koji se ovaplotio da spase čovečanstvo u poslednjim danima. Možete da primite sud i grdnju Božjih reči i da Ga dobijete kao svog ličnog pastira da vas čuva i vodi. Razumete mnoge tajne i mnogo istine i možete da ispunite svoju dužnost stvorenih bića. Vaše iskvarene naravi mogu da se pročiste i promene. Toliko ste dobili, više od svetaca prošlih pokolenja. Nije li to najveći blagoslov? Vi ste najblagosloveniji od svih.

Pošto ste čitali Božje reči i iskusili godine njihovog suda i grdnje, postepeno ste razumeli cilj Božjeg upravljanja čovečanstvom i tajnu Njegovog upravljanja i spasenja čovečanstva. Razumeli ste Božje namere i upoznali Njegovu suverenost. U srcu ste voljni da se pokorite Bogu i u stanju ste da Mu se pokorite. Osećate se sigurno i ispunjeno u životu. Bog ti omogućava da živiš, možeš da živiš za Boga, i možeš da živiš da bi ispunio svoju dužnost kao stvoreno biće. To je smislen način života. Ako ljudi žive bez prihvatanja ili razumevanja istine i žive samo za telo, u tome nema nikakve vrednosti. Svi vi sada težite istini, živite sve savesnije i razboritije i imate sve više ljudskog obličja. Sve bolje razumete istinu, sve se bolje pokoravate Bogu, a takođe možete da obavljate svoju dužnost kao stvorena bića i da svedočite za Boga. Takav život ispuniće vam srca mirom i radošću; to je najsmisleniji mogući život. Od čitavog čovečanstva, samo ste vi dobili takav blagoslov. U ovom ogromnom svetu i među čitavom ljudskom vrstom, Bog je izabrao samo vas i dao vam da se rodite u ovo poslednje doba i u zemlji velike crvene aždaje, kako biste primili Njegov nalog, obavili svoju dužnost i dali se za Njega. Vi ste oni na koje Bog gleda blagonaklono i oni koje je On izabrao. Nije li to najveći blagoslov? (Jeste.) To je tako blagoslovena stvar. Ima ljudi koji veruju u Boga ali nisu u stanju da sve ostave da bi izvršili svoju dužnost, a to je za žaljenje. Ima ljudi koji ne razumeju istinu, pa čak i kad ispunjavaju svoju dužnost, može se reći da samo službuju za Boga. Oni nude snagu koju imaju, istovremeno se u srcu pogađajući sa Bogom i nadajući se blagoslovima. Kada jednoga dana budu razumeli istinu, moći će da se smire i da voljno ispune svoju dužnost. Sada možete da živite svoj život i svaki svoj dan tako da svedočite za Boga i propagirate jevanđelje carstva Božjeg – a takav život Bog odobrava. Jasno rečeno, Bog vam dopušta da tako živite i Bog je Taj koji vam je tu priliku i pružio. Bog ti je dao priliku da živiš, da obavljaš svoju dužnost i da se daš za Njega, što je najsmislenija stvar. Treba da cenite tu priliku; treba da se osećate ponosno i počastvovano. Tako ste mladi, a mogućnost da vršite svoju dužnost, sledite Boga i svedočite za Njega usred katastrofe i u ovako neprijateljskom okruženju i uslovima – tako je retka prilika! Božje ovaploćenje u poslednjim danima i izražavanje toliko istine da u potpunosti spase čovečanstvo da bi ono steklo istinu i bilo pročišćeno, najređa je među prilikama. Vremena nema mnogo i prođe dok treneš okom. Treba da zgrabite ovu priliku i steknete svu istinu koju treba steći. To je najveći blagoslov, veći od blagoslova svih svetaca prošlih doba.

Odlomak 81

Oni koji su Božji sledbenici moraju, u najmanju ruku, biti sposobni da se odreknu svega što imaju. Bog je jednom rekao u Bibliji, „Svaki od vas ko se ne odrekne svega što ima, ne može da bude moj učenik” (Luka 14:33). Šta znači odreći se svega što imaš? To znači odreći se svoje porodice, odreći se svog posla, odreći se svih ovozemaljskih upletenosti. Da li je to jednostavno učiniti? To je veoma teško. Apsolutno se ne može postići ukoliko nemate rešenost da to uradite. Kada je osoba rešena da nešto ostavi, ona prirodno poseduje rešenost da izdrži teškoće. Ako ne može da izdrži teškoće, ne može ništa da ostavi, iako možda to želi. Postoje pojedinci koji, pošto ostave svoje porodice i distanciraju od svojih voljenih, počnu da žude za domom nakon što duži vremenski period obavljaju svoje dužnosti. Ako zaista ne mogu to da podnesu, mogu krišom da odu u posetu svojoj kući, a onda se vrate da obave svoje dužnosti. Neki koji su napustili svoje domove da bi obavljali svoje dužnosti ne mogu a da se ne užele svojih voljenih za Novu godinu i druge praznike, i kada svi ostali noću spavaju, oni u tajnosti plaču. Kada se isplaču, mole se Bogu i osećaju se mnogo bolje, nakon čega nastavljaju da obavljaju svoje dužnosti. Iako su ovi ljudi bili sposobni da se odreknu svojih porodica, oni nisu u stanju da izdrže veliku bol. Ako nisu sposobni da se makar oslobode svojih osećanja prema ovim telesnim vezama, kako će biti sposobni da se zaista daju Bogu? Neki ljudi su sposobni da se odreknu svega što imaju i slede Boga, odričući se svojih poslova i porodice – ali koji je njihov cilj u takvom postupanju? Neki ljudi pokušavaju da dobiju blagodat i blagoslove, a neki su poput Pavla, streme samo ka vencu i nagradi. Neki ljudi se odreknu svega što imaju kako bi zadobili istinu i život i postigli spasenje. Dakle, koje od ovih težnji su u skladu sa Božjim namerama? To je, naravno, težnja za istinom i sticanjem života. Ovo je potpuno u skladu sa Božjim namerama, i to je najvažniji deo verovanja u Boga. Da li čovek može da zadobije istinu ako ne može da otpusti ovozemaljske stvari ili bogatstva? Ne može nikako. Postoje pojedini ljudi koji su se odrekli svega što imaju i preuzeli su svoje dužnosti, ali oni ne streme ka istini, i uvek su površni u obavljanju svojih dužnosti. Nakon što godinama lutaju tako, nemaju nikakvo iskustveno svedočenje i nisu zadobili ništa. Oni koji streme samo slavi, dobiti i statusu i koji idu putem antihrista još su manje sposobni da postignu istinu. Ima mnogo ljudi čija se vera u Boga sastoji samo u obavljanju ponekih dužnosti u slobodno vreme. Da li će takvim ljudima biti lako da zadobiju istinu? Neće, tako Mi se čini. Zadobijanje istine nije jednostavna stvar. Čovek mora da izdrži mnoge teškoće i da plati visoku cenu. A naročito, mora da iskusi teškoće osude i grdnje, kušnje, oplemenjivanja i orezivanja. Sve ove teškoće se moraju izdržati. Čovek ne može da zadobije istinu a da ne izdrži veliku količinu bola. Koliko puta u tom periodu čovek mora da se moli Bogu i da traga za istinom? Koliko pokajničkih suza on mora da prolije Bogu? Koliko Božjih reči mora da pročita pre nego što bude prosvećen i prosvetljen? Kroz koliko duhovnih bitaka mora da prođe pre nego što odoli Sotoni? I koliko dugo traje proces doživljavanja svega toga? Koliko godina je potrebno da prođe dok on konačno zadobije istinu i dobije Božje odobravanje? Pogledajte Petrovo iskustvo i sve će vam biti jasno. Da li je Božje spasenje i savršenstvo čoveka jednostavno kao što ljudi zamišljaju? Odricanje od svega što imaš nije jednostavna stvar. Šta zaista znači odreći se svega što imaš? „Sve što imaš” podrazumeva više od pukih spoljašnjih stvari, više od porodice, voljenih osoba i prijatelja, i više od sopstvene profesije, plate, bogatstva i prospekata. Pored ovih stvari, podrazumeva i one vezane za um i duh: znanje, učenje, pogled pojedinca na stvari, pravila življenja, telesne prioritete pojedinca, kao i stvari za kojima on traga i čemu teži, kao što su slava, dobit i status. Odricanje od svega što imaš se uglavnom sastoji od ovih stvari; sve su one deo onoga što znači odreći se svega što imaš. Lako je odreći se svih spoljašnjih stvari u jednom potezu. Međutim, stvari koje ljudi vole, kojima teže i koje drže duboko u svojim srcima su im najvažnije i najdragocenije, one predstavljaju sve što neko ima, i to su stvari od kojih se najteže odriče. Glavni razlog zašto većina ljudi sada ne može da se odrekne je što ne može da otpusti te stvari, jer njih najviše ceni i voli. Primera radi, slava, dobit i status, ili slava i bogatstvo, voljena karijera pojedinca ili najvrednije stvari – to je sve što pojedinac ima i to su stvari kojih se najteže odriče. Bio je jedan direktor banke koji je počeo da veruje u Boga. Video je da su Božje reči zaista istina i da je svo Božje delovanje radi čovekovog spasenja. Međutim, kada je odlučio da se odrekne svega što ima i sledi Boga, borio se da zadrži svoj položaj u banci. Jednog trenutka, on je mislio: „Moj položaj u banci je nešto dragoceno. Dobro je plaćen i uticajan”, a narednog trenutka je mislio: „Verovanjem u Boga, mogu da zadobijem istinu i večni život. To je ono što je važno.” U njegovom srcu je vladala stalna borba. Jednog trenutka je želeo da bude direktor banke, a narednog je želeo da veruje u Boga. Jednog trenutka je želeo da se dočepa novca, a narednog je želeo da zadobije istinu. Jednog trenutka nije mogao da otpusti svoj status, a narednog je želeo da zadobije večni život. Njegovo srce se kolebalo između dva. Njegov status direktora banke je njemu prosto bio previše dragocen i nije mogao da ga otpusti. Mesecima je vodio ovu bitku u svom srcu, sve dok konačno, i možda nevoljno, nije otpustio. Koliko mu je samo bilo teško da se odrekne svega što ima! Iako je znao da je pozicija direktora banke koju ima prolazna stvar koja može da nestane kao oblak dima, ipak mu nije bilo lako da je otpusti. Neki ljudi su lekari ili advokati ili visoki zvaničnici, i njihove zarade i plate su visoke. Nije lako otpustiti te stvari; ko zna koliko bi im meseci bilo potrebno da se izbore sami sa sobom i otpuste sve to. Ako se neko bori nekoliko godina pre nego što otpusti sve te stvari, a do tog trenutka se Božje delo završilo, da li će onda sve to imati neku svrhu? U tom trenutku, tu osobu može samo da zadese neke katastrofe, može samo da jadikuje i škrguće zubima. Moći ćeš da uđeš u carstvo Božje samo ako ostaviš sve što ti je najvažnije kako bi sledio Boga, obavljao svoju dužnost, stremio ka istini i zadobio život. Šta znači ući u carstvo Božje? To znači da si sposoban da ostaviš sve što imaš i da slediš Boga, da obraćaš pažnju na Njegove reči, pokoravaš se Njegovim uređenjima, te Mu se time pokoravaš u svemu; to znači da je On postao tvoj Gospod i tvoj Bog. To za Boga znači da si zakoračio u Božje carstvo i, bez obzira na to koje te katastrofe zadese, imaćeš Njegovu zaštitu, moći ćeš da preživiš i bićeš jedan od ljudi iz carstva Božjeg. Bog će te priznati kao Svog sledbenika, ili će ti dati Svoje obećanje da će te usavršiti – a tvoj prvi korak je da obavezno slediš Hrista. Samo tako ćeš imati ulogu u carskoj obuci. Ako ne slediš Hrista, već živiš van carstva Božjeg, Bog te neće priznati. A ako te Bog ne prizna, čak i ako imaš volju za spasenjem i za zadobijanjem Božjeg obećanja i savršenstva, hoćeš li moći da postigneš ove stvari? Nećeš. Ako želiš da zadobiješ Božje odobravanje, prvo moraš da budeš kvalifikovan da uđeš u Njegovo carstvo. Ako možeš da se odrekneš svega što imaš kako bi stremio ka istini, ako možeš da tragaš za istinom dok obavljaš svoju dužnost, ako možeš da delaš u skladu sa načelima i ako je tvoje iskustveno svedočenje pravo, onda si kvalifikovan da uđeš u carstvo Božje i da dobiješ Njegovo obećanje. Ako ne možeš da se odrekneš svega što imaš kako bi sledio Boga, onda nisi kvalifikovan da uđeš u Njegovo carstvo i nemaš pravo na Njegov blagoslov i obećanje. Danas ima mnogo ljudi koji su se odrekli svega što su imali i sada obavljaju dužnosti u Božjoj kući, no to ipak ne znači da će oni biti u mogućnosti da zadobiju istinu. Čovek mora da voli istinu i da bude sposoban da je prihvati pre nego što je zadobije. Ako čovek ne stremi ka istini, ne može da je zadobije. Da ne spominjemo one koji obavljaju svoju dužnost u svoje slobodno vreme – njihovo iskustvo Božjeg dela je toliko ograničeno da će oni mnogo teže zadobiti istinu. Ako čovek ne obavlja svoju dužnost ili ne stremi ka istini, propustiće čudesnu priliku da postigne Božje spasenje i da od Boga bude usavršen. Pojedini ljudi tvrde da veruju u Boga, ali ne obavljaju svoje dužnosti, već streme ka ovozemaljskim stvarima. Da li to znači da se odriču svega što imaju? Ako čovek veruje u Boga na ovaj način, da li može da Ga sledi do samog kraja? Pogledajte učenike Gospoda Isusa: među njima su bili ribari, seljaci i jedan poreski službenik. Kada ih je Gospod Isus pozvao i rekao: „Pođi za mnom”, oni su ostavili svoje poslove i sledili Gospoda. Nisu ni razmišljali o problemu svog zaposlenja, niti o tome hoće li kasnije imati put opstanka u svetu, odmah su sledili Gospoda Isusa. Petar se svesrdno posvetio, ispunjavajući nalog Gospoda Isusa do kraja, pridržavajući se svoje dužnosti. Celog svog života stremio je ka ljubavi prema Bogu i na kraju, Bog ga je usavršio. Danas ima pojedinaca koji ne mogu da se odreknu svega što imaju, a ipak žele da uđu u carstvo Božje. Zar oni ne sanjaju?

Da bi verovao u Boga, nije dovoljno samo da budeš entuzijastičan. Moraš da razumeš Njegove namere, da razumeš koga On usavršava i na koji način, kao i stav i pogled koje pojedinac treba da ima prema Božjem usavršavanju ljudi. Osim toga, kao Božji sledbenik, čovek mora da zna koliko je važno slediti Božji put. Ovo se odnosi na pitanje da li čovek može da zadobije istinu. Slediti Božji put znači primenjivati istinu. Jedino primenom istine čovek može istinski da se pokori Bogu, pa je primena istine od suštinskog značaja za zadobijanje istine. Ako čovek ne razume istinu ili ne zna kako da je primenjuje, neće imati način da je zadobije. Zato je primena istine najvažniji deo verovanja u Boga. Samo oni koji primenjuju istinu mogu da postignu pokornost prema Bogu, samo oni mogu potpuno da razumeju istinu i samo oni koji potpuno razumeju istinu spoznaju Boga. Sve ove stvari se postižu primenjivanjem istine. Bez obzira na to koliko ljudi veruje u Boga, Bog posmatra one koji slede Njegov put, posmatra ko od njih primenjuje istinu i ko se istinski Njemu pokorava. Vernici u Boga moraju da razumeju i da primenjuju istinu kako bi postali ljudi koji slede Njegov put i Njemu se pokoravaju. Oni koji streme ka istini prvo moraju da razumeju zašto ljudi treba da veruju u Boga u svom životu, kako Bog, još od Svog dolaska na zemlju, deluje da bi spasio čoveka, kao i šta čovek mora da postigne u svom stremljenju ka istini pre nego što postigne spasenje i postane kvalifikovan da primi Božje obećanje i blagoslov. U prošlosti, niko nije razumeo ove istine. Svi su verovali u Boga u skladu sa ljudskim predstavama i uobraziljama, mislili su da verovanje u Boga znači dobijanje blagoslova, venca i nagrade. Samim tim su se svi suprotstavili Božjim namerama, skrenuli sa istinitog puta i zakoračili na put antihrista. Zbog toga, ako čovek želi da razume istinu, da zadobije istinu i bude spasen, mora da ispravi ove nekadašnje pogrešne poglede na verovanje u Boga. Naročito su besmislene ljudske verske predstave i uobrazilja, kao i njihovi teološki pogledi; svi su neprijateljski nastrojeni prema istini i prividne su zablude. Bog ne odobrava sve načine na koje religiozni ljudi veruju. Ako ljudi nastave da se drže tih načina verovanja i streme ka blagoslovima, vencu i nagradi – ako nastave sa ovakvim stavom da veruju u Boga, da li će moći da zadobiju istinu i život? Neće nikako. Koji pogled onda, u svom verovanju u Boga, ljudi treba da usvoje? Moraš početi tako što ćeš razumeti Božje namere i jasno videti kako On spasava ljude. Ako ne tragaš za istinom, a nastavljaš da veruješ u Boga u skladu sa svojim predstavama i uobraziljama, ako nastavljaš da stremiš ka slavi, dobiti, statusu, bogatstvu i ovozemaljskim stvarima, onda, čak i ako osvojiš ceo svet, hoće li to biti vredno svega ako te na kraju košta života? Pojedini ljudi kažu: „Onda kada budem imao dovoljno novca i uspešnu karijeru, kada ispunim svoje težnje i ostvarim svoje snove, tada ću doći i biti dobar vernik.” Da li Bog čeka na tebe? Da li Božje delo čeka na tebe? Ako sada ne možeš da se odrekneš tih stvari, Bog ne zahteva da to učiniš istog trena, ali moraš praktikovati odricanje. Ako ih se zaista ne možeš odreći, moli se Bogu i osloni se na Njega. Dopusti Mu da te vodi. Zatim, moraš da sarađuješ i obavljaš svoje dužnosti. Koja je svrha obavljanja svoje dužnosti? To je zapravo način pripreme za činjenje dobrih dela. Čak i ako se na kraju ne možeš potpuno usavršiti, moraš pripremiti barem nekoliko dobrih dela, pa kada dođe vreme da Bog nagradi dobro i kazni zlo, moći ćeš da Mu položiš račune o njima. Božje delo će se jednog dana završiti i On će početi da nagrađuje dobro i kažnjava zlo. Tražiće da pokažeš svoja dobra dela, a ako ni jedno nemaš, nadrljao si – sledi ti sigurna kazna. Recimo, na primer, da veruješ u Boga desetak godina, a da je najvrednija dužnost koju si obavljao u svoje slobodno vreme bila propovedanje jevanđelja, čime si privukao nekolicinu novih vernika. Ne možeš čak ni da znaš da li će ti ljudi na kraju biti postojani. Možeš li da izvestiš Boga o tome? Nećeš biti u stanju, to ti ne gine. Moraš da razmisliš o kakvim rezultatima možeš izvestiti Boga i kakvo iskustveno svedočenje moraš imati kako bi mogao da udovoljiš Bogu i da te On prepozna kao Svog sledbenika. Ne možeš biti zadovoljan samo time što priznaješ činjenicu o trenutnom Božjem ovaploćenju i prihvatanjem Hrista iz poslednjih dana u svom srcu i ničim više. Ono šta Bog želi da vidi jeste tvoje istinito iskustveno svedočenje i plodove tvoje pokornosti Njegovom delu. Ono što će na kraju Bog ispitati jeste da li si zadobio istinu i da li imaš život. Moraš da razumeš Božje namere. Ako samo dodaješ svoje ime na crkvene spiskove ili obavljaš neku dužnost, ali ne stremiš istini, a nakon nekoliko godina verovanja u Boga nemaš iskustveno svedočenje, da li te Bog još uvek može priznati? Ako te Bog ne prizna, onda ostaješ izvan Njegove kuće. Ako samo radi reda tvrdiš da veruješ u Boga, ali ne stremiš ka istini, šta tvoja vera u Boga može postići na kraju? Nećeš dobaciti ni blizu standarda koji Bog zahteva! Zadobijanje istine nije tako jednostavno kao što ljudi zamišljaju; čovek mora da izdrži mnoge nedaće i boli, mnogo kušnji i oplemenjivanja pre nego što može da zadobije istinu i spozna Boga. Kada iskusiš Božje delo na ovakav način, ako se ne odrekneš svega što imaš da bi Ga sledio da li možeš da budeš spasen? Možeš li da iskusiš Božje delo ako trunku svog slobodnog vremena posvetiš verovanju u Njega? Kako možeš da iskusiš Božje delo ako samo kod kuće veruješ u Boga? Kako možeš da iskusiš Božje delo ako živiš u spoljašnjem svetu? Prema tome, uslov da čovek postane Božji sledbenik jeste da se odrekne svega što ima. Ako ne možeš da se odrekneš svega što imaš, nikako ne možeš da zadobiješ istinu, a ako ne možeš da zadobiješ istinu, nisi kvalifikovan da uđeš u Božje carstvo. Ovo je činjenica koju ne može da promeni niti jedan čovek.

Odlomak 82 (Odgovori na pitanja braće i sestara)

(Naklonost prema porodici me i dalje ograničava u obavljanju dužnosti. Često mi nedostaje porodica, a to utiče na obavljanje moje dužnosti. Moje stanje se donekle popravilo u poslednje vreme, ali i dalje ponekad brinem da će velika crvena aždaja uhapsiti članove more porodice kako bi me zastrašila i bojim se da, u tom slučaju, neću biti sposobna u stanju da ostanem postojana.) To su bezrazložni strahovi. Kada razmišljaš o tim stvarima, potrebno je da tragaš za istinom kako bi to razrešila. Potrebno je da razumeš da, kakve god bile okolnosti sa kojim se suočavaš, Bog je to orkestrirao i uredio. Moraš da naučiš da se pokoriš Bogu i da budeš u stanju da tragaš za istinom i ostaneš postojana kada se suočiš sa takvim situacijama. To je lekcija koju ljudi moraju na nauče. Trebalo bi često da razmišljaš o sledećem: kako doživljavaš Božje zalivanje i pastirstvo tokom ovog perioda? Koji je tvoj stvarni rast? Kako bi trebalo da ispunjavaš dužnost stvorenog bića? Te stvari moraš da prokljuviš! Ako možeš da razmišljaš o velikoj crvenoj aždaji koja ti preti, zašto onda ne razmišljaš o tome kako da uđeš u istinu? Zašto ne razmišljaš o istini? (Kada mi se te misli jave, ja se molim Bogu i donesem odluku da ću, ako se jednoga dana zaista suočim sa takvim okolnostima, ostati verna Bogu do smrti. Ali, zaista se plašim da neću biti u stanju to da uradim sa svojim malim rastom.) Onda se moliš ovako: „Bože, plašim se da zbog svog malog rasta neću uspeti. Na smrt sam preplašena. Molim te, ne čini to. Uradi to kada budem imala rast.” Da li je dobro moliti se na takav način? (Nije.) Trebalo bi da se moliš ovako: „Bože, moj rast i moja vera su sada mali, plašim se da ću morati da se suočim sa nečim; ja zapravo ne verujem da su svi događaji i sve stvari u Tvojim rukama. Ja nisam sebe stavila u Tvoje ruke i to je velika pobuna! Voljna sam da se pokorim Tvom uređenju i orkestraciji. Šta god da uradiš, moje srce je voljno da svedoči o Tebi. Voljna sam da budem postojana u svom svedočenju i da Te ne osramotim. Molim Te, radi po Svojoj volji.” Potrebno je da pred Bogom izneseš svoju rešenost i ono što želiš da kažeš – tako ćeš proizvesti iskrenu veru. Ako oklevaš čak i da se moliš ovako, kako je onda mala tvoja vera! Moraš da se često ovako moliš. Čak i ako se moliš ovako, Bog neće nužno postupiti na ovaj način. Bog ne opterećuje ljude više nego što oni mogu da podnesu, ali ako su tvoj stav i tvoja rešenost jasni, Bog će ih prihvatiti. Kada ih Bog prihvati, ovo pitanje više neće ometati tvoje srce niti će te sputavati. „Stvari poput supruga, dece, porodice, imovine – to je sve u Božjim rukama. One ništa ne znače. Cela vaseljena je u Božjim rukama; zar nije onda i moja porodica u Njegovim rukama? Koja je svrha moje brige o njima? Ja se tu ništa ne pitam, nisam sposobna i ne mogu da ih zaštitim. Njihova sudbina i sve u vezi sa njima u Božjim su rukama!” Moraš da imaš veru da stupiš pred Boga i da se moliš, čvrsto rešena i odlučna da se pokoriš Božjem uređenju. Onda će se stanje unutar tebe promeniti. Nećeš više imati razloga za brigu niti ćeš više brinuti. Nećeš biti preterano oprezna niti prepuna bojazni u svemu što radiš. Dok svi ostali budu jurišali napred, ti ćeš zaostajati, stalno želeći da pobegneš – zar to nije nešto što kukavica radi? Kada Božji ljudi obavljaju svoju dužnost u carstvu i kad stvorena bića obavljaju svoju dužnost pred Stvoriteljem, trebalo bi da mirno idu napred sa bogobojažljivim srcem. Ne bi trebalo da se petljaju okolo, da se povlače, niti da hodaju po jajima. Ako znaš da je takvo stanje pogrešno i neprestano brineš o tome, umesto da tragaš za istinom kako bi to stanje rešila, onda tebe to ograničava i vezuje, pa nećeš biti sposobna da ispuniš svoju dužnost. Ti od sveg srca, celim umom i svom snagom želiš da ispuniš svoju dužnost stvorenog bića, ali možeš li to da postigneš? Ne možeš da dostigneš tačku u kojoj bi dala celo svoje srce jer nisi unela srce u svoju dužnost – u najboljem slučaju, posvetila si joj jednu desetinu svog srca. Ako se dužnosti nisi posvetila svim srcem, kako onda možeš da daš sav svoj um i snagu? Tvoje srce nije uneto u tvoju dužnost, a sve što imaš je nešto malo volje da je obavljaš. Da li zaista možeš da ispuniš svoju dužnost celim srcem i umom? Ti nemaš odlučnost da upražnjavaš istinu, pa će te sigurno ograničavati porodica i tvoja naklonost prema njoj. One će ti vezati ruke i noge, kontrolisaće tvoje razmišljanje i tvoje srce i nećeš uspeti da dođeš do istine i ispuniš Božje zahteve – bićeš voljna, ali nećeš imati snage. Dakle, moraš da se moliš pred Bogom, s jedne strane shvatajući Božje namere, a ipak znajući gde bi trebalo da stojiš kao stvoreno biće; moraš da pred Boga izneseš odlučnost i stav koji bi trebalo da imaš. To je stav koji moraš da imaš. Zašto drugi ljudi ne brinu o tome? Da li misliš da drugi ljudi nemaju porodice ili slične poteškoće? Zapravo, svi imaju izvesne telesne i porodične upletenosti, ali su neki ljudi sposobni da ih razreše time što se mole Bogu i tragaju za istinom. Nakon jednog perioda traganja, oni prozru te telesne sklonosti i otpuste ih iz svog srca. Posle toga, te stvari im više ne predstavljaju poteškoću niti više mogu da ih kontrolišu i ograničavaju. One ne utiču na obavljanje njihovih dužnosti, tako da ti ljudi postaju oslobođeni. U Bibliji postoje Božje reči koje glase: „Svaki od vas ko se ne odrekne svega što ima, ne može da bude moj učenik” (Luka 14:33). Šta znači to odricanje od svega? Šta je to „sve”? Stvari poput statusa, slave i dobitka, porodice, prijatelja i imovine – sve one su uključene u reč „sve”. Dakle, koje to stvari zauzimaju važno mesto u tvom srcu? Za neke su to deca, za neke roditelji, za neke bogatstvo, dok su za druge to status, slava i dobitak. Ako ceniš ove stvari, one će te kontrolisati. Ako ih, pak, ne ceniš i ako ih u potpunosti otpustiš, onda one ne mogu da te kontrolišu. To samo zavisi od tvog stava prema tim stvarima i od načina na koji se nosiš sa njima.

Morate da razumete da bez obzira na to u kom trenutku i u kojoj fazi Bog izvršava Svoje delo, Njemu je uvek potreban deo ljudi da radi sa Njim. On je predodredio da ti ljudi sarađuju sa Božjim delom ili da daju svoj doprinos u širenju jevanđelja. Da li, onda, Bog ima nalog za svaku osobu koju je predodredio? Svako ima misiju i odgovornost; svako ima nalog. Kada ti Bog da nalog, to postaje tvoja odgovornost. Treba da preuzmeš tu odgovornost; to je tvoja dužnost. Šta je dužnost? To je misija koju ti je Bog dao. Šta je misija? (Božji nalog je čovekova misija. Čovek treba da živi život za Božji nalog. On je jedina stvar u njegovom srcu i on ne bi trebalo da živi ni za šta drugo.) Božji nalog je čovekova misija; to je ispravno razumevanje. Ljudi koji veruju u Boga stavljeni su na zemlju da bi izvršili Božji nalog. Ako se sve za čim tragaš u životu svodi na uzdizanje na društvenoj lestvici, skupljanje bogatstva, dobar život, uživanje u porodičnoj bliskosti i užitak koji donose slava, dobitak i status – sticanjem društvenog statusa porodica stiče ugled i njeni članovi su sigurni i zaštićeni – ali ignorišeš misiju koju ti je Bog dao, postoje li onda ikakve vrednosti u tom životu koji živiš? Kad umreš, kako ćeš odgovoriti Bogu? Nećeš biti u stanju da odgovoriš, a to je najveće buntovništvo; to je najveći greh! Niko od vas trenutno ne izvršava svoju dužnost u Božjoj kući slučajno – iz kakvih god okolnosti da je bilo ko od vas došao da izvršava svoju dužnost, to nije bilo slučajno. Nijednog od ljudi koji izvršavaju dužnosti u Božjoj kući nije nasumično izabrao neki čovek; koju god dužnost da neki čovek izvršava, to je Bog predodredio pre svih vremena. Šta znači kad kažemo da je to bilo predodređeno? Šta to konkretno znači? To znači da je Bog, u Svom celokupnom planu upravljanja, odavno isplanirao koliko puta ćeš doći u ovaj svet, sa kakvim poreklom i u kojoj porodici ćeš se roditi tokom poslednjih dana, u kakvim okolnostima će tvoja porodica živeti, da li ćeš biti muškarac ili žena, šta će ti biti jače strane, koji nivo obrazovanja ćeš imati, koliko jasno ćeš se izražavati, kakvog ćeš biti kova, kako ćeš izgledati, u kom ćeš životnom dobu doći u Božju kuću i početi da obavljaš svoju dužnost, kao i u koje vreme ćeš obavljati koju dužnost. Bog je još ranije predodredio svaki tvoj korak. Dok još nisi bio rođen i prilikom tvojih dolazaka na ovaj svet u prethodnih nekoliko života, Bog je već uredio koju dužnost ćeš obavljati u ovoj završnoj etapi dela. To nikako nije šala! Činjenica da ovde možeš da slušaš propoved predodređena je od strane Boga. To ne bi trebalo olako uzimati! Osim toga, tvoja visina, tvoj izgled, kakve oči imaš, tvoj stas, tvoje zdravstveno stanje, životno iskustvo i koje dužnosti si sposoban da preuzmeš u određenom uzrastu, kao i kakav kov i kakvu sposobnost imaš – to je Bog za tebe predodredio još davno, i to svakako nije nešto što se sada uređuje. Bog je to još davno predodredio za tebe. To znači da će te On, ako namerava da te upotrebi, pripremiti na to pre nego što ti poveri taj nalog i tu misiju. Da li je, onda, prihvatljivo da ti od toga bežiš? Da li je prihvatljivo da si bezvoljan u vezi sa tim? Ni jedno ni drugo nije prihvatljivo; time bi izneverio Boga! Najgora je vrsta buntovništva kada ljudi napuste svoju dužnost. Gadan je to postupak. Bog je uložio mukotrpnu nameru, predodredivši od pamtiveka da to dočekaš današnji dan i dobiješ ovu misiju. Nije li ova misija, onda, tvoja odgovornost? Nije li upravo ona ta koja daje vrednost tvom životu? Ako ne izvršiš misiju koju ti je Bog dao, ti gubiš vrednost i smisao življenja; to je kao da si živeo uzalud. Bog je za tebe uredio prave uslove, pravu okolinu i predistoriju. Darovao ti je ovaj kov i ovu sposobnost, pripremio te je da dočekaš ovo doba i opremio te svim kvalifikacijama potrebnim za obavljanje dužnosti; sve je On to uredio za tebe, a ti svoju dužnost ipak ne obavljaš marljivo. Ne možeš da odoliš iskušenju i odabrao si da pobegneš, stalno gledajući da živiš dobar život i da tragaš za zemaljskim stvarima. Ti uzimaš dar i sposobnost koje ti je Bog dao, a koristiš ih da služiš Sotoni, da živiš za Sotonu. Kako se Bog zbog toga oseća? Zar te neće prezirati ako si tako izneverio Njegove nade? Zar te neće mrzeti? Iskaliće ogroman bes na tebi. I da li će to pitanje onda biti rešeno? Da li je to tako jednostavno kao što zamišljaš? Misliš li da će se, ako ne obaviš svoju misiju u životu, sve završiti tvojom smrću? Ne završava se tada; tvoja duša će onda biti u opasnosti. Nisi obavio svoju dužnost, nisi prihvatio Božji nalog i pobegao si od Božjeg prisustva. Situacija postaje zastrašujuća. Gde možeš da se sakriješ? Možeš li da pobegneš od Božjih ruku? Kako Bog klasifikuje takvu osobu? (To su ljudi koji su Ga izdali.) Kakvu odredbu Bog primenjuje na ljude koji su Ga izdali? Kakvu odredbu Bog primenjuje na ljude koji su pobegli sa Njegovog sudskog prestola? Propast i uništenje. Za tebe neće biti drugog života niti ponovnog rađanja, a Bog ti nikako neće poveriti nikakav drugi nalog. Za tebe više nema misije i nema šanse da ćeš primiti spasenje. To je ozbiljan problem! Bog će reći: „Ova osoba je već jednom pobegla pred Mojim očima; pobegla je od sedišta Mog suda i od Mog prisustva. Ona nije izvršila ni svoju misiju ni svoj nalog. Njen život se okončava ovde. Gotovo je; došao je kraj.” Kakva je to tragedija! Da biste danas mogli da obavljate svoju dužnost u Božjoj kući, bila ona velika ili mala, fizička ili umna, bilo da se radi o spoljnom ili unutrašnjem radu, ničije obavljanje dužnosti se ne događa slučajno. Kako to može da bude tvoj izbor? Svim tim stvarima upravlja Bog. To što ti je Bog poverio nalog jedini je razlog zašto se ovako krećeš, zašto imaš osećaj misije i odgovornosti i zašto možeš da obaviš ovu dužnost. Među nevernicima je mnogo ljudi koji dobro izgledaju, mnogo znaju ili su talentovani, a da li je Bog gleda na njih blagonaklono? Ne, ne gleda ih blagonaklono. Bog nije njih odabrao, On samo na vas, ovu grupu ljudi, gleda blagonaklono. On je svima vama namenio da preuzmete razne uloge, obavljate razne dužnosti i nosite različite odgovornosti u Njegovom delu upravljanja. Kada se Božji plan upravljanja konačno privede kraju i ispuni, kakva će to slava i privilegija biti! Zato u situacijama kada ljudi pri obavljanju današnjih dužnosti istrpe malo teškoća; kada moraju da odustanu od nekih stvari, da se malo daju i da plate određenu cenu; kada izgube svoj status, slavu i dobitak na ovom svetu; i kada svih ovih stvari više nema, čini se da im je Bog sve to oduzeo, a oni su zapravo zadobili nešto mnogo dragocenije i vrednije. Šta su oni zadobili od Boga? Zadobili su istinu i život obavljajući svoju dužnost. Jedino kada ispuniš svoju dužnost, kada izvršiš Božji nalog, kada ceo svoj život živiš za svoju misiju i za nalog koji ti je Bog dao, kada imaš divno svedočanstvo, i kada živiš život koji ima vrednost – jedino tada si pravi čovek! Zašto kažem da si pravi čovek? Zato što te je Bog odabrao i uredio da obavljaš svoju dužnost kao stvoreno biće u okviru Njegovog upravljanja. To je najveća vrednost i najveći smisao u tvom životu.

Bog ne traži mnogo od ljudi. Kada ti Bog poveri neki nalog i obavezu, a ti kažeš da imaš premalo vere i da je ovoliki napor najviše što možeš da uložiš, da je to najviše što možeš da pružiš i da preuzmeš na sebe, onda te Bog neće primoravati. Ne radi se o tome da On od tebe traži sto odsto, a ti daš 95 odsto, pa On bude nezadovoljan, ne ostavlja te na miru i neprestano te podstiče i goni, ne bi li dostigao tih zahtevanih sto odsto. Bog to neće uraditi. Umesto toga, On će urediti da ti postepeno stremiš naviše, korak po korak, u skladu sa svojim rastom, energijom i onim za šta si sposoban. Bog je pravičan i razuman u Svom delu. On ne prisiljava ljude; On ti dozvoljava da se osećaš udobno i opušteno, dozvoljava ti da misliš da u svemu što On radi za tebe On može da te razume i da bude obziran prema tebi. Ljudi moraju da budu svesni Božjih mukotrpnih namera, kao i njegove milosti, dobrote i trpeljivosti prema ljudskom rodu. Šta bi, onda, ljudi trebalo da rade i kako bi trebalo da sarađuju? Trebalo bi da sarađuju na sledeći način: „Moram da težim ka tome da udovoljim Božjim namerama. Bog od mene zahteva sto odsto; ja neću dati samo trideset ako sam sposoban da dam šezdeset odsto. Daću sve od sebe. Neću biti ljigav, neću hvatati prečice i neću računati na sreću.” To će biti dovoljno. Bog gleda u čovekovo srce. On nema ujednačene zahteve od svih ljudi; ne radi se o tome da moraš da ostaviš svoju decu i porodicu ili svoj posao zato što je neko drugi to uradio. Bog nema jedan univerzalan pristup, Njegovi zahtevi prema tebi prilagođeni su tvom rastu i onome što možeš da dostigneš. Dakle, nema potrebe da brineš ili da osećaš bilo kakav pritisak. Samo svoje molitve pred Bogom zasnuj na onome što si sposoban da dostigneš. Kakve god bile teškoće i ograničenja kojima si podvrgnut, ne uzmiči pred njima. Ne dozvoli da utiču na tebe. To je ispravan način. Ako stvari utiču na tebe, ti ćeš stalno razmišljati ovako: „Nisam baš bio dobar. Bog je nezadovoljan mnome, zar ne? Moram dobro da pazim. Ne mogu previše da guram; moram da ostavim malo prostora da dišem.” To je greška; to je pogrešno razumevanje Boga. Postepeno, sa svakim korakom ovakvog iskustva, ljudi su sve ubeđeniji da je njihova vera premala, pa idu čak dotle da, polazeći od svojih predstava i uobrazilje, posumnjaju u Boga, baš kao u izreci „procenjuju plemiće aršinima prostaka”. Oni veruju u Boga, ali se boje zavisnosti od Njega; veruju u Božju suverenost, ali se boje da Mu sve prepuste. Ljudi često kažu: „Bog ima suverenost nad svim stvarima” i „sve stvari su u Božjim rukama”, ali kada se susretnu sa nekom situacijom, oni razmišljaju ovako: „Da li Bog zaista ima suverenost nad ovim? Može li se čovek zaista osloniti na Njega? Bolje da se oslonim na druge ljude, a ako to ne uspe, onda ću već nešto smisliti.” Onda shvate koliko su nezreli, smešni i kako su malog rasta. Onda se opet okrenu, žele da zavise od Boga, ali i otkriju da još uvek nema puta. Duboko u sebi, međutim, oni znaju da je Bog odan i da se mogu osloniti na Njega, ali imaju vrlo malo vere i stalno su sumnjičavi. Kako se taj problem rešava? Moraš da se osloniš na svoje iskustvo, kao i na traganje za istinom i njeno razumevanje – jedino tako možeš da dođeš do iskrene vere. Što više iskusiš i što više zavisiš od Boga, to ćeš više verovati da se možeš osloniti na Njega. Kad iskusiš više stvari, vidiš kako te Bog iznova i iznova štiti i pomaže ti da prebrodiš teškoće i izbegneš opasnost, podsvesno ćeš razviti iskrenu veru i poverenje u Boga. Smatraćeš da je Bog dostojan poverenja i pouzdan. Najpre moraš da imaš tu veru u svom srcu.

Svaka osoba ima svoju sudbinu, a to je sve predodredio Bog; niko ne može da preuzme odgovornost za tuđu sudbinu. Treba da prestaneš da se nerviraš zbog svoje porodice i da naučiš da otpustiš sve i da se odrekneš svega. Kako se to radi? Jedan od načina je da se moliš Bogu. Takođe, moraš da razmišljaš o tome kako članovi tvoje porodice koji ne veruju u Boga streme ka zemaljskim stvarima, ka bogatstvu i materijalnim udobnostima. Oni su od Sotone i drugačija su vrsta ljudi od tebe. Ti ćeš voditi život pun patnje ako ne obavljaš svoju dužnost, a živiš među njima. Pošto ti na stvari gledaš drugačije od njih, nećete se dobro slagati, već ćete se mučiti. Postojaće samo bol bez ikakve sreće. Da li osećanja mogu da ti donesu mir i radost? Ugađanje telu ti neće doneti ništa osim patnje, praznine i doživotnog kajanja. To je nešto što moraš temeljno da dokučiš. Dakle, to što ti porodica nedostaje je jednostrano; to je nepotrebna sentimentalnost! Ti, u odnosu na njih, hodaš drugim putem. Tvoj pogled na život, pogled na svet, životni put i ciljevi za kojima tragaš – svi su odreda drugačiji. Ti sada nisi sa svojom porodicom, ali pošto ste u krvnom srodstvu, ti stalno misliš da ste međusobno bliski i da činite jednu porodicu. Međutim, kada bi stvarno živeo sa njima i samo nekoliko dana, kada bi morao da se baviš njima, iznervirao bi se do krajnjih granica. Oni su puni laži; sve što kažu je netačno, slatkorečivo i obmanjujuće. Način na koji se vladaju i nose sa svetom u celosti je zasnovan na sotonskoj filozofiji i životnim maksimama. Sve njihove misli i stavovi su pogrešni, apsurdni i nepodnošljivo ih je čuti. Onda ćeš pomisliti u sebi: „Nekada sam neprestano mislio o njima i bojao se da ne žive dobro, ali je život sa ovim ljudima zaista nepodnošljiv!” Postaće ti odbojni. Još nisi prokljuvio kakva je to vrsta ljudi, pa i dalje misliš da su porodične veze važnije i stvarnije od svega drugog. Još uvek te naklonost ograničava. Pokušaj da otpustiš te predmete naklonosti kako god znaš. Ako to ne možeš, onda na prvo mesto stavi svoju dužnost. Božji nalog i tvoja misija su najvažniji. Iznad svega je važno da ispuniš svoju dužnost, pa se za sada ne opterećuj svojim krvnim srodnicima. Kada su tvoj nalog i tvoja dužnost ispunjeni, tvoj odnos sa Bogom postaje sve normalniji, pokornost Bogu u tvom srcu još više poraste, i tvoje bogobojažljivo srce još više poraste i postane očiglednije, pa se i tvoje unutrašnje stanje menja. Kada se tvoje stanje promeni, izbledeće tvoje naklonosti i pogledi na svet, više nećeš tragati za tim stvarima, a tvoje srce će samo želeti da traži načine da voli Boga, da Mu udovolji, da živi na način koji Bogu pričinjava zadovoljstvo i da živi sa istinom. Jednom kada tvoje srce bude stremilo ka tome, stvari koje imaju veze sa telesnim naklonostima polako će bledeti i više neće moći da te vezuju niti kontrolišu.

Neki ljudi kažu: „Mene pri obavljanju dužnosti ne ograničava naklonost prema porodici, ali u svakom trenutku dokolice oni počinju da mi nedostaju.” A kad ti porodica nedostaje, koje su posledice? Ako to može da dovede to toga da postaneš negativan i nevoljan da obavljaš svoju dužnost, onda moraš da tragaš za istinom kako bi to razrešio. Jednom kada rešiš taj problem, u sledećem trenutku dokolice ti porodica neće neprestano nedostajati i neće biti nikakvih posledica. Dakle, kakvi god problemi da se pojave, ti bi uvek trebalo da tragaš za istinom da ih razrešiš; to je ono što je najvažnije. Ne zabrinjava to što ti nedostaje porodica; ključno je da razmisliš o tome kakve će biti posledice ako ti neprestano nedostaje kuća i kako bi trebalo da rešiš taj problem. Trebalo bi da razmišljaš na ovaj način: „Kako je nastalo ovo moje stanje? Zašto mi stalno nedostaje porodica? Koji mi to delovi istine nisu jasni? U koje bi istine trebalo da uđem?” Postupaj praktično na ovaj način i brzo ćeš steći ulazak u istinu. Moraš stalno da razmišljaš o istini; što više to radiš, to će tvoje razumevanje istine biti jasnije i to ćeš na umu imati više puteva primene. To će dovesti do toga da zaista razumeš istinu, umesto da imaš samo površno znanje o njoj. U tom trenutku, poželećeš da nađeš ljude s kojima bi porazgovarao u zajedništvu. Koja je svrha razgovora? Da se dobije potvrda, da se istina razume preciznije, bez bilo kakvih odstupanja. Na taj način, nećeš imati nikakvih poteškoća, a tvoj um će biti nesputan i slobodan, oslobođen svih stega. Porodica ti više neće stalno nedostajati, već ćeš moći da se oslobodiš zemaljskih upletenosti. Tvoje stanje će postajati sve normalnije. Svi vi morate da naučite da razmišljate o istini. Kako se to radi? Recimo da si danas uradio nešto za šta ne misliš da je baš bilo ispravno i naizgled je u suprotnosti sa načelima, ali ne znaš tačno u čemu je problem. Tada bi trebalo da se moliš Bogu, da tragaš za istinom i razmišljaš ovako: „Na koju istinu se ovo pitanje odnosi? Na koja načela se odnosi?” Trebalo bi da nađeš nekoga da razgovarate o istini, da se osvrnete i promislite. Kad konačno otkriješ izvor problema i razrešiš ga kroz traganje za istinom, imaćeš više vere u Boga i osetićeš da si više napredovao u pogledu istine. Bićeš u stanju da prozreš neka pitanja i da razumeš neke duhovne reči; odnosno, bićeš u stanju da razumeš šta zapravo predstavljaju i znače neke često ponavljane doktrine i slogani. To znači imati neko razumevanje istine i znati kako se ona upražnjava. Onda ćeš nastaviti da razgovaraš sa drugima, da razgovaraš o ovom sloganu dok ga jasno ne razumeš, pretvarajući ga u put primene. Zar to nije dobra stvar? To je još jedan put napred. Ponekad ćeš videti nekoga sa određenim stanjem i možda ćeš razmišljati ovako: „Zašto je ova osoba u tom stanju? Kako je nastalo to njeno stanje? Kako to da ja nisam u tom stanju? Kažu da to predstavlja određeno stanje i mentalitet. Kako se razvio taj njen mentalitet? Gde su nastali problemi? Koji apsekt istine se odnosi na to? Zar ne bi trebalo da i ja tragam za istinom?” Kroz razgovor i traganje, pronalaziš problem i shvataš da je stanje tih ljudi nešto što i ti imaš. Poklapaju se njihova i tvoja situacija, zar ne? Zar nije bilo vredno truda? (Jeste.) Kad otkriješ problem, pronađi nekoga s kim ćeš da razgovaraš. Kada konačno pronađeš odgovor i dokučiš u čemu je problem, problem će se razrešiti. Lako je razrešiti problem kada možeš da ga otkriješ. Ako ne možeš da ga otkriješ, problem se nikada neće moći rešiti. Ponekad, kada ti se um smiri, to može biti najbolje vreme da razmisliš o istini i o Božjim rečima. Nipošto nemoj da protraćiš ovu priliku time što ćeš negovati emotivne veze i neprestano razmišljati o ponovnom susretu sa svojom porodicom; to je mučno. Ako si stalno zabrinut za svoju porodicu i ako koristiš svaku priliku da se emotivno povežeš sa njom, tvoj um će stalno biti ispunjen tim emotivnim upletenostima; nećeš moći da se oslobodiš te privrženosti i nećeš biti u stanju da to otpustiš. Trebalo bi da se više moliš, da čitaš više Božjih reči i da često razgovaraš sa svojom braćom i sestrama. Kada razumeš istinu, barem te više neće ograničavati porodica, telo i privrženost. Biće lako otpustiti te stvari; tako se ide napred. Zapravo, to je iskustvo mnogih ljudi. Razrešenje emotivnih problema zahteva period iskustva; jednom kada razumeš istinu, te probleme ćeš lako rešiti.

Odlomak 83

Iako su ljudi koji već nekoliko godina veruju u Boga postavili temelj, postoji stvaran problem koji se mora rešiti. Većina ljudi ima izvesno razumevanje različitih aspekata istine i u stanju su da govore tačne reči i doktrine, ali u stvarnom životu nisu iskusili da su te reči tačne. Nisu istinski iskusili pravo značenje i praktičnu stranu istina sadržanih u tim rečima. Da bi se ušlo u istina-stvarnost, potrebno je odgovarajuće okruženje, ispravni ljudi koji će biti uz tebe i odgovarajući ljudi, događaji i stvari, koji ti omogućavaju da napreduješ u životu. Na taj način će ove istine i doktrine koje razumeš biti potvrđene i doživljene. Ako živo seme padne na plodno tlo, ali mu nedostaje sunca i kiše, zar neće njegov izdanak uvenuti? (Da, hoće.) Stoga, kad čuješ puno propovedi, puno istina i puno Božjih reči, a uverio si se da je to ispravan put, da je to pravi put u životu, šta ti je tada potrebno? Moraš da zamoliš Boga da ti postavi odgovarajuće okruženje koje će te izgrađivati i pomoći tvom životu i koje ti može omogućiti da napreduješ u životu. To okruženje možda neće biti baš prijatno – telo mora da trpi teškoće, a čovek mora ostaviti i otpustiti mnogo toga. To je nešto što ste svi vi dosad iskusili. Recimo da si progonjen i da ne možeš da se vratiš kući, da ne možeš da vidiš ni da kontaktiraš svoju decu ili supružnika, niti da se sretneš sa rođacima i prijateljima, kao ni da čuješ vesti od njih. Usred noći, počeo bi da razmišljaš o svom domu: „Kako mi je otac? Star je, a ja ne mogu da mu ukažem poštovanje. Majka mi je slabog zdravlja, a ja ne znam kako joj je.” Zar ne bi stalno razmišljao o takvim stvarima? Ako ti je srce uvek ograničeno takvim stvarima, kakve će posledice to imati na tvoje obavljanje dužnosti? Trebalo bi da se manje uplićeš u ovozemaljske i telesne stvari i da se manje opterećuješ njima. To će koristiti tvom napretku u životu. Tvoja zaokupljenost i mentalna opterećenost neće biti ni od kakve koristi. Sve te stvari su u Božjim rukama i ti ne možeš da promeniš sudbine svojih voljenih. Moraš da shvatiš da ti je, kao verniku, prvi prioritet da vodiš računa o Njegovim namerama, da izvršavaš svoju dužnost, da stičeš istinsku veru, da uđeš u stvarnost Božjih reči, da napreduješ u životu i da zadobiješ istinu. To je ono što je najvažnije. Na površini, deluje da ljudi aktivno napuštaju svet i svoje porodice, ali šta se zapravo događa? (Bog ima suverenost nad ovim i ovo orkestrira.) To orkestrira Bog; Bog je taj koji te sprečava da vidiš svoje voljene. Preciznije rečeno, Bog te lišava njih. Nisu li ovo najpraktičnije reči? (Jesu.) Ljudi uvek kažu da Bog ima suverenost nad stvarima i da ih uređuje, pa kako onda On ima suverenost po pitanju ove stvari? On te izvodi iz tvog doma i ne dopušta da ti ljudi postanu teret koji te opterećuje. Dakle, gde te Bog vodi? Vodi te u okruženje gde nema telesnih uplitanja, gde ne možeš da vidiš svoje voljene. Kad si zabrinut za njih i želiš da se potrudiš za njih, ne možeš, i kada želiš da pokažeš odanost roditeljima, ne možeš. Više te ne mogu zaplitati. Bog te je udaljio od njih, lišavajući te svih tih uplitanja. Da On to nije učinio, i dalje bi im bio posvećen, služio bi im i robovao im. Bog je uklonio sva ta spoljašnja uplitanja od tebe. Da li je to dobro ili loše? (Dobro je.) To je dobra stvar i nema potrebe žaliti zbog toga. A pošto je to dobra stvar, šta bi ljudi trebalo da rade? Trebalo bi da zahvale Bogu i da kažu: „Bog me mnogo voli!” Ne može čovek sâm da prevaziđe robovanje osećanjima jer su srca ljudi sputana osećanjima. Svi oni čeznu da im cela porodica bude na okupu, da svi, mladi i stari, budu uz njih i da svi budu bezbedni, zdravi i srećni i da tako provode svaki dan, da se nikad ne razdvoje. Ali to ima i svoju lošu stranu. Njima ćeš posvetiti svu svoju životnu energiju, celo svoje srce, svoju mladost i svoje divne godine − sve najlepše delove života. Žrtvovaćeš ceo svoj život zarad svog tela, porodice, voljenih, posla, slave i dobitka, kao i svakakvih komplikovanih odnosa, i posledično ćeš sebe potpuno uništiti. Kako onda Bog voli čoveka? Bog kaže: „Ne uništavaj sebe u ovoj jami punoj blata. Obe noge su ti zaglavljene i nećeš moći da se izvučeš koliko god da se iscrpljuješ. Nemaš rast niti hrabrost, a kamoli veru za to. Ja ću te lično izvući.” To je ono što Bog radi i On o tome ne diskutuje s tobom. Zašto Bog ne pita ljude za mišljenje? Neki kažu: „Bog je Stvoritelj. On radi šta On hoće. Ljudi su kao mravi i gamad i nisu ništa u očima Boga.” To je jedan način da se kaže, ali da li se Bog tako ophodi prema ljudima? Ne. Bog izražava tako mnogo istina i daruje ih čoveku, omogućavajući mu da se pročisti od iskvarenosti i da od Njega dobije novi život. Božja ljubav prema čoveku je tako velika. To je svima očigledno. Bog ima namere za tebe, a svrha što te je izveo jeste u tome da ti omogući da kreneš pravim putem u životu, da živiš život sa smislom. Prepušten samom sebi, ne bi izabrao taj put. Subjektivna želja ljudi jeste da život provedu bezbedni i zdravi, pa čak i ako ne steknu veliko bogatstvo i status, barem žele da budu sa celom svojom porodicom zauvek i da uživaju u toj porodičnoj sreći. Oni ne znaju da vode računa o Božjim namerama niti znaju da razmišljaju o svojim budućim odredištima ili o Božjoj nameri da spase čovečanstvo. Ali Bog ne zamera na njihovom nedostatku razumevanja i ne mora mnogo da im govori jer oni ne shvataju, njihov rast je premali i svaka diskusija ne bi dala rezultate. Zašto ne bi dala rezultate? Zato što važno pitanje Božjeg plana upravljanja da spase čovečanstvo nije nešto što ljudi mogu da shvate na osnovu samo jedne ili dve rečenice objašnjenja. Pošto je to tako, Bog donosi odluke i deluje direktno, i jednog dana, ti ćeš shvatiti.

Kad Bog izvede neke od Svojih izabranih naroda iz surovog okruženja kontinentalne Kine, u tome leže Njegove dobre namere, što svako sada može da vidi. Što se tiče te stvari, ljudi moraju da budu zahvalni i da zahvaljuju Bogu za Njegovu blagodat. Izašao si iz svog porodičnog okruženja, prekinuo si sve komplikovane međuljudske telesne odnose i izvukao si se iz svih svetovnih i telesnih upletenosti. Bog te je izvukao iz te složene zamke i doveo te u Svoje prisustvo i u Svoju kuću. Bog kaže: „Ovde vlada mir. Ovo je dobro mesto i pogodno je za tvoj razvoj. Ovde su Božje reči i smernice. Ovde vlada istina. Ovde leži Božja namera da spasi ljudski rod i ovde je centar dela spasenja. Zato ovde slobodno rasti.” Bog te je doveo u ovakvo okruženje, u okruženje u kojem možda nema utehe tvojih voljenih, gde deca nisu tu da brinu o tebi kad se razboliš i gde nemaš nikog kome bi se poverio. Kad si sâm i kad razmišljaš o telesnim patnjama i nedaćama i o onome što te čeka u budućnosti, osećaš se usamljeno. Zašto se osećaš usamljeno? Jedan objektivni razlog za to je taj da su ljudi premali rastom. A koji je subjektivni razlog? (Ljudi se ne odvoje potpuno od svojih telesnih voljenih.) To je tačno, to je zato što ljudi nisu u stanju da se odreknu svojih voljenih. Oni koji žive u telu nalaze zadovoljstvo u različitim odnosima i porodičnoj privrženosti tela. Oni veruju da ljudi ne mogu da žive bez svojih voljenih. Zašto ne razmišljaš o tome kako si došao u svet čovečanstva? Na ovaj svet si došao sâm. U početku nisi imao nikakvu vezu sa svojim voljenima. Bog dovodi ljude na svet pojedinačno. Kada si došao ovamo, ti si, u stvari, bio sâm. Tada se nisi osećao usamljeno, pa zašto se sada osećaš usamljeno nakon što te je Bog odveo od tvog doma? Misliš da ti nedostaje partner kojem možeš da se poveriš, bilo da su to tvoja deca, roditelji ili tvoja druga polovina – suprug ili supruga – i zato se osećaš usamljeno. A tada, kad se osetiš usamljeno, zašto ne pomisliš na Boga? Da li je Bog družbenik čoveku? (Jeste.) Kad osetiš najveću patnju i tugu, ko istinski može da uteši tvoje srce? Ko istinski može da reši tvoje teškoće? (Može Bog.) Samo Bog može istinski da reši teškoće ljudi. Kad si bolestan i kad su deca pored tebe, kad te poslužuju i čekaju, osećaćeš se prilično srećno, ali će vremenom deci to dozlogrditi i niko neće hteti da te služi. U takvim trenucima, osećaćeš se zaista usamljeno! Ti misliš da sada nemaš partnera pored sebe, ali da li je to zaista tako? Zapravo nije, jer je Bog uvek pored tebe! Bog ne napušta ljude. On je Onaj na koga mogu da se oslone i u kojem će uvek naći utočište, i njihov jedini kome mogu da se povere. Zato, bez obzira na teškoće i patnje koje te snađu, i bez obzira na stvari koje čine da se osećaš oštećeno ili stvari koje te čine negativnim i slabim, moraš doći pred Boga i odmah se pomoliti, i Njegove reči će ti pružiti utehu i rešiti tvoje nevolje i tvoje svakojake probleme. U ovakvom okruženju, tvoja samoća postaće osnovni uslov da iskusiš Božje reči i zadobiješ istinu. Kako budeš sticao iskustvo, polako ćeš početi da shvataš: „I dalje živim lep život nakon što sam napustila roditelje. I dalje živim ispunjen život nakon što sam napustila muža. I dalje živim miran i radostan život nakon što sam napustila decu. Više se ne osećam prazno. Više se ne oslanjam na ljude. Naučila sam da se oslanjam na Boga. Bog je moj uvek prisutni staratelj i pomoćnik. Iako ne mogu da Ga dotaknem niti da Ga vidim, znam da je uz mene u svakom trenutku i na svakom mestu. Dokle god Mu se molim, dokle god Ga dozivam, On me pokreće i omogućava mi da razumem Njegove namere i vidim put kojim treba da idem.” U tom trenutku, On će istinski postati tvoj Bog i svi tvoji problemi će se rešiti.

Odlomak 84

Tajvan je demokratija sa stabilnim društvom, gde ljudi žive u blagostanju. Javni red, kvalitet života, društvena klima i slično, sve je bolje nego u kontinentalnoj Kini. Ljudi vode veoma udobne živote. Iako je udoban život dobra stvar, mnogi ljudi koji veruju u Boga i žive u udobnosti nisu voljni da Ga slede, a kamoli da se muče ili da plate cenu. Vrlo im je teško da napuste sve što imaju i da sebe daju Bogu. Zar to zaista nije tako? Kad ljudi žive udobno, uvek misle na hranu, piće, zabavu i na to kako da uživaju u telu i u životu. To ima izvestan uticaj na ljude koji veruju u Boga i tragaju za istinom. Zbog toga mnogo ljudi u ovom ugodnom društvenom okruženju želi da obavlja svoje dužnosti, ali im to predstavlja teškoću. Nisu voljni da istrpe nimalo patnje, ne rade efikasno kad obavljaju svoje dužnosti ili neke druge vrste poslova za crkvu. Ponekad to utiče na napredak njihovog posla, što ima i neke veze sa njihovim društvenim okruženjem. Dirnut sam što vidim da ste, prilikom svakog okupljanja, u stanju da sedite ovde i slušate propovedi od početka do kraja. Neki ljudi u kontinentalnoj Kini mogu da veruju u Boga jer ih okruženje guši, ugnjetavani su i diskriminisani od strane društva i podvrgnuti su ozbiljnom progonu, dok neki ljudi veruju u Boga samo zato što traže pravednost, razum, duhovnu podršku ili nešto na šta mogu da se oslone. Entuzijazam, vera i odanost nekih ljudi uzburkali su se pod brutalnim progonom velike crvene aždaje. Neki su primorani da iz nužde beže u inostranstvo zato što je vrlo teško verovati u Boga u kontinentalnoj Kini i mnoge ljude progone – oni nemaju gde da se sakriju. Zato beže u inostranstvo. U poređenju sa opresivnim i surovim životnim okruženjem u kontinentalnoj Kini, ljudima na Tajvanu je lako. Budući da žive tako udobnim životom, oni koji veruju u Boga nisu voljni da pate niti da plate cenu i, kada se suoče sa bilo kojom vrstom progona ili stradanja, nisu više voljni da ispunjavaju svoje dužnosti. Ljudi naprosto uživaju u jelu, piću i zabavi kada je život tako udoban. Uvek brinu samo o ovakvim stvarima: „Šta bi trebalo da jedem? Gde bi trebalo da putujem? U kojim zemljama još nisam bio? Jedan ljudski život traje samo nekoliko decenija. Ako ne posetim zemlje širom sveta i ne proširim svoje vidike, zar neću živeti uzalud?” Tako čovekovo srce postaje neposlušno i ne može se zauzdati. Da li čovek može i dalje tiho jesti i piti Božje reči pred Njim na ovaj način? Da li može i dalje pažljivo da sluša propovedi na okupljanjima? Sigurno će to biti teško. Dakle, kad je čovek podstaknut da veruje u Boga, da traga za istinom i da obavlja svoju dužnost, on oseća da se prema njemu nepravedno postupa, da je ugušen, te se stalno oseća kao da ne živi ni za šta. Zar ovako povoljno okruženje ne predstavlja ozbiljno iskušenje i prepreku za ljude? Predstavlja. Svi ljudi žude za telesnim udobnostima, ali za one koji veruju u Boga i tragaju za istinom, udobnost nije nužno dobra stvar kada je u pitanju životni rast. Većina ljudi postaje negativna i slaba kada malo pati i nema nikakvu snagu volje; zar to nije rezultat udobnog okruženja? Postoje razni video snimci sa svedočenjima na osnovu vlastitog iskustva, koji prikazuju kako braću i sestre u kontinentalnoj Kini muče u zatvoru, osuđuju i zatvaraju. Da li ste ih svi videli? (Jesmo.) I kako se osećate povodom toga nakon što ste ih videli? (Bože, želeo bih da kažem nešto o tome kako se osećam. Nakon što sam video braću i sestre u kontinentalnoj Kini kako proživljavaju sav taj progon i mučenje i nakon što sam video kako mogu da se mole Bogu, da se oslone na Njega i da se drže svoje vere u tako teškom okruženju, da mogu da proživljavaju korak po korak pod Božjim vođstvom i da pritom ostaju postojani u svom svedočenju, ne izdajući Ga, osećam da imaju više vere i da su većeg rasta od nas. Kad bih ja bio u takvom okruženju, ne bih nužno mogao da podnosim to toliko postojano kao oni, zbog čega se osećam kao da sam rastom veoma mali.) Braća i sestre u kontinentalnoj Kini još uvek mogu da istraju u veri u Boga, da prisustvuju okupljanjima i obavljaju svoje dužnosti u okruženju u kom trpe okrutan progon od strane velike crvene aždaje. To je svedočanstvo, moćno svedočanstvo. Biti postojan u tako neprijateljskom okruženju predstavlja jedno svedočanstvo, tako da vi koji živite u ovom udobnom okruženju treba da razmislite kako da ponudite drugačiju vrstu svedočanstva. Prvo, treba da cenite sve u ovom životu, kao i ova okruženja koja vam je Bog dao. Takođe, trebalo bi da razmislite o tome kako ćete, u ovakvom okruženju, moći da budete postojani u svom svedočenju, da ne sramotite Boga i da postanete pobednici. Čovek koji veruje u Boga u demokratskoj zemlji možda neće biti podvrgnut represiji, progonu i mučenju od strane vlasti, ali će ga progoniti porodica i rođaci, a on i pored toga treba da doživi Božje reči, da zadobije istinu i ostane postojan u svom svedočenju. Bez obzira u kakvom okruženju čovek veruje u Boga, zadobijanje istine nije lako. Moraš da patiš i da platiš cenu kako bi razumeo istinu i ušao u stvarnost. Da bi svedočio za Boga, potrebno je da dostigneš razumevanje istine u svim aspektima iskustva. To ne znači samo propovedanje jevanđelja i proklamovanje Božjeg imena; već se uglavnom odnosi na svedočenje o životnom iskustvu. U bilo kojoj grupi ljudi ili pod društvenim uređenjem bilo koje zemlje, ljudi će doživeti neku vrstu diskriminacije, isključenja ili progona ako žive u skladu sa istinom, ako nastoje da budu pošteni i ako se trude da se pokore Bogu. To je zato što se ni demokratske zemlje ne pokoravaju Bogu. Na vlasti su ateističke političke stranke i one takođe odbacuju istinu i odbacuju Boga. Kada se u ovakvoj zemlji veruje u Boga, čak i ako nema progona ni stradanja, postoje izvesna ograničenja, a ukoliko želiš da propovedaš jevanđelje i svedočiš za Boga, podvrgnut si nekoj vrsti diskriminacije, klevete, suda i osude – to je sve činjenica. Ako to ne možeš jasno da razumeš, onda nisi osoba koja shvata istinu. Prihvatiti i slediti Hrista u bilo kojoj zemlji prati određeni stepen progona i stradanja. Uvek treba da postupaš oprezno, da se moliš Bogu i uzdaš se u Njega, i moraš biti mudar i pametan. Bez obzira na zemlju i društveno okruženje u kom se nalaziš, svuda postoji prikladno okruženje koje je Bog postavio i uredio za tebe. Sve zavisi od toga da li čovek traga za istinom ili ne. Udobno okruženje ljudima donosi iskušenja, dok progon i mučenje takođe donose iskušenja i kušnje. Da li onda postoje kušnje u udobnim okruženjima? I tu postoje Božje kušnje. Bog je za tebe postavio ovo udobno okruženje i sve zavisi od toga kako ćeš ga doživeti – da li ćeš potpuno biti uhvaćen u Sotonine zamke i Sotonino iskušenje ili ćeš uspeti da u svakom pogledu izađeš kao pobednik i svedočiš za Boga, čvrsto ostavši veran svojoj odanosti i dužnosti. Sve zavisi od toga kako ćeš to doživeti i šta ćeš izabrati? Braća i sestre iz kontinentalne Kine žive u malo težem okruženju i Bog im je dao malo teži teret i postavio je za njih malo surovije okruženje, ali im je takođe dao više. Što je teže okruženje i što su veće kušnje koje Bog postavlja, to ljudi više dobijaju. Ali, i u udobnom okruženju, ljudi svuda doživljavaju iskušenja i kušnje, a Bog ti je i tu mnogo dao. Ako uspeš da prevaziđeš iskušenje svaki put kad se sa njim suočiš, onda nećeš dobiti ništa manje od braće i sestara koji proživljavaju progon i mučenje. To takođe podrazumeva traganje za istinom i posedovanje rasta da bi se to prevazišlo. Na primer, stvari kao što su vreme provedeno sa porodicom, dobro jelo i piće, zabava, uživanje i neki društveni trendovi koji telu pružaju utehu i dovode do izopačenosti, to su sve iskušenja za tebe. Kad naiđeš na ova iskušenja, ona će ti ne samo privući pažnju, već će te uznemiriti i zavesti. Upravo dok slediš svetovne stvari i trendove, pojaviće se Sotonina iskušenja koja bi se mogla nazvati i Božje kušnje. Trebalo bi da odlučiš kako ćeš odgovoriti na ova iskušenja i kušnje, i to je trenutak kad Bog testira ljude i pokazuje im njihovu pravu prirodu. Tada treba da primeniš ono što ti je Bog rekao i istine koje si razumeo. Ako si osoba koja traga za istinom i u svom srcu nosiš istinsku veru u Boga, onda ćeš moći da prevaziđeš ova iskušenja, da budeš postojan i svedočiš za Boga u kušnjama koje On postavlja za tebe. Ako umesto istine voliš svet, voliš trendove, voliš da se prepuštaš udobnostima i da udovoljiš svom telu, i voliš svoj isprazan život, onda ćeš slediti te svetovne stvari. Osetićeš divljenje prema njima, privlačiće te i zaposednuti. Malo po malo, tvoje srce će izgubiti interesovanje za veru u Boga i biće ti muka od istine, i tada, usred iskušenja, Sotona će te ugrabiti. U takvoj kušnji, izgubićeš svedočanstvo. Mnogo je ljudi koji su čuli brojne propovedi i obavljaju svoje dužnosti, ali se i dalje osećaju prazno iznutra. I dalje vole da prate pop zvezde i poznate ljude, da prate trendove gledajući zabavne programe na televiziji, čak i da bindžuju serije po čitavu noć do te mere da postanu noćne ptice. Neki mladi ljudi čak igraju video igrice. Ukratko, oni ne oklevaju da plate bilo koju cenu i fanatično prate ove trendi stvari. A zašto to rade? Zato što nisu zadobili istinu. Ljudi koji nisu zadobili istinu imaju izvesno osećanje na osnovu kog misle da između vere u Boga i neverovanja u Njega i nema neke velike razlike. I dalje osećaju prazninu u srcima i osećaju da njihov život nema smisla. Ako prate trendove, osećaju da su ispunjeniji, da su im životi bogatiji i da se svakodnevno osećaju malo srećnije. Ako veruju u Boga i ne prate trendove, i dalje osećaju da je život besmislen i prazan. To je zato što ne vole istinu. Možete takođe sa sigurnošću reći da ovi ljudi ni najmanje ne shvataju istinu i da nemaju istina-stvarnost, te da, stoga, ne mogu da žive bez praćenja trendova. Neki ljudi nikad nisu tragali za istinom i uznemireni su čak i kad obavljaju svoje dužnosti. Nisu u stanju da budu postojani kad se suoče sa iskušenjima i, na kraju, moraju da se povuku. Neki ljudi su prilično entuzijastični i imaju rešenost kada počnu da obavljaju svoje dužnosti, ali kada se suoče sa iskušenjima, više ne žele da ih obavljaju, postaju nemarni i površni i nedostaje im posvećenost. U tome nema svedočanstva. Ako, čim se suoče sa iskušenjima, mogu odmah da otpuste svoje dužnosti i da izaberu šta god žele, onda nemaju nikakvo svedočanstvo. Ako naiđu na novo iskušenje, možda će se odreći Boga i poželeti da slede zemaljske trendove i da napuste crkvu. Ili, kada dođe novo iskušenje, oni počnu da sumnjaju u Boga i nisu sigurni da On uopšte postoji, pa čak počnu i da veruju da su se razvili od majmuna. Ove ljude je Sotona potpuno ugrabio. Uhvaćeni u sva ta iskušenja, oni se ne mole Bogu niti traže istinu. Samo razmišljaju o sudbini svoga tela i zbog toga ne uspevaju da budu postojani u svom svedočanstvu. Korak po korak, Sotona ih vuče u pakao i u ponor smrti. Bog je takvu osobu predao Sotoni i ona više nema nikakvu mogućnost da dobije spasenje. Recite Mi, zar traganje za istinom nije važno? (Jeste.) Istina je veoma važna. Koju svrhu može imati istina? U najmanju ruku, može ti pomoći da prozreš Sotonine zamke kada se suočiš sa iskušenjem, da znaš šta treba da činiš, a šta ne, i šta je to što treba da izabereš. Barem će ti pomoći da spoznaš ove stvari. Najvažnija stvar je da će ti istina omogućiti da budeš postojan u iskušenju. Bićeš sposoban da ostaneš postojan, istrajan i nepokolebljiv, da se čvrsto držiš dužnosti koju ti je Bog dao, da budeš toj dužnosti veran i da budeš sposoban da odbaciš Sotonu. Moći ćeš da ostaneš postojan u svom svedočanstvu usred kušnji kao što je to učinio Jov. To je najmanje što bi ljudi trebalo da zadobiju.

Odlomak 85

Da li postoje načela kojih se držite kada se molite Bogu? U kojim situacijama se molite Bogu? Kakav je sadržaj vaših molitvi? Većina ljudi se moli kada pate: „Bože, ja patim, molim Te da mi pomogneš.” To je prva stvar koju kažu. Da li je dobro uvek govoriti da patite kada se molite? (Ne.) Zašto nije? I, ako nije dobro, zašto se i dalje molite na taj način? Time pokazujete da vi ne znate da se molite, niti šta treba da kažete ili tražite kada se nađete pred Bogom. Jedino znate da se molite Bogu kada malo patite i osećate se tužno, i kažete: „Bože, ja patim! Osećam se tako jadno, molim Te, pomozi mi.” Ovo je molitva nekoga ko je tek počeo da veruje u Boga. Tako se moli malo dete. Ako neko već godinama veruje u Boga, a i dalje se moli tako, to je ozbiljan problem. To pokazuje da je ta osoba još uvek malo dete koje nije odraslo u životu. Svi koji veruju u Boga a ne znaju kako da iskuse Njegovo delo su ljudi koji nisu odrasli u životu i koji još nisu na pravom putu u svojoj veri u Boga. Ukoliko je neko zaista misleća osoba, on ili ona moraju da razmotre kako da iskuse Božje delo, kao i kako da jedu i piju Njegove reči, i kako da ih iskuse i primenjuju. Dokle god dosežu Božje reči, dotle bi trebalo da dosegne i čovekovo iskustvo. Čovek mora da prati Njegove reči do tog mesta. Ukoliko čovek može da primenjuje i doživljava Božje reči na ovaj način, naići će na mnoge probleme i, naravno, tražiće od Boga istinu kako bi ih razrešio. Ukoliko se čovek uvek moli Bogu i traga za istinom kako bi razrešio poteškoće na ovaj način, on doživljava Božje delo. Neprestanim razrešavanjem svojih problema, čovek će sve ređe i ređe nailaziti na poteškoće i postepeno će doći do toga da razume istinu i spoznaće Božje delo. Znaće kako da sarađuje sa Bogom, kao i kako da se pokori Njegovom delu. To je ono što ulazak na pravi put vere u Boga znači. Neki ljudi koji veruju u Boga ne znaju kako da dožive Njegovo delo. Uvek su smeteni – čitaju Božje reči, ali ne razmišljaju o njima, slušaju propovedi, ali ne razgovaraju o njima, a kada ih zadese stvari, ne znaju da tragaju za istinom, niti znaju kako da dokuče Božje namere, niti koji stav bi trebalo da zauzmu ili kako da sarađuju. Oni ne razumeju ove stvari. Oni su laici po tim pitanjima i nemaju nikakvo duhovno razumevanje. Kakav god problem da ih zadesi, nikada se ne mole Bogu, niti tragaju za istinom, i duboko u sebi se ne oslanjaju na Boga, niti se ugledaju na njega. Oni samo kažu: „Bože, ja patim. Bože, ja patim.” Oni ponavljaju ovu frazu do trenutka dok ljudima ne dosadi i ne smuči im se. Većina vas se tako moli, zar ne? (Tako je.) Na osnovu njihovih molitvi vidi se u koliko jadnom stanju su ti ljudi! Ti jedino tražiš Boga kada patiš. Kada ne patiš ili se ne suočavaš sa nekim problemima, ti nemaš potrebu za Bogom, niti želiš da se osloniš na Njega. Ti samo želiš da budeš sâm svoj gospodar. Zar to nije stanje u kom se vi nalazite? (Jeste.) Kada većina ljudi doživi sud i grdnju Božjih reči i kada ih one orežu, pa nakon što onda razmisle o sebi i pokušaju da sebe spoznaju, kako se oni mole? Svi oni kažu istu stvar: „Bože, ja patim. Bože, ja patim.” Da li vam je muka od ovih reči? (Jeste.) Ljudi su toliko usahli iznutra – kako je jadno stanje u kojem se nalaze! Svaki put kada se mole Bogu, oni govore istu, jednostavnu frazu, bez ijedne iskrene reči. Oni ne tragaju za istinom i ne žele da reše svoje probleme. Kakva je to molitva? O kakvom se tu problemu radi kada neko ne može u molitvi da govori iskrene reči i kada ne zna koji su njegovi nedostaci? Kada dođeš pred Boga, zar ti nije potrebno da te On prosveti u vezi nečega? Zar ti ne treba vera, ili snaga, ili Bog kao čuvar tvojih leđa? Zar ti je još manje potrebno da te Bog prosveti i usmeri te na putu koji je pred tobom? Zar ti nije potrebno da razumeš istinu kako bi razrešio probleme koji postoje u tebi? Zar ti nije potrebna Božja disciplina i Njegov prekor ili Njegovo usmeravanje? Da li je jedino što ti treba od Boga da ti On olakša patnju? Zar zaista ne osećaš u svom srcu da imaš toliko nedostataka? Nije mali problem kada čovek ne zna kako da se moli. To pokazuje da ne znaš kako da doživiš Božje delo, to pokazuje da još uvek nisi uveo Božje reči u stvaran život i da retko imaš ikakav pravi dodir sa Bogom u svom životu. Ti jednostavno nisi uspostavio ovu vrstu veze sa Bogom, koja bi trebalo da postoji između Boga i Njegovih sledbenika ili između stvorenih bića i njihovog Stvoritelja. Kada se suočiš sa nekim problemom, tebe vode tvoje subjektivne pretpostavke, predstave, misli, znanje, darovi i talenti i iskvarene naravi. Ti nemaš nikakve veze sa Bogom, pa kada dođeš pred Njega, često nemaš šta da kažeš. To je to tužno stanje u kojem se nalaze ljudi koji veruju u Boga! To je tako jadno stanje! Duhovno, ljudi su presušili i obamrli. Ne osećaju ništa kada su u pitanju duhovne stvari u životu, niti ih uopšte razumeju i kada dođu pred Boga, oni nemaju šta da kažu. Bez obzira na to u kakvoj se situaciji nalaziš, bez obzira na nevolju sa kojom se suočavaš i bez obzira na poteškoće na koje nailaziš, ako si nem pred Bogom, zar onda ne bi trebalo dovesti u pitanje tvoju veru u Njega? Zar ovo nije žalosno stanje čoveka?

Zašto ljudi moraju da se mole Bogu? Moliti se Bogu jeste čovekov jedini put kojim može da krene kako bi se ugledao na Boga i oslonio na njega. Bez molitve, te stvari nisu uopšte moguće; oslanjanje na Boga i ugledanje na Njega se postižu kroz molitvu. Da li može neko ko veruje u Boga bez molitve da doživi prosvećenje i prosvetljenje Svetog Duha? Da li oni mogu da steknu Božje delo i usmeravanje? Ako ti ne poveriš svoje poteškoće Bogu i ne moliš Mu se i ne tragaš za istinom, kako će ih On razrešiti? Kako će te On usmeriti da Ga pratiš na putu koji je pred tobom? Kako će te On spasiti tako da možeš da se oslobodiš svoje iskvarene naravi? Može se reći da vera u Boga bez molitve nije prava vera u Boga. Normalna veza između čoveka i Boga mora biti izgrađena na molitvi i ona se mora održavati kroz molitvu. Molitva je znak čovekove vere u Boga; da li se čovek iskreno moli je jedini kriterijum za proveru da li je veza te osobe sa Bogom normalna. Dokle god čovek govori iskrene reči u molitvi i dokle god čovek može da traga za istinom u molitvi, on može da stekne delo Svetog Duha i to pokazuje da taj čovek ima normalan odnos sa Bogom. Ukoliko se čovek retko moli i nije u stanju da govori iskrene reči, ukoliko je nepoverljiv prema Bogu, to pokazuje da njegova veza sa Bogom nije normalna. A ukoliko se čovek uopšte ne moli, to pokazuje da on nema nikakvu vezu sa Bogom. Ukoliko se čovek moli valjano i u skladu sa Božjim namerama, moći će da Mu se pokori i on je taj koga Bog voli; oni koji se često iskreno mole su pošteni ljudi i krasi ih jednostavna ljubav prema Bogu. Dakle, svi oni koji veruju u Boga, ali se ne mole Njemu, nemaju normalan odnos sa Bogom. Oni su svi daleko od Boga, oni se bune protiv Njega i opiru Mu se. Većina ljudi koji se ne mole Bogu ne vole istinu, niti tragaju za njom, a oni koji ne vole ili ne tragaju za istinom ne mogu da se mole iskreno. Kakve god poteškoće da imaju, oni se ne mole, a kada se mole, samo žele da iskoriste Boga da ih reši poteškoća i patnje. Njih nije briga za Božje namere i oni u svojim poteškoćama ne traže aspekte istine koje bi trebalo da razumeju i u koje bi trebalo da zakorače. Takvi ljudi ne žude za istinom i nemaju pravu veru u Boga – u suštini, oni su bezvernici. Kao neko ko veruje u Boga, ti moraš da se moliš Bogu i da tragaš za istinom u svim stvarima. Iako možda nećeš osetiti odmah nakon molitve da ti je srce vedrije ili da si primio put primene, sačekaj Boga, i dok Ga čekaš, čitaj Božje reči i tragaj za istinom. Dok jedeš i piješ Božje reči ili slušaš propovedi i razgovore o njima, usredsredi se na to da svoje probleme uneseš u svoja razmišljanja i traganje. Ukoliko sarađuješ praktično na ove načine, moguće je da će ti se razumevanje ukazati u trenu dok razmišljaš o Božjim rečima ili slušaš propovedi i razgovore o njima. Ili će se možda desiti da naiđeš na neki problem i da će te on inspirisati i da ćeš pronaći odgovor upravo na ono pitanje koje si tražio da razrešiš. Zar to nije Božje usmeravanje i Njegovo uređenje? Dakle, iskrene molitve Bogu mogu dati rezultate, ali ti rezultati nisu nešto što možeš da dostigneš odmah nakon molitve. Potrebno je vreme i neophodno je da čovek sarađuje i primenjuje. Ne može se sa sigurnošću reći kada će te Sveti Duh prosvetiti i pružiti ti odgovore. To je proces traganja za istinom i njenog razumevanja i to je put na kojem čovek raste u životu. Nakon što verujete u Boga mnogo godina, vi i dalje morate da naučite ispočetka kako da se molite. Vi i dalje ne znate kako da se molite i kada god se suočite sa problemom, vi ili jednostavno uzvikujete krilatice i donosite odluke ili se žalite Bogu i izražavate pritužbe, govoreći kako vi patite, ili na neki drugi način racionalizujete i opravdavate sebe. To su one stvari koje čuvate u svom srcu i nije nikakvo čudo da ste tako sporo ušli u istinu. Vi skrećete sa puta. Vi ne znate kako da stremite ka istini i teško je reći da li će takva vrsta vere u Boga biti dovoljna da primite spasenje.

Odlomak 86

Ima jedan stih u crkvenoj pesmi koji ide ovako: „Svi ljudi koji vole istinu braća su i sestre.” Ova tvrdnja je tačna. Samo oni ljudi koji vole istinu pripadaju Božjoj kući; samo su oni prava braća i sestre. Da li misliš da su svi koji prisustvuju zboru u Božjoj kući braća i sestre? Ne nužno. Koji ljudi nisu braća i sestre? (Oni koji imaju odbojnost prema istini, koji ne prihvataju istinu.) Oni koji ne prihvataju istinu i imaju odbojnost prema njoj zli su ljudi. Svi oni su ljudi bez savesti ili bez razuma. Niko od njih nije od onih koje Bog spasava. Ovi ljudi su lišeni ljudskosti, ne bave se svojim pravim poslom i divljaju, radeći loše stvari. Oni žive u skladu sa sotonskom filozofijom i služe se lukavim potezima, iskorišćavaju druge, mame ih i varaju. Oni ne prihvataju ni najmanji delić istine, i uvukli su se u Božju kuću jedino zarad toga da dobiju blagoslove. Zašto ih zovemo bezvernicima? Zato što imaju odbojnost prema istini i ne prihvataju je. Čim se o istini razgovara u zajedništvu, oni gube interesovanje, imaju odbojnost prema njoj, ne podnose da slušaju o njoj, osećaju da im je dosadna i ne mogu da nastave da sede. Oni su očigledno bezvernici i nevernici. Njih ne smeš da smatraš braćom i sestrama. Moguće je da će želeti da ti se približe nudeći neke olakšice, pokušavajući da izgrade vezu sa tobom čineći ti male usluge. Međutim, kada sa njima besediš o istini, oni skreću sa te teme na razgovor o nebitnim stvarima, raspravljaju o telesnim pitanjima, o poslu, o ovozemaljskim poslovima, o trendovima iz sveta nevernika, o osećanjima, o porodičnim pitanjima, i drugim sličnim spoljašnjim temama. Ništa od onog o čemu govore nije povezano sa istinom, sa verovanjem u Boga, niti sa primenom istine. Ovi ljudi uopšte ne prihvataju istinu. Oni nikada ne čitaju Božje reči niti razgovaraju na temu istine i nikada se ne mole niti obavljaju duhovnu posvećenost. Da li su ove osobe braća i sestre? Oni to nisu. Ovi ljudi ne primenjuju istinu, i osećaju odbojnost prema istini. Nakon što se uvuku u Božju kuću i vide da okupljanja uvek podrazumevaju čitanje Božjih reči i besede o istini, razgovore o spoznavanju sebe, besede o problemima u obavljanju dužnosti, oni osećaju odbojnost u srcu. Oni ne poseduju razumevanje niti iskustvo i nemaju šta da kažu, pa ih crkveni život iscrpljuje. Oni se neprestano pitaju: „Zašto se stalno besede Božje reči? Zašto se uvek govori o spoznavanju sebe? Zašto nema zabave ili uživanja u crkvenom životu? Kada će se završiti ovaj način crkvenog života? Kada ćemo ući u carstvo i primiti blagoslove?” Njima nisu interesantne besede o istini i ne žele da ih čuju. Kada se nešto desi ovim ljudima, šta mislite, da li oni tragaju za istinom? Da li mogu da primenjuju istinu? (Ne mogu.) Ako nisu zainteresovani za istinu, kako mogu da je primenjuju? Čime se onda vode u životu? Bez sumnje, vode se filozofijama Sotone, oduvek su bili prepredeni i lukavi. Oni nemaju život normalne ljudskosti. Nikada se ne mole Bogu niti tragaju za istinom, ali sve rešavaju služeći se ljudskim trikovima, taktikama i filozofijama za ovozemaljsko ophođenje – što postojanje čini bolnim i iscrpljujućim. Oni komuniciraju sa braćom i sestrama na isti način kao što komuniciraju sa nevernicima, oni slede sotonsku filozofiju, lažu i varaju. Vole da započinju rasprave i da cepidlače. Bez obzira na to u kojoj grupi žive, uvek gledaju ko se sa kim slaže i ko je sa kim udružen. Kada govore, pažljivo posmatraju ponašanja drugih ljudi, uvek su na oprezu, paze da nikog ne uvrede. Uvek se vode filozofijom za ovozemaljsko ophođenje pri rešavanju svih pitanja u svom okruženju i u svojim odnosima sa drugima. To je ono što njihovo postojanje čini iscrpljujućim. Iako može izgledati da su aktivni među drugim ljudima, u stvarnosti, samo oni znaju svoje muke, i ako budeš pažljivo pogledao kako oni žive, uvidećeš da jeste iscrpljujuće. Za pitanje koje se tiče slave, dobiti ili ugleda, oni insistiraju da se razjasni ko je u pravu a ko nije, ko je nadređen a ko podređen, i moraju da se raspravljaju da bi nešto dokazali. Ostali ne žele ni da čuju za to. Ljudi govore: „Možeš li da pojednostaviš to o čemu govoriš? Možeš li da budeš direktan? Zašto moraš da budeš tako banalan?” Njihove misli su tako komplikovane i uvrnute, i oni žive tako iscrpljujućim životom da ne primećuju osnovne probleme. Zašto ne mogu da tragaju za istinom i da budu iskreni? Zato što imaju odbojnost prema istini i ne žele da budu iskreni. Prema tome, na šta se oslanjaju u životu? (Na filozofije za ovozemaljsko ophođenje i na ljudske metode.) U zavisnosti od ljudskih metoda po kojima se deluje, dolazi se do toga da pojedinac ili biva ismejan ili otkriva svoju ružnu stranu. I tako, kada se to detaljnije ispita, njihovi postupci, stvari na koje potroše vreme radeći ceo dan – sve se to odnosi na njihov ugled, slavu, dobit i sujetu. Gotovo kao da žive u nekoj mreži, moraju sve da racionalizuju ili da nađu izgovor za sve i uvek govore samo radi sopstvene koristi. Način razmišljanja im je komplikovan, pričaju o glupostima, reči su im zamršene. Uvek se u nedogled raspravljaju o tome šta je ispravno a šta pogrešno. Ako ne pokušavaju da dobiju na ugledu, oni se takmiče za reputaciju i status, i nijedan trenutak ne prođe a da oni ne žive za takve stvari. I šta je krajnja posledica? Oni su možda stekli ugled, ali svima su postali ogavni i dosadni. Ljudi su ih prozreli i shvatili da su lišeni istina-stvarnosti, da oni nisu neko ko iskreno veruje u Boga. Kada starešine i delatnici ili druga braća i sestre upotrebe par reči da ih orežu, oni tvrdoglavo odbijaju da ih prihvate, već insistiraju na tome da sve racionalizuju ili da nađu izgovore i pokušavaju da prebace odgovornost. Tokom zborova, oni brane sebe, započinju rasprave i raspiruju probleme između Božjih izabranika. U svojim srcima, oni razmišljaju: „Zar stvarno nemam gde da raspravim svoj slučaj?” Kakva je ovo osoba? Da li je to neko ko voli istinu? Da li je to neko ko veruje u Boga? Kada čuju da neko kaže nešto što se ne poklapa sa njihovim namerama, spremni su da se raspravljaju i zahtevaju objašnjenje; zapetljaju se u tome ko je u pravu a ko nije, oni ne tragaju za istinom i ne postupaju sa njom u skladu sa istina-načelima. Ma koliko stvar bila prosta, oni moraju da je zakomplikuju – oni sami traže nevolju, zaslužuju da budu iscrpljeni! Mnoge probleme sa kojima se suočavaju, ljudi su sami sebi naneli. Traže problem gde ga nema. Da budemo što jasniji, oni svoje vreme ne ispunjavaju pravim stvarima. Takvim načinom života žive apsurdni ljudi. Neki smeteni ljudi, iako se ne petljaju u to šta je ispravno a šta pogrešno, imaju tako lošu kov da ne mogu ništa da prozru. Žive kao svinje, ošamućeni. Ova dva tipa ljudi su potpuno različita: jedan naginje levo, a drugi naginje desno, ali oba su nevernici. Takvi ljudi, nezavisno od toga koliko godina su verovali u Boga ili koliko su propovedi čuli, nikada ne mogu razumeti istinu, a kamoli znati šta je to primenjivanje istine. Sa kakvom god situacijom da se suoče, oni nikada ne tragaju za istinom, već žive u skladu sa ljudskim metodama i sotonskim filozofijama, vodeći iscrpljujuće i jadne živote. Da li su oni iskreni vernici u Boga? Apsolutno ne. Oni koji ne vole istinu ne veruju zaista u Boga. One koji nikako ne mogu da prihvate istinu ne možemo nazivati braćom i sestrama. Samo oni koji vole i koji mogu da prihvate istinu braća su i sestre. E, sad, ko su oni koji ne vole istinu? Oni su svi nevernici. Oni koji nikako ne prihvataju istinu imaju odbojnost prema istini i odbacuju je. Još preciznije, oni su svi nevernici koji su se uvukli u crkvu. Ako su sposobni da čine svakojaka zla i prekidaju i ometaju delovanje crkve, oni su Sotonine sluge. Njih je potrebno ukloniti i eliminisati. Oni nikako ne smeju biti tretirani kao braća i sestre. Svi koji im pokažu ljubav su krajnje budalasti i neuki.

Odlomak 87

Ako do ovog trenutka još niste pronašli osećanje i načela koja čine sveca, to dokazuje da je vaš život-ulazak isuviše plitak i da još niste razumeli istinu. U vašem uobičajenom ponašanju i vladanju, kao i u okruženju u kojem svakodnevno živite, vi bi trebalo da uživate i pažljivo razmišljate, da razgovarate u zajedništvu jedni sa drugima, ohrabrujete i podsećate jedni druge, da pomažete i brinete jedni o drugima, kao i da podržite i opskrbite jedni druge. Moraju da postoje načela interakcije između braće i sestara. Nemojte se uvek fokusirati na tuđe mane. Umesto toga, proveravajte sebe često i zatim proaktivno priznajte drugima koji su to vaši postupci izazvali smetnje ili naneli štetu tim ljudima i naučite da se otvorite i da razgovarate u zajedništvu. Tako ćete moći da ostvarite međusobno razumevanje. Osim toga, šta god da vas zadesi, trebalo bi da stvari posmatrate na osnovu Božjih reči. Ako su ljudi u stanju da razumeju načela istine i pronađu put primene, postaće kao jedan u srcu i umu, a odnos između braće i sestara biće normalan, oni neće biti ravnodušni, hladni i okrutni poput nevernika, već će odbaciti mentalitet uzajamne sumnjičavosti i opreza. Odnos između braće i sestara postaće bliskiji, oni će biti u stanju da pomažu i vole jedni druge, u njihovim srcima biće dobre volje i oni će biti sposobni da budu tolerantni i saosećajni jedni prema drugima, i oni će se međusobno podržavati i pomagati, umesto da se otuđuju, da zavide jedni drugima, da se porede jedni sa drugima, da se pritajeno takmiče i prkose jedni drugima. Kako da ljudi dobro ispunjavaju svoje dužnosti ako su poput nevernika? Ne samo da će to uticati na njihov život-ulazak, već će takođe naneti štetu drugima i uticati na druge. Na primer, možeš se naljutiti kada te ljudi pogrešno pogledaju ili kada kažu nešto što ti se ne sviđa i kada neko uradi nešto što te sprečava da se istakneš. Možeš prezreti te ljude, osetiti se neugodno i nesrećno i stalno razmatrati kako da povratiš svoj ugled. Posebno žene i mladi ljudi nisu kadri da to prevaziđu. Stalno ih opsedaju sitni sporovi i neslaganja, skloni su samovolji i žive u stanju negativnosti. Nisu voljni da se mole Bogu, niti da jedu i piju reč Božju, što utiče na njihov život-ulazak. Kada ljudi žive prema svojim iskvarenim naravima, veoma im je teško da budu spokojni pred Bogom, da primenjuju istinu i da žive u skladu sa Božjim rečima. Da bi živeli pred Bogom, prvo morate da naučite kako da razmišljate o sebi i upoznate sebe, kako da se istinski molite Bogu, a potom i da naučite kako da se dobro slažete sa braćom i sestrama. Morate da budete tolerantni i popustljivi jedni prema drugima i sposobni da vidite kvalitete i zasluge drugih – morate da naučite da prihvatite mišljenja drugih i stvari koje su ispravne. Nemoj biti popustljiv prema sebi, nemoj da imaš ambicije i želje, nemoj uvek da misliš da si bolji od drugih i da si sjajna osoba, primoravajući druge da rade ono što ti kažeš, da te slušaju, da se ugledaju na tebe, da te veličaju – to je izopačeno. Ako pojedinac ne razreši svoju nadmenu narav, već se ona spoji sa rastućim ambicijama i željama, to lako može da dovede do izopačenosti. Stoga, oni koji ne mogu da prihvate istinu i ne uspeju da razmišljaju o sebi i upoznaju sebe nalaze se u velikoj opasnosti. Oni uvek gaje ambicije, oni uvek teže da budu veliki ljudi i nadljudi – to je izopačenost, to je ekstremna nadmenost. Oni su potpuno izgubili razum, oni nisu normalni ljudi, oni su izopačeni ljudi i oni su demoni. Njima vlada nadmena narav, oni u svojim srcima gledaju na druge s visine, smatrajući ih beznačajnim i neznalicama. Oni nisu u stanju da prepoznaju kvalitete drugih ljudi, ali mogu beskrajno da preuveličavaju njihove nedostatke; oni ih u svojim srcima preziru i na svakom koraku ističu i omalovažavaju njihove nedostatke, čime povređuju i uznemiruju druge, što na kraju dovodi do toga da im drugi ljudi budu poslušni i da ih slušaju, ili da ih se boje i kriju od njih. Kada se ovakva veza između ljudi pojavi ili postoji, da li je to ono što želite da vidite? Da li možete da je prihvatite? (Ne.) Na primer, zamisli da si nešto viši i lepši od drugih, zbog čega ti se neki ljudi dive. To čini da si prilično zadovoljan sobom i da potom sa visine gledaš na one koji su niži i ne tako lepi. Kakva se narav otkriva time? Neki ljudi upućuju prezriv pogled onima koji nisu toliko lepi, koji su nešto niži, malo gluplji i ne tako oštroumni, i čak ih ismevaju sarkastičnim rečima. Da li se prema ljudima treba tako ophoditi? Da li je to ispoljavanje normalne ljudskosti? Nipošto. Koji je, onda, najispravniji način da se nosimo sa takvim problemom? (Da ne ismevamo druge zbog njihovih nedostataka i da poštujemo druge.) To je načelo. Izgleda da vi imate nekog iskustva o tome. Dakle, kako se Bog odnosi prema ljudima? Bogu nije važno kako ljudi izgledaju, da li su visoki ili niski. Umesto toga, On gleda da li su im srca puna ljubavi, da li vole istinu, da li Njega vole i da li Mu se pokoravaju. Na tome Bog zasniva svoje ponašanje prema ljudima. Ako ljudi mogu da urade isto to, biće u stanju da se prema drugima ponašaju pravično i u skladu sa načelima istine. Pre svega, moramo da razumemo Božje namere i kako se Bog ponaša prema ljudima, pa ćemo onda i mi imati načela i put u ophođenju prema ljudima. Većina ljudi je pomalo tašta. Kada im neko uputi nekoliko reči hvale, oni se osećaju pomalo zadovoljni sobom, pevuše neku melodiju i hodaju visoko uzdignute glave. Time se otkriva sotonska narav. Ako još i osuđuju druge i na njih gledaju s visine, kakva je to narav? To je zlobna, nadmena i zla narav. Ako ljudi ne mogu da prepoznaju i vide koliko je ružno živeti prema svojim iskvarenim naravima, teško im je da odbace te iskvarene naravi i ne mogu da prožive istinsko ljudsko obličje.

Odlomak 88

Kome je istina koju Bog izražava namenjena kako bi mogla da postane njihov život? Za koga se deli istina? (Za one koji vole istinu i koji mogu da prihvate istinu.) Ko su oni koji mogu zaista da vole istinu i da prihvate istinu u svom srcu? Ako možeš da prozreš ovo pitanje, znaćeš kakve osobe Bog spasava. Prvo, moramo da razumemo da je istina koju Bog izražava namenjena onima koji poseduju ljudskost, razum, ljubav prema pozitivnim stvarima i koji su svesni svoje savesti. Drugi ljudi ne vole istinu, a nakon što je čuju, ravnodušni su i nisu ganuti, bez samoprekora ili bilo kakvih osećanja – oni su mrtvi iako žive i suđeno im je da nemaju život-ulazak. Neki ljudi će pitati: „Zašto se Bog toliko muči da kaže toliko reči kad većina ljudi ne voli istinu, niti poseduje dobru ljudskost, niti prihvata istinu i oni nisu predmet spasavanja nego su samo služitelji?” Da li je ovo tačno? (Nije. Mada mnogi ljudi nisu voljni da tragaju za istinom, jedna mala grupa je i dalje voljna da traga za njom i oni imaju nešto ljudskosti, a tu malu grupu Bog želi da spasi.) Tako je. Božje reči treba da čuju ljudi, ne zveri ili đavoli. U okviru crkve, bez obzira da li trećina ili petina ljudi može da prihvati istinu, u svakom slučaju, oni koji na kraju ostanu će biti u manjini. Kako onda treba da merimo ko iskreno veruje u Boga i ko može da ostane? Možemo da merimo ako osoba ima savest, da li joj je savest donekle svesna slušajući Božje reči, da li može da razume Božju reč, da li može da razume istinu slušajući propovedi i da je sprovede u delo kad je razume i da li može da izmeni svoju iskvarenu narav. Na osnovu ovih stvari, možemo da razlučimo da li je to osoba koja prihvata istinu i da li je Božja ovca. Božje ovce su u stanju da slušaju Božji glas, one odgovaraju i stiču svest nakon slušanja Njegovog glasa i voljne su da slede Boga. Ovi ljudi su Božje ovce. Šta ovi ljudi poseduju u svojoj ljudskosti? (Ovi ljudi vole pozitivne stvari, voljni su da tragaju za istinom i donekle imaju savesti.) Zašto su voljni da tragaju za istinom? Njihova ljudskost uključuje ljubav prema istini, savest i razum. Takođe mogu da shvate Božje reči i da ih primene na svoja lična stanja, a onda da pretvore Božje reči u svoju svakodnevnicu, svoj život i u cilj, načelo i temelj svog ponašanja. To jest, Božje reči postaju stvarnost njihovog života i oni su u stanju da primenjuju Božje reči. Ovi ljudi su Božje ovce. Ima nekih ljudi koji spolja ne deluju da su loši i prilično su bezazleni, ali oni nisu u stanju da sprovedu Božje reči u delo nakon što ih čuju. Ovi ljudi nisu Božje ovce. Ima mnogo takvih ljudi među službenicima koji ne razumeju Božje reči bez obzira na to kako ih slušali, a još su manje u stanju da sprovedu Božje reči u delo. Oni mogu da veruju u Boga godinama, a da ne steknu život. Zato, ljudi treba da shvate ko tačno može biti spasen Božjim rečima. Kada su u pitanju ljudi koje Bog spasava, nije važno koliko ih ima. Čak i ako samo jedna osoba može da razume Božje reči, On će i dalje obavljati delo koje treba obaviti. Kao što je opšte poznato, samo osmoro ljudi je spaseno kad je Noje izgradio barku. Od vremena Starog zaveta do danas, malo ih je spaseno. U Doba zakona, kad Bog nije zvanično vršio delo spasenja, niti je podario istinu ljudskom rodu, koliko njih je Bog prihvatio? Da li ih je bilo mnogo? Bilo je vrlo malo ljudi koji su zadobili Njegovo odobrenje tokom tog perioda. Šta je sa delom poslednjih dana? Iako su ljudi koji mogu da prihvate istinu kroz sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje u manjini, ovi ljudi su i dalje brojniji od onih koji su bili zadobijeni od strane Boga u Doba zakona i Doba blagodati. Sada, ima dosta ljudi koji mogu da ponude iskustveno svedočenje i svakako ima nekih koji su promenili svoje naravi, pa kako to da Božje srce nije moglo da dobije malo utehe iz ovoga?

Kada vidite da većina ljudi u crkvi veruje u Boga nekoliko godina, a opet, ne streme ka istini, uopšte se nisu promenili i još uvek su nalik nevernicima, da li ste negativni? (Ponekad sam Ja malo negativan, ali vidim da bez obzira na to koliko je neko buntovan ili koliko mu je loš kov, sve dok mu je srce kako treba i voljan je da nastoji da traga za istinom, onda će Bog nastaviti da radi na njima sa najvećim strpljenjem, razlažući i raščlanjujući istinu deo po deo, i komuniciraće s njima do najsitnijih detalja. Duboko sam ganut kad vidim koliko Bog plaća da upotpuni ljudski rod, ne odustajući sve dok ne uspe. Mislim da koliko god mi je loš kov, moram da se trudim da budem bolji, da budem marljiv u svom traganju i ne smem da se obeshrabrim.) Poznata je činjenica da su ljudi ili lošeg kova ili su buntovni, ali Bog nikada nije rekao da zbog toga nećeš biti spasen. Ako On neće da te spase, zašto ti onda govori ove reči ili plaća toliki ceh? Kroz obavljanje svih ovih stvari, Božja namera je već jasno izrečena ljudskom rodu i postala je izričito znana. Ona nije tajna, već je obznanjena i svako sa srcem i dušom može je razumeti; samo one budale koje nemaju duhovno razumevanje mogu biti negativni i samo oni koji ne razumeju istinu će osećati razočarenje i zaprepašćenje, uvereni da su nesposobni da budu spaseni. Najključnija stvar u veri u Boga je da moraš da veruješ u sve reči i istine koje On izgovara. Sve dok imaš rešenost i možeš da sprovodiš istinu u delo, onda one mogu da postanu tvoj život. Nije važno koliko si sazreo je život na kraju, sve dok pozitivno i samoinicijativno primenjuješ Božje reči, ne kršeći namerno ni njih ni istinu, sve dok primenjuješ koliko god da razumeš i stremiš ka istini i obavljaš svoju dužnost svim srcem i svom snagom, onda to ispunjava standard. Božji zahtevi prema čoveku nisu teško dostižni. Istine o kojima Bog govori su razumljive, a Njegove reči su posebno detaljne i precizne. Zašto govoriti na ovaj način? Na raspolaganju je celom ljudskom rodu, ne samo jednoj maloj grupi ili nekolicini tipova ljudi. Od svih istina kojima se snabdeva celi ljudski rod, postoji ograničenje onoga što ti možeš da primeniš i dostigneš. Zašto kažem da postoji ograničenje? Zato što su kov, shvatanje i sposobnost za razumevanje kod svakog drugačiji, kao što su i okruženja koja im Bog postavlja i dužnosti koje obavljaju, ove „razlike” vode svaku osobu ka tome da bude u stanju da primenjuje i uđe u samo deo Božje reči, a ono što mogu da postignu i sprovedu u delo je ograničeno. Na primer, da li je prikladno ako neko doživljava kušnju bolesti, shvati da kušnja dolazi od Boga, a onda misli da Bog treba svakog da natera da doživi kušnju bolesti? (Ne, nije.) Ovo u potpunosti dolazi od ljudske volje. Bog drugačije dela na svakoga, a ova kušnja je usmerena na određenu grupu ljudi. Bog dela prema svakome tako da bi doživeli kušnju bolesti. Šta svi ljudi dobiju nakon što Bog natera jednu grupu ljudi da doživi kušnju bolesti? Tokom kušnje, ljudi treba da nauče kako da se pokore Bogu, kako da spoznaju sopstveno buntovništvo, da poprave odnos između stvorenih bića i Stvoritelja, da isprave odnos između čoveka i Boga, i budu u stanju da shvate Božje srce, te time postignu pokornost prema Njemu i, ma šta se desilo, da Ga ne razumeju pogrešno, već da Mu se pokore pre svega. Ovaj aspekt istine je ono što svi treba da steknu. Ako stekneš ovaj aspekt istine iz tuđeg iskustva, moraš li onda i ti da iskusiš ovu kušnju? Nije nužno. Bog odabira različite ljude – možda ispravnu osobu ili nekog posebnog – da iskusi ovu kušnju i deo Božjeg dela. Ovo je Bog obećao čoveku i to je ono što će On i uraditi. Neki ljudi su iskusili bol gubitka voljene osobe i iz tog gubitka su dobili iskustvo i svedočenje, pokornost Bogu i istinsko poverenje i veru. Iz dela koje Bog vrši na određenoj grupi ljudi, svako može videti svedočenje da je sve što Bog radi ispravno i ono što ljudi treba da izaberu je pokornost, ne analiza, istraživanje ili raspravljanje s Njim, da On mora da im objašnjava jasno i temeljno; treba da se pokore bezuslovno i bez žalbi. Pored toga, ljudi treba da nauče da shvate značenje i vrednost svega što Bog radi. Iz ovih puteva Božjeg dela i svih aspekata Njegovih reči, ono što svaki pojedinac doživljava je samo mali deo Božjih reči. U okviru ovog malog dela, u zavisnosti od tvog kova, tvog porodičnog okruženja i dužnosti koju trenutno obavljaš, ono što doživljavaš od Božjih reči je njihov desethiljaditi deo, ili možeš reći samo desethiljaditi deo. Ako uđeš u ovaj desethiljaditi deo i zaista postigneš bezuslovnu, potpunu pokornost Bogu, staviš se u poziciju stvorenog bića, pokoriš se Stvoriteljevoj suverenosti i uređenjima i postigneš ishod koji Bog želi da dostigne u tebi, onda ćeš biti spasen. Ovo je lako razumeti i tako stoje stvari.

Ono što je ključno u obavljanju vaših dužnosti jeste da budete posvećeni. Šta znači biti posvećen? To znači da budete ozbiljni i odgovorni, da, bez imalo površnosti, u potpunosti vršite svoju odgovornost. Ako ste površni, onda kad nešto krene po zlu to je žig srama, a ovo uopšte nije banalna stvar. Štaviše, kad je u pitanju posao koji vam je dodeljen u Božjoj kući, svako treba da više razgovara u zajedništvu, da više traži istina-načela i da pronađe ispravna načela. Kad se otkriju problemi, treba ih rešiti brzo, u suprotnom brzo prijavite nadređenima one koje ne možete rešiti. Težite da se postarate da delo Božje kuće teče glatko, bez prepreka, propusta ili odlaganja. Radite dobro svoj posao, podstičite širenje rada na jevanđelju i pustite da se Božja volja temeljno sprovodi na zemlji. Na ovaj način će vaša dužnost biti dobro obavljena. Zapravo, u opsegu nekoga ko obavlja svoju dužnost, ovo je nekoliko aspekata istine koje može da primenjuje, postigne i da ih se dotakne, a ulazak u stvarnosti tih istina znači postizanje minimalnog standarda koji Bog zahteva od ljudskog roda. Neki ljudi imaju slabu veru, neki ljudi su kukavice, drugi su lošeg kova ili imaju iskrivljeno shvatanje ili razmišljaju na glupav način; ove i druge negativne stvari u svim aspektima uticaće na sposobnost ljudi da sprovedu istinu u delo i da efikasno obavljaju dužnost. Bog ima zahteve od ljudi na osnovu njihovog kova, karaktera i nivoa shvatanja istine. Koji je standard za ovaj zahtev? Bog gleda da li je neko iskren u svojoj veri u Boga i da li može da prihvati istinu; ovo su dva najvažnija uslova. Neki ljudi su prirodno glupi, imaju iskrivljena shvatanja stvari, nisu pronicljivi, sporo uče bilo šta, ne uspevaju da shvate šta god da drugi govore i potrebno im je da ih neko drži za ruku dok se obučavaju – ovi ljudi su veoma lošeg kova i to se nikad neće promeniti. Drugi mogu da imaju bogato znanje ili su puni temeljnog znanja, deluju veoma pronicljivo spolja, ali su skloni iskrivljenom shvatanju stvari koje su u vezi sa istinom. Čak i ako razumeju istinu, i dalje ne mogu da je prihvate i to je njihova fatalna mana. Neko ovakav lako padne pod uticaj znanja i doktrine kada obavlja svoju dužnost i teško mu je da postupa u skladu sa istina-načelima ili da promeni svoja gledišta na stvari. Dakle, šta treba da rade ako zaista žele da tragaju za istinom? Ključno je da se vidi da li mogu da prihvate istinu. Ako mogu, onda se problem lako rešava, ali ako tvrdoglavo odbijaju da prihvate istinu onda je igra gotova. Ne samo da neće uspeti da dobro obavljaju dužnost, već se plašim da nema ni šanse da budu spaseni. Nije bitno koji stepen obrazovanja je čovek dostigao, niti koliko je promućuran – ono što je ključno je da bude u stanju da prihvati istinu i ljubav Božjih reči. Ono što Bog gleda jeste koji obim istine možeš da primenjuješ, budući da si prosvećen da je razumeš u okruženju koje je On postavio. On gleda koliki deo sebe daješ u zadacima koje On zahteva, koliko snage daješ na njih, koliko truda ulažeš. Na primer, ti si prosečnog kova, ne baš nešto obrazovan, tvoja sposobnost razumevanja je slaba i malo iskrivljena. To su objektivne činjenice. A opet, kad se nešto dogodi i Bog ti omogući da vidiš mane u tome, da postoji problem u tome i čija je to odgovornost, onda će ova stvar otkriti da li možeš da se držiš načela i da li primenjuješ istinu. Ako posvećeno obavljaš svoju dužnost i iskren si prema Bogu, šta onda treba da uradiš oko toga? Šta treba da uradiš da budeš u skladu sa istinom, da uradiš šta Bog zahteva? U takvim okolnostima, Bog ne posmatra tvoj kov ili koliko si obrazovan ili koliko dugo veruješ u Njega; On gleda tvoje gledište i tvoj stav u vezi sa onim što se dogodilo, da li si iskren i da li koristiš svoju savest u tom trenutku. Ako si iskren prema Bogu, imaćeš osećaj odgovornosti i mislićeš: „Ova stvar mene ne pogađa, ali utiče na rad crkve. Moram da se raspitam i da čujem više o tome.” A kad se raspitaš, možda ćeš saznati da se nadzornik prepuštao udobnostima i da je neodgovoran, da nije ozbiljno shvatio tu stvar i da je odugovlačio. Onda bi potražio nadzornika i razgovarao s njim, brzo ispravljajući stvar. Nećeš morati da tražiš pomoć od Višnjeg; sam ćeš rešiti probleme. Ti si običnog kova i imaš nekoliko mana i nedostataka, ali hoće li te stvari uticati na tvoju primenu istine? Hoće li uticati na tvoje ispunjavanje dužnosti ili na tvoju odanost Bogu? Neće. Neki ljudi kažu da su glupavi i izobličeni u svom razumevanju, neki kažu da nemaju duhovno razumevanje, a drugi kažu da su lošeg kova i neobrazovani. Ako je to tako, možeš li da jednostavno ne primenjuješ istinu kad se nešto dogodi? Bog ne posmatra ljudski kov, niti stepen njihovog obrazovanja. Ove stvari nemaju mnogo veze sa primenom istine. Ovi nedostaci i mane nemaju uticaj na tvoju primenu istine, niti na tvoju odanost Bogu, niti na odgovornost koju preuzimaš za obavljanje svoje dužnosti. Bog gleda da li si iskren – to je ono što je najpraktičnije i to je nešto što ljudi mogu da postignu. Bog koristi najpraktičnija sredstva da premeri svaku osobu. Neki ljudi kažu: „Slabog sam kova, neuk sam, i imam previše znanja; to utiče na moje sprovođenje istine u delo.” Sve su to izgovori i oni ne drže vodu. Ali zašto? Zato što Bog ne meri ljude na taj način. To je tvoj lični standard, ne Božji. Šta je Božji standard kad meri nekoga? Bog gleda da li mu je neko odan i da li je iskren. Ako si odan Bogu, onda nema veze ako ti je razumevanje malo izobličeno ili besmisleno. Neki ljudi kažu: „Nemam duhovno razumevanje.” A da li si odan Bogu? Ako jesi, onda to neće uticati na tvoje sprovođenje istine u delo. Da li je ovo dovoljno jasno? Ako si odan Bogu, i obavljaš dužnost s iskrenošću, možeš li i dalje da budeš negativan i slab kad te orezuju? Šta onda treba da uradiš ako si zaista negativan i slab? (Treba da se molimo Bogu i da se uzdamo u Boga, da probamo da razmislimo šta Bog traži, da razmišljamo o tome šta nam nedostaje, koje smo greške napravili; u onim oblastima u kojima smo poklekli treba da se ponovo uzdignemo.) Tako je. Negativnost i slabost nisu veliki problemi. Bog ih ne osuđuje. Sve dok neko može da se uzdigne tamo gde je poklekao i može da nauči lekciju i da uobičajeno obavlja svoju dužnost, to je sve što je potrebno. Niko vam to neće uzeti za zlo, zato ne budite beskrajno negativni. Ako odbaciš svoju dužnost i pobegneš od nje, uništićeš sebe u potpunosti. Svako je ponekad negativan i slab – samo traži istinu i negativnost i slabost se lako reše. Nekim ljudima se stanje potpuno promeni samo čitanjem jednog odlomka Božjih reči ili pevanjem nekoliko himni; oni mogu da otvore svoje srce kad se mole Bogu i mogu da Ga hvale. Nije li onda njihov problem rešen? Biti orezan je, zapravo, apsolutno dobra stvar. Čak i kad su reči kojima te orezuju malo grube, malo oštre, to je zato što si postupao prilično nerazumno i prekršio si načela, a da nisi ni primetio – kako da ne budeš orezan u takvim okolnostima? Orezivanje na ovaj način u stvari ima za cilj da ti pomogne, ovo je ljubav prema tebi. Treba to da razumeš i da se ne žališ. Znači, ako orezivanje podstiče negativnost i žalbe, to je onda glupost i neznanje i tako se ponaša neko ko nema razuma.

Koja je najvažnija stvar na koju treba da se fokusirate kad verujete u Boga? Da li je nečiji kov dobar ili loš, da li poseduje duhovno razumevanje ili sa kakvim se orezivanjem suočava – ništa od ovoga nije važno. Šta je najvažnije u današnje vreme? To je kako ulazite u istina-stvarnosti. Da biste to uradili, koja je najosnovnija stvar koju treba da posedujete? Morate imati iskreno srce. Šta znači biti iskren? To znači da ne budete nepouzdani kad vas izvesne stvari zadese, da ne uzimate u obzir sopstvene interese, da ne spletkarite protiv drugih i da ne igrate lažljive igre s Bogom. Ako možeš da varaš Boga i ako ti nisi iskren prema Njemu, onda si potpuno nagrabusio i Bog te neće spasiti, pa koja je onda svrha razumevanja istine? Možda imaš duhovno razumevanje, dobar kov, rečitost i sposobnost da brzo shvatiš stvari, izvlačiš zaključke i razumeš sve što Bog kaže, ali ako igraš lažljive igre s Bogom kad te izvesne stvari zadese, to je sotonska narav i veoma je opasna. Tvoj kov nema svrhu, ma koliko bio dobar i Bog te neće želeti. Bog će reći: „Dobro govoriš, dobrog si kova, dovitljiv si i imaš duhovno razumevanje, ali postoji samo jedan problem – ne voliš istinu.” Oni koji ne vole istinu su problematični i Bog ih ne želi. Ako neka osoba nema dobro srce, biće uklonjena, baš kao što će auto koji spolja izgleda lepo održavan, a ima loš motor, biti potpuno odbačen. I ljudi su takvi: ma koliko dobro tvoj kov delovao, ma koliko si pametan, rečit ili sposoban, ili ma koliko si dobar u rešavanju problema, ništa od toga ne vredi, a ovo nije ključna stvar. Šta je onda ključna stvar? Radi se o tome da li srce neke osobe voli istinu. Ne radi se o tome da slušamo kako govori, već da gledamo kako se ponaša. Bog ne gleda šta obećavaš pred Njim; On gleda da li ono što radiš poseduje istina-stvarnost. Takođe, Bog ne mari koliko su uzvišeni, duboki ili moćni tvoji postupci, a čak i ako uradiš neku malenu stvar, ako Bog vidi iskrenost u svakom tvom potezu, reći će: „Ova osoba iskreno veruje u Mene. Nikad se nije razmetao. Ponaša se u skladu sa svojim položajem. Iako možda nije imao veliki doprinos Božjoj kući i lošeg je kova, nepokolebljiv je i poseduje iskrenost u svemu što radi.” Šta ta „iskrenost” sadrži? Sadrži strah i pokornost Bogu, kao i istinsku veru i ljubav; sadrži sve ono što Bog želi da vidi. Takvi ljudi možda drugima deluju neupadljivo i mogli bi biti i oni koji pripremaju hranu ili čiste, oni koji obavljaju običnu dužnost. Takvi ljudi su drugima neupadljivi, nisu postigli ništa veliko i nemaju u sebi ništa vredno poštovanja, divljenja ili zavisti – oni su samo obični ljudi. A opet, sve ono što Bog zahteva, nalazi se u njima i proživljeno je u njima i oni sve to daju Bogu. Reci Mi, šta više Bog želi? On je zadovoljan njima. Zato, nemojte se obeshrabriti i nemojte postati negativni samo zato što vam je premali rast i što ne razumete istinu ili zato što vidite da drugi prolaze putem usavršenja nakon što se suoče sa nevoljama i nakon doživljavanja kušnji i oplemenjivanja i nemoj da pomisliš da te Bog ne voli ili da nije spreman da te usavrši. Čemu žurba? Bog svakom daje različite stvari, a kad meriš sebe, prvo izmeri šta ti je Bog dao i šta su tvoji lični uslovi i onda možeš da razumeš da je sve što Bog čini dobro. Neko može reći: „Moj kov je loš. Da li je ono što mi Bog daje i dalje dobro?” Da, dobro je. Neko drugi može reći: „Prilično sam glup. Da li je ono što mi Bog daje i dalje dobro?” Da, sve je to dobro. Zašto je sve dobro? Da nisi glup, postao bi nadmen i zaboravio bi gde ti je mesto, što znači da te ovo štiti i to je dobra stvar. Da svi imate bolju sposobnost i veštinu nego što trenutno imate, ko bi bio u stanju da se i dalje ovako lepo ponaša i ko bi imao ovoliko volje da obavlja dužnost u Božjoj kući? Zar nije slučaj da ima ovakvih ljudi, ali ne mnogo? (Jeste.) Sve što Bog čini je dobro i ispravno, samo što ljudi to ne shvataju jasno. Ljudi uvek od Boga žele više, kao da što više Bog nekom daje, više će taj neko biti u stanju da sprovodi istinu u delo, ali to zapravo nije tako. Bog ti je već dao dovoljno; On ti je dao sve i darovao ti je Svoj život, pa šta onda još hoćeš? Ove reči koje Bog izgovara i celokupno delo koje vrši, izdašni su i dovoljni za ljudski rod. Ne postoji ništa što ljudi mogu da traže od Boga i ne treba da se žale na Njega i da govore: „Šta mogu da radim sa ovim kovom i ovim oskudnim darovima koje mi je Bog dao?” Toliko je toga što možeš da uradiš. Ono što Bog traži nije ono što zamišljaš – On želi da sprovodiš istinu u delo, da postupaš u skladu sa načelima i da ispunjavaš one dužnosti koje treba da ispunjavaš. Ne radiš ono što si u stanju da radiš, već slepo radiš ono što ne treba. To se zove zapostavljanje posla. Zar ne pucaš malo previsoko? (Pucaš.) Šta ljudi žele da rade? Da uspostave ugled među ostalima, da njihove reči i njihova dela izazivaju divljenje i duboko poštovanje i da budu nadaleko čuveni. Bog ne želi da postaneš takva osoba, pa ti nije dao takve stvari. Da si imao priliku da postaneš takva osoba, da li bi bio spreman da je odbiješ? Da li bi mogao tako lako to da uradiš? Posledica toga je opasna. Da li si pretpostavio da su te stvari dobre? Zašto neki ljudi postanu antihristi? Zar nije to zato što misle da imaju malo veština, pa postanu izrazito nadmeni? Zašto su u stanju da idu tim putem? Oni su jednostavno takva vrsta ljudi; moraće da idu tim putem pre ili kasnije, a Bog ne planira da im govori istinu niti da ih spase. Znači, ono što daje tebi je svakako drugačije od onoga što daje drugima. Ako se uvek porediš sa drugima i uvek želiš isto ono što oni imaju, da li je to čisto razumevanje? Ti ne razumeš Božju nameru! Zato, kad shvatiš da je tvoj kov slab, da nemaš nikakvo duhovno razumevanje i da imaš izobličeno shvatanje, da si često slab ili misliš da imaš previše problema i nedostataka, prvo moraš da promisliš zašto ti Bog nije dao određeni dar. U ovome leže Njegove dobre namere. Pogledaj još jednom koji put bira većina onih darovitih i talentovanih ljudi i kakav stav Boga ima prema njima. Koju ćeš to rečenicu najviše želeti da izgovoriš kad shvatiš ovo pitanje? (Hvala Bogu na Njegovoj zaštiti.) Tako je, treba da zahvališ Bogu i da kažeš: „Bože, tako si dobar prema meni, nisi mi dao nikakav talenat i stvorio si me kao budalu, idiota. To je moj blagoslov! Nisam negativan niti tužan. Ono što mi sad fali su iskrenost i odanost Tebi. Ne tražim da budem oštrouman i rečit, niti tražim da imam talenat. Samo želim da Ti ponudim iskrenost. Darovitost, talenat i znanje, kao i status i slava među ljudima, nisu dobre stvari i ja ih ne želim.” Zar se ovim ne pokazuje preobražaj? (Da, pokazuje.) Dakle, da li bi i dalje mogao da osećaš bol i da plačeš jer ti toliko toga nedostaje? Nećeš više ovo raditi i nećeš osećati da ti je učinjena nepravda. U suprotnom, kad te drugi budu orezivali, pomislićeš: „Glup sam, ceo svet me gleda sa visine, a u Božjoj kući nikad neću biti unapređen niti biti na nekom važnom položaju.” Time impliciraš sledeće: „Bog mi je dao tako malo, pa zašto je onda drugima dao tako mnogo?” Uvek bi se bunio u svom srcu i osećao bi da ti je učinjena nepravda. Zapravo, stigao ti je veliki blagoslov, a ti to ni ne znaš. Ako se ponovo desi tako nešto u budućnosti, hoće li ti se promeniti ugao gledanja? (Da, hoće.) Šta će se promeniti u ljudima kad budu imali drugačiji ugao gledanja? (Neće pucati tako visoko i neće težiti tako uzvišenim stvarima i biće u stanju da dobro obavljaju dužnost, zahvalnog srca i sa obe noge na zemlji.) Oni mogu biti čvrsto na zemlji, mogu da žive na autentičan i realističan način i da teže različitim ciljevima. Reci Mi, da li je bolje da te Bog stvori kao budalu i idiota koji može valjano da obavlja dužnost na prizeman način kako bi mogao da budeš spasen ili da ti podari dobar kov, visok stepen obrazovanja, lep izgled i rečitost, kao i radnu sposobnost i posebne kvalitete, tako da gde god da si, ljudi se ugledaju na tebe i ti si div među patuljcima, a onda ideš putem antihrista? Šta bi izabrao? (Bolje je biti budala i idiot.) Sad možeš to da kažeš, ali ako bi te neko stvarno nazvao budalom i idiotom, to bi te pogodilo. Moraš ovako da razmišljaš: „Iako sam lošeg kova i neuk sam, bolji sam od zlih ljudi i antihrista jer i dalje imam priliku da budem spasen.” Moraš da naučiš da utešiš sebe. (Sećam se da je bilo još nekoliko ljudi koji su verovali u Boga zajedno sa mnom. Svi su oni imali dobar kov i bili su vrlo pronicljivi, ali pošto su se uvek borili za moć i dobit i ometali rad crkve, uklonjeni su i izopšteni. Ja mislim da sam uspeo da postanem ono što sam danas zato što sam lošeg kova, zato što sam glup i zato što umem da se lepo ponašam – to je takođe Božja velika zaštita.) Zašto te Bog štiti? Da li zato što si glup? Da li saoseća sa slabima? Ne, ne saoseća; nije kao što nevernici kažu, da dete koje plače dobije slatkiš. To nije slučaj. Koji je precizan način da se ovo sagleda? Iz kog ugla sagledati to a da bude u skladu sa istinom? (Zato što ljudi veruju sa mrvom iskrenosti i ljubavi za istinom u svom srcu i spremni su da teže istini – Bog spasava ljude sa ovakvim srcem i tako postavlja razna okruženja da ih zaštiti.) Tako je. Bog te štiti u zamenu za tvoju iskrenost prema Njemu. Dakle, šta je najdragocenije? Najdragocenija je čovekova iskrenost. Gajiš malo ljubavi prema pozitivnim stvarima i iskrenosti prema Bogu i razmenjuješ te stvari za Božju zaštitu i milost – dosta si zadobio. Neko može reći: „Lošeg sam kova, a iako sam dosta zadobio i dalje ništa ne razumem.” Da li ne razumeš dosta toga? Tvoja sposobnost da obavljaš dužnost i da slediš Boga sada u vezi je sa tvojim razumevanjem istine. Neko drugi može reći: „Šta ja to razumem? Ne mogu jasno da objasnim.” Možda ne umeš jasno da objasniš, ali umeš da opstaneš u obavljanju dužnosti u Božjoj kući, a i dosta toga razumeš. Koliko god tvoje razumevanje ovih stvari bilo duboko ili površno, ono je svakako u vezi sa istinom i približno je istini, zbog čega imaš podršku do sad i neprekidno obavljaš svoju dužnost. Zar nije tako? (Da, jeste.) Nije loša stvar ako misliš da si budala ili idiot, a ako sad to sagledaš, „budala” i „idiot” su nadimci bez imalo potcenjivanja ili omalovažavanja. Kad se to što te zovu budalom i idiotom poredi sa onim kad te nazivaju antihristom, šta je bolje? (Bolje je da te zovu budalom i idiotom.) Ako jednog dana Bog kaže: „Dođi ovamo, budalo. Dođi ovamo, idiote,” možda nećeš biti srećan, ali ćeš mozgati i razmišljati: „Nazvao me je budalom, a ne antihristom, tako da ću otići do Njega.” I rado ćeš otići. Onda neko kaže: „Kako to da si srećan kad te zovu budalom?” A ti kažeš: „Nazvao me je budalom, a nije rekao da sam antihrist, niti da ne mogu da budem spasen. Zato sam srećan.” Kad te nazivaju budalom, ne ophode se prema tebi kao prema strancu, već kao prema članu porodice, kao prema nekom poznatom. To je kao kad ljudi svoju decu zovu „mala čudovišta”; možda zvuči malo grubo, ali to je zapravo istina i to je samo ime od milošte. Šta bi bilo da te zovu antihristom? Onda bi bio u nevolji jer promena imena znači da je sama priroda tog imena drugačija, a i tvoj ishod će biti drugačiji. Šta biste izabrali? (Ja bih izabrao da me zovu budala i idiot.) Nije dobro uvek biti budala i idiot; i kov vam se mora malo popraviti. Da li se vaš kov popravio tokom godina? (Popravio se samo malo, ali ne previše.) Što se tiče život-ulaska, ako stvarno vredno radiš i stalno se trudiš, onda ćeš se sigurno popraviti, ali nemoguće je videti sva velika poboljšanja odjednom. To je spororastući proces, ali sve dok imaš ulazak, nećeš nazadovati i sve dok stremiš, tvoj život-ulazak će polako rasti, malo po malo.

Bogu nije lak zadatak da usadi istinu ljudima. To se ne dešava istom brzinom kao što seme klija kad se poseje u zemlju – prilično je drugačije. Bog spasava čoveka temeljnim čišćenjem i preobražavanjem njegove sotonske naravi, kao i dopuštajući mu da proživi istina-stvarnost Njegovih reči, ali ovo nisu jednostavne stvari. Čak i ako slušaš propovedi, čitaš Božje reči, moliš se i doživljavaš svaki božji dan, tvoj napredak će biti ograničen, a tvoj životni rast će biti spor. Potrebni su mnogi procesi da bi neko razumeo istinu. Ljudima treba mnogo ponovnih iskustava, a moraju i stalno da se trude da pokušaju da razumeju istinu – tek tad je mogu shvatiti. Takođe, neophodno je delo Svetog Duha, inače će ono što ljudi steknu biti još više ograničeno. Mnogi ljudi veruju u Boga dvadeset ili trideset godina, ali i dalje ne mogu da pričaju o svom iskustvenom svedočenju. To je zato što nikad nisu težili istini, niti su uložili dodatni trud da razumeju istinu, što dovodi do toga da ništa ne uspevaju da steknu čak ni posle višedecenijske vere u Boga. Ljudi moraju da shvate istinu, da je iskuse i razumeju, a posebno je potrebno da im Bog postavi okruženja. Kombinacija ovih različitih aspekata dovodi do toga da ljudi steknu malo razumevanja i ulazak. Kad se to stvori unutar tebe, pružiće ti drugačija saznanja, osećanja i misli, omogućavajući tvojoj svesti i tvojim mislima da napreduju i da se promene, što će zauzvrat malo ojačati tvoju veru u Boga i malo će preobraziti tvoj stav prema istini i prema tvom sopstvenom putu u životu. Sve su to male, sićušne promene, ali će te sićušne promene izazvati ogroman pomak u tvom pogledu na život, u tvojim mislima i gledištima, kao i u tvom stavu prema stvarima i Bogu. Ovo je moć Božje reči – istina.

Odlomak 89

Koje smernice Bog daje ljudima tokom spasenja, bez obzira na to koliko su buntovni ili koliko su duboko iskvarene njihove naravi? Drugim rečima, u kojim okolnostima Bog napušta i uklanja ljude? Koja je najniža norma koju moraš da ispuniš da bi te Bog zadržao i da te ne bi uklonio? Ovo je nešto što svi Božji izabranici moraju razumeti. Prvo, najosnovniji uslov je da ne poričeš Boga. Uslov „ne poricati Boga” sadrži u sebi i određene praktične stvari. To nije puko priznanje da postoji neki Starac na nebu, ili da se Bog ovaplotio, ili da je Božje ime Svemogući Bog. To nije dovoljno, to ne ispunjava merila za verovanje u Boga. U najmanju ruku bi trebalo da prepoznaš da je ovaploćen Bog praktični Bog; ne smeš u to sumnjati ili tome suditi; moraš biti sposoban da se pokoriš čak i ako imaš svoje predstave – to je merilo vere u Boga. Tek kad ispuniš ovaj preduslov, Bog će te priznati kao osobu koja veruje u Njega. Bog ima najmanje tri smernice za ljude. Prvo, moraju da Ga priznaju, da veruju u Njega i da Ga slede. Moraju da budu iskreni vernici, da izvršavaju svoje dužnosti najbolje što mogu, da ne čine zlo i da ne prouzrokuju ometanja. To je prva smernica. Drugo, dok slede Boga, najmanje što mogu da urade jeste da ne napuštaju svoje dužnosti. Oni moraju da budu poslušni i pokorni dok ispunjavaju svoje dužnosti, da u tim dužnostima postižu prosečne rezultate i da barem službuju u skladu sa merilom. To je druga smernica. Treće, njihova ljudskost mora da odgovara merilima. Moraju da budu dobri ljudi ili, u najmanju ruku, ljudi koji poseduju savest i razum. Trebalo bi da se suštinski slažu sa većinom Božjeg izabranog naroda i da ne budu trula jabuka. U najboljem slučaju, ovakvi ljudi nisu ni loši ni zli. To je treća smernica. Ako neko ne može da prihvati istinu i po svaku cenu odbija da ispuni dužnost, onda ta osoba ne veruje istinski u Boga – najblaže rečeno, ljudskost joj nije dorasla merilima. To znači da je ta osoba potonula ispod svake mere i mora da bude uklonjena. Ljudi koje odlikuje loša ljudskost, koji ne mogu da prihvate ni tračak istine, koji prouzrokuju ometanja i prekide i nemaju pozitivnu ulogu u crkvi, mogu se okarakterisati kao zli ljudi. Čovek koji se ne slaže sa većinom drugih ljudi je trula jabuka; on je zla osoba i, štaviše, on je neko ko je potonuo ispod svake mere i treba da bude uklonjen. Ti zli ljudi i antihristi mogu da ispunjavaju dužnosti, ali oni samo prouzrokuju prekide, ometanja, razaranja i čine zlo – zar bi Bog želeo ovakve ljude? Da li oni obavljaju svoje dužnosti? (Ne obavljaju ih.) U Božjim očima, njihova dela su probila prag svih smernica. Nesposobni su da obavljaju svoje dužnosti i šteta koju prouzrokuju veća je od svake dužnosti koju ispune, te takvi ljudi moraju biti uklonjeni iz crkve. Zar to nije načelo po kom se postupa prema ljudima u Božjem domu? Da li je ikada neko bio uklonjen zato što je trenutno bio u lošem stanju i osećao se negativno i slabo? Da li je ikada neko morao da prestane da ispunjava svoju dužnost zato što je povremeno bio pomalo površan i nije obavljao dužnost dobro? Da li je ikada neko bio uklonjen zato što je postigao loše rezultate u svojim dužnostima ili zato što je otkrio neke svoje loše misli ili ideje? Da li je ikada neko bio uklonjen jer je bio neznatnog rasta i zato što su se u njemu rađale predstave i sumnje o Bogu? (Nije.) Po kom se onda načelu uklanjaju ljudi iz Božjeg doma? Kakvi su to ljudi koji su uklonjeni i primorani da prestanu da ispunjavaju svoje dužnosti? (To su ljudi koji svojim službovanjem pričine više štete nego dobrog i koji stalno izazivaju prekide i ometanja.) Takve osobe nisu dostojne da ispunjavaju dužnost. To ne znači da je neko prema njima pristrastan i da ih ograničava i uklanja iz ličnog inata; to znači da oni ne postižu nikakve rezultate u svojoj dužnosti i da prouzrokuju ometanja i prekide. Oni su uklonjeni jer zaista nisu dostojni da ispunjavanju dužnosti. Ovo je u potpunosti u skladu sa istina-načelima. Sva načela na osnovu kojih se Božja kuća ophodi i postupa prema ljudima su pravedna. Božja kuća ne pokušava da uhvati ljude u greškama, ne pravi od muve slona niti veliku buku ni oko čega. Morate verovati da istina vlada Božjom kućom. Naravno, neki ljudi koji su uklonjeni mogu još uvek da se nadaju spasenju ako budu u stanju da prihvate istinu i iskreno se pokaju Bogu. Ali, ti bezvernici i zli ljudi koji ne mogu da prihvate ni delić istine, koji nemaju ni savest ni razum, biće zauvek uklonjeni nakon što budu otkriveni. To je Božja pravednost.

Odlomak 90

Zašto Bog zahteva da Ga ljudi spoznaju? Zašto traži od ljudi da spoznaju sebe? Koja je svrha samospoznaje? Šta je željeni rezultat? I šta je svrha bogopoznanja? Kakav se efekat može postići kod ljudi ako spoznaju Boga? Da li ste o tim pitanjima razmišljali? Bog se služi različitim sredstvima kako bi naveo ljude da spoznaju sebe. Pripremio im je svakojaka okruženja ne bi li otkrio njihovu iskvarenost i ne bi li ih naveo da, kroz iskustvo, postepeno spoznaju sebe. Bilo da je reč o razotkrivanju Božjih reči ili razotkrivanju Njegovog suda i grdnje, da li razumete koja je krajnja svrha toga što Bog obavlja Svoje delo? Krajnji cilj dela koje Bog na taj način obavlja jeste da svakoj osobi koja iskusi to Njegovo delo omogući da spozna šta je čovek. A šta se pod tim „spoznati šta je čovek” podrazumeva? Pod tim se podrazumeva omogućiti čoveku da spozna svoj identitet, svoj status, svoju dužnost, kao i svoju odgovornost. To znači omogućiti mu da sazna šta to znači biti čovek, omogućiti mu da razume ko je on. Božji krajnji cilj jeste da navede ljude da spoznaju sami sebe. Zašto Bog onda daje ljudima da Ga spoznaju? To je naročita blagodat koju On daruje ljudskom rodu, zato što spoznajom Boga, čovek može da razume mnoge istine i prozre mnoge tajne. Ljudi mnogo toga mogu postići spoznajom Boga. Kada ljudi spoznaju Boga, oni nauče kako da žive na najsvrhovitiji način, tako da navođenje ljudi da teže bogopoznanju predstavlja Njegovu najveću ljubav, Njegov najveći blagoslov. A Bog se koristi mnogim načinima da navede ljude da Ga spoznaju, pri čemu su najosnovniji sud i grdnja, usmeravanje i opskrba Njegovim rečima. Naravno, On im takođe omogućava da, kroz sud i grdnju, spoznaju Njegovu narav – to je prečica do bogopoznanja. Šta se na kraju postiže time što su ljudi videli i spoznali Božju narav? Postiže se to da ljudi znaju ko je Bog, šta je Njegova suština, koji je Njegov identitet, koji status, koje su Božje odlike i biće i kakva Mu je narav. Postiže se to da svaka osoba jasno uviđa da su ljudi stvorena bića, da je jedino Bog Stvoritelj, kao i to kako stvorena bića treba da se pokore Stvoritelju. Znajući sve to, čovekov životni put postaje potpuno razjašnjen. Kada ljudi istinski spoznaju sebe, mogu li postepeno da otpuste svoje nesvakidašnje želje i različite nepravedne namere? (Da.) Da li onda mogu da dostignu tačku na kojoj su kadri da ih potpuno otpuste? To zavisi od pojedinca. Čovek jedino može istinski da otpusti nesvakidašnje želje i različite prohteve koje ima prema Bogu kada, kroz Njegovo delo, stekne bogopoznanje i kada stekne odgovarajuće znanje i definiciju Njegove suštine, identiteta i statusa. Samo ovakva osoba, poput Petra, može da, iz srca, izrazi želju i žudnju da voli Boga iz dubine duše, te da ljubav Božju sprovede u delo. Dakle, bogopoznanje i samospoznaja – jedno ne ide bez drugoga. Kažeš da želiš da voliš Boga, ali možeš li znati kako da Ga voliš ako Ga ne razumeš? Koji su ti Njegovi delovi dopadljivi? Koji Njegovi aspekti su ti najdopadljiviji? Ako to ne znaš, ne možeš Ga voleti. Nećeš biti kadar da Ga voliš, čak i ako to budeš želeo, a možda čak otkriješ i neke predstave o Njemu i buntovništvo koje nehotice buja u tebi, što sve vodi ka negativnosti. Da li će takvi primiti Božje odobravanje? Neće. Kada neko ne poznaje Boga, a ipak kaže da Ga voli, ta takozvana „ljubav” je prazna teorija prizvana ljudskom logikom i rasuđivanjem. Ona ne nastaje iz bogopoznanja niti je Bog smatra važećom. Da li sada vidite o čemu govorim kada govorim o ovim dvema stvarima? (Da.) Pa zašto niste kadri da to kažete upravo sada? To dokazuje da je vaša samospoznaja u praktičnom smislu zbrkana i da nemate istinsko znanje o Bogu. Da li vi znate u čemu je ovde problem? (Nismo našli pravi put primene. Ne možemo istovremeno ući iz dva aspekta, iz aspekta bogopoznanja i iz aspekta samospoznaje. Usredsređujemo se samo na ulazak iz jednog aspekta, ograničavajući tako naš životni razvoj.) Budući da je to stanje u kome ste sada, kakav vam je rast? Nije li nezreo? Niste li, u smislu samospoznaje, predaleko od Božjeg zahtevanog merila? U najmanju ruku, još ne možete da otpustite vaše lične žudnje i težnje. Može li vaše pokoravanje Bogu onda biti u saglasnosti sa istinom? Jesi li kadar da znaš da li Bog uopšte ima ikakav status u tvom srcu? Ima mnogo ljudi koji čak i sada sumnjaju u to da li se Bog ovaplotio kao čovek ili kao Bog; oni sede na dve stolice, čas veruju u Boga na zemlji, čas veruju u nejasnog Boga na nebesima. A ima i onih koji čak sumnjaju u Božju suštinu, koji vele: „Kako ovaploćeni Bog i Bog na na nebesima mogu biti isti Bog? Ako je On stvarno Bog, zašto ne pokaže čuda i znakove?” To pokazuje da vi patite od ozbiljnog nedostatka duhovnog razumevanja. Takav vam je rast da, uprkos tome što Bog toliko govori, vi još uvek ne razumete to što govori. Sada jedino priznajete da se Bog ovaplotio, jedino priznajete istinu koju je izrazio ovaploćeni Bog; ali nemate mnogo znanja kada je reč o Božjoj suštini, identitetu i statusu. Mogli biste reći da u vašim srcima ovog znanja i nema, zar ne? (Da.) I to se može dokazati činjenicama: pre nego što sam u crkvi s vernicima u zajedništvu razgovarao o takvim aspektima istine, kao što su Božja suština i Božja namere, ti si mislio da imaš neiscrpno znanje o Bogu, kao i da ti je vera u Boga postojana i nepokolebljiva. Ali kada sam s vama raspravljao o istinama kao što su sâm Bog, Božja narav i Božja suština, te reči i ti sadržaji su izazvali snažnu reakciju u vašem srcu. Ta reakcija je bila jaka i otežala vam je da prihvatite, tvoreći veliki sukob s onim bogovima koje ste zamišljali u svom srcu. Zar to nije istina? (Jeste.) Tako da kada kažem neke stvari koje ranije niste čuli, isprva ćete naći da je to nemoguće prihvatiti, kao da ne razumete šta ja to govorim. To dokazuje da vam je rast premali, i to toliko da ne možete čak ni da razumete Božje reči niti da ih budete dostojni. Biće vam potrebno još nekoliko godina iskustva pre nego što budete mogli da razumete.

Odlomak 91

Božja ocena Jova zabeležena je u Starom zavetu: „Nema na zemlji čoveka koji je, poput njega, savršen, pošten, bogobojažljiv i kloni se zla” (Knjiga o Jovu 1:8). U poslednjim danima, Bog ne samo da je svedočio da Ga Petar zaista voli, već i da je Jov bio osoba koja je imala istinsku veru u Njega, i Bog zahteva da Njegov izabrani narod mora da ima veru bar koliko i Jov ako želi da Ga sledi do kraja. U vašim zamislima, i u okviru ograničenih tekstova koje razumete, kakva je osoba bio Jov? Da li je bio dobra osoba? (Da.) Na koje načine se to prvenstveno manifestovalo? Prvo, on je bio čovek koji se bojao Boga i nikada nije činio zlo. Ovo je primarna manifestacija i obeležje dobrog čoveka. Štaviše, bio je principijelan u svom vladanju, i principijelan u postupanju prema svojoj deci i porodici. Nije pokušavao da prikrije mane svoje dece, nego se molio Bogu i poverio Mu svoju decu, čime je pokazao ljudima da je njegov odnos prema deci potpuno ispravan i u skladu sa Božjim namerama. Šta mislite, kako bi izgledalo da ste kao deca imali takvog oca? Zar vas to ne bi učinilo srećnim? Ali kakvi su bili Jovovi prijatelji? Kada je Jov bio suočen sa kušnjama i nevoljama, kako su se njegovi prijatelji ponašali prema njemu? Niko od njih nije mogao da ga razume, i čak su ga osudili: „Ti si uvredio Boga i On te je prokleo. Pogledaj do čega te je dovela tvoja vera u Boga. Kako jadno!” Čak je i Jovova supruga rekla: „Ti li se još držiš svoje čestitosti? Prokuni Boga, pa umri!” (Knjiga o Jovu 2:9). Tokom ovog perioda strašne patnje, tako su se prema Jovu odnosili njegovi prijatelji i supruga, što mu je nanelo ogromno zlo i bol. Ali bilo je vrlo malo ljudi koji su razumeli Jova – to je istina. Kad sada čitamo Jovovu priču, osećamo da su ljudi poput Jova ti koji su najpouzdaniji i najverniji i da je takav čovek istinski dobra osoba. Nikada te neće prevariti ili povrediti i uvek će se pridržavati načela u načinu na koji se ophodi prema tebi. Ako si ispravna osoba, on te neće osuđivati ili govoriti ružne stvari o tebi samo zato što si uradio jednu lošu stvar ili zato što drugi ljudi loše govore o tebi. On neće ići protiv činjenica i govoriti na nepošten način da bi lažno optužio ljude. Neće dozvoliti osećanjima ili sklonostima da vode njegov govor. Vremenom ćeš videti: „Ovo je dobar čovek. Kad god naiđemo na neku poteškoću, mi svoju dužnost samo gurnemo u stranu, ali on nikada ne odbacuje Božje ime, bez obzira na to sa koliko velikim kušnjama i nevoljama se suočava. Nije ni čudo što Bog voli takve ljude. Da imam takvog čoveka pored sebe, bez obzira na bolest ili nevolje koji me snađu, on bi mogao i dalje da mi pomaže, dvori me i brine se o meni, da me toleriše kao i ranije. Takav čovek je divan. Čak i ako bi mi ponekad išao na živce ili ako se ne slažemo uvek, mnogo bih radije imao njega pored sebe nego nekog od onih Sotona i đavola!” Sotone i đavoli će obično reći: „Ti si tako sjajan. Volim te i toliko mi je stalo do tebe”, ali čim naiđeš na neku nevolju, ignorisaće te i tada ćeš shvatiti šta je dobar čovek, i šta je pouzdan čovek. Samo oni koji su pouzdani, koji se boje Boga i klone zla, su istinski dobri ljudi, a dobri ljudi su tako dragoceni. Bilo bi divno kada bi pored sebe imao desetak ljudi poput Jova – ali sada nemaš nijednog! U tom trenutku ćeš osetiti kolika je zapravo retkost dobar čovek. Takav dobar čovek treba svima. Svi vole pravedne i blagonaklone ljude, ljude dobrog srca koji postupaju principijelno, koji imaju osećaj za pravdu, koji se boje Boga i klone zla i koji su dostojni poverenja.

Kada te pritisnu nevolje i bolest, kada tvoje srce najviše pati, kakvog bi čoveka želeo pored sebe? Treba li ti neko ko govori lažne i slatke reči? Treba li ti neko ko te osuđuje, krivi i kritikuje? (Ne.) Kakav ti je čovek tada najpotrebniji? Potreban ti je čovek koji saoseća sa tvojim poteškoćama i teši te, koji može da te sasluša dok pričaš o bolu u svom srcu i da ti onda pomogne da izađeš iz svoje negativnosti, slabosti i patnje. Takav čovek može da ti pomogne – neće ti se smejati ili stajati na muku, i neće zatvoriti oči pred tvojim poteškoćama. To jest, ako ti je potrebna uteha, i imaš poteškoća, trenutke slabosti i privatnih problema, ovo sve možeš da podeliš sa takvim čovekom, i on ih neće širiti dalje, izrugivati se, ismevati te ili praviti pometnju u tvom životu. On ume ispravno da pristupi tvojim poteškoćama, tvojoj slabosti, negativnosti i slabim tačkama tvoje ljudskosti. Nije li principijelno pristupiti ovim stvarima ispravno? Nisu li ovo manifestacije dobrog čoveka? Takav tip čoveka može da te razume, da te toleriše i stara se o tebi. Može da te podrži, da brine o tebi i da ti pomogne da se iščupaš iz bola i slabosti. On ti pruža toliko veliku pomoć. Takva osoba je izuzetno dragocena. To je dobar čovek! Recimo da te neko ignoriše, pa čak i da ti se ismeva i ruga kada vidi da imaš problem. Želiš nešto da mu poveriš, ali onda pomisliš u sebi: „Ne mogu da mu kažem. Ako to uradim, moglo bi doći do posledica. Možda će otići i meni iza leđa pričati o mojim ličnim stvarima. Tada bi mi se svi smejali, i ko zna kakve bi priče izmislio da bi me oklevetao.” Da li bi se usudio da razgovaraš sa nekim takvim? Ti ne bi imao pojma šta bi on tačno bio u stanju da uradi. Ne samo da se može dogoditi da ti ne pomogne ili da te ne podrži, već bi mogao da napravi zbrku u tvom ličnom životu, kao i da te obmane i naškodi ti. Da li bi se usudio da mu se poveriš? U tom trenutku, shvatio bi koliko su dobri ljudi važni, vredni i dragoceni i da je veća vrednost biti dobra osoba nego biti bilo koji drugi tip osobe. Možda čak i tvoji roditelji zapravo ne razumeju tvoje poteškoće i potrebe kada patiš i trpiš bol, i ne mogu da te uteše. Ima dece koja naporno rade i prihvataju poslove izvan kuće – naročito žene koje moraju da se dodvoravaju svojim šefovima, pa čak i prodaju svoja tela da bi zaradile malo novca – a njihovi roditelji nikada ne pitaju koliko je njihovoj deci teško da rade izvan kuće niti koliko im je teško da zarade novac. Čak se žale ako im deca ne donesu kući mnogo novca i svoju decu upoređuju ih sa drugima. Kako se zbog toga osećaju njihova deca? (Tužno, potišteno.) Razočarani su. Osećaju da je svet tako mračno mesto, da su čak i njihovi roditelji takvi, i pitaju se kako će nastaviti da žive. Zato morate biti dobra osoba. Svima je potrebna dobra osoba. A kako nastaju dobri ljudi? Da li samo padaju s neba? Da li niču iz zemlje? Postoji li neka životinja od koje su evoluirali? Da li su oni proizvodi obrazovanja visokih škola? Ili su proizvodi asketske religiozne kultivacije? Ne, nijedno od ovih objašnjenja nije tačno, sva su apsolutno nemoguća. Čovek može postati dobra osoba samo ako sledi Boga, praktikuje istinu i prihvati Božje spasenje. Dobri ljudi ne nastaju iznenadnim preobražajem iskvarenih ljudi – ljudi moraju verovati u Boga i primiti Njegovo spasenje, moraju stremiti ka istini, zadobiti delo Svetog Duha i biti usavršeni da bi postali dobri ljudi. Svakome je potrebno da pored sebe ima dobru osobu, prijatelja i poverenika. Reci Mi, da li su oni potrebni i Bogu? (Da.) Bogu su potrebni dobri ljudi, a i ljudima su potrebni dobri ljudi. Kako će na tebe uticati razumevanje ovog pitanja? Moraš imati tu odlučnost i želju da nastojiš da postaneš dobra osoba. Ako kažeš: „Teško je i zamorno biti dobra osoba, ali moram biti odlučan u svom nastojanju da to postanem. Ljudima su očajnički potrebni dobri ljudi, a i meni su potrebni dobri ljudi. Dakle, prvo ću ja da postanem dobra osoba, pomagaću i podržavaću druge, trudeći se da pomognem Bogu da zadobije više dobrih ljudi”, onda je to ispravno. Ako svi traže da budu dobri ljudi, onda ima nade za čovečanstvo. Možda ćeš reći: „Čovečanstvo je tako iskvareno i zlo. Nema svrhe ako su dobri ljudi samo oni malobrojni koji veruju u Boga. I dalje će biti kinjeni jer ima previše zlih ljudi.” Glupo je reći tako nešto. Ti veruješ u Boga da bi zadobio spasenje. Ako postaneš dobra i pravedna osoba, Bog će te blagosloviti. Bez obzira na to koliko su ljudi zli i iskvareni, Bog ima načina da se nosi sa njima. Ljudi ne moraju da brinu o tome. Ti samo moraš da se usredsrediš na stremljenje ka istini i zadobijanje Božjeg spasenja. To je ono što je u skladu sa Njegovim namerama. Samo osam ljudi je na kraju spaseno kada je Noje napravio barku. Svi oni koji nisu verovali Božjim rečima i nisu koračali pravim putem, na kraju su uništeni Božjim potopom. To je priznata činjenica. Zašto ne možeš da uvidiš Božju svemoć? Zašto ne možeš da vidiš da je Bog pravedan Bog? Kada Bog završi Svoje delo, bez obzira koliko ljudi zadobije spasenje, ovom dobu mora doći kraj. Velike katastrofe moraju se sručiti i Bog će rešiti sve te probleme. Ti stremiš ka istini i postaješ pravedna osoba zbog sebe – to koristi tebi, a koristi i drugima. Neki ljudi kažu: „Dobri ne dobijaju ono što zaslužuju”, ali to nije tačno. Oni koji streme ka istini na kraju će imati svoje mesto u carstvu nebeskom, a oni zli, ma koliko bili uspešni zemlji, biće svi na kraju uništeni i bačeni u pakao. Dakle, i dobri i zli dobijaju ono što zaslužuju, zar ne? Šta piše u Bibliji? „Nosim platu sa sobom, da platim svakome po njegovim delima” (Otkrivenje 22:12).

Stvari koje je Jov uradio, a koje su zapisane u Knjizi o Jovu, zapravo zauzimaju vrlo malo prostora, veoma su jednostavne i nema ih mnogo. Ali treba da ste u stanju da tražite tragove u Jovovim postupcima i da pronađete Jovova načela i put primene za to kako biti dobra osoba. Kao prvo, kog načela se Jov držao u svom ophođenju prema svojoj deci i onima koji su mu bili najbliži? Da se ne oslanja na svoje emocije, već da se pridržava načela. On nije nameravao da greši protiv Boga zbog stvari koje su se desile. Ovo je bio prvi kriterijum njegove bogobojažljivosti i klonjenja od zla – počevši od načina na koji se ophodio prema članovima svoje porodice. Kao drugo, tu je bio njegov odnos prema sopstvenoj imovini. Jov je znao da je njegova imovina, iako se sastojala od spoljašnjih stvari, potekla od Boga i da je ona ono što mu je Bog podario i čime ga je blagoslovio. Ljudi treba pažljivo i dobro da upravljaju tim stvarima i da se staraju o njima. Dobro se starati o njima ne znači pohlepno ih posedovati ili im se prepuštati, niti znači živeti za te stvari; to znači zahvaljivati Bogu na njima, u njima videti orkestracije Božjih ruku i Njegovu suverenost, i kroz te stvari upoznavati Boga. Kada ljudi poznaju Boga, onda su u stanju da se pokore Njegovoj suverenosti, a to je zaista najvažniji kriterijum za dobru osobu. Ako možeš da se pridržavaš načela u ophođenju prema drugima, ali nisi u stanju da se pokoriš Bogu, da li si onda zaista dobra osoba? Ne, nisi. Štaviše, Jov je svojim postupanjem prema Božjoj suverenosti i uređenjima bio u stanju da se u potpunosti pokori Božjoj suverenosti i uređenjima. Božja uređenja uključuju Njegovo lišavanje i Njegove kušnje. Nekad Bog lišava ljude, a nekad ih kuša. Šta obuhvataju Njegove kušnje? On nekad može da učini da se razboliš, ili da prouzrokuje neke teške okolnosti u tvojoj porodici, ili može da dovede do toga da se suočiš sa nekim poteškoćama i orezivanjem, i da te u toku obavljanja dužnosti kazni, disciplinuje, osudi i grdi. Sve su to Božja uređenja – i kako treba da im pristupiš? Ako ne možeš da im se pokoriš i stalno želiš da pobegneš od njih, onda ne doživljavaš Božje delo. Pored toga, ljudi moraju imati posvećenost i biti posvećeni u tome kako pristupaju svojim dužnostima. Šta u ovom slučaju znači biti posvećen? Znači ponuditi sve ono za šta su sposobni i sve što poseduju. To je posvećenost! To je merilo za dobru osobu. Da je sada među vama samo jedan čovek poput Jova – samo jedan, nema potrebe da ih ima više – imali biste svoj stub oslonca. Kada bi vas nešto snašlo, on bi vam uvek služio kao uzor. Samo biste morali da radite ono što on radi i vremenom biste se promenili. Nastavili biste da se popravljate, od svojih misli do svojih postupaka, od traganja za istinom do njene primene. Vaše stanje bi se uzdiglo i krenulo u pozitivnom pravcu, omogućavajući vam da kročite pravim putem vere u Boga. Nakon nekoliko godina doživljavanja Božjeg dela na ovaj način, i vi biste bili u stanju da se, poput Jova, bojite Boga i klonite zla, i da postanete savršena osoba.

Odlomak 92

Vi živite u ovom poslednjem dobu. Većina vaših porodičnih života prosperitetnija je nego ranije, a vi imate materijalno obilje u svakom aspektu svog života. Kakav osećaj imate? To je samo onaj blagi osećaj sreće u telu, ali koja je razlika između te sreće i sreće u srcu? Svi vi imate neka iskustva i prozreli ste neke stvari, vaše traganje za verom u Boga praktičnije je nego ranije, svi možete da osetite da je potraga za telesnim zadovoljstvima isprazna, i svi ste voljni da stremite istini – da li svi imate ovakvo iskustvo? Može li ljudima telesno zadovoljstvo u raznim vrstama materijalnih stvari doneti duhovnu utehu? Šta osećaj nadmoći u životu i bogat materijalni život mogu doneti ljudima? Oni samo mogu učiniti ljude razvratnim i navesti ih da izgube pravac. Na taj način će ljudi lako izgubiti razum, izgubiće sposobnost da razaznaju dobro od lošeg i postati nerazumni, a postepeno će izgubiti i svoju ljudskost; sve više će se prepuštati udobnostima, i sve će manje znati gde im je mesto u svetu. Čak će postojati ljudi koji će izgubiti sposobnost da se brinu o sebi. Oni će biti potpuno nesposobni da žive samostalno, biće nesposobni da zarađuju za život i postaće zavisni od roditelja. Njihova nezasitost i bestidnost će rasti. Ukratko, ono što ljudima donose prvoklasni životni uslovi i bogat materijalni život samo je razvrat, što ih navodi da zavole besposlenost i da preziru rad, te da postanu nezasitno pohlepni i bez osećaja stida. Oni ne donose apsolutno nikakvu korist ljudima. Što se tiče tela, što si bolji prema njemu, to će ono biti pohlepnije. Ono je stvoreno da istrpi malo patnje. Ljudi koji istrpe malo patnje ići će pravim putem i baviti se pravim radom. Ako telo ne istrpi patnju, već se prepušta udobnostima i odrasta u gnezdu komfora, onda ljudi neće postići ništa i nikako ne mogu da steknu istinu. Ako se ljudi susreću sa prirodnim nepogodama i katastrofama koje je prouzrokovao čovek, biće lišeni smisla i biće nerazumni. Kako vreme bude odmicalo, samo će bivati razvratniji. Ima li mnogo primera za to? Vidiš da u svetu nevernika ima mnogo pevača i filmskih zvezda koji su bili prilično spremni da izdrže teškoće i posvetili su se svom poslu pre nego što su postali poznati. Ali, kad steknu slavu i počnu da zarađuju veliki novac, ne idu pravim putem. Neki od njih konzumiraju droge, neki izvrše samoubistvo i život im se skrati. Šta dovodi do toga? Njihova materijalna zadovoljstva su preterana, previše su komotni i ne znaju kako da dođu do većeg uživanja ili većeg uzbuđenja. Neki od njih se okreću drogama u potrazi za većim uzbuđenjem i zadovoljstvom, a kako vreme prolazi, ne mogu da ih se odreknu. Neki umiru od prekomerne upotrebe droga, a drugi, ne znajući kako da se toga oslobode, na kraju jednostavno izvrše samoubistvo. Ovakvih primera ima mnogo. Bez obzira na to koliko se dobro hraniš, koliko se dobro oblačiš, koliko dobro živiš, koliko uživaš ili koliko ti je udoban život, i bez obzira na to u kojoj meri su ti želje zadovoljene, na kraju se doda praznina na prazninu, a rezultat je uništenje. Da li je ta sreća ka kojoj nevernici streme prava sreća? U stvari, to nije sreća. To je ljudsko zamišljanje, to je oblik izopačenosti, to je put kojim ljudi postaju izopačeni. Takozvana sreća kojoj ljudi streme lažna je sreća. To je zapravo patnja. To nije cilj kome ljudi treba da streme, niti je u tome vrednost življenja. Neki od načina i metoda kojima Sotona kvari ljude jeste to što ih podstiče da kao cilj postave telesno zadovoljstvo i prepuštanje požudi. Na taj način Sotona umrtvljuje ljude, mami ljude i kvari ljude, navodeći ih da se osećaju kao da je to sreća, i usmeravajući ih da jure ka tom cilju. Ljudi veruju da će sticanjem tih stvari postići sreću, tako da čine sve što je u njihovoj moći da krenu u potragu za tim ciljem. A onda, nakon što taj cilj postignu, ne osećaju to kao sreću, već osećaju prazninu i bol. Time se dokazuje da to nije ispravan put; to je put u smrt. Zašto ljudi koji veruju u Boga ne idu ovim putem kao što to rade nevernici? Kakva je sreća koju osećaju ljudi koji veruju u Boga? Po čemu se razlikuje od onoga za čime tragaju nevernici? Nakon što počne da veruje u Boga, većina ljudi ne žudi za velikim bogatstvom. Oni ne streme ovozemaljskom prosperitetu i dostignućima u karijeri niti teže da postanu slavne ličnosti. Umesto toga, oni tiho obavljaju svoju dužnost, žive jednostavno i nemaju velike zahteve kada je kvalitet života u pitanju. Neki ljudi se čak zadovoljavaju samo time što imaju šta da pojedu i šta da obuku. U svetu takve tame i zla, kako to da su oni ipak u stanju da izaberu ovakav put? Misliš li da je to zato što niko od braće i sestara koji veruju u Boga nema sposobnost da zaradi veliki novac? Apsolutno ne. To je zato što, nakon što ovi ljudi počnu da veruju u Boga, duboko u srcu već manje-više osećaju da je slediti Boga najveća sreća, a tu sreću ne može zameniti nijedna materijalna stvar koja postoji na svetu. Neki ljudi su čak pokušali; prošli su kroz nekoliko godina teškoća u svetu i uvideli su da je to naporno i teško. Iako su zaradili nešto novca i iskusili telesne užitke, živeli su bez dostojanstva, a život im je bivao sve prazniji i gorči. Osećali su da je bolje umreti nego tako živeti. Ovi ljudi su već prozreli te stvari. Oni ne veruju u Boga samo zato što nemaju drugu opciju, već su zaista osetili: slediti Boga i hodati putem stremljenja ka istini, kao i uložiti i posvetiti celi svoj život Bogu, najveća su uteha za njihovo srce i najveće su stvari u celom njihovom životu; steći veru u Boga i steći istinu najveća je sreća, i to je ono što u srca ljudi unosi najveći mir, radost i postojanost. Oni su već osetili tu sreću; nisu je izmislili. Može se reći da su neki od Božjih izabranih ljudi već iskusili određena stradanja i kušnje, shvatili su istinu i prozreli mnoge stvari. Potvrdili su da je vera u Boga i stremljenje ka istini ispravan put, da ne postoji drugi put kojim se može ići na ovom svetu i da su samo Božje reči istina – i za taj put su se opredelili. Takva osoba ima istinsku veru, a te godine patnje nisu bile uzaludne. Bez obzira na to da li su iskustvena svedočenja o kojima govore duboka ili plitka, jedna stvar je jasna: ako pokušaš da ih sprečiš da veruju u Boga i da ih nateraš da se vrate u svet, ni u kom slučaju ne bi išli tim putem. Čak i kada bi ih svet mamio planinom od zlata, što bi ih u trenutku moglo dovesti u iskušenje, razmislili bi o tome ovako: „I da dobijem planinu od zlata ili planinu od srebra, to me ne bi usrećilo kao kada se dajem za Boga i ispunjavam svoju dužnost. Kada bih stekao bogatstvo u zlatu i srebru, bio bih prilično srećan u tom trenutku, ali bi me u srcu mučio bol i patnja, pa ne mogu krenuti tim putem, bez obzira na sve. Nije bilo lako pronaći Boga; ako se ponovo vratim, gde bih išao da tražim Boga? Teško nailazi prilika da sledite Boga! Nema mnogo vremena, i vreme samo po sebi prolazi – ovo je zaista retka prilika!” Oni su videli Božju pojavu i delo, a čvrsto se držati Boga isto je kao hvatanje za slamku spasa. Recite Mi šta oseća davljenik kada dohvati pojas za spasavanje? (Oseća da postoji nada da će preživeti, pa ga čvrsto steže i nikako ga ne pušta.) Upravo tako se oni osećaju. Kada hvataju pojas za spasavanje, šta bi pomislili? „Ne moram sada da umrem, konačno postoji nada da ću preživeti! Kad se smrt bliži, sve dok postoji tračak nade da ću ostati živ, ne mogu to da pustim ni kad mi uzima svu snagu. Koliko god to teško ili bolno bilo, ne mogu dozvoliti da mi izmakne. Čak i ako sam na izdisaju, moram da držim taj pojas za spasavanje.” Kada neko oseti da ima nade da će ostati živ, zar se ne oseća srećnim? Sada, kada vi u tišini razmišljate, kontemplirate, molite se ili ste duhovno predani, i shvatite koliko ste dobili time što ste Boga sledili, zar se u vašem srcu ne javlja ovo osećanje sreće? Izrazite svoja prava osećanja. (Da nismo sledili Hrista, već bismo zapali u katastrofu, a posledice toga bile bi nezamislive. Sada, dok jedemo i pijemo reči Božje i obavljamo svoju dužnost, shvatili smo mnoge istine. Stekli smo pravu veru, a možemo i da se bojimo Boga u svom srcu; naučili smo da se pokoravamo Bogu. Toliko toga smo dobili i tako smo zahvalni na Božjem vođstvu.) Tako je. Vi ste dobili toliko toga zato što ste sledili Boga i obavljali svoju dužnost. To je ono što je Bog doneo čoveku. Trebalo bi da budete istinski zahvalni Bogu i da Ga hvalite.

Kada se ljudi sa istinskom verom u Boga susreću sa problemima, oni su u stanju da traže istinu, a kad steknu neko iskustvo, moći će da zadobiju neke istine. Sreća koju ove istine donose dovoljna je da zameni zadovoljstva koja donose materijalne stvari i komfor. Što se tiče tih stvari, što ih više dobijaš, to si manje zadovoljan i manje si sposoban da razlikuješ dobro od lošeg. Ali, što temeljnije ljudi razumeju istinu i što je više stiču, bolje znaju da treba da blagodare Bogu i da budu zahvalni, to im je srce žednije ljubavi prema Bogu, i sposobniji su da se pokore Bogu i da se boje Boga. To je prava sreća. Šta ljudima donosi potraga za materijalnim zadovoljstvima? Prazninu i razvrat, usled kojih raste njihova težnja i želja za materijalnim stvarima. Ljudima je teško da odbace iskušenja statusa, slave i dobitka. Dakle, kako ljudi koji veruju u Boga mogu da otpuste ova materijalna zadovoljstva? Da li se to postiže svakodnevnom molitvom i uzdržavanjem? (Ne, to se postiže tako što se prozru ove stvari.) Kako čovek to radi? (S jedne strane, to se postiže time što se Božje reči obelodane, a s druge strane, putem sopstvenih iskustava i spoznaja i postepenim shvatanjem nekih istina koje se kroz ove stvari mogu sagledati.) Ti razumeš istinu tako da možeš da otpustiš ove stvari, što pokazuje da si prihvatio istinu. Duboko u sebi, ti si prihvatio Božju reč – ono što je On rekao čoveku i ono što On zahteva od čoveka – i to je postalo tvoja stvarnost. Da li je ta stvarnost tvoj život? To je već postalo tvoj život. Time što obavljaš svoju dužnost, stekao si istinu kao svoj život, a da to nisi ni primetio. Moguće je da još nemaš nikakav osećaj za to, misliš da tvoj rast deluje maleno i da ima mnogo stvari koje ne razumeš – ali, ti imaš bogobojažljivo srce, a to pokazuje da je Božji život već utkan u tebe. Rast u životu je prirodan; ne zahteva da se osećaš na određeni način. Čak i ako ne možeš to jasno da izraziš, u stvari si napredovao i promenio si se. Stoga, dok prihvataš životne Božje istine, tvoje srce se ujedno nesvesno približava Bogu dok te Bog sve vreme proučava i posmatra tvoje srce. Sada dobro razmislite – zar ovaj proces nije prilično srećan? Izuzetno je srećan! Vi ste tako srećni što živite u poslednjim danima, što imate privilegiju da prihvatite Božje delo u poslednjim danima, da sledite Boga i obavljate svoju dužnost. Božje reči su direktno utkane u vas, što vam omogućava da steknete istinu kao život. Kada život Božjih reči postane stvarnost i kada život istine postane stvarnost, zar ljudsko postojanje nije zaista vredno? Zar nije postalo plemenito, a da vi to niste ni primetili? Zar to što ste živi polako ne biva dostojanstvenije? Tek u tom trenutku ljudi osećaju da su toliko toga dobili verom u Boga. Razumevanje nekih istina može doneti takvu promenu ljudima; ranije ovo nisu videli, ali sada sve jasno vide. Ispostavlja se da je istina Božjih reči već postala život u njima. Istina se ukorenila u srcu i cveta da bi iznedrila plod – to je život; to je plod nastao iz razumevanja istine i on se ničim ne može zameniti. Kada kasnije doživite da budete dovedeni u red, kao i prekor, sud i grdnju, i osposobite se da ih prihvatite i da im se pokorite, tada ćete neprimetno, uz razumevanje mnogih istina, spoznati Boga i vaš će život sve više napredovati. Zar se time postepeno ne odrasta? Zar se i vi ne radujete tom danu? (Da.) Onda morate stremiti istini.
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Na šta se oslanjaju oni koji ne razumeju istinu kad obavljaju stvari? Oni se oslanjaju na ljudske metode, ljudski intelekt i malo ljudske domišljatosti. Kad na taj način obave stvari i privedu ih kraju, ljudi postaju nadmeni. Osećaju da su stekli kapital i da mogu da se hvale i razmeću svojim stažom. To se naziva nedostatkom razuma. Ti ljudi zapravo ne znaju da li je ono što su učinili u skladu sa Božjim namerama ili nije. Oni to ne shvataju, nemaju uvid u to. Zbog toga, kad ih nešto zadesi, takvi ljudi često traže dlaku u jajetu. Kad u nečemu pogreše dok izvršavaju svoju dužnost i budu orezani, traže spoljašnje razloge za to, krive ovo ili ono. Krive loše okolnosti i krive sebe zato što nisu dobro razmislili u tom trenutku. Razloge za to traže samo spolja; ne priznaju da ne razumeju istinu ili da nisu shvatili istina-načela. Njihova srca su negativna, u njima nema razumevanja za Boga, i oni veruju da ih je Bog otkrio. Da li je to zaista tako? Dok ispunjavaju svoju dužnost oni otkrivaju svoje iskvarene naravi. Stvari rade bez ikakvih načela i bez ikakve veze sa istinom. Kako su samo jadni. Takvi ljudi izvršavaju dužnost bez pokornosti; ne može se reći da su imalo posvećeni ili predani, a o tome da se boje Boga i klone se zla nema ni govora. Stalno se oslanjaju na ljudske metode kada obavljaju stvari i u svemu što rade napor ulažu samo spolja, ali na kraju i dalje ne uspevaju da shvate istinu. Da li ima promena u život-naravima ovih ljudi? Da li je njihov odnos prema Bogu normalan? Da li ima ikakvog napretka po pitanju njihove pokornosti i straha od Boga? (Nema.) Nema poboljšanja u njihovim životima. Njihove iskvarene naravi se ne menjaju. Oni samo postaju još lukaviji i neiskreniji, počinju da koriste još podmuklija sredstva i postaju još nadmeniji. Bez obzira na to sa čim se suočavaju, i dalje žive po Sotoninoj filozofiji, stalno sažimajući svoja iskustva i naučene lekcije, beleže gde su pali i postigli neuspeh i šta treba da nauče kako bi izbegli ponovni pad i neuspeh. Uvek na isti način sažimaju svoja iskustva i lekcije i uopšte ne traže istinu. Da li čovek može da odbaci svoju iskvarenu narav dok živi po Sotoninoj filozofiji? Ako ne može da odbaci svoju iskvarenu narav, može li dobiti spasenje? Opasno je ukoliko ne uspeš da shvatiš te stvari jer nema načina da stupiš na pravi put verovanja u Boga. Nakon toliko godina verovanja u Boga na tako smeten način, da li takvi ljudi mogu zadobiti istinu? Da li njihova savest i razum mogu ikad postati normalniji? Da li mogu da proživljavaju normalnu ljudskost? (Ne mogu.) Ovakvo sažimanje iskustava i lekcija i promena sopstvenog ponašanja može da smanji broj grešaka koje ta osoba napravi, ali da li se to računa kao primenjivanje istine? (Ne.) Može li takva osoba da uđe u istina-stvarnost? (Ne.) Da li takva osoba ima u svom srcu mesto za Boga? (Nema.) Ljudi koji se ponašaju tako da se ne obaziru na istinu ili na Boga su bezvernici koji su nesposobni da zadobiju Božje spasenje! Da li možete da razlikujete ljude na ovaj način?

Kada neko nešto radi, bez obzira na to da li ispunjava svoju dužnost ili se bavi ličnim stvarima, obratite pažnju na to gde ta osoba usmerava svoj fokus. Ako se fokusira na filozofije za ovozemaljsko ophođenje, to znači da ne voli istinu niti ka njoj stremi. Ako osoba teži istini bez obzira na ono što joj se dešava, ako uvek teži istini u svojim razmišljanjima i pita se: „Da li bi ovo bilo u skladu sa Božjim namerama? Koji su Božji zahtevi? Da li ovim postupkom činim greh protiv Boga? Da li bi to uvredilo Njegovu narav? Da li bi povredilo Boga? Da li bi Bog ovo prezirao? Ima li smisla raditi ovo? Da li bi ovo omelo ili prekinulo rad crkve? Da li bi nanelo štetu interesima Božje kuće? Da li bi donelo sramotu Božjem imenu? Da li je to primenjivanje istine? Da li ovim delom činim zlo? Šta bi Bog mislio o tome?” Ako uvek razmišlja o ovim pitanjima, na šta to ukazuje? (Ukazuje na to da ta osoba traži istinu i traga za njom.) Tako je. To je znak da ta osoba traži istinu i da joj je Bog u srcu. Kako se ljudi kojima Bog nije u srcu nose sa onim što im se dešava? (Ponašanje im se zasniva na intelektu i darovima, što nema nikakve veze sa Bogom, a u sve što rade posebno upliću sopstvene namere.) Ne samo da upliću svoje namere, već, kada im je ponašanje zasnovano na namerama, onda se uopšte ne preispituju niti razmišljaju o sebi. Ne prave ustupke već se tvrdoglavo drže svojih načela. Rade stvari po svome, ne mole se Bogu i ne traže istinu. Nemaju nikakve veze sa Bogom. Zar takvim ljudima nije lako da pogreše i uvrede Božju narav? Zar to nije izuzetno opasno? Koje karakteristike ispoljavaju ljudi koji ne teže ka istini u svojim svakodnevnim životima, u pogledu načina na koji se vladaju, postupaju sa stvarima i naravi koje otkrivaju? (Oni se ponašaju brzopleto i bez uzdržavanja, gledaju na druge ljude sa visine, veoma su nadmeni i raskalašni i odluke donose jednostrano.) To uglavnom podrazumeva sledeće: takvi ljudi su nadmeni, uobraženi, bezobzirno brzopleti, raskalašni i neobuzdani; ponašaju se nerazumno, rade stvari kako god oni žele i uvek se ponašaju divljački i razvratno. Bez orezivanja, oni pokazuju zube. A kad se suoče sa orezivanjem, postaju negativni, pružaju otpor, prkosni su i buntovni, i njihova demonska priroda je potpuno razotkrivena. Kada ovi ljudi koji ne streme ka istini ne rade i ne govore ništa, čine se kao da su obični ljudi. Ali čim nešto urade, isplivava njihova iskvarena narav, divlja i zverska. Kako su ti ljudi opisani rečima Božjim? („Ono što pokazujete nije nestašluk svojstven deci koja su se odvojila od roditelja, već zverstvo koje izbija iz životinja kad se nađu van domašaja biča svoga gospodara” („Reč”, 1. tom, „Božja pojava i delo”, „Kakvo je tvoje shvatanje Boga?”).) Naravi koje takvi ljudi otkrivaju mogu se opisati kao zverske i oni su lišeni normalne ljudskosti. Ako vidite takve ljude u masi, da li biste mogli da ih razlikujete? (Malo.) Ponašanje onih koji traže istinu i onih koji je ne traže, kao i ono što otkrivaju, potpuno se razlikuje. Jasni pokazatelji koji ukazuju na ljude koji ne traže istinu jesu nedostatak razuma, nedostatak savesti i postupanje bez obzira prema istina-načelima. Takvi ljudi postupaju bezobzirno i tvrdoglavo i drski su preko svake mere. Oni koji ne tragaju za istinom jadni su i odvratni. Prave budale od sebe i ne donose nikakvu korist drugim ljudima. Ako ne donose nikakvu korist drugima, zar se Bog ne bi njih gnušao? (Bi.) Da li ovi ljudi imaju ikakvu svest o tome? (Nemaju.) Zašto kažem da su jadni? Zbog toga što su takvi, a to ni sami ne shvataju. Nedostaje im svaki privid ljudskog obličja, a ipak i dalje misle da su u redu, i još se usuđuju da postupaju bezobzirno. Zar to nije prosto jadno? Prilikom raspoznavanja ljudi, glavna stvar je razlučiti da li oni primenjuju istinu, traže istinu i prihvataju istinu ili ne. Na taj način ih tačno možete raspoznati i jasno videti sve vrste ljudi.

Da li ste vi od onih koji streme ka istini? (Ranije nismo stremili ka njoj, ali sad težimo istini.) Tokom proteklih nekoliko godina, kada niste stremili ka istini, da li ste se ponašali onako kako sam upravo opisao? (Da, jesmo.) Kada ste se tako ponašali, zar vas nije bolelo srce zato što živite u takvom stanju? (Da, patili smo, ali nismo to shvatali.) Tako je žalosno što to niste shvatali! Kada neko ne razume istinu i ne poseduje istina-stvarnost, to je veoma žalosno i tužno. Držati se ovih istina, često slušati propovedi, a opet ne dobiti ništa, živeti i dalje pod okovima Sotone, ponašati se i govoriti bez razuma, očigledno biti lišen ljudskosti – to je tako žalosno! Stoga je stremljenje ka istini od najveće važnosti! Shvatate to sad, zar ne? (Da, shvatamo.) Dobro je da shvatate. Ono što je zabrinjavajuće je kada su ljudi bezvoljni i tupi i ne mogu to da shvate. Ako neko ne stremi ka istini i nije toga svestan, to nije tako velik problem. Veoma je zabrinjavajuće ako je neko toga svestan, ali i dalje ne stremi ka istini i uopšte se ne kaje. Ta osoba namerno čini prestup. Oni koji svesno čine prestup i potpuno odbijaju da prihvate istinu, u svom srcu su nepopustljivi i zlonamerni i imaju odbojnost prema istini. Mogu li oni koji su nepopustljivi biti bogobojažljivi? Ako se ne boje Boga, mogu li postati usaglašeni sa Bogom? (Ne mogu.) Kakav stav ljudi nepopustljivog srca imaju prema Bogu? Oni se opiru, buntovni su i ne pokazuju kajanje, i uopšte ne priznaju da je Bog istina. Oni ne priznaju istinu i protive se Bogu do kraja! Kakav kraj čeka takve ljude? (Takve ljude Bog će kazniti i uništiti.) Bog takve ne spasava. Da li je 250 vođa pomenutih u Bibliji bilo nepopustljivo i buntovno? Šta se sa njima desilo na kraju? (Progutala ih je zemlja.) To je ishod. Bez obzira na to koliko dugo neko veruje u Boga, ako ne zna važnost stremljenja ka istini, ako ne shvata odvratnost i posledice toga što ima odbojnost prema istini, kakav ishod takvu osobu čeka? Takva osoba će sigurno biti uklonjena. Novi vernici su glupi i neuki, još uvek ne znaju kako da pravilno obavljaju zadatke ili da izaberu pravi put. To je ono zbog čega ljude treba žaliti. Ako veruješ u Boga nekoliko godina i možeš da ispunjavaš svoju dužnost, ali ne stremiš ka istini, to je onda puko službovanje. Ako možeš posvećeno da izvršavaš svoju dužnost, da svojevoljno službuješ, da ne činiš zlo i da ne izazivaš prekide i ometanja, tada, čak i ako nisi stremio ka istini, Bog te ipak neće osuditi, jer umeš posvećeno da izvršavaš svoju dužnost. Ali ako neko delimično razume istinu i shvata važnost stremljenja ka istini, a pritom i dalje ka njoj ne stremi, onda spasenje za tu osobu neće biti lako. U najboljem slučaju, mogao bi da ostane kao odan službenik. Što se tiče onih koji nisu voljni da službuju, koji se nadmeću za moć i dobitak i ometaju život i rad crkve, njihov ishod je zapečaćen. Takve je već zadesila nesreća i oni čekaju smrt. Trebalo bi da se pripreme za ono što dolazi!

Odlomak 94

Postoje ljudi koji su tek počeli da veruju u Boga, a često su negativni i slabi. To je zato što ne razumeju istinu, njihov rast je premali i nemaju iole razumevanja raznih istina koje se tiču vere u Boga. Zbog toga veruju da su slabog kova, da ne mogu da održe korak, da imaju mnogo teškoća – što stvara negativnost i čak ih tera da dignu ruke od svega: donose odluku da odustanu, da prestanu da tragaju za istinom. Sami sebe uklanjaju. Oni misle: „Svakako, Bog mi neće odobriti to što verujem u Njega. Bog me čak ni ne voli. Nemam mnogo vremena za okupljanja. Moja porodična situacija je teška i treba mi novac”, i tako dalje. Sve to postaju razlozi zbog kojih ne mogu da dolaze na okupljanja. Ako ne shvatiš brzo šta se dešava, verovatno ćeš doneti sud da oni ne vole istinu i da oni nisu neko ko istinski veruje u Boga, ili ćeš doneti sud da oni žude za telesnim udobnostima, streme ka svetu i nisu u stanju da otpuste svetovne stvari – i zbog toga ćeš ih napustiti. Da li se ovo uklapa sa istina-načelima? Da li ovi razlozi zaista predstavljaju priroda-suštinu? Zapravo, oni zbog svojih teškoća i zapleta postaju negativni; ako možete da rešite ove probleme, onda oni neće biti tako negativni i biće u mogućnosti da slede Boga. Kada su slabi i negativni, potrebna im je podrška ljudi. Ako im pomogneš, moći će da se oporave. Ali ako ih ignorišeš, lako će odustati zbog negativnosti. To zavisi od toga da li ljudi koji obavljaju crkveni posao imaju ljubav, da li nose to breme. To što neki ljudi ne dolaze često na okupljanja ne znači da zaista ne veruju u Boga, to nije isto kao odbojnost prema istini, ne znači da su željni telesnih zadovoljstava i da nisu u stanju da ostave svoje porodice i posao po strani – još manje treba da ih osuđujemo kao preterano privržene ili opsednute novcem. Prosto, u tim stvarima, ljudski rast i rešenost jesu različiti. Neki ljudi vole istinu i sposobni su da streme ka njoj; voljni su da propate da bi ostavili ove stvari. Neki ljudi imaju manje vere, i kada se suoče sa stvarnim teškoćama, nemoćni su i ne mogu da ih prevaziđu. Bez ičije pomoći i podrške, odustaće sami od sebe; tada im je potrebna podrška, briga i pomoć drugih ljudi. Pod uslovom da nisu bezvernici, lišeni ljubavi prema istini i da nisu loši ljudi – u slučaju da jesu, možemo da ih ignorišemo. Ako su neko ko zaista veruje u Boga i retko posećuje okupljanja zbog par istinskih teškoća, onda oni ne smeju biti napušteni, već im s ljubavlju treba pružiti pomoć i podršku. Ako su dobri ljudi, imaju sposobnost razumevanja i dobar kov, tada još više zaslužuju pomoć i podršku.

Odlomak 95

Nije dovoljno samo naporno raditi kada obavljate svoju dužnost, već to morate raditi svesrdno. Jedini način da uložite svoj puni napor je da to učinite svim srcem. Ako niste celim srcem u tome, niste dali svoj puni trud. Ako dajete sve od sebe, ali ne i svoje srce, onda samo naporno radite, a niste celim svojim srcem u tome. Ovakvo obavljanje dužnosti nije prihvatljivo Bogu. Kada obavljate svoju dužnost, uvek se treba truditi da zadovoljite Boga svim srcem, snagom i umom. Ako daješ samo polovinu svoje snage i zadržavaš drugu polovinu misleći: „Ne želim da se umorim; ko će me izdržavati kad se istrošim?” Da li je ovo ispravan stav? (Nije.) Hoćeš li pretrpeti gubitak ako obavljaš svoju dužnost s takvim načinom razmišljanja? (Da.) Kakav gubitak? (Bog će me se gaditi i postepeno ću izgubiti delo Svetog Duha.) Ne imati delo Svetog Duha je gubitak. Ako ljudi veruju u Boga nekoliko godina bez dela Svetog Duha, njihov gubitak će biti toliko velik da ništa neće dobiti. Biće kao da su uzalud verovali. Mnogi ljudi ne streme ka istini i bivaju eliminisani nakon par godina verovanja. Drugim rečima, bez obzira koliko se trudiš kada obavljaš svoju dužnost, ako ne učiniš to svim srcem, onda nećeš moći da zadobiješ istinu. Da li je ovo gubitak? Da li shvatate da je ovo gubitak? Ako ste neko ko zaista razume istinu, možete videti da je ovaj gubitak prevelik. Od onih koji su verovali u Boga pet ili deset godina, neki su stekli istina-stvarnost, dok drugi i dalje propovedaju reči i doktrine. Da li je to velika razlika? (Da.) Kako oni koji su stekli istina-stvarnost postižu to? To dolazi iz iskustva. Da li je to dato od Boga? (Da.) Šta se dešava sa onima koji nisu došli do istina-stvarnosti i još uvek propovedaju reči i doktrine? Oni veruju u Boga mnogo godina, ali i dalje ne stiču istinu jer i ne streme ka njoj, i obavljaju svoju dužnost samo svojom snagom, ali ne i svojim srcem. Da li je blagoslov ili kletva verovati u Boga, a ne steći istinu? (Kletva je.) Zašto je to kletva? Vidite li šta se nalazi iza? Da li je činjenica da niste došli do istine veliki ili mali problem? (Veliki problem.) Na šta se taj veliki problem odnosi? Ima li veze sa spasenjem? (Ima.) Šta znači kada celog dana propovedaš reči i doktrine? To stavlja znak pitanja na spasenje i tako ga otežava. Neki veruju u Boga deset godina i još uvek propovedaju reči i doktrine. Drugi veruju dvadeset godina i još uvek nisu ušli u istina-stvarnost i još uvek ne znaju šta istina-stvarnost znači. Jesu li ovi ljudi u opasnosti? Da li je nejasno mogu li biti spašeni? (Da.) Recite mi, od onih koji su verovali isti broj godina, koji tip osobe ima veću šansu i više nade za spasenje? Da li su to ljudi koji propovedaju reči i doktrine ili oni koji imaju stvarnost istine? (Oni koji imaju istina-stvarnost.) To je očigledno. Onda kakvi ljudi želite da budete? (Ljudi koji imaju istina-stvarnost.) Kako može neko biti osoba koja ima istina-stvarnost? (Tako što će zaista sprovoditi u delo prema reči Božjoj.) (Tako što će obavljati svoju dužnost svim srcem, snagom i umom prema Božjim zahtevima i ne štedeći truda da Ga zadovolji.) Tako je. Ako uradiš sve što Bog od tebe traži, steći ćeš istinu. Na šta se ovo odnosi? Odnosi se na nečiji ishod i odredište. Neki ljudi su budalasti i umišljeni, i čak ni ne znaju koliko su izgubili, niti kakvu su štetu pretrpeli. Sede tamo i brbljaju o svemu i svačemu, propovedaju reči i doktrine, a i dalje ne znaju da su na ivici opasnosti! Kakav je kraj onih koji ne mogu biti spašeni? Prvo, biće eliminisani od strane Boga, a dalje gledano, kakav je njihov kraj? (Propast i uništenje.) To je njihov ishod, to je njihovo odredište. Ako ljudi veruju u Boga i ovako završe, da li je to njihova prvobitna namera u verovanju u Njega? (Ne.) Niko ne želi da ovako završi. Ako ne želiš takav kraj, onda ne idi tim putem. Trebalo bi da slediš put stremljenja ka istini i samo tada ćeš moći da postigneš spasenje.

Ako ljudi nisu u mogućnosti da prime delo u poslednjim danima, onda su potpuno završili i neće dobiti drugu šansu. To nije kao delo u Dobu blagodati, u kome, ako ga osoba nije primila, bez obzira na to u kojoj je zemlji rođena, mogla je ipak sačekati priliku da primi Božje delo u poslednjim danima. Kraj Božjeg dela u poslednjim danima je kraj Njegovog plana upravljanja, a šta taj kraj znači? To znači da će odrediti ishod svake osobe, i da se ishodi svih stvari približavaju, što važi i za ishode ljudskog roda. Božje delo je dostiglo ovu fazu i ako ljudi nemaju ovu viziju u svojim srcima, ako su uvek zbunjeni i obavljaju svoju dužnost nemarno ili površno, ako ne shvataju ozbiljno stremljenje ka istini i misle da će biti spašeni samo zato što veruju, propustiće svoju poslednju šansu za spasenje. Jednog dana, kada velike katastrofe stignu i delo bude potpuno završeno, Bog više neće obavljati delo zalivanja i pružanja istine ljudima. Sa kakvom naravi će se Bog suočiti sa ljudskim rodom tada, da li znate? Njegov gnev će biti velik i Njegova pravedna narav će se otkriti ljudskom rodu, na način na koji nikada pre nije. Ovo će biti poslednja velika katastrofa za ljudski rod. Sada je na snazi period u kojem Bog deluje da spase ljude. Bio je strpljiv, tolerantan i čekao je. Čekao na šta? Čekao na Svoje predodređene ljude, na Svoje izabrane ljude, na one koje želi da spasi da dođu pred Njega, prihvate Njegov sud i grdnju i prihvate Njegovo spasenje. Kada ovi ljudi budu upotpunjeni, Božje veliko delo će biti završeno i Bog više neće obavljati delo spasenja čovečanstva. Ovo nije vreme Nojevo, niti vreme uništenja Sodome, niti vreme stvaranja sveta. Naprotiv, ovo je vreme kraja sveta. Neki ljudi još uvek sanjare, ne znaju do koje je faze stiglo Božje delo spasenja. Iako su primili Božju pojavu i delo, oni se i dalje ne žure, ostaju zbunjeni i to ne shvataju ozbiljno. Kada ova faza dela bude završena, čovekov ishod će biti onakav kakav bude i to se neće promeniti. Čovek je budalast i još uvek misli: „U redu je, Bog će nam pružiti još jednu šansu!” Šanse se daju tokom perioda Božjeg dela. Kako bi mogla postojati druga šansa kada je ovo doba završeno? Zar to nije samo san?
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